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TAM İLMİHÂL

SE’ÂDET-İ EBEDİYYE

ÖNSÖZÜ

(Se’âdet-i Ebediyye) kitâbını
yazmağa E’ûzü ve Besmele okuyarak başlıyorum. E’ûzü okumak, (E’ûzü
billâhi mineşşeytânirracîm) demekdir. Besmele okumak,
(Bismillâhirrahmânirrahîm) demekdir. Abdüllah ibni Abbâs diyor ki,
Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” buyurdu
ki, (Kur’ân-ı kerîme saygı göstermek, E’ûzü okuyarak
başlamakla olur ve Kur’ân-ı kerîmin anahtarı, Besmeledir).
Bunun için, bu kitâba bu ikisini okuyarak başlanmasını,
okuyucularımdan istirhâm ederim. Böylece kitâbı, bu iki zînet ile
süslemiş ve bu iki hazînede, dostlar için toplanmış olan fâidelere
kavuşmuş olursunuz! Allahü teâlâya yaklaşmak isteyenler, E’ûzüye
yapışmakda, Ondan korkanlar da, E’ûzüye sarılmakdadır. Günâhı çok
olanlar E’ûzüye sığınmışdır. Allahü teâlâ, Nahl sûresinin
doksanyedinci âyetinde meâlen, Peygamberine “sallallahü aleyhi ve
sellem” (Kur’ân-ı kerîm okuyacağın zemân E’ûzü...
söyle) buyurmuşdur. Bu emr, (Allahın rahmetinden uzak olan
ve gazabına uğrayarak dünyâda ve âhıretde helâk olan şeytândan,
Allahü teâlâya sığınırım, korunurum, yardım beklerim. Ona haykırır,
feryâd ederim de!) demekdir.

Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem”
buyurdu ki: (Hoca çocuğa, Besmele okur, çocuk da
söyleyince, Allahü teâlâ, çocuğun ve anasının ve babasının ve
hocasının Cehenneme girmemesi için sened yazdırır). Abdüllah
ibni Mes’ûd “radıyallahü anh” diyor ki, (Cehennemde azâb yapan
ondokuz melekden kurtulmak istiyen, Besmele okusun! Besmele,
ondokuz harfdir). Levh-i mahfûzda, ilk yazılan, Besmeledir. Âdeme
“aleyhisselâm” ilk gelen, Besmeledir. Mü’minler, Besmele yardımı
ile, Sırâtdan geçer. Cennet da’vetiyyesinin imzâsı
Besmeledir.

Besmelenin ma’nâsı: (Her var olana, onu
yaratmakla iyilik etmiş ve varlıkda durdurmakla, yok olmakdan
korumakla iyilik etmiş olan Allahü teâlânın yardımı ile, bu kitâbı
yazabiliyorum. Ârifler, Onu ilah olarak tanıdı. Âlemler, Onun
merhameti ile rızk buldu. Günâh işliyenler, Onun rahmeti ile
Cehennemden kurtuldu) demekdir. Allahü teâlâ, Kur’ân-ı kerîme bu üç
ismi ile başladı. Çünki, insanın üç hâli vardır. Dünyâ, kabr ve
âhıret hâlleri. İnsan, Allahü teâlâya ibâdet ederse, dünyâda
işlerini kolaylaşdırır. Kabrde ona acır, âhıretde günâhlarını afv
eder.

Elhamdülillah! Herhangi bir kimse, herhangi
bir zemânda, herhangi bir yerde, herhangi bir kimseye, herhangi bir
şeyden dolayı, herhangi bir sûretle hamd ederse, bu hamd ve
senâların, medhlerin hepsi, Allahü teâlânın hakkıdır. Hamd, bütün
ni’metleri Allahü teâlânın yaratdığına ve gönderdiğine inanmak ve
söylemek demekdir. Şükr, bütün ni’metleri islâmiyyete uygun olarak
kullanmak demekdir. Ni’met, fâideli şey demekdir. Ni’metler, Ehl-i
sünnet âlimlerinin kitâblarında yazılıdır. Ehl-i sünnet âlimleri,
meşhûr olan dört mezhebin âlimleridir. Herşeyi yaratan, terbiye
eden, yetişdiren, her iyiliği yapdıran, gönderen hep Odur. Kuvvet
ve kudret sâhibi yalnız Odur. O hâtırlatmazsa, kimse, iyilik ve
kötülük yapmağı irâde, arzû edemez. Kulun irâdesinden sonra, O da
istemedikce, kuvvet ve fırsat vermedikce, hiçbir kimse, hiçbir
kimseye, zerre kadar, iyilik ve kötülük yapamaz. Kulun istediği
herşeyi, O da irâde ederse, dilerse yaratır. Yalnız Onun dilediği
olur. İyilik ve kötülük yapmağı, çeşidli sebeblerle
hâtırlatmakdadır. Merhamet etdiği kulları kötülük yapmak irâde
edince, O irâde etmez ve yaratmaz. İyilik yapmak irâde etdikleri
zemân, O da irâde eder ve yaratır. Böyle kullardan hep iyilik
meydâna gelir. Gazab etdiği düşmanlarının kötü irâdelerinin
yaratılmasını, O da irâde eder ve yaratır. Bu kötü kullar, iyilik
yapmak irâde etmedikleri için, bunlardan hep fenâlık hâsıl olur.
Demek oluyor ki, insanlar, bir âlet, bir vâsıtadır. Kâtibin
elindeki kalem gibidir. Şu kadar var ki, kendilerine ihsân edilmiş
olan (İrâde-i cüz’iyye)lerini kullanarak, iyilik
yaratılmasını istiyen, sevâb, kötülük yaratılmasını istiyen, günâh
kazanır. Allahü teâlâ, insanların istekli işlerini onların
irâdeleri ile yaratmasını ezelde dilemişdir. İşlerin insan irâdesi
ile yaratılması, ezeldeki ilâhî irâde ile yaratılması
demekdir.

Bütün düâlar, iyilikler, Onun Peygamberi ve en
sevdiği kulu, insanların her bakımdan en güzeli, en üstünü olan
Muhammed Mustafâya “sallallahü aleyhi ve sellem” ve Ehl-i beytine
ve Eshâbına “rıdvânullahi teâlâ aleyhim ecma’în” ve bunları
sevenlere ve izlerinde gidenlere olsun!

İlk tahsîlimi, baba yerim olan İstanbulda,
Eyyûb sultânda, Reşâdiyye nümûne mektebinde yapdım. Evimden ve ilk
mektebden din terbiyesi, din bilgisi aldım. Halıcıoğlu Askerî
lisesi Orta ve Lise kısmında okurken, mekteblerden Kur’ân-ı kerîm
ve din dersleri kaldırıldı. Allahü teâlânın, sevgili
Peygamberimizin ve islâm âlimlerinin ismleri söylenmez oldu. Hiçbir
hocamız din bilgisi vermiyordu. Onları yüksek, olgun tanıyor, çok
saygılı olmak istiyordum. Fekat, mukaddesâtıma saldıranları
görünce, hayâl kırıklığına uğradım. Îmân ile küfr arasında
bocaladım. Küçük aklımla düşünerek, müslimânlık olarak öğrendiğim
bütün bilgilerimi inceliyordum. Hepsinin fâideli, iyi, kıymetli
olduğunu görüyor, bunları fedâ edemiyordum. Altı sene, bu iki
te’sîr altında sarsıldım. Birkaç sene önce, berâber oruc
tutduğumuz, nemâz kıldığımız arkadaşlarım, öğretmenlerin ve
gazetelerin iftirâlarına aldanarak, ibâdetden vazgeçdiler. Yalnız
kalmak, beni dahâ da üzdü. Acabâ haksızmıyım, yanlış yoldamıyım
diyordum. (m. 1929) senesinde, lise son sınıfda, onsekiz yaşında
idim. Kadr gecesi, mektebde yatmışdık. Uyuyamadım. Şaşkın olarak,
yatağımdan fırladım. Düşüncelerimde, îmânda yalnız kalmışdım.
Sıkılıyordum, bunalıyordum. Bağçeye çıkdım. Gökyüzü yıldızlarla
dolu idi. Eyyûb sultânın, ya’nî Hâlid bin Zeydin türbesine karşı,
Halîcin ışıklı dalgaları, sanki bana, üzülme, sen haklısın
diyorlardı. Hıçkırarak ağladım. (Yâ Rabbî! Sana inanıyorum.
Seni ve Peygamberlerini seviyorum. İslâm bilgilerini öğrenmek
istiyorum. Beni, din düşmanlarına aldanmakdan koru!) diye
yalvardım. Allahü teâlâ, bu ma’sûm ve hâlis düâmı kabûl buyurdu.
Kerâmetler, hârikalar hazînesi, ilm deryâsı Abdülhakîm efendi, önce
rü’yâda, sonra câmi’de karşıma çıkdı. Beni, cezb etdi. Eczâcı
mektebinde talebe iken, Bâyezîd câmi’i şerîfinde va’zlarına, sonra
evine gitdim. Bana acıdı. Sarf, nahv, mantık, fıkh öğretdi. Çok
kitâb okutdu. Fransızca Maten gazetesine de abone etdirdi. Arabî ve
fârisî öğretdi. (Emâlî kasîdesi)ni, (Hâlid-i
Bağdâdî dîvânı)nın bir kısmını ezberletdi. Sohbetleri o kadar
tatlı, o kadar fâideli idi ki, çok def’a, sabâhdan gece yarısına
kadar yanından ayrılmazdım. Şimdi, o sohbetleri hâtırladığım ânlar,
hayâtımın en zevkli dakîkaları olmakdadır. (m. 1936)ya kadar askerî
tıbbiyye mektebinde müzâkereci iken, hem kimyâ yüksek
mühendisliğine devâm etdim, hem de o islâm âliminin va’zlarından,
sohbetinden ilm ve zevk topladım. Kalbimdeki küfr pislikleri
temizlendi. İslâmiyyetin dünyâ ve âhıret se’âdeti için, biricik
kaynak olduğunu anladım. Önceleri, büyük sandığım kimseleri, islâm
âlimlerinin büyüklükleri yanında, çocuk gibi gördüm. Onların ilm
diye söyledikleri ba’zı şeylerin, ilmden, fenden çok uzak, alçakça
düzülmüş plânlar, iftirâlar olduğunu anladım. (m. 1936) dan sonra,
Ankarada, Mamak kimyâhânesinde vazîfeli iken, almanca öğrenmemi ve
İmâm-ı Rabbânînin “kuddise sirruh” (Mektûbât)ını
devâmlı okumamı söyledi. Her fırsatda İstanbula gelip, ma’rifetler
deryâsından inci, mercân topladım. O ilm güneşinin üfûlünden sonra,
mahdûm-i mükerremi, Üsküdar, sonra Kadıköyü müftîsi, fazîletli
seyyid Ahmed Mekkî efendinin halka-i tedrîsine kabûl buyuruldum.
Büyük bir şefkat ve mehâret
ile, (fıkh), (tefsîr), (hadîs),
ma’kûl ve menkûl, üsûl ve fürû’ ilmlerini ta’lîm buyurup beni, 27
Ramezân-ı mubârek 1373 [m. 1953] pazar günü icâzet-i mutlaka ile,
tedrîse me’zûn eyledi.

(m. 1947) den sonra, öğretmenlik hayâtımda,
engin denizden bir damla gibi olan bilgilerimi, gençlerin temiz
rûhlarına, onların gonca gibi açılmakda olan körpe dimâglarına
akıtmak için çırpındım. İçimde yanan îmân ışığından, onların saf
kalblerine birer kıvılcım salmak istedim. Elhamdülillah! Rabbim
kolaylık gösterdi. Senelerce uğraşarak hâzırladığım ve fâideli ve
nefîs kokulu çiçeklerden toplanarak doldurulan tatlı ve şifâlı bal
gibi, birkaç sahîfeye yerleşdirdiğim (Se’âdet-i
Ebediyye) kitâbı birinci kısmının basılması (m. 1956)
senesinde nasîb oldu.

Hanefî mezhebine göre hâzırlanmış olan bu
küçük kitâbın, gazete ve mecmû’alarda reklâmı yapılmamış, dıvârlara
i’lânları asılmamış, köşedeki bir dükkânın raflarına emânet
edilivermişdi. Müslimân ecdâdının nûrlu ve uğurlu yolundan
ayrılmayan, mukaddes dînini öğrenmek aşkı ile dâimâ kalbi yanan,
asîl ve îmânlı gençler, bu küçük kitâbı aradı, buldu. Az zemânda
kapışdı.

Vatanına saldıran düşmana karşı, kükremiş
arslanlar gibi döğüşerek, istiklâl savaşını kazanan şehîdlerin ve
gâzîlerin temiz çocukları, bugün de, aynı aşk ve îmânla,
babalarının yolunda yürüyerek, istiklâlleri gibi, îmânlarını da,
her çeşid tecâvüzden korumağa çalışıyor. Hakka, hakîkate, doğruya
koşuyor. Kur’ân-ı kerîme sarılıyor.

Târîh gösteriyor ki, yalnız kendi râhatlarını,
keyflerini düşünen krallar, diktatörler, islâm dîninin, kendi
zulmlerini, kötülüklerini meydâna çıkardığını görerek,
cinâyetlerini, hıyânetlerini gizliyebilmek ve yalanlarına herkesi
inandırabilmek için, islâmiyyete saldırmışlardır. Zâlim düşman
kumandanları, müte’assıb haçlı orduları, her zemân, karşılarında
müslimân türk kahramanlarını bulmuşlar, ecdâdımızın îmân dolu
göğüslerini aşamamış, silâhlarını, ölülerini bırakarak hep
kaçmışlardır.

Târîh yine gösteriyor ki, islâmiyyet, her
zemân dahâ üstün, dahâ yeni ve dahâ fennî harb vâsıtalarının ve
medenî cihâzların yapılmasına ve dahâ akllı, dahâ kahraman
milletlerin yetişmesine sebeb olmuş; dinsizler, ilmde, fende,
silâhda ve şecâ’atde dâimâ geri kalmışlardır. Hattâ, bir islâm
ordusu, her cihetden adâlete bağlılığı nisbetinde gâlib geldiği
hâlde, aynı orduda adâletden uzaklaşıldıkca, başarının azaldığı
görülmüşdür. İslâm devletlerinin, kurulması, yükselmesi, durması ve
çökmeleri de hep, adâlete bağlılıkları nisbetinde
olmuşdur.

Dinsiz diktatörler, ellerini kana boyayıp,
memleketlere hâkim olmuş, zulm, fesâd ile insanları inleterek ve
hayvan gibi çalışdırarak, ağır harb sanâyı’i, büyük fabrikalar,
üstün silâhlar yapmış, dünyâyı korkutmuş iseler de, çabuk
yıkılmışlar ve târîh boyunca, la’netle anılmışlardır. Örümcek
yuvası gibi çabuk kurulan tuzakları, sabâh rüzgârı gibi
ferâhlatıcı, hafîf bir kuvvetle uçmuş, insanlığa yarar birşey
bırakmamışlardır. Şimdi de, dinsiz bir temele dayanan devletler, ne
kadar büyük ve kuvvetli görünseler de, elbette yıkılacak, zulm
pâyidâr olamayacakdır. Böyle kâfirler, bir ânda parlıyan kibrite
benzer ki, etrâfındaki saman, talaş gibi hafîf şeyleri tutuşdurur,
eli yakar, evleri harâb edebilir. Kendi ise, hemen söner, biter.
Adâlete dayanan milletler ise, kaloriferlerin radyatörü gibidir.
Radyatör, birşeyi yakmaz, odaları ısıtarak, insanlara râhatlık
verir. Sıcaklığı aşırı, zararlı değildir. Fekat harâret, enerji
kaynağına mâlikdir. İslâmiyyet de, böyle fâideli bir enerji kaynağı
olup, kendisine bağlanan ferdleri, âileleri ve cem’iyyetleri
besler, kuvvetlendirir.

Allahü teâlânın merhameti, ihsânı, ni’metleri,
o kadar çokdur ki, sonsuzdur. Kullarına çok acıdığı için, onların
dünyâda râhat, huzûr içinde, kardeşce yaşamaları, âhıretde de,
sonsuz se’âdete, bitmez, tükenmez ni’metlere kavuşmaları için,
yapılması lâzım olan iyilikleri ve sakınılması lâzım olan
kötülükleri, Peygamberlerine, melek vâsıtası ile bildirmiş, bunları
bildiren bir çok kitâb da göndermişdir. Bu kitâblardan, yalnız
Kur’ân-ı kerîm bozulmamış, diğerlerinin hepsi, kötü kimseler
tarafından değişdirilmişdir. Dinli olsun, dinsiz olsun, inansın
inanmasın, herhangi bir kimse, bilerek veyâ bilmeyerek, Kur’ân-ı
kerîmdeki ahkâma, ya’nî emr ve yasaklara uyduğu kadar, dünyâda
râhat ve huzûr içinde yaşar. Bu, fâideli bir ilâcı kullanan
herkesin, derdden, sıkıntıdan kurtulması gibidir. Şimdi, dinsiz,
îmânsız çok kimsenin ve müslimân olmıyan, hattâ islâm düşmanı olan
ba’zı milletlerin birçok işlerinde, muvaffak olmaları, râhat, huzûr
içinde yaşamaları, inanmadıkları, bilmedikleri hâlde, Kur’ân-ı
kerîmin ahkâmına uygun olarak çalışdıkları içindir. Müslimân
olduklarını söyliyen, âdet olarak ibâdetleri yapan, çok kimselerin
ise, sefâlet, sıkıntılar içinde yaşamalarının sebebi de, Kur’ân-ı
kerîmin gösterdiği ahkâma ve güzel ahlâka uymadıkları içindir.
Kur’ân-ı kerîme uyarak âhıretde sonsuz se’âdete kavuşabilmek için
ise, önce buna îmân etmek, inanmak ve bilerek, niyyet ederek uymak
lâzımdır.

İslâm dînini bilmedikleri için, ona karşı
olanlar, asrlar boyunca yapdıkları kanlı ve acı tecribelerle
anladılar ki, îmânını yıkmadıkça, müslimân milleti yıkmağa, imkân
yokdur. Hakîkatde her ilerlemenin ve yükselmenin hâmîsi ve
teşvîkcisi olan islâmiyyeti, ilmin, fennin ve yeğitliğin düşmanı
gibi göstermeğe yeltendiler. Genç nesllerin, bilgisiz, dinsiz
kalmasını, onları ma’nevî cebheden vurmağı hedef edindiler. Bu
yolda milyonlar dökdüler. İlm ve îmân silâhları çürümüş, hırs ve
şehvetlerine kapılmış olan ba’zı câhiller, kâfirlerin bu hücûmları
ile hemen bozuldu. Bunlardan bir kısmı, ismlerini siper edinip,
müslimân görünerek, fen adamı, kalem sâhibi ve din âlimi, hattâ
müslimânların hâmîsi şekline girip, temiz gençlerin îmânlarını
çalmağa koyuldular. Kötülükleri hüner şeklinde, îmânsızlığı moda
şeklinde gösterdiler. Dîni, îmânı olanlara softa, gerici denildi.
Din bilgilerine, islâmın kıymetli kitâblarına, irticâ’, gericilik
ve te’assub diyenler oldu. Kendilerinde bulunan ahlâksızlık ve
şerefsizlikleri, müslimânlara, islâm büyüklerine atf ve isnâd
ederek, o temiz insanları kötülemeğe, evlâdları babalarından
soğutmağa uğraşdılar. Târîhimize de dil uzatıp, parlak ve şerefli
sahîfelerini karartmağa, temiz yazılarını lekelemeğe, vak’a ve
vesîkaları değişdirmeğe kalkışdılar. Böylece, gençleri dinden,
îmândan ayırmağa, islâmiyyeti ve müslimânları yok etmeğe
çalışdılar. İlmi, fenni, güzel ahlâkı, fazîleti ve yeğitliği ile
dünyâya şân ve şeref saçan, ecdâdımızın sevgisini genç kalblere
yerleşdiren mukaddes bağları çözmek, gençliği dedelerinin
kemâlâtından, ululuğundan mahrûm ve habersiz bırakmak için,
kalblere, rûhlara ve vicdânlara hücûm etdiler. Hâlbuki,
anlıyamıyorlardı ki, islâmiyyetden uzaklaşdıkca, Resûlullahın
“sallallahü aleyhi ve sellem” yolundan ayrıldıkca, ahlâk bozulduğu
gibi, her vâsıtayı yapmakda ve her asrın îcâb etdirdiği yeni
bilgilerde, üstünlüğü gayb ediyor, ecdâdımızın askerlikdeki, fen ve
san’atdaki başarılarını gösteremiyor, hattâ geri kalmağa
başlıyorduk. Bu maskeli dinsizler, böylece, bir tarafdan ilmde,
fende geri kalmamıza çalışıyor, diğer tarafdan da, islâmiyyet
geriliğe sebeb oluyor. Garb sanâyı’ine yetişebilmemiz için, bu kara
perdeyi kaldırmamız, şark dîninden, çöl kanûnlarından kurtulmamız
lâzımdır, diyorlardı. Bu sûretle maddî ve ma’nevî kıymetlerimizi
yıkarak, vatanımıza, milletimize, dışardaki düşmanların, asrlarca
yapmak istedikleri, fekat yapamadıkları kötülüğü yapdılar. Müslimân
ismini taşıyan islâm düşmanlarına (Zındık) denir.
Zındıkların islâmiyyete zararları, kâfirlerin, misyonerlerin
zararlarından dahâ çok oldu.

Cenâb-ı Hak, bütün insanlara, sayılamıyacak
kadar çok ni’met, iyilik vermişdir. Bunların en büyüğü ve en
kıymetlisi olarak da, Resûller ve Nebîler “aleyhimüssalevâtü
vetteslîmât” göndererek, islâmiyyeti, se’âdet-i ebediyye yolunu
göstermişdir ve İbrâhîm sûresinin yedinci âyetinde
meâlen, (Ni’metlerimin kıymetini bilir, şükr ederseniz,
ya’nî emr etdiğim gibi kullanırsanız, onları artdırırım.
Kıymetlerini bilmez, bunları beğenmezseniz, elinizden alır,
şiddetli azâb ederim) buyurmuşdur. Bir asrdan beri
islâmiyyetin garîb olması ve son zemânlarda büsbütün uzaklaşarak,
dünyânın küfr ve irtidâd karanlığı ile kaplanması, hep islâm
ni’metlerinin kıymetlerini bilmeyip, onlara şükr etmemenin, arka
çevirmenin netîcesidir.

Allahü teâlâ, sevdiklerini hayrlı işlere
vâsıta kıldığı gibi, kendisine inanmıyanları, düşmanlık edenleri
de, fenâ yerlerde çalışdırmakdadır.

İslâm ni’metlerinin elden çıkmasına sebeb
olanlar iki kısmdır:

Birincileri, küfrlerini, düşmanlıklarını
açıklayan kâfirler olup, bunlar bütün silâhlı kuvvetleri ile, bütün
propaganda vâsıtaları ve siyâsî oyunları ile, islâmiyyeti yıkmağa
uğraşıyorlar. Müslimânlar, bunları biliyor ve onlardan üstün olmağa
çalışıyor.

İkinci kısm kâfirler, kendilerine müslimân
ismini ve süsünü verip, din adamı tanıtdırıp, müslimânlığı, kendi
aklları ile, keyflerine ve şehvetlerine uygun bir şekle çevirmeğe
uğraşıyor, müslimânlık ismi altında, yeni, uydurma bir din kurmak
istiyorlar. Hîle ve yalanları ile, sözlerini isbât etmeğe,
yaldızlı, yaltakcı yazılar ile, müslimânları aldatmağa
çalışıyorlar. Müslimânların çoğu bu düşmanları, ba’zı sözlerinden
ve islâmiyyeti yıkıcı davranışlarından seziyor ise de, çok kurnaz
idâre edildikleri için, birçok sözleri revâc bulup, müslimânlar
arasında yerleşiyor. Müslimânlık dîni, yavaş yavaş bozularak, bu
zındıkların istedikleri, plânladıkları şekle dönüyor.

Ba’zıları da: (Bu asrda yaşıyabilmemiz için,
milletce, topluca garblılaşmalıyız) diyor. Bu sözün iki ma’nâsı
vardır: Birincisi, garblıların fende, tecribede, san’atda, i’mâr ve
terfîh vâsıtalarında bulduklarını öğrenmek, yapmak, bunlardan
istifâdeye çalışmakdır ki, bunu islâmiyyet de, zâten emr
etmekdedir. Fen bilgilerini öğrenmenin farz-ı kifâye olduğu,
kitâbımın çeşidli yerlerinde, vesîkaları ile bildirilmişdir.
Resûl-i ekrem “sallallahü aleyhi ve sellem”, bir hadîs-i
şerîfde, (Hikmet [ya’nî fen ve
san’at], mü’minin gayb etdiği malıdır. Nerede bulursa
alsın!) buyurdu. Fekat bu, garba uymak değil, ilmi, fenni
onlarda bile arayıp almak ve onların üstünde olmağa çalışmakdır.
İkinci ma’nâda garblılaşmak ise, ecdâdımızın doğru ve mukaddes
yolunu bırakıp, garbın bütün an’anesini, âdetlerini,
ahlâksızlıklarını, pisliklerini ve hepsinden dahâ acı, dahâ şaşkın
olarak, dinsizliklerini ve putlarını alıp, câmi’leri kilise ve eski
san’at eseri şekline sokmak, müslimânlığa şark dîni, gerilik dîni,
Kur’ân-ı kerîme çöl kanûnu, puta tapmağa, ibâdete müzik
karışdırmağa garb dîni, modern ve medenî din demek ve islâmiyyeti
bırakıp, hıristiyanlığa, mûsikî âletleri ile ibâdete
dönmeğe, (Dinde reform) ismini
vermekdir.

Herkes şunu iyi bilsin ki, bu milletin
damarlarında dolaşan asîl kan, ne bugün, ne de, onların ümmîd ile
bekledikleri günlerde, bu ma’nâda aslâ garblılaşmayacak ve dinsiz
olmayacak, zındıkların yalanlarına aldanmıyacakdır. Ecdâdının
mukaddesâtını ayaklar altında çiğnetmiyecekdir!

İslâmiyyeti yıkmağa çalışan diğer bir kuvvet
de, din bilgisi vermek için, din düşmanlarını (gûyâ) susdurmak için
yazılan mecmû’alar ve kitâblardır. Îmândan ve islâmdan haberi
olmıyan, tesavvufun hakîkatine, rûhuna, inceliklerine ermemiş olan
zındıklar, dünyâ işlerinde söz sâhibi olunca, kendilerini din âlimi
görüyor, bozuk düşüncelerini yaymak için veyâ yalnız para kazanmak
için, din kitâbları yazıyorlar. Bu kitâblarında, din büyüklerinin
sözlerini anlamadıkları, birçok bilgileri yanlış ve ters
yazdıkları, acı acı görülüyor. Zındıkları islâm âlimi olarak
tanıtıyorlar. Bunların câhil kafaları ile, sapık düşünceleri ile
yazdıkları yıkıcı ve bölücü kitâblarını terceme ederek, din bilgisi
diye gençliğin önüne sürüyorlar. Bunların zararlarını, bozuk
olduklarını ortaya koyan, yüzkaralarını meydâna çıkaran, böylece
kazançlarına, milleti sömürmelerine mâni’ olan kitâblarımın
basılmasına, yayılmasına mâni’ olmak için bu fakîre câhilce,
ahmakca iftirâ ediyorlar. Dünyâ çıkarları için dinlerini satan
münâfıklardan bir kısmının, dahâ da aşırı giderek, tarîkatçılık
yapıyor gibi yalanları yaydıklarını, böylece beni kanûna karşı
suçlu duruma düşürerek, kitâblarımın yasaklatılmasına
uğraşdıklarını işitdim. Hâlbuki, hiçbir kitâbımda böyle birşey
yazılı değildir. Kitâbımda tarîkatler üzerinde bilgiler varsa da,
bunlar, eski asrlarda yaşamış olan, tesavvuf âlimlerinin yazmış
oldukları kitâblardan terceme edilmişdir. Ben de, bunları okuyup
anlamağa çalışmakdayım. Bir tarîkat ile ve bir şeyh ile hiçbir
ilgim olmamışdır ve yokdur.

Evet, islâm âlimi gördüm. Müslimânlığın ne
olduğunu ve islâmiyyetin yüksek bilgilerini ondan öğrenmekle
şereflendim. Onun islâm ilmlerinde ve fen ve târîh bilgilerinde
engin bir denize benzediğini ve islâm dîninden kaynaklanan güzel
ahlâkını görerek hayrân oldum. Bu büyük zâtdan, şeyhlikle,
mürîdlikle ilgisi olduğunu gösteren bir söz işitmedim. Tekkelerin
kapatılmasından önce ve sonra ismleri duyulan ba’zı tarîkatcıların,
islâmiyyete ve tesavvuf bilgilerine uymadıklarını, zararlı
olduklarını söylerdi. Dünyânın her yerinde, her dilde tesavvuf
kitâbları yazılmakdadır. Kanûnlar, tesavvuf kitâbı yazmağı ve
tesavvuf ilmini övmeği değil, tesavvuf perdesi altında, şahsî
menfe’at sağlamağı ve tesavvufda bulunmıyan kötülükleri yapmağı suç
saymakdadır. Tesavvuf âlimleri de, böyle tarîkatcıları red
etmişler, bunların din hırsızları olduklarını, islâmiyyeti içerden
yıkdıklarını bildirmişlerdir. Kitâblarımda ve konuşmalarımda hep,
(Müslimânın kanûnlara uyması lâzımdır. Fitne çıkarmak harâmdır)
diyorum. Böyle söyliyen kimse, kanûna uymıyan iş yapar mı?
Hasedcilerimin, beni kendileri gibi münâfık zan etdikleri
anlaşılıyor. Çok yanılıyorlar! Münâfık kelimesini, burada kâfir
ma’nâsına kullanmıyorum. Dışı içine uymıyan, iki yüzlü demek
istiyorum. Söz ile olan bu nifâkın küfr olmadığı, harâm
olduğu, (Hadîka)da, dil âfetlerinde yazılıdır. Bu
zevallılar, bilerek veyâ bilmiyerek, islâm düşmanlarının
ekmeklerine yağ sürüyor ve islâmiyyete, onlardan dahâ çok zararlı
oluyorlar. Çünki, bunların kitâblarını ve dergilerini okuyan sâf
müslimânlar ve hele asîl ve kahramân ecdâdının mukaddes dînini
öğrenmeğe susamış olan temiz gençler, bunların yaldızlı kelimelerle
övdükleri zındıkları, din âlimi sanıp, bozuk ve yanlış yazılarına
din ve îmân diye sarılıyor. Böyle, para kazanmak, mevkı’, etiket
ele geçirmek için, kısacası dünyâlığa kavuşmak için, mukaddes
dînimizi âlet eden câhillere (Ulemâ-i
sû’), ya’nî (Zındık) denir. Bu din
yobazları ve fen adamı olarak ortaya çıkıp, fen bilgilerini
değişdirerek ve kendi hâin düşüncelerini fen bilgisi imiş gibi
söyliyerek, islâmiyyeti yıkmağa çalışan(Fen
yobazları) ya’nî (Zındık)lar, bu millete çok
zarar verdiler. Kardeşi kardeşe düşman yapdılar. İç harblere sebeb
oldular. Hâlbuki, islâm dîni, birleşmeği, sevişmeği, yardımlaşmağı,
hükûmete, kanûnlara karşı gelmemeği, fitne, ya’nî anarşi
çıkarmamağı, kâfirlerin haklarını da gözetmeği, kimseyi incitmemeği
emr etmekdedir. İslâm âlimleri, bütün istirâhatlerini,
menfe’atlerini fedâ ederek, dînimizin bu güzel emrlerini bildirmek
ve torunlarının dinlerini, îmânlarını korumak için, çok sayıda ve
çok kıymetli kitâb yazmış ve bizlere yâdigâr bırakmışdır. Sonra
gelen âlimler, bu kitâblara açıklamalar yapmış, bunlara (hocamızın
tarîkati) denilerek çeşidli tarîkatlar meydâna gelmişdir. Ehl-i
sünnet düşmanları, bid’at sâhiblerinin kitâblarına da bu mubârek
ismleri koymuşlardır. Bid’at sâhibleri, Kur’ândan ve hadîs-i
şerîflerden yanlış ma’nâ çıkarıyorlar. Zındıklar, kendi
anladıklarına, düşüncelerine âyet ve hadîs diyor. Güzel ahlâkı,
adâleti, çalışkanlığı, fende, san’atda birinciliği ve yeğitliği
dünyâ târîhlerinde, parlak kelimelerle yazılı olan, şanlı ve
şerefli ecdâdımızın, düşman elinin dokunmaması için, mubârek kanını
dökdüğü ve bütün temizliği, doğruluğu ile bizlere mîrâs bırakdığı
mukaddes dînimizi, yine onların mubârek elleri ile yazdıkları,
hâlis ve afîf kitâblarından okuyup öğrenmeliyiz. İngiliz
câsûslarının tuzaklarına düşmüş olan, satılmış zındıkların
kalemlerinden çıkan, süslü kelimelerle örtülmüş, aynı ismi taşıyan
kitâbları okuyarak, azîz ve sevgili îmânımızı kapdırmamağa,
aldanmamağa çok dikkat etmeliyiz!

Şunu da bildireyim ki, hadîs-i şerîfler ve
islâm âlimlerinin açıklamaları, din adamlarının siyâsete
karışmalarını şiddetle men’ etmekdedir. Ehl-i sünnet âlimleri
“rahmetullahi teâlâ aleyhim ecma’în”, bu yasağa titizlikle
uymuşlardır. Müslimânlar, dîni siyâsete âlet etmez. Bunun için ben,
hiçbir zemân siyâsete karışmadım. Hiçbir yazımda, şu veyâ bu devlet
şeklinin savunuculuğunu yapmadım. Ba’zı kimselerin, böyle
davranışımı beğenmediklerini, bu yüzden de kitâblarıma bozukdur
diyerek, vatandaşların okuyup öğrenmelerine mâni’ olduklarını,
(neresi bozukdur?) diyenlere karşı, bir cevâb veremiyerek, şaşırıp
kaldıklarını işitiyorum. Hased edenler, satılmış olanlar, her zemân
Ehl-i sünnet kitâblarına saldırdı. Sonunda rezîl oldular. Bana
iftirâ edenlerin gafletden uyanmaları, hidâyete kavuşmaları
için (Yüz karası) kitâbını hâzırladım. m. 1970 de
basıldı.

Otuz madde ve altmış sahîfe
olan (Se’âdet-i Ebediyye) kitâbımı okuyanların
teşvîki ile, ikinci kısmını da, üç yüz sahîfe olarak hâzırladım. Bu
da, (m. 1957) de basdırıldı. Bu iki kitâb, temiz gençlikde,
islâmiyyete karşı, öyle bir alâka ve câzibe uyandırdı ki, süâl
yağmuru altında kaldım. Bu çeşidli soruları cevâblandırmak için,
mu’teber kitâblardan terceme ederek yapdığım açıklamalar ve
ilâvelerle, birinci kısmın otuz maddesine yetmiş madde dahâ
ekliyerek ikinci baskısı meydâna geldi ve dörtyüz sahîfe oldu.
Nihâyet Allahü teâlâ, ihsân ederek, yıpratıcı çalışmakla, üçüncü
kısmın hâzırlanması da müyesser oldu ve 1379 [m. 1960] da
basıldı.

Salâhiyyetim olmadığını bildiğim hâlde, yalnız
İslâm âlimlerinin, aklları durduran üstünlüklerine hayrânlığımın ve
onlara karşı taşıdığım sevgi ve saygının mükâfâtı olarak ve bu
temiz milletin, asîl gençlerin, din simsarlarının tuzaklarından
kurtulmaları, dünyâ ve âhıret se’âdetine kavuşmaları için, kalbim
sızlayarak etdiğim düâların karşılığı olarak, Allahü teâlânın
tevfîkı ile meydâna gelen bu üç kitâbı, (m. 1963) de bir araya
getirip, (Tam İlmihâl) adını verdim. Devâmlı
süâller sebebi ile, kitâbımın her baskısına yeni ilâveler yapıldı.
Hepsi ingilizceye de terceme edilerek (Endless
Bliss) ismi verildi ve Hakîkat Kitâbevi tarafından altı
cild olarak basdırılmışdır. Bu kitâbda, bu fakîre âid hiçbir bilgi
ve fikr yokdur. Terceme ve toplamakdan başka nasîbim olmamışdır.
Büyük, mubârek zâtların yazıları olduğu için, okuyanların
fâidelendiklerini, zevk aldıklarını ve bölücülere, kitâblarıma
saldıran, iftirâ eden zındıklara aldanmadıklarını görmekle, cenâb-ı
Hakka şükr ediyorum. Böylece, temiz rûhlu, sâf kanlı, mubârek
gençlerin, müstecâb düâlarına kavuşacağımı düşünerek seviniyor, bu
kitâbı ve düâları kıyâmet günü için, biricik sermâyem
biliyorum.

(Se’âdet-i
Ebediyye) ya’nî (Tam İlmihâl) kitâbımdaki
fıkh bilgileri, hanefî mezhebine göre yazılmışdır. Bu bilgilerin
çoğu, Muhammed Emîn ibni
Âbidînin (Redd-ülmuhtâr) kitâbının 1272 [m. 1856]
senesinde Mısrda Bulak matba’asında beş cild olarak yapılan
baskısından terceme edilmiş, sahîfe numaraları bu baskıya göre
bildirilmişdir. Hanefî mezhebindeki fıkh kitâblarının en kıymetlisi
olan (Redd-ülmuhtâr)ın çoğunu muhterem Ahmed Davudoğlu
türkçeye terceme etmiş, Şâmil kitâbevi tarafından [m. 1982-1986]
arasında onyedi cild olarak basdırılmışdır. Kitâblarımızda âyet-i
kerîmelerin tercemeleri değil, tefsîrleri ve meâlleri yazılmışdır.
Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve sellem” bildirdiği
ma’nâlara (Tefsîr) denir. Bir kelimenin, Allahü
teâlâ ve Resûlullah tarafından, açık bildirilmemiş ma’nâlarından,
ahkâm-ı islâmiyyeye uygun olanı
seçmeğe (Te’vîl) ve bu ma’nâya meâl denir. Âyet-i
kerîmeyi başka lisâna nakl edince, tercemesi denir. Âyet-i
kerîmeler kısa ve tam terceme edilemez. İslâm âlimleri, âyet-i
kerîmelerin tercemelerini değil, uzun tefsîr ve te’vîllerini
bildirmişlerdir. Kitâbıma, en çok (Tefsîr-i Mazherî
) ve (Tefsîr-i Hüseynî)deki açıklamalardan
aldım. Âyet-i kerîmelerin sıra numaralarını hâfız Osmânın
“rahmetullahi aleyh” yazdığı Kur’ân-ı kerîme göre
koydum.

Bu (Tam İlmihâl)i okuyanlar,
dedelerinin dînini şu’ûrlu olarak öğrenip, bölücülerin iftirâlarına
aldanmıyacak, câhillerin, münâfıkların ve tarîkatcı ismi altında
gençliği zehrliyen zındıkların, maddî ve ma’nevî soygunculuğundan
kurtulacaklardır. Hak yolda birleşecekler, sevgili kardeşler
olacaklardır.

Müslimân, iyi insan, aklı başında kimse
demekdir. Hakîkî müslimân, Allahü teâlânın emrlerine itâat eder.
Allahü teâlânın emrlerine uymamak günâh olur. Kul haklarını,
devlete olan borçlarını öder. Devletin kanûnlarına karşı gelmez.
Kanûna karşı gelmek suç olur. Müslimân günâh yapmaz ve suç işlemez.
Vatanını, milletini ve bayrağını sever. Herkese iyilik eder.
Kötülük yapanlara nasîhat verir. Böyle olan müslimânı Allah da
sever, kullar da sever. Râhat ve huzûr içinde yaşar.

(Se’âdet-i Ebediyye) kitâbının her
üç kısmının şimdi yüzaltıncı baskısı yapıldı. Birinci kısmda
doksansekiz madde, ikinci kısmda yetmişüç madde, üçüncü kısmda
yetmiş madde vardır. Bu ikiyüzkırkbir [241] maddeden yüzsekiz [108]
maddesi, büyük islâm âlimi, tesavvuf bilgilerinin, zevklerinin
kaynağı, Muhammed aleyhisselâmın hakîkî vârisi, imâm-ı Rabbânî,
müceddid-i elf-i sânî, Ahmed-i
Fârûkînin (Mektûbât)kitâbının ikinci ve üçüncü
cildlerinden, yüzotuzüç [133] maddesi de, salâhiyyetli islâm
âlimlerinin kitâblarından toplanmışdır. Mektûbâtın birinci cildinin
hepsini türkçeye terceme ederek, (Mektûbât
Tercemesi)ismi ile basdırdım. İslâm bilgilerinin deryâsı ve
tesavvuf ma’rifetlerinin mütehassısı seyyid Abdülhakîm efendi,
(Kur’ân-ı kerîmden ve hadîs kitâblarından sonra, islâm kitâblarının
en üstünü imâm-ı Rabbânînin Mektûbâtıdır) ve (İslâm âleminde,
imâm-ı Rabbânînin Mektûbâtı kadar kıymetli bir kitâb dahâ
yazılmamışdır) buyururdu. Bir mektûbunda diyor ki, (Hilmi!
Mektûbunuza müteşekkir oldum. Sıhhatinize şükr etdim. Din ve
dünyânıza en ziyâde yarayan ve dîn-i islâmda misli te’lîf
olmıyan (Mektûbât) kitâbını okuyup, ba’zısını
anlamak, pek ziyâde bir fadl ve ihsân-ı ilâhîdir. Hilminin bu
ihsâna kavuşduğunu öğrenince, Rabbime çok şükr eyledim.) Kitâbımda
yazılı ismlerden binyirmi [1020] adedinin hâl tercemeleri de sonuna
eklenmişdir.

Bu kitâb bir ilm kitâbıdır. Her ilmde olduğu
gibi, din bilgisinin de kendine mahsûs kelimeleri vardır. Bu
kelimelerin ma’nâları, sırası geldikçe bildirildi. Bunlar, kitâbı
temâmen okuyunca, öğrenilir. Bunları öğrenmiyen, kafasını yormıyan
bir câhil, kitâbdaki ilmleri anlıyamaz. (Bu kitâb anlaşılmıyor)
diyerek, kendi kusûrunu kitâba yükler. (Câhil kimse, anlıyamadığı
şeyi beğenmez) sözü meşhûrdur. Gülün kıymetini bülbül bilir.
Altının hâlisini sarrâf seçer. Bir kayada ne cevher bulunduğunu
kimyâger anlar. Bunun için, bu kitâbı, gazete okur gibi, bir göz
gezdirip elinden bırakmamalı. Her kelimesini iyi düşünmelidir. Her
cümlesinin ma’nâsını iyi anlamağa çalışmalı, her maddeyi bitirince
tekrârlamalı, bir hülâsa hâlinde hâfızaya yerleşdirmelidir. Evlâda,
ahbâba da öğretmelidir. Çalışmalı, bu yolda ilerlemelidir.
Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem” (İki gün aynı
hâlde bulunan, [ya’nî hergün ilerlemiyen, yeni bir şey
öğrenmiyen], aldandı, ziyân etdi) buyurdu.
Görülüyor ki, islâm dîni, gerilemeği değil, duraklamağı bile red
ediyor. Dâimâ ilerlemeği ve yükselmeği emr ediyor. Bu kitâbı
hâzırlamakdan ve neşr etmekden hâsıl olan sevâbları ve okuyup
istifâde eden müslimânların düâlarının hepsini, kitâbdaki ilmlerin
kaynağı olan seyyid Abdülhakîm Arvâsînin mubârek rûhuna hediyye
ediyorum. Allahü teâlâ vâsıl eylesin. Âmîn! Bu kitâbda yazarın boş
kafasından çıkan hiçbir yazı yokdur. Seyyid Abdülhakîm efendinin
sohbetlerinden hâsıl olan bilgilerdir. Kıyâmet günü, Onun kölesi
olarak yanında bulunmağı, kendime se’âdet biliyorum. Hakîkat
Kitâbevinin neşr etdiği kitâblar, (İnternet) ve bilgisayar vâsıtası
ile her memlekete gönderilmekdedir. (Kıymetsiz
Yazılar) kitâbımızın sonuna bakınız!

TENBÎH: Bugün müslimân ismi
altında üç büyük islâm fırkası vardır. Şî’îliği yehûdîler kurdu.
Vehhâbîliği ingilizler kurdu. İslâmiyyeti türkler korudu.
Misyonerler, hıristiyanlığı yaymağa, yehûdîler, Talmûtu yaymağa,
İstanbuldaki Hakîkat Kitâbevi, islâmiyyeti yaymağa, masonlar ise,
dinleri yok etmeğe çalışıyorlar. Aklı, ilmi ve insâfı olan,
bunlardan doğrusunu iz’ân, idrâk eder, anlar. Bunun yayılmasına
yardım ederek, bütün insanların dünyâda ve âhıretde se’âdete
kavuşmalarına sebeb olur. İnsanlara bundan dahâ kıymetli ve dahâ
fâideli bir hizmet olamaz. Bugün hıristiyanların ve yehûdîlerin
ellerindeki Tevrât ve İncîl denilen din kitâblarının, insanlar
tarafından yazılmış olduklarını kendi adamları da söyliyor.
Kur’ân-ı kerîm ise, Allahü teâlâ tarafından gönderildiği gibi
tertemizdir. Bütün papasların ve hahamların, Hakîkat Kitâbevinin
neşr etdiği kitâbları dikkat ile ve insâf ile okuyup anlamağa
çalışmaları lâzımdır.

TENBÎH:

Önsözde bildirildiği gibi, bu kitâbda yalnız,
ibâdetlerin sahîh olmaları için lâzım olan ve günlük işlerin doğru
olarak yapılmasını sağlıyan bilgiler kısaca yazılıdır. Bu kadar
bilginin her ihtiyâca cevâb vermesi imkânsızdır. Fazla bilgi
edinmek için, bu kitâbda tavsiye edilen, mu’teber kitâblara
mürâce’at ediniz!

Herkese üç şey çok lâzımdır
önce,

biri, îmân edinmekdir iyice,

Biri, islâma uymakdır her
yerde,

fıkhı iyi öğrenmeli elbette.

Bir de ihlâsdır, her işde
dâimâ,

şöyle ki, hiç olmıya ucb-ü riyâ.

Bu üçü birden tehakkuk
etmeli,

böyledir, islâmiyyetin temeli.

Hem bu ihlâs olmasa, makbûl
değil,

tesavvufdur ihlâsın kaynağı bil!

Yukarıdaki şi’r, imâm-ı
Rabbânînin (Mektûbât Tercemesi) kitâbının birinci
cild, otuzaltıncı, kırkıncı, ellidokuzuncu ve yüzyetmişyedinci
mektûblarından ve (Hadîka-tün-nediyye) cild 1.
sahîfe 366 dan özetlenmişdir.

İslâmiyyetin temeli üçdür: İlm, amel ve ihlâs.
1– İlm, Ehl-i sünnet âlimlerinin kitâblarından öğrenilir. 2– İlme
uygun olan ameldir. 3– İlmde ve amelde ihlâs sâhibi olmakdır.
İhlâs, ilmin ve amelin Allah rızâsı, Allah sevgisi ile olmasıdır.
Mal, mevkı’ ve şöhret için olmamasıdır. Bu üçüne sâhib olan
müslimâna (Hakîkî müslimân) ve (İslâm
âlimi) denir. Bunların
yükseklerine (Müctehid) denir. Biri noksan olup
da, kendini din adamı tanıtana (Kötü din
adamı), (Bid’at
sâhibi) veyâ (Zındık) denir. Kur’ândan ve
hadîsden yanlış ma’nâ çıkarana (Bid’at
sâhibi) denir. Kendi düşüncelerine Kur’ân, hadîs
diyene (Zındık) denir.

TAM İLMİHÂL

SE’ÂDET-İ EBEDİYYE

Besmeleyle başlıyalım
kitâba!

Allah adı, en iyi bir sığnakdır.

Ni’metleri sığmaz ölçü hisâba

Çok acıyan, afvı seven bir Rabdır!

(Se’âdet-i Ebediyye) kitâbını
yazmağa, Besmele ile başlıyorum. Dünyâda bütün insanlara acıyarak,
fâideli şeyleri yaratıp göndermekdedir. Âhıretde, Cehenneme gitmesi
gereken mü’minlerden dilediklerini, ihsân ederek, afv edecek,
Cennete kavuşduracakdır. Her canlıyı yaratan, her vârı, her ân
varlıkda durduran, hepsini korku ve dehşetden koruyan yalnız Odur.
Böyle bir Allahın şerefli ismine sığınarak, bu kitâbı yazmağa
başlıyorum.


BİRİNCİ KISM

 1 — Cenâb-ı
Hak, hepimizi dünyâ ve âhıretin efendisi ve bütün insanların her
bakımdan en yükseği ve en iyisi olan, Muhammed Mustafâya
“sallallahü aleyhi ve sellem” tâbi’ olmak se’âdetiyle
şereflendirsin. Çünki cenâb-ı Hak, Ona tâbi’ olmağı, Ona uymağı çok
sever. Ona uymanın ufak bir zerresi, bütün dünyâ lezzetlerinden ve
bütün âhıret ni’metlerinden dahâ üstündür. Hakîkî üstünlük, Onun
sünnet-i seniyyesine tâbi’ olmakdır ve insanlık şerefi ve
meziyyeti, Onun dînine uymakdır. [Sünnet kelimesi, üç ayrı ma’nâya
gelir. Burada, (Ahkâm-ı
islâmiyye) demekdir.]

[Ona tâbi’ olmak, ya’nî Ona uymak, Onun
gitdiği yolda yürümekdir. Onun yolu, Kur’ân-ı kerîmin gösterdiği
yoldur. Bu yola (Dîn-i islâm) denir. Ona uymak
için, önce îmân etmek, sonra müslimânlığı iyice öğrenmek, sonra
farzları edâ edip harâmlardan kaçınmak, dahâ sonra, sünnetleri
yapıp mekrûhlardan kaçınmak lâzımdır. Bunlardan sonra, mubâhlarda
da Ona uymağa çalışmalıdır.

Îmân etmek, bütün insanlara lâzımdır. Herkes
için îmân zarûrîdir. Îmân edenlerin, farzları yapıp harâmlardan
kaçınması lâzımdır. Her mü’min, farzları yapmağa ve harâmlardan
kaçınmağa, ya’nî müslimân olmağa me’mûrdur. Her mü’min,
Peygamberimizi “sallallahü aleyhi ve sellem”, malından ve cânından
dahâ çok sever. Bu sevgisinin bir alâmeti, sünnetleri yapıp
mekrûhlardan kaçınmakdır. Bir mü’min, bütün bunlara tâbi’ oldukdan
sonra, mubâhlarda da, ne kadar Ona uyarsa, o derece kâmil ve olgun
bir müslimân olur. Allahü teâlâya, o derece yakın, ya’nî sevgili
olur.

Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve sellem”
söylediklerinin hepsini beğenip kalbin kabûl etmesine, ya’nî
inanmasına (Îmân) denir. Böylece inanan
insanlara, (Mü’min) denir. Onun sözlerinden birine
bile inanmamağa veyâ iyi ve doğru olduğunda şübhe
etmeğe (Küfr) denir. Böyle inanmıyan
kimselere (Kâfir) [Allah düşmanı] denir. Allahü
teâlânın, Kur’ân-ı kerîmde, yapılmasını açıkca emr etdiği şeylere,
ya’nî bu emrlere (Farz) denir. Yapmayınız diye
açıkça men’ ve yasak etdiği şeylere (Harâm) denir.
Allahü teâlânın, açıkca bildirmeyip, yalnız Peygamberimizin
“sallallahü aleyhi ve sellem” yapılmasını övdüğü, yâhud devâm üzere
yapdığı, yâhud yapılırken görüp de mâni’ olmadığı
şeylere (Sünnet) denir. Sünneti beğenmemek
küfrdür. Beğenip de yapmamak suç değildir. Onun beğenmediği şeylere
ve ibâdetin sevâbını gideren
şeylere (Mekrûh) denir. Yapılması emr olunmayan ve
yasak da edilmeyen şeylere (Mubâh) denir. Bu emr
ve yasakların hepsine (Ahkâm-ı
ilâhiyye) veyâ (Ef’âl-i
mükellefîn) ve (Ahkâm-ı
islâmiyye) denir.

(Ef’âl-i mükellefîn) sekizdir.
Farz, vâcib, sünnet, müstehab, mubâh, harâm, mekrûh, müfsid. Yasak
edilmiş olmıyan, yâhud yasak edilmiş ise de, islâmiyyetin özr,
mâni’ ve mecbûriyyet tanıdığı sebeblerden birisi ile yasaklığı
kaldırılmış olan şeylere (Halâl) denir. Bütün
mubâhlar halâldir. Meselâ, iki müslimânı barışdırmak için yalan
söylemek halâl olur. Her halâl mubâh olmıyabilir. Meselâ ezân
okunurken, alış-veriş, mubâh değil, mekrûhdur. Hâlbuki
halâldir.

Îmânı ve farzları ve harâmları öğrenmek,
bilmek de farzdır. Otuzüç farz meşhûrdur. Bunlardan dördü esâs
olup, nemâz kılmak, oruc tutmak, zekât vermek ve hac etmekdir. Îmân
ile berâber bu dört farz, islâmın şartıdır. Îmân edip de ibâdet
edene, ya’nî bu dört farzı
yapana (Müslim) veyâ (Müslimân) denir.
Dördünü birden yapıp da, harâmlardan kaçınan, tam müslimândır.
Bunlardan biri bozuk olur veyâ hiç olmazsa, müslimânlık bozuk olur.
Dördünü de yapmıyan, mü’min olsa da müslimânlığı tam değildir.
Böyle îmân, insanı yalnız dünyâda korursa da, âhırete îmânla gitmek
güç olur. Îmân, muma benzer, (Ahkâm-ı
islâmiyye) mum etrâfındaki fener gibidir. Mum ile birlikde
fener de, (İslâmiyyet)dir ve (Dîn-i
islâm)dır. Fenersiz mum çabuk söner. Îmânsız, islâm olamaz.
İslâm olmayınca, îmân da yokdur.

(Din), insanları se’âdet-i
ebediyyeye götürmek için Allahü teâlâ tarafından gösterilen yol
demekdir. Din ismi altında insanların uydurduğu iğri yollara din
denmez, dinsizlik ve kâfirlik denir. Allahü teâlâ, Âdem
aleyhisselâmdan beri, her bin senede, bir Peygamber vâsıtası ile,
insanlara bir din göndermişdir. Bu Peygamberlere “salevâtullahi
teâlâ aleyhim ecma’în” (Resûl) denir. Her asrda,
en temiz bir insanı Peygamber yaparak, bunlar ile dinleri
kuvvetlendirmişdir. Resûllere tâbi’ olan bu Peygamberlere
de, (Nebî) denir. Bütün Peygamberler, hep aynı
îmânı söylemiş, hepsi ümmetlerinden aynı şeylere îmân etmeği
istemişlerdir. Fekat, dinleri, ya’nî kalb ile, beden ile yapılması
ve sakınılması lâzım olan şeyleri başka başka olduğundan,
islâmlıkları, müslimânlıkları da ayrıdır.

Îmân edip de kendini ahkâm-ı islâmiyyeye
uyduran müslimândır. Ahkâm-ı islâmiyyeyi kendi arzûlarına,
keyflerine uydurmak istiyen kâfirdir. Bunlar bilmezler ki, Allahü
teâlâ, dinleri, nefsin arzûlarını, keyflerini kırmak ve
taşkınlıklarını önlemek için göndermişdir.

Her din, kendisinden önce gelen dîni nesh
etmiş, değişdirmişdir. En son gelen ve her dîni değişdirmiş, dahâ
doğrusu dinlerin hepsini kendinde toplamış olup, kıyâmete kadar hiç
değişmiyecek olan din, Muhammed aleyhisselâmın dînidir. Bugün,
Allahü teâlânın sevdiği, beğendiği din de, bu ahkâm ile kurulmuş
olan İslâm dînidir. Bu dînin bildirdiği farzları yapanlara ve
harâmlardan kaçınanlara Allahü teâlâ, âhıretde ni’metler, iyilikler
verecekdir. Ya’nî bunlar, sevâb kazanır. Farzları yapmıyanlara ve
harâmlardan kaçınmıyanlara, âhıretde cezâlar, acılar vardır. Ya’nî
böyle kimseler, günâha girer. Îmânı olmıyanların farzları kabûl
olmaz. Ya’nî bunlara sevâb verilmez. Farzları yapmıyan mü’minlerin,
sünnetleri kabûl olmaz. Ya’nî bunlara sevâb verilmez. Bunlar
Peygamberimize “sallallahü aleyhi ve sellem” tâbi’ olmuş olmaz. Bir
kimse, bütün farzları yapıp da, bir farzı özrsüz terk ederse, bu
borcunu ödemedikçe, bu cinsden olan hiç bir nâfile ibâdetine ve
sünnetine sevâb
verilmez. (Miftâh-un-necât)daki (Yâ Alî,
insanlar fedâil ile meşgûl oldukları zemân, sen farzları
temâmlamağa çalış!) ve imâm-ı Gazâlînin (Dürret-ül
fâhıre) kitâbının üçüncü faslı sonundaki (Allahü
teâlâ, kazâya kalmış nemâz borcu bulunan ve harâm elbise giyen
kimsenin [Nâfile] nemâzını kabûl etmez) hadîs-i şerîfleri,
bunu açık olarak
bildirmekdedir. (Miftâh-un-necât), Hakîkat
kitâbevi tarafından basdırılmışdır. Mubâhlar iyi niyyet ile güzel
düşünceler ile yapılınca, insan sevâb kazanır. Kötü niyyetlerle
yapılırsa veyâ bunları yapmak, bir farzı vaktinde edâ etmeğe mâni’
olursa, günâh olurlar. Farzlar yapılırken, kötü niyyetler
karışırsa, borc ödenmiş, cezâdan kurtulmuş olunur ise de, sevâb
kazanılmaz. Belki günâh da olur. Harâm işliyenlerin farzları ve
sünnetleri sahîh olur. Ya’nî borclarını ödemiş olurlar ise de,
sevâb kazanmazlar. (Hadîka)da, (Bid’at
sâhiblerinin ibâdetleri kabûl olmaz) hadîs-i şerîfini
anlatırken buyuruyor ki, (Günâhlardan sakınmayan müslimânların
ibâdetleri sahîh olsa da kabûl olmaz). Harâmlar iyi niyyet ile
yapılsa da, mubâh olamaz. Ya’nî harâmlara hiçbir zemân sevâb
verilemiyeceği gibi, özrsüz harâm işleyen herhâlde günâha girer.
Harâmdan iyi niyyet ile, ya’nî Allahü teâlâdan korkarak sakınan,
vazgeçen sevâb kazanır. Başka bir sebeb ile harâm işlemezse, sevâb
kazanmaz. Yalnız, günâhından kurtulur. Harâm işleyenlerin, (Sen
kalbime bak, kalbim temizdir. Allahü teâlâ kalbe bakar) demeleri
boşdur. Fâidesizdir. Müslimânları aldatmakdır. Kalbin doğru ve
temiz olmasına alâmet, ahkâm-ı islâmiyyeye yapışmak, ya’nî emrlere
ve yasaklara uymak olduğu (Mektûbât)ın birinci cildinin
otuzdokuzuncu mektûbunda uzun
yazılıdır. (Şir’at-ül-islâm)ın 246. cı sahîfesinde
ve (Hadîka)da, takvâyı anlatırken diyor ki, (Harâmların
iyi niyyet ile yapılması, bunları harâmlıkdan çıkarmaz. İyi niyyet,
harâmlara ve mekrûhlara te’sîr etmez. Bunları tâ’at hâline
çevirmez).

(Mir’ât-ül-mekâsıd) kitâbı,
yetmişüçüncü sahîfede ve İbni Âbidîn “rahmetullahi aleyh” abdestin
niyyetinde ve (Milel-Nihal) tercemesi,
ellidördüncü sahîfesinde diyor ki, amel, ya’nî iş üçe
ayrılır: (Ma’sıyyet)ya’nî günâh olan işler. Bunlar,
Allahü teâlânın beğenmediği şeylerdir. Allahü teâlânın emr etdiği
şeyi yapmamak veyâ yasak etdiğini yapmak
ma’sıyyetdir. (Tâ’at) ya’nî Allahü teâlânın
beğendiği şeylerdir. Bunlara (Hasene) de denir.
Tâ’at yapan
müslimâna (Ecr) ya’nî (Sevâb), ni’met,
iyilik vereceğini va’d buyurdu.
Üçüncüsü (Mubâh) ya’nî günâh veyâ tâ’at olduğu
bildirilmemiş olan işlerdir. Yapanın niyyetine göre, tâ’at veyâ
günâh olurlar.

Günâhlar, niyyetsiz veyâ iyi niyyet ederek
işlenirse, günâh olmakdan çıkmaz. (Ameller, niyyete göre
iyi veyâ kötü olur) hadîs-i şerîfi, tâ’atlara ve mubâhlara
niyyete göre sevâb verileceğini bildirmekdedir. Bir kimse, birinin
gönlünü almak için başkasını incitse veyâ başkasının malı ile
sadaka verse, yâhud harâm para ile mekteb, câmi’ yapdırsa, bunlara
sevâb verilmez. Bunlara sevâb beklemek, câhillik olur. Zulm, günâh,
iyi niyyet ile işlenirse, yine günâh olur. Böyle işleri yapmamak
sevâbdır. Bilerek yaparsa, büyük günâh olur. Günâh olduğunu
bilmiyerek yaparsa, müslimânların çoğunun bildiği şeyleri onun
bilmemesi, öğrenmemesi de günâh olur. Dâr-ül-harbde dahî olsa,
islâm bilgilerinin şâyı’, ya’nî yaygın olduğu yerde, cehl özr
olmaz, günâh olur.

Tâ’atlar, niyyetsiz veyâ Allah için niyyet
ederek yapılınca, sevâb hâsıl olur.

Tâ’at yaparken, Allahü teâlâ için yapdığını
bilse de, bilmese de kabûl olur. Ya’nî sevâb hâsıl olur. Bir kimse
Allahü teâlâ için yapdığını bilerek tâ’at yaparsa,
buna (Kurbet) denir. Kurbet olan işi de yaparken
sevâb hâsıl olması için niyyet etmek şart değildir. Sevâb hâsıl
olması için, Allah rızâsı için niyyet etmek lâzım olan
tâ’ate (İbâdet etmek) denir. Niyyetsiz alınan
abdest ibâdet olmaz, kurbet olur. Bununla, hadesden tahâret hâsıl
olup nemâz kılınır. Görülüyor ki, her ibâdet kurbetdir ve tâ’atdır.
Kur’ân-ı kerîm okumak, vakf, köle âzâd etmek ve sadaka ve hanefî
mezhebinde abdest almak ve benzerleri yapılırken sevâb hâsıl olmak
için, niyyet lâzım olmadığından, kurbetdirler ve tâ’atdırlar.
Fekat, ibâdet değildirler. Tâ’at veyâ kurbet olan bir iş
yapılırken, Allah için niyyet edilirse, ibâdet yapılmış olur. Fekat
bunlar, ibâdet olarak emr olunmadı. Allahü teâlâyı tanımağa yarayan
fizik, kimyâ, bioloji, astronomi gibi bilgileri öğrenmek tâ’atdır,
kurbet değildir. Çünki kâfir, Allahü teâlânın varlığını, bunları
öğrenirken değil, öğrendikden sonra anlar. Tâ’at, kötü niyyet ile
yapılırsa, günâh olur. Güzel niyyetlerle tâ’atın sevâbı artdırılır.
Meselâ, câmi’de oturmak, tâ’atdır. Mescidin, Allahü teâlânın evi
olduğunu düşünerek, Allahü teâlânın evini ziyâreti de niyyet
ederse, sevâbı dahâ çok olur. Nemâz kılmağı beklemek için de niyyet
ederse ve dışarda gözü, kulağı günâh işlemesin diye de ve mescidde
i’tikâf ederek âhıreti düşünmeği de, mescidde, Allahü teâlânın
adını zikr etmeği de, orada emr-i ma’rûf ve nehy-i münker etmeği,
ya’nî va’z etmeği de, va’z dinlemeği de, yâhud Allahü teâlâdan hayâ
ederek edebli olmağı da niyyet ederse, her niyyeti için ayrı
sevâblara kavuşur. Her tâ’atda böyle çeşidli niyyetler ve sevâblar
da vardır. İbni Âbidîn “rahmetullahi aleyh”, hacca vekîl göndermeği
anlatırken de, bunları ta’rîf etmekdedir.

Her mubâh, iyi niyyet ile yapılınca tâ’at
olur. Kötü niyyet ile yapılınca, günâh olur. Koku sürünen, iyi
giyinen kimse, dünyâ lezzeti için veyâ gösteriş yapmak, öğünmek
için veyâ kendini kıymetlendirmek için, yâhud yabancı kadınları,
kızları avlamak için şık giyinirse, günâh işlemiş olur. Dünyâ
lezzetini tatmak için olan niyyetine azâb verilmez ise de, âhıret
ni’metlerinin azalmasına sebeb olur. Başka niyyetleri için azâb
görür. Bu kimse, sünnet olduğu için koku sürünür, şık giyinirse,
câmi’e saygı için, câmi’de yanına oturan müslimânları incitmemek
için, temiz olmak için, sıhhatli olmak için, islâmın vakârını,
şerefini korumak için niyyet edince, her niyyeti için ayrı sevâblar
kazanır. Ba’zı âlimler buyuruyor ki, her mubâh işde, hattâ yimede,
içmede, uyumada ve halâya girmekde bile iyi niyyet etmeği
unutmamalıdır. İnsan, mubâh bir işe başlarken, niyyetine dikkat
etmelidir. Niyyeti iyi ise, o işi yapmalıdır. Niyyeti, yalnız
Allahü teâlâ için olmazsa, yapmamalıdır. Hadîs-i
şerîfde, (Allahü teâlâ, sizin sûretlerinize, mallarınıza,
bakmaz. Kalblerinize ve amellerinize bakar) buyuruldu.
Ya’nî, Allahü teâlâ, insanın yeni, temiz elbisesine, hayrât ve
hasenâtına, malına, rütbesine bakarak sevâb ve ikrâm vermez.
Bunları ne düşünce ile, ne niyyet ile yapdığına bakarak, sevâb veyâ
azâb verir.

O hâlde, her mü’mine önce lâzım, birinci farz
olan şey, îmânı, farzları, harâmları öğrenmekdir. Bunlar
öğrenilmedikce, müslimânlık olamaz. Îmân elde tutulamaz. Hak
borcları ve kul borcları ödenilemez. Niyyet, ahlâk düzeltilemez ve
temizlenemez. Düzgün niyyet edinilmedikce, hiçbir farz kabûl
olmaz. (Dürr-ül-muhtâr)daki hadîs-i
şerîfde, (Bir sâat ilm öğrenmek veyâ öğretmek, sabâha kadar
ibâdet etmekden dahâ
sevâbdır) buyuruldu. (Hadarât-ül-kuds) müellifi,
doksandokuzuncu sahîfede diyor ki, (İmâm-ı
Rabbânîden (Buhârî), (Mişkât), (Hidâye), (Şerh-i
Mevâkıf) kitâblarını okudum. Gençleri ilm öğrenmeğe teşvîk
ederdi. Önce ilm, sonra tarîkat buyururdu. Benim, ilmden
kaçındığımı, tarîkatden zevk aldığımı görünce, hâlime merhamet
ederek, kitâb oku! İlm öğren! Câhil sofu, şeytânın maskarası olur,
[Rütbetül ilmi a’ler rüteb] ya’nî, rütbelerin en
üstünü, ilm rütbesidir buyurdu).

İhlâs ile, ya’nî Allahü teâlânın rızâsına,
sevgisine kavuşmak ve sevâb kazanmak niyyeti ile, farzları,
sünnetleri yapmağa ve harâmlardan ve mekrûhlardan kaçınmağa, ya’nî
ahkâm-ı islâmiyyeyi yerine getirmeğe (İbâdet
etmek) denir. Niyyetsiz, ibâdet olamaz. Resûlullaha
“sallallahü aleyhi ve sellem” tâbi’ olmak için, önce îmân etmek,
sonra ahkâm-ı islâmiyyeyi öğrenmek ve yapmak lâzımdır.

Îmân etmek, Ona tâbi’ olmağa başlamak ve
se’âdet kapısından içeri girmek demekdir. Allahü teâlâ Onu,
dünyâdaki bütün insanları se’âdete da’vet için gönderdi ve Sebe’
sûresi, yirmisekizinci âyetinde meâlen, (Ey sevgili Peygamberim
“sallallahü aleyhi ve sellem”! Seni, dünyâdaki bütün insanlara
ebedî se’âdeti müjdelemek ve bu se’âdet yolunu göstermek için,
beşeriyyete gönderiyorum) buyurdu.]

Meselâ, Ona uyan bir kimsenin, gün ortasında
bir parça uyuması, Ona uymaksızın, birçok geceleri ibâdetle
geçirmekden, katkat dahâ kıymetlidir.
Çünki, (Kaylûle) etmek, ya’nî öğleden önce biraz
yatmak âdet-i şerîfesi idi. Meselâ, Onun dîni emr etdiği için,
bayram günü oruc tutmamak ve yiyip içmek, Onun dîninde bulunmayıp
senelerce tutulan oruclardan dahâ kıymetlidir. Onun dîninin emri
ile fakîre verilen az bir şey ki, buna zekât denir, kendi arzûsu
ile, dağ kadar altın sadaka vermekden dahâ efdaldir.
Emîr-ül-mü’minîn Ömer “radıyallahü anh”, bir sabâh nemâzını cemâ’at
ile kıldıkdan sonra, cemâ’ate bakıp, bir kimseyi göremeyince sordu:
Eshâbı dediler ki, geceleri sabâha kadar ibâdet ediyor. Belki şimdi
uyku basdırmışdır. Emîr-ül-mü’minîn buyurdu ki, (Keşke bütün gece
uyuyup da, sabâh nemâzını cemâ’at ile kılsaydı, dahâ iyi olurdu).
İslâmiyyetden sapıtmış olanlar, sıkıntı çekip ve mücâhede edip,
nefslerini körletiyor ise de, bu dîne uygun yapmadıklarından
kıymetsizdir ve hakîrdir. Eğer bu çalışmalarına ücret hâsıl olursa,
dünyâda birkaç menfe’atden ibâret kalır. Hâlbuki, dünyânın hepsinin
kıymeti ve ehemmiyyeti nedir ki, bunun bir kaçının i’tibârı olsun.
Bunlar, meselâ çöpçüye benzer ki, çöpçüler herkesden dahâ çok
çalışır ve yorulur. Ücretleri de herkesden aşağıdır. Ahkâm-ı
islâmiyyeye tâbi’ olanlar ise, latîf cevâhir ve kıymetli elmaslar
ile meşgûl olan mücevherciler gibidir. Bunların işi az, kazancları
pek çokdur. Ba’zan bir sâatlik çalışmaları, yüzbinlerce senenin
kazancını hâsıl eder. Bunun sebebi şudur ki, ahkâm-ı islâmiyyeye
uygun olan amel, Hak teâlânın makbûlüdür, mardîsidir, çok
beğenir.

[Böyle olduğunu kitâbının çok yerinde
bildirmişdir. Âl-i İmrân sûresi, otuzbirinci âyetinde
meâlen, (Ey sevgili Peygamberim “sallallahü aleyhi
ve sellem”! Onlara de ki, eğer Allahü teâlâyı seviyorsanız ve
Allahü teâlânın da, sizi sevmesini istiyorsanız, bana tâbi’ olunuz!
Allahü teâlâ bana tâbi’ olanları
sever) buyuruldu.]

İslâmiyyete uymıyan şeylerin hiç birisini Hak
teâlâ sevmez, beğenmez. Sevilmeyen, beğenilmeyen şeye sevâb verilir
mi? Belki cezâya sebeb olur.

 2 — Cenâb-ı Hak,
Kur’ân-ı kerîmde, Nisâ sûresi, sekseninci âyetinde, Muhammed
aleyhisselâma itâ’at etmenin, kendisine itâ’at etmek olduğunu
bildiriyor. O hâlde, Onun Resûlüne “sallallahü aleyhi ve sellem”
itâ’at edilmedikce, Ona itâ’at edilmiş olmaz. Bunun pek kat’î ve
kuvvetli olduğunu bildirmek için, âyet-i kerîmede (Elbette
muhakkak böyledir) buyurdu ve ba’zı doğru düşünmiyenlerin,
bu iki itâ’ati birbirinden ayrı görmelerine meydân bırakmadı.
Allahü teâlâ, yine Nisâ sûresinin yüzellinci ve yüzellibirinci
âyet-i kerîmelerinde meâlen, (Kâfirler, Allahü teâlânın
emrleri ile Peygamberlerinin emrlerini birbirinden ayırmak
istiyorlar. Yehûdîler diyor ki, biz Mûsâ aleyhisselâma inanırız.
Îsâ ile Muhammed aleyhimesselâma inanmayız. Hıristiyanlar ise,
yalnız Îsâ aleyhisselâma inanıp, Ona, hâşâ, Allahü teâlânın oğlu
diyor. Bu inanışları ve dinleri kıymetsizdir. Onların hepsi
kâfirdir. Kâfirlerin hepsine Cehennem azâbını, çok acı azâbları
hâzırladık) buyurarak, bunlardan şikâyet
etmekdedir.

 3 — Se’âdet-i
ebediyyeye kavuşmak için, müslimân olmak lâzımdır. Müslimân olmak
için, hiçbir formaliteye, müftîye, imâma gitmeğe lüzûm
yokdur. (Makâmât-i mazheriyye) onikinci
faslında diyor ki, (Allahü teâlâya ve Resûlüne ve Onun Allahü
teâlâdan getirdiklerinin hepsine inandım. Allahü teâlânın ve
Resûlünün dostlarını severim ve düşmanlarını sevmem demek kâfîdir.
Her bilgiyi delîl ile isbât etmek, ya’nî Kur’ân-ı kerîmdeki veyâ
hadîs-i şerîflerdeki yerlerini göstermek, âlimlerin vazîfesidir.
Her müslimâna lâzım değildir). İbni Âbidîn de, (Kâfirin
nikâhı) bahsi sonunda, böyle buyurmakdadır. [Îmâna gelen
yaşlı adamın sünnet olması şart değildir. Hiç olmasa da olur
denildi. Çünki sünnet, avret yerinin görünmesi için özr olmaz
diyenler de vardır. (Hadîka)da
ve (Berîka)da diyor ki, (Müslimân olan yaşlı adam ve
hastalar, sünnetin acısına dayanamazlarsa, sünnet edilmezler.)
Doktor Necmüddîn Ârif beğ, 1343 [m. 1925] de İstanbulda
basılan (Amelî Cerrâhî) kitâbında diyor ki,
(Yehûdîler çocuk yedi günlük iken, müslimânlar, herhangi bir
zemânda sünnet yapar. Sıhhî fâidesinden dolayı Avrupa ve Amerikada
birçok hıristiyanlar da, kendilerini ve çocuklarını sünnet
etdirmekdedir.) Sünnetin nasıl yapılacağı, bu kitâbda ve Sinop
meb’ûsu doktor Rızâ Nûr beğin (Fenn-i
hitân) kitâbında uzun yazılıdır.]

 4 — Bütün insanlara
önce lâzım olan şey, (Ehl-i sünnet) âlimlerinin
kitâblarında bildirdikleri gibi, bir îmân ve i’tikâd edinmekdir.
Peygamberimiz Muhammed aleyhisselâmın yolunu bildiren, Kur’ân-ı
kerîmden murâd-ı ilâhîyi anlayan, hadîs-i şerîflerden murâd-ı
peygamberîyi çıkaran bu büyük âlimlerdir. Kıyâmetde kurtuluş yolu,
bunların gösterdiği yoldur. Allahü teâlânın Peygamberinin ve Onun
Eshâbının “radıyallahü teâlâ anhüm ecma’în” yolunu kitâblara
geçiren, değişdirilmekden ve bozulmakdan koruyan, (Ehl-i
sünnet) âlimleridir.

 5 — Dört mezhebde
ictihâd derecesine yükselmiş olan müctehidlere ve bunların
yetişdirmiş oldukları büyük âlimlere (Ehl-i
sünnet) âlimleri denir. Ehl-i sünnetin reîsi ve
kurucusu, (İmâm-ı a’zam Ebû Hanîfe Nu’mân bin
Sâbit) ve iki imâm, Ebû Mensûr Mâtürîdî ve Ebül-Hasen-i
Eş’arîdir.

 6 — Hakîkate varmış
Evliyânın büyüklerinden olan Sehl bin Abdüllah Tüsterî
“rahmetullahi aleyh” diyor ki, (Eğer Mûsâ ve Îsâ aleyhimesselâmın
ümmetlerinde, imâm-ı a’zam Ebû Hanîfe “rahmetullahi teâlâ aleyh”
gibi bir zât bulunsaydı, bunlar yehûdîliğe ve hıristiyanlığa
dönmezdi).

 7 — Bu büyük
imâmın ve yüzlerce talebesinin ve bunların da yetişdirdiği binlerce
büyük insanın yazdığı milyonlarca kitâb, Peygamberimizin yolunu,
bütün dünyâya doğru olarak yaymış, tanıtdırmışdır. Şimdi, internet
denilen âletler vâsıtası ile, dünyânın her yerinde islâmiyyet çok
kolay öğrenilmekdedir. Bugün islâm dînini, duyamıyacak, hür dünyâda
bir şehr, bir köy ve bir kimse kalmamışdır. İslâmiyyeti işitince,
doğru olarak öğrenmek istiyene, Allahü teâlâ, bunu nasîb edeceğini
va’d buyurmuşdur. Bugün, dünyâ kütübhânelerini doldurmuş olan bu
kitâbların ismlerini bildiren fihristler mevcûddur. Meselâ, Kâtib
Çelebînin(Keşf-üz-zunûn) kitâbında, onbeşbine yakın
kitâb ve onbin kadar müellif ismi vardır. Bu kitâb, iki cild olup,
arabîdir. Bağdâdlı İsmâ’îl pâşa, bu kitâba, iki cild zeyl, ya’nî
ilâve yazmışdır. Bu zeyllerde, onbine yakın kitâb ve müellif ismi
vardır. Keşf-üz-zunûn, 1250 [m. 1835] de, üstde arabî, altda
latince tercemesi olarak, Leipzigde basılmışdır. Dahâ önce 1112 [m.
1700] de fransızcaya terceme edilmişdi. Hemen yine o târîhde Mısrda
da basılmışdı. Son olarak, iki zeyli ile berâber 1360-1366 [m.
1941-1947] arasında İstanbulda arabî basılmışdır. Kitâblar, elifbâ
sırası iledir. Dördü de me’ârif kütübhânelerinde satılmakda idi.
İsmâ’îl pâşanın (Esmâ’-ül-müellifîn) ismindeki
arabî, iki cild kitâbı, 1370 ve 1374 [m. 1951 ve 1955] de
İstanbulda basılmışdır. Bu iki kitâbda, Keşf-üz-zunûn ve
zeyllerindeki kitâbların müellifleri, elifbâ sırası ile yazılmış ve
her ismin yanında, yazdığı eserleri bildirilmişdir. Bugün, bütün
dünyâda mevcûd, yalnız arabî islâm kitâblarını ve yazarlarını ve
her memleketde hangi kütübhânelerde ve numarasını gösteren, çok
istifâdeli ve kıymetli bir kitâb da, 1362 [m. 1943] de Leiden
şehrinde basılmış olan, Carl Brockelmannın (Geschichte der
Arabischen Litteratur) ismindeki almanca kitâbıdır. Osmânlı
devletinde yetişmiş âlimlerin hâl tercemesini
bildiren (Şakâ’ik-ı Nu’mâniyye) kitâbının sâhibi,
Taşköprü zâde Ahmed efendinin “rahmetullahi teâlâ
aleyh” (Miftâh-us-se’âde) kitâbı, beşyüze yakın
çeşidli ilmi ta’rîf ve îzâh edip, her ilmde yazılmış kitâb ve
bunları yazanlar hakkında bilgi vermekdedir. İslâm âlimlerini ve
eserlerini tanıtan bu kıymetli kitâbı, oğlu, Kemâleddîn Muhammed,
arabcadan türkçeye çevirmiş ve(Mevdû’ât-ül-ulûm) ismini
vermişdir. (Mevdû’ât-ül-ulûm), [1313] senesinde, İkdâm
gazetesi matba’asında basılmışdır. Piyasada mevcûddur. Bu kitâbı
okuyan, anlayışlı ve insâflı bir kimse, islâmiyyetin yirmi ana
ilmini ve bunların kolları olan, seksen ilmi ve bu ilmlerin
âlimlerini ve herbirinin yazdığı kitâbları görerek, durmadan,
yılmadan yazan, islâm âlimlerinin çokluğu ve herbirinin, ilm
deryâsına dalmakdaki mehâretleri karşısında, hayrân kalmakdan
kendini men’ edemez.

[Bu kitâblarında tabî’iyyecilerin ve
maddîcilerin sözlerini ve müslimân olmıyanların islâmiyyete sokmak
istedikleri uydurmaları delîller ve tartışmalar ile red ederek
hepsini susdurmuşlar, din düşmanı olan zındıkların hâzırladıkları
fitne ve fesâd ateşlerini söndürmüşlerdir. Ayrıca, kötü maksadlarla
Kur’ân-ı kerîme yanlış ma’nâlar vermeğe, bozuk tercemeler yapmağa
kalkışanların yüz karalarını meydâna çıkarıp, bir tarafdan îmân
edilmesi lâzım gelen şeyleri birer birer ve açıkça yazmışlar, bir
tarafdan da, bütün dünyâda olmuş ve kıyâmete kadar olacak her vak’a
ve hareketin ahkâm-ı islâmiyyesini, pek doğru olarak, insanlığın
önüne koymuşlardır.

İmâm-ı a’zam Ebû Hanîfenin “rahmetullahi teâlâ
aleyh” dersinde hâzır bulunan talebesinden sekizyüzden fazlasının
ismleri ve hâl tercemeleri kitâblarda yazılıdır. Bunlardan
beşyüzaltmışı fıkh ilminde derin âlim olarak şöhret bulmuş,
içlerinden otuzaltısı ictihâd makâmına yükselmişdir.]

 8 — Her bid’at
sâhibi, Kur’ân-ı kerîmde ve hadîs-i şerîflerde ma’nâları açık
olmayan i’tikâd bilgilerinde, yanlış te’vîl yaparak, yanlış ma’nâ
çıkardığı için, hak yoldan ayrılmışdır. Hâlbuki, Peygamberimiz
“aleyhisselâm” buyurdu ki, (Kur’ân-ı kerîmden kendi aklı
ile, kendi düşüncesi ve bilgisi ile ma’nâ çıkaran kâfirdir).
(Berîka) ve (Hadîka)da, dil âfetlerinin
ellincisini okuyunuz! Nemâzdan, îmândan haberi olmıyanların, para
kazanmak için, piyasaya sürdükleri, uydurma tefsîrlerinin, yaldızlı
reklâmlarına aldanmamalı, bunları almamalı,
okumamalıdır.

 9 —
Kur’ân-ı kerîmden ve hadîs-i şerîflerden çıkarılan ilmler içinde,
kıymetli ve doğru olan, yalnız (Ehl-i
sünnet) âlimlerinin anladıkları ve bildirdikleridir. Ehl-i
sünnet âlimleri, bu ilmleri, Eshâb-ı kirâmdan öğrendi. Bunlar da,
Resûlullahdan öğrendiler. Her mülhid, her bid’at sâhibi ve her
câhil, tutduğu yolun, Kur’ân-ı kerîme ve hadîs-i şerîflere uygun
olduğunu sanır ve iddi’â eder. Bu hâlde, Kur’ân-ı kerîmden ve
hadîs-i şerîflerden çıkarılan her ma’nâ, makbûl ve mu’teber
değildir.

 10 — Ehl-i sünnet
âlimlerinin, o büyük ve dindâr insanların bildirdikleri i’tikâddan,
îmândan kıl kadar ayrılanların, kıyâmetde azâbdan kurtulmaları
imkânsızdır. Böyle olduğu akl ile, Kur’ân-ı kerîm ile ve hadîs-i
şerîfler ile ve din büyüklerinin (Basîretleri) ile
ya’nî kalb gözleri ile görmeleri ile anlaşılmakdadır. Yanlışlık
ihtimâli yokdur. Bu büyüklerin kitâblarında bildirdikleri doğru
yoldan kıl kadar ayrılanların sözleri ve kitâbları, zehrdir. Hele
dünyâlık toplamak için, dîni âlet edenlerin ve kendilerine din
adamı ismini verip, her akllarına geleni yazan zındıkların hepsi,
din hırsızıdır. Bu kitâbları ve mecmû’aları okuyanların îmânlarını
çalarlar. Bunlara aldananlar, kendilerini müslimân sanıp nemâz
kılar. Hâlbuki, îmânları çalınmış, gitmiş olduğundan nemâzları ve
hiçbir ibâdetleri ve iyilikleri kabûl olmaz ve âhıretde işe
yaramaz.

Dinlerini dünyâya satanlar hakkında, Bekara
sûresinde meâli, (Câhiller, ahmaklar, dünyâdaki zevk ve
lezzetlere kavuşmak için, dinlerini, îmânlarını verdi. Âhıretlerini
satıp, dünyâyı, şehvetlerinin istediklerini aldılar. Kurtuluş
yolunu bırakıp, helâke koşdular. Bu alış-verişlerinde birşey
kazanmadılar. Bunlar, ticâret ve kazanç yolunu bilmedi. Çok ziyân
etdi) olan onaltıncı âyet-i kerîmesi
gönderildi.

 11 — İki cihân
se’âdetine kavuşmak, ancak ve yalnız, dünyâ ve âhıretin efendisi
olan, Muhammed aleyhisselâma tâbi’ olmağa bağlıdır. Ona tâbi’ olmak
için, îmân etmek ve ahkâm-ı islâmiyyeyi öğrenmek ve yapmak
lâzımdır. Kalbde doğru îmânın bulunmasına alâmet, kâfirleri düşman
bilip, onlara mahsûs olan ve kâfirlik alâmeti olan şeyleri
yapmamakdır. Çünki islâm ile küfr, birbirinin aksidir, zıddıdır.
Birinin bulunduğu yerde, diğeri bulunamaz, gider. Bu iki zıd şey,
bir arada bulunamaz. Bunlardan birisine kıymet vermek, diğerini
hakâret ve kötülemek olur. Allahü teâlâ, sevgilisi olan Muhammed
aleyhisselâma, huluk-ı azîm sâhibi olan, çok merhametli olan
Peygamberine “sallallahü aleyhi ve sellem”, islâm düşmanları ile
cihâd ve muhârebe etmeği ve onlara sertlik göstermeği emr ediyor.
Demek ki, islâm düşmanlarına sert davranmak huluk-ı azîmdendir.
İslâmiyyetin izzeti ve şerefi, küfrün ve kâfirlerin hakîr ve zelîl
olmasındadır. Kâfirlere izzet veren, hurmet eden, müslimânları
tahkîr etmiş, alçaltmış olur. [Hak teâlâ, Âl-i İmrân sûresinde
kâfirlere kıymet verenlerin ve küfre tâbi’ olanların aldandıklarını
ve pişmân olacaklarını beyân buyurarak meâli, (Ey benim
sevgili Peygamberime “sallallahü aleyhi ve
sellem” inananlar! Eğer, kâfirlerin sözlerine aldanıp da,
Resûlümün “sallallahü aleyhi ve sellem” yolundan
ayrılırsanız, kendilerine müslimân süsü veren din düşmanlarının,
ya’nî zındıkların uydurma ve yaldızlı sözlerine kapılarak,
îmânınızı çaldırırsanız, dünyâda ve âhıretde ziyân
edersiniz) olan yüzkırkdokuzuncu âyet-i kerîmeyi
gönderdi.]

Allahü teâlâ, kâfirlerin, kendi düşmanı ve
Peygamberinin “sallallahü aleyhi ve sellem” düşmanı olduklarını
bildiriyor. Allahü teâlânın düşmanlarını sevmek ve onlarla
kaynaşmak, insanı Allahü teâlâya ve Onun Peygamberine “sallallahü
aleyhi ve sellem” düşman olmağa sürükler. Bir kimse, kendini
müslimân zan eder. Kelime-i tevhîdi söyleyip, inanıyorum der. Nemâz
kılar ve her ibâdeti yapar. Hâlbuki, bilmez ki, böyle çirkin
hareketleri, onun îmânını ve islâmını temelinden
götürür.

[Kâfirler, ya’nî Resûlullahın “sallallahü
aleyhi ve sellem” bildirdiği islâm dînini beğenmiyenler, zemâna,
asra ve fenne uymuyor diyenler ve mürtedler, müslimânlarla ve
müslimânlıkla, açıkça ve alçakça alay ediyor, müslimânları aşağı
görüyorlar. Müslimânlığın dışında kalmak, keyflerine, şehvetlerine
ve içlerindeki kötü isteklerine uygun geldiğinden, müslimânlığa
gericilik, îmânsızlığa, dinsizliğe asrîlik, münevverlik ve ışıklı
yol diyorlar. (Mürted) demek, müslimân evlâdı
oldukları hâlde, müslimânlıkdan haberleri olmadığından ve hiç bir
din âliminin kitâbını okumadıklarından ve anlamadıklarından, yalnız
bir lutfe, bir teveccühe ve dünyâlığa kavuşmak için ve akıntıya
kapılmış olmak için, müslimânlığı beğenmiyenler, terakkîye mâni’dir
diyenlerdir.

Bunlardan ba’zısı, temiz yavruları aldatmak
için (İslâmiyyetde herşey “miş” ile bitiyor. Şöyle imiş, böyle imiş
diye, hep mışa dayanıyor. Bir sened ve vesîkaya dayanmıyor. Diğer
ilmler ise, isbât edilip, bir vesîkaya dayanmakdadır) diyorlar. Bu
sözleri ile, ne kadar câhil olduklarını gösteriyorlar. Hiç de, bir
islâm kitâbı okumamışlar. İslâmiyyet ismi altında, hayâllerinde,
birşeyler tasarlayıp, din bu düşüncelerden ibâretdir sanıyorlar.
Bilmiyorlar ki, hayâllere tapınan, hıristiyanlardır. Birkaç
yehûdînin ortaya çıkardığı, heykellere, taşlara tapınıyorlar.
Hâlbuki müslimânlar, peygamberlerin en üstünü Muhammed
aleyhisselâma tâbi’ olmakda, haber verdiği, mi’râc gecesinde görüp
konuşduğu ve hergün Cebrâîl ismindeki melek vâsıtası ile
haberleşdiği bir Allaha ibâdet etmekdedir. Bunların, islâmiyyetden
ayrı ve uzak gördükleri ilmler, fenler, vesîkalar, senedler, hep
islâm dîninin birer şu’besi, dallarıdır. Meselâ liselerde okunan
bütün fen bilgileri, kimyâ, bioloji kitâbları, ilk sahîfelerinde,
(Dersimizin esâsı, müşâhede [gözetleme], tedkîk [inceleme] ve
tecribedir) diyor. Ya’nî fen derslerinin esâsı, bu üç şeydir.
Hâlbuki, bu üçü de, islâmiyyetin emr etdiği şeylerdir. Ya’nî,
dînimiz, fen bilgilerini emr etmekdedir. Kur’ân-ı kerîmin çok
yerinde, tabî’atı, ya’nî mahlûkâtı, canlı ve cansız varlıkları
görmek, incelemek emr edilmekdedir. Eshâb-ı kirâm
“aleyhimürrıdvân”, birgün Peygamberimize “sallallahü aleyhi ve
sellem” sordu ve: (Yemene gidenlerimiz, orada hurma ağaçlarını,
başka dürlü aşıladıklarını ve dahâ iyi hurma aldıklarını gördük.
Biz Medînedeki ağaçlarımızı babalarımızdan gördüğümüz gibi mi
aşılayalım, yoksa, Yemende gördüğümüz gibi aşılayıp da, dahâ iyi ve
dahâ bol mu elde edelim?) dediler. Resûlullah “sallallahü aleyhi ve
sellem”, bunlara şöyle diyebilirdi: Biraz bekleyin! Cebrâîl
“aleyhisselâm” gelince, ona sorar, anlar, size bildiririm. Veyâ,
biraz düşüneyim. Allahü teâlâ, kalbime doğrusunu bildirir. Ben de,
size söylerim, demedi ve (Tecribe edin! Bir kısm ağaçları,
babalarınızın üsûlü ile, başka ağaçları da, Yemende öğrendiğiniz
üsûl ile aşılayın! Hangisi dahâ iyi hurma verirse, her zemân o üsûl
ile yapın!) buyurdu. Ya’nî tecribeyi, fennin esâsı olan
tecribeye güvenmeği emr buyurdu. Kendisi melekden anlar veyâ
mubârek kalbine elbette doğar idi. Fekat, dünyânın her tarafında,
kıyâmete kadar gelecek müslimânların, tecribeye, fenne
güvenmelerini işâret buyurdu. Hurma ağaçlarını aşılama
kıssası (Kimyâ-i se’âdet)de
ve (Ma’rifetnâme)nin yüzonsekizinci sahîfesinde
yazılıdır. İslâmiyyet, bütün fen kollarında, ilm ve ahlâk üzerinde,
her çeşid çalışmağı ehemmiyyetle emr etmekdedir. Bunlara çalışmak,
farz-ı kifâye olduğu, kitâblarda yazılıdır. Hattâ, bir islâm
şehrinde, fennin yeni bulduğu bir âlet, bir vâsıta yapılmayıp, bu
yüzden bir müslimân zarar görürse, o şehrin idârecilerini,
âmirlerini, islâmiyyet mes’ûl tutmakdadır. Hadîs-i
şerîfde, (Oğullarınıza yüzmek ve ok atmak öğretiniz!
Kadınların, evinde iplik iğirmesi ne güzel
eğlencedir) buyuruldu. Bu hadîs-i şerîf, harb için lâzım
olan her çeşid bilgi ve âleti edinmeği, hiç boş durmamağı ve
fâideli eğlenceleri emr etmekdedir. Bunun içindir ki, bugün, bir
islâm milletinin, atom bombası, sun’î peyk yaparak müslimânlığı
dünyâya tanıtması farzdır. Yapmağa çalışılmazsa, büyük günâh
olur.

Müslimânların bilmesi, öğrenmesi lâzım olan
bilgilere (Ulûm-i islâmiyye) müslimânlık bilgileri
denir. Bu bilgilerin kimisini öğrenmek farzdır. Kimisini öğrenmek
sünnet, bir kısmını öğrenmek de mubâhdır. İslâm bilgileri, başlıca
iki büyük kısma ayrılır: Birincisi (Ulûm-i
nakliyye) dir. Bunlara (Din bilgileri) de
denir. Ehl-i sünnet âlimleri, bu bilgileri, Eshâb-ı kirâmdan, Onlar
da Resûlullahdan öğrendiler. Din bilgileri de ikiye ayrılır: Zâhirî
ilmler ve bâtınî ilmler. Birincilere, (Îmân
bilgileri) ve (Fıkh
bilgileri) veyâ (Ahkâm-ı
islâmiyye), ikincilere (Tesavvuf
bilgileri) veyâ (Ma’rifet) denir. Îmân
bilgileri ve ahkâm-ı islâmiyye bilgileri, mürşidlerden, akâid ve
fıkh kitâblarından öğrenilir. Ma’rifet, kalblere, mürşidlerin
kalblerinden akar, gelir.

İslâm bilgilerinin ikinci
kısmı (Ulûm-i akliyye) dir. Canlıları
öğretene (Ulûm-i tıbbiyye), cansızları
öğretene (Ulûm-i hikemiyye) denir. Semâları,
yıldızları öğretene (Ulûm-i felekiyye), Erd
bilgilerine (Ulûm-i tabî’ıyye) demişlerdir. Ulûm-i
akliyye, matematik, mantık ve tecribî bilgilerdir. Bunlar, his
organları ile duyularak, akl ile incelenerek, tecribe ve hesâb
edilerek elde edilir. Bu bilgiler, din bilgilerinin anlaşılmasına
ve onların tatbîk edilmesine yardımcıdırlar. Bu bakımdan
lüzûmludurlar. Bunlar, zemânla artar, değişir, ilerler. Bunun
içindir ki, (Tekmîl-i sınâ’ât, telâhuk-ı efkâr iledir)
buyurulmuşdur. Bunun ma’nâsı (San’atın, fennin, tekniğin
ilerlemesi, fikrlerin, deneylerin birbirlerine eklenmesi ile olur)
demekdir.

Nakl yolu ile edinilen bilgiler, ya’nî din
bilgileri çok yüksekdir. Aklın, insan dimâgı gücünün dışında ve
üstündedir. Bunlar, hiçbir zemânda, kimse tarafından
değişdirilemez. Dinde reform olmaz sözünün ma’nâsı da budur. Akl
ile elde edilen bilgileri, islâmiyyet yasaklamamış, sınırlamamış,
ancak, bunların nakl bilgileri ile birlikde öğrenilmesini ve
sonuçlarının ahkâm-ı islâmiyyeye uygun, insanlara fâideli olarak
kullanılmasını, zulm, işkence, felâket vâsıtası yapılmamasını emr
etmişdir. Müslimânlar, birçok fen vâsıtası yapmışlar ve
kullanmışlardır. Pusula 687 [m. 1288] de keşf edildi. İğneli tüfek
1282 [m. 1866] da ve top 762 [m. 1361] de keşf edildi ve Fâtih
tarafından kullanıldı. İslâmiyyet, islâma karşı olanların, islâm
ahlâkını bilmiyenlerin, ilm şekline sokdukları, ders, vazîfe adını
verdikleri ahlâksızlıkların, uydurma târîhlerin, islâmiyyete
yapılan iftirâların okutulmasını, öğrenilmesini yasaklamakda,
zararlı, kötü propagandalardan kaçınılmasını, fâideli, iyi
bilgilerin öğrenilmesini istemekdedir.

İslâmiyyet, fâideli olan her ilmi, her fenni
ve her tecribeyi emr eden bir dindir. Müslimânlar, fenni sever, fen
adamının tecribelerine inanır. Fekat, fen adamıyım diyen fen
taklîdcilerinin iftirâlarına, yalanlarına aldanmaz.]

Kâfirler ellerinden gelirse, müslimânları
ezer, imhâ eder. Veyâhud, müslimânları, kendi uydurdukları yola
sokarlar.

[Nitekim masonların [m. 1900] senesi
ictimâ’ına âid zabtların yüzikinci sahîfesinde, (Dindârlara ve
ma’bedlere galebe çalmak kâfî değildir. Asl maksadımız, dinleri yok
etmekdir) yazılıdır.

Bunlar, kitâblarında ve konuşmalarında, din
düşmanlıklarını açıkca ve hayâsızca bildiriyorlar. İlmden, fenden
haberleri olmadığı için, çocukca şeyler söylüyorlar. Meselâ, eski
insanlar câhil imiş, tabî’at kuvvetleri karşısında âciz, zevallı
kalarak, hayâlî şeylere inanmışlar. Uydurdukları şeylere tapınarak,
yalvararak, küçüklüklerini göstermişler. Hâlbuki, bugün atom
asrındayız. Tabî’ate hâkim olup istediğimizi yapıyoruz. Tabî’at
kuvvetleri hâricinde birşey yokdur. Cennet, Cehennem, cin, melek,
eski insanların uydurduğu şeylerdir. Gidip gören var mı?
Görülmiyen, tecribe edilmiyen şeylere inanılır mı, diyorlar.
Dinsizlerin bu sözleri, târîhden de haberleri olmadığını
gösteriyor. Târîh boyunca, her asrda gelen câhiller, kendilerini
akllı, bilgili, eski insanları câhil sanmış. Âdem aleyhisselâmdan
beri, her asrda gönderilen dinleri, eski câhillerin sözleri diyerek
bozmuşlar, inkâr etmişlerdir. Kur’ân-ı kerîmin birçok yerinde,
kâfirlerin böyle sözleri bildirilmekde ve cevâb verilmekdedir.
Meselâ Mü’minûn sûresinin otuzuncu âyet-i kerîmesinden
sonra, (Nûh aleyhisselâma inanmadılar. Onları suda boğduk.
Ondan sonra yaratdığımız insanlara, içlerinden Peygamber gönderdik
ve Allahü teâlâya ibâdet ediniz. İbâdet edilecek, Ondan başkası
yokdur. Onun azâbından korkunuz! dedik. Dinlemiyenlerden, öldükden
sonra tekrâr dirilmeğe inanmıyanlardan, dünyâ ni’metlerini bol bol
vermiş olduğumuz birçoğu, bu Peygamber, sizin gibi yiyip içiyor.
Kendiniz gibi bir çok şeye muhtâc olan birine inanırsanız,
aldanmış, ziyân etmiş olursunuz. Peygamber, size ölüp, kemikleriniz
çürüyüp, toz toprak oldukdan sonra, tekrâr dirilerek kabrden
kalkacaksınız diyor. Hiç böyle şey olur mu? Ne varsa, ancak bu
dünyâdadır. Cennet, Cehennem, hep buradadır. Bu dünyâ böyle gelmiş
böyle gider. Öldükden sonra, bir dahâ dirilmek yokdur,
dediler) meâlindeki âyet-i kerîmeleri gönderdi. Komünist
memleketlerde, milletin dînini, ahlâkını yıkmak için, mekteblerde
öğretmenler ve askerlikde de subaylar, çocuklara, kızlara,
askerlere, Allah var olsaydı görürdük. İstediğimizi işitir,
verirdi. Benden şeker isteyiniz, hemen işitir, veririm. Ondan
isteyin, bakın vermiyor. O hâlde yokdur. Ananız, babanız câhildir.
Eski, örümcek kafalıdır. Onlar gericidir. Siz ise, aydın kafalı,
ilerici gençlersiniz. Sakın öyle hurâfelere inanmayın! Cennet,
Cehennem, melek, cin uydurma şeylerdir diyorlar. Böyle yalanlarla,
gençlerin dînini, îmânını, baba ocağından almış oldukları edeb ve
hayâlarını yok etmeğe çalışıyorlar. Zevallı yavruları aldatıp,
kendi alçak istekleri, zevkleri, kötü kazancları uğruna, gençleri
fedâ ediyorlar. Cenneti, Cehennemi kim görmüş, görülmiyen şeye
inanılmaz, diyerek his uzvlarına tâbi’ olduklarını bildiriyorlar.
Hâlbuki, hayvanlar, his uzvlarına tâbi’ olur. İmâm-ı Gazâlî
buyuruyor ki, (İnsanlar, akla tâbi’ olur. İnsanların his uzvları,
hayvanlardan geridedir. İnsan, kedi, köpek kadar koku alamaz.
Karanlıkda, onların gördüğü gibi göremez. Sonra, herşeyde, göze
nasıl inanılır ki, çok yerde akl, gözün yanlışını çıkarmakdadır.
Meselâ göz, güneşi pencere içinden görüp, pencereden küçük sanıyor.
Akl ise, dünyâdan da büyük olduğunu söylüyor). Bu kâfirler acabâ,
biz gördüğümüze inanırız, güneş dünyâdan dahâ büyük olur mu
diyerek, akla inanmıyorlar mı? Hayır, burada onlar da, müslimânlar
gibi akla inanıyor. Görülüyor ki, insanlar, dünyâ işlerinde,
hislerine değil, akllarına uyarak, hayvanlardan ayrılmakdadır.
Bunlar, âhıretdeki şeylere inanmayız diyerek, his organlarına bağlı
kalıyorlar da, niçin akla uymuyor, burada da, insanlık derecesine
yükselmek istemiyorlar? İslâmiyyet, insanların tekrâr yaratılıp,
sonsuz yaşıyacaklarını, hayvanların ise, kıyâmetde hesâblaşdıkdan
sonra, yok olacaklarını bildiriyor. İnsanlara ebedî hayât va’d
ederek, hayvanlardan ayırıyor. Bu kâfirler ise, hayvanlar gibi,
ebedî hayâtdan mahrûm kalmağı beğeniyorlar. Bugün, fabrikalarda
binlerce ilâc, ev eşyâsı, sanâyı’ ve ticâret maddeleri, elektronik
âletler, harb vâsıtaları yapılıyor. Bunların çoğu, ince
hesâblardan, yüzlerce tecribeden sonra elde ediliyor. Bunlardan
birine dahî, kendi kendine var oldu diyorlar mı? Bunların bilerek
ve istiyerek yapıldıklarını söylüyorlar ve hepsinin bir yapıcısının
bulunması lâzımdır diyorlar da, canlılarda, cansızlarda görülen ve
her asrda, dahâ yenileri, dahâ inceleri keşf edilen ve çoğunun
yapısı henüz anlaşılamayan milyonlarca maddenin ve hâdisenin kendi
kendilerine tesâdüfen var olduklarını söylüyorlar. Bu iki yüzlülük,
koyu bir inâddan veyâ açık bir ahmaklıkdan başka ne
olabilir?

Rusyada bir komünist mu’allim, ders arasında,
(Ben sizi görüyorum. Siz de beni görüyorsunuz. O hâlde, biz varız.
Karşıdaki dağlar da var. Çünki, bu dağları da görüyoruz. Yok olan
şey görünmez. Görülmiyen şeye var denilmez. Bu sözüm, bir fen
bilgisidir. İlerici, aydın olan kimse, fen bilgisine inanır.
Gericiler, bu varlıkların bir yaratıcısı olduğunu söylüyorlar. Bu
yaratıcının var olduğuna inanmak yanlışdır. Fenne uygun değildir.
Görülmiyen şeye var demek, gericilikdir) der. Bir türkmen çocuğu
söz istiyerek: (Bunları akl ile mi söylüyorsun? Sende akl olduğuna
inanmak, bunları akl ile söylediğini kabûl etmek fenne uygun
değildir. Çünki, aklın olsaydı, görürdük) der. Mu’allim, bu haklı
söze cevâb veremeyip, mağlûbiyyetinden hâsıl olan öfke ile,
çocukcağızı, tekme tokat dershâneden dışarı atar. Çocuk bir dahâ
hiçbir yerde görülememişdir.

Bugün, dünyâdaki kâfirler, iki dürlüdür:
Birincisi (Kitâblı kâfirler), ya’nî yehûdîler ve
hıristiyânların az bir kısmı olup, bir peygambere ve bunun Allahü
teâlâdan getirdiği kitâba ve öldükden sonra dirilmeğe, âhıretdeki
sonsuz hayâta inanıyorlar. Ellerindeki bozuk kitâba Allah kelâmı
diyorlar.

İkincisi, (Kitâbsız
kâfirler) ya’nî (Müşrik)ler olup, herşeyi
yapan bir Allah bulunduğuna inanmıyorlar. Taş, ağaç, güneş, yıldız
ve insan, inek gibi ba’zı mahlûklarda (ülûhiyyet
sıfatı) bulunduğuna inanıyorlar. Bu inkârcılardan bir
kısmı, kanûn ile, devlet baskısı ile, zulm, işkence ederek, ibâdet
etmeği, dîni öğretmeği yasak ediyor. Bir kısmı da, insanlık, iyilik
duygularını okşayıcı sözlerle, herkesi, zevk, safâya daldırıyor.
Ma’neviyyâtdan, din bilgilerinden mahrûm bırakıyorlar. Düzme
hikâyeler, yalan örnekler göstererek, milyonlarca insanı aldatıyor,
din câhili yetişdiriyorlar. Bir tarafdan, medeniyyetden, fenden,
insan haklarından bahs edip, bir tarafdan da, insanları
hayvanlaşdırıyorlar. İngiliz câsûsları, böyle
yapıyor. (İngiliz Câsûsunun İ’tirâfları) kitâbını
ve (Fâideli Bilgiler) kitâbının 27.ci sahîfesini
ve devâmını okuyunuz!

Avrupa ve Amerika milletlerinin çoğu
hıristiyandır. Yehûdîlerin ve hıristiyanların bir kısmı,
kitâblıdır. Yeni astronominin kurucusu Kopernik, Fraynburg şehrinde
papas idi. İngilterenin büyük fizik adamı Bacon, Fransisken
tarîkatinde, papas idi. Meşhûr Fransız fizikçisi Paskal, papas
olup, fizik ve geometri kanûnları keşf ederken, din kitâbları
yazmışdı. Fransanın en büyük başvekîli olup, memleketine Avrupa
birinciliğini kazandıran, meşhûr Rişliyö, papas olup, ruhbân
sınıfında ileri derece sâhibi idi. Meşhûr Alman doktor ve şâ’iri
Şiller de, papas idi. Bugün, bütün dünyâca büyük felesof tanınan,
Fransız fikr adamı Bergson, kitâblarında, maddîcilerin hücûmlarına
karşı, rûhânîleri müdâfe’a etmişdir. (Madde ve
hâfıza) ve (Din ve ahlâkın iki
kaynağı) ve (Şu’ûrun
vergileri) kitâblarını okuyanlar dîne, kıyâmete seve seve
inanır.

Amerikanın büyük felesofu William Ceyms,
Pragmatisme mezhebini kurmuş, (Dînî tecribeler) ve
diğer kitâblarında, îmânlı olmağı övmüşdür. Bulaşıcı hastalıklar,
mikroblar ve aşılar üzerinde buluşları olan, Fransız doktoru
Pasteur, cenâzesinin dînî merâsim ile kaldırılmasını vasıyyet
etmişdi. Nihâyet, ikinci cihân harbinde dünyâyı idâre eden, Amerika
Cumhûrreîsi F.D.Ruzvilt ile İngiliz başvekîli Çörçil, dindâr idi.
İsmini hâtırlayamadığımız dahâ nice fen ve siyâset adamları hep,
yaratana, kıyâmete, meleklere inanan kimselerdi. İnanmıyanların,
bütün bunlardan dahâ akllı olduğunu kim iddi’â edebilir? Bunlar,
islâm kitâblarını görüp okumuş olsalardı, iyi müslimân olurlardı.
Fekat papaslar islâm kitâblarını okumağı, hattâ el sürmeği yasak
etmişler, büyük suç saymışlardı. İnsanların dünyâ ve âhıret
se’âdetine kavuşmalarına mâni’ olmuşlardı. İkinci kısmda
yirmialtıncı maddeye bakınız!

İmâm-ı Alî “radıyallahü anh” buyurdu ki,
(Müslimânlar, âhırete inanıyor. Kitâbsız kâfirler, inkâr ediyor.
Tekrâr dirilmek olmasaydı, inanmıyanlar birşey kazanmaz,
müslimânlar da, zarar etmezdi. Fekat, kâfirlerin dediği olmayınca,
sonsuz azâb çekeceklerdir). İslâm âlimleri, sözlerini isbât
etmekde, inanmıyanların hücûmlarına akl, ilm ve fen ile cevâb
vermekdedir. Müslimânlar, sözlerini isbât etmeseydi dahî, kıyâmet
inkâr olunabilir mi idi? Sonsuz azâbda kalmak, bir ihtimâl bile
olsa, bunu hangi akl kabûl eder? Hâlbuki, âhıret azâbları, bir
ihtimâl değil, meydânda olan hakîkatdir. O hâlde, inanmamak,
aklsızlık oluyor.

İslâm dînini bilmiyenlerin ba’zısı ise,
milletin sağlam îmânını, ilme ve akla dayanarak bozamıyacaklarını,
islâma hücûm etdikçe, kendi yüz karalarının meydâna çıkdığını
görerek, hîle, yalan yoluna sapıyor. Müslimân görünüp ve
müslimânlığı beğenici ve medh edici yaldızlı yazılar yazıp, fekat,
bu yazıları ve sözleri arasında müslimânlığın esâs ve temel
mes’elelerini, sanki müslimânlık değilmiş gibi ele alıp
kötülüyorlar. Okuyucuları ve dinleyicileri bunlardan soğutmağa ve
ayırmağa çalışıyorlar. Allahü teâlânın emr etdiği ibâdetlerin
vaktlerini, mikdârlarını ve şekllerini uygunsuz görerek, böyle
olacağına, şöyle olsaydı, dahâ iyi olurdu diyorlar. İbâdetlerin
rûhlarından, içlerinde saklı bulunan inceliklerden, fâidelerden ve
kıymetlerden haberleri olmadığı için, bunları basît ve ibtidâî
fâidelere âlet sanarak, sanki düzeltmeğe yelteniyorlar. Birşeyi
bilmemek, insanlar için kusûr ise de, anlamadığına karışmak, ayrıca
pek gülünç ve acınacak bir hâl oluyor. Böyle câhilleri, akllı
sanarak, sözlerini dinleyen ve inanan müslimânlar ise, bunlardan
dahâ zevallı ve dahâ ahmakdır. Müslimân ismini taşıyan böyle sinsi
kâfirlere (Yobaz) denir. Zemânımızdaki yobazlardan
bir kısmı da, (Evet, islâmiyyet iyi ahlâkı emr etmekde, insanları
olgunlaşdırmakdadır. Fekat, islâmiyyetde sosyal hükmler, âile ve
cem’ıyyet hakları da vardır. Bunlar ise, o zemânın şartlarına göre
konmuşdur. Bugün milletler büyümüş, şartlar değişmiş, ihtiyâclar
artmışdır. Bugünkü, teknik ve sosyal ilerlemeleri karşılayabilecek
yeni hükmler, kanûnlar lâzımdır. Kur’ânın hükmleri bu ihtiyâcları
karşılayamaz) diyorlar. Böyle sözler, islâm hukûkunu bilmiyen,
islâm bilgilerinden haberi olmayan câhillerin boş ve yersiz
düşünüşleridir. İslâmiyyet, adâleti, zulmü, insanların birbirlerine
karşı, âile ve komşuların birbirlerine, milletin hükûmete ve
birbirlerine karşı haklarını, vazîfelerini, suçları açıkca
bildirmiş, bu değişmez kavramlar üzerinde, temel hükmler kurmuşdur.
Bu değişmez hükmlerin, hâdiselere, vak’alara tatbîkını
sınırlamamış, örf ve âdetlere göre kullanılmasını emr
etmişdir. (Mecelle)nin 36. cı ve sonraki
maddelerinin(Dürer-ül-hükkâm) şerhinde diyor ki,
(Zemânın değişmesi ile, örf ve âdete dayanan ahkâm değişebilir.
Nassa, delîle dayanan ahkâm, zemânla değişmez. Hükm-i küllî
değişmeyip, bu hükmün hâdiselere tatbîkı, zemânla değişebilir.
İbâdetlerde, Nass ile bildirilmiş olmıyan bir hükmü anlamak ve
bildirmek için, umûmî âdetler delîl olur. Âdetin umûmî olması için
Eshâb-ı kirâm zemânından kalma ve müctehidlerin kullanmış olmaları
ve devâmlı olmaları lâzımdır. Mu’âmelâtdaki hükmler için, bir
beldenin, Nassa muhâlif olmıyan âdetleri de delîl olur. Bunları,
fıkh âlimleri anlıyabilir). Allahü teâlâ islâm dînini, her
memleketde, her yeniliği ve buluşu karşılayacak şeklde kurmuşdur.
İslâm dîni, yalnız sosyal hayâtda değil, ibâdetlerde bile tolerans,
müsâmaha göstermiş, insanlara serbestlik vermiş, başka şartlar ve
zarûretler karşısında, ictihâd hakkı tanımışdır. Hazret-i Ömer ve
Emevîler zemânında ve koca Osmânlı imperatorluğunda, kıt’alara
yayılan çeşidli milletler toplulukları, bu ilâhî hükmlerle idâre
edilerek, başarıları, şânları, târîhlere ün salmışdır. Gelecek
zemânlarda, büyük, küçük her millet de, islâmiyyetin bildirdiği,
değişmez olan güzel ahlâka sarılacağı, bunları uygulayacağı kadar,
râhata, huzûra, se’âdete kavuşacakdır. İslâmiyyetin bildirdiği
sosyal ve ekonomik ahlâkdan, ahkâmdan ayrılan insanlar, milletler,
sıkıntıdan, ızdırâbdan, felâketden kurtulamamışlardır. Geçmiş
milletlerde böyle olduğunu târîhler yazmakdadır. Gelecekde de,
elbette böyle olacakdır. Târîh, tekerrürden ibâretdir. Müslimânlar,
millî birlik ve berâberliğe çok ehemmiyyet vermeli, memleketlerinin
kalkınması için maddî, ma’nevî çalışmalı, din bilgilerini iyi
öğrenmeli, harâmlardan sakınmalı, Allaha ve devlete ve kullara
karşı olan vazîfelerini, borçlarını yerine getirmelidir. İslâmın
güzel ahlâkı ile bezenmeli, kimseye zarar vermemelidir. Fitne,
ya’nî anarşi çıkarmamalı, vergilerini ödemelidir. Dînimiz, böyle
olmamızı emr ediyor. Müslimânın birinci vazîfesi, nefsine, şeytâna
uymayıp ve kötü arkadaşlara, azgın, âsî kimselere, anarşistlere
aldanmayıp, kanûna karşı suçlu olmakdan, Allahü teâlâya karşı da
günâh işlemekden sakınmakdır. Allahü teâlâ kullarına üç vazîfe
verdi: Birincisi, şahsî vazîfesidir. Her müslimân, kendini iyi
yetişdirecek, sıhhatli, edebli, iyi huylu olacak, ibâdetlerini
yapacak, ilm ve güzel ahlâk öğrenecek, halâl lokma kazanmak için
çalışacakdır. İkinci vazîfesi, âile içindeki vazîfesidir.
Zevcesine, ana-babasına, çocuklarına, kardeşlerine olan haklarını
yapacakdır. Üçüncü vazîfesi, cem’ıyyet içindeki vazîfeleridir.
Komşularına, hocalarına, talebesine, âilesine, emrinde olanlara,
hükûmete ve devlete, bütün vatandaşlara, dîni ve milleti başka
olanlara karşı vazîfeleridir. Herkese iyilik etmesi, eli ile, dili
ile kimseyi incitmemesi, kimseye zarar vermemesi, hiyânet etmemesi,
herkese fâideli olması, devlete, hükûmete, kanûnlara karşı, hiç
ısyân etmemesi, herkesin hakkını, vergilerini hemen ödemesi
lâzımdır. Allahü teâlâ, hükûmet, devlet işlerine karışmayı emr
etmedi. Hükûmete yardım etmeği, fitne çıkarmamağı emr
etdi.]

O hâlde müslimânların Allahü teâlâdan hayâ
etmeleri, sıkılmaları lâzımdır. Hayâ îmândandır. Müslimânlık hayâsı
zarûrî lâzımdır. Kâfirleri ve kâfirliği ve islâmiyyete uymıyan
hangi inanış, hangi nazariyye, hangi teori olursa olsun, hepsini
yanlış bilmek ve zararlı olduğuna inanmak lâzımdır. Cenâb-ı Hak,
kâfirlerden cizye almağı, ya’nî vergi vermelerini emr buyurmuşdur.
Bundan maksad, onları tahkîrdir. Bu hakâret, o derece te’sîrlidir
ki, cizye vermek korkusundan, kıymetli elbise giyemezler,
süslenemezler. Hakîr ve sefîl yaşarlar. Cizyenin gâyesi, kâfirlerin
hakâret ve rüsvâlığıdır. Müslimânlığın izzet ve şerefini
göstermekdir. Zimmî, müslimân olursa, cizye vermesi sâkıt olur. Bir
kalbde îmân bulunduğuna alâmet, kâfirleri sevmemekdir. [Sevmemek
kalble olur. Onlarla ve herkesle iyi geçinmeli, kimseyi
incitmemelidir.

Ancak, zarûret ve ihtiyâc îcâbı, geçici
işbirlikleri yapılabilir ise de, bu, kalb ile sevişmek olmamalı ve
zarûret bitince, sona ermelidir.

Süâl: Kimseye sû’i zan etmemeli,
kötü gözle bakmamalı, kâfir olduğunu gösteren işine, sözüne değil,
îmânı olduğunu gösteren işine ve sözüne bakmalıdır. Îmân kalbde
bulunur. Kalbde îmân olduğunu Allah bilir. Başka kimse bilemez.
Kalbinde îmân bulunan kimseye kâfir diyenin kendisi kâfir olur.
Müslimânlığı açıkca kötülemiyen herkese müslimân gözü ile bakmak,
onu sevmek lâzımdır, deniliyor. Bu söz doğru mudur?

Cevâb: Kimseye sû’i zan etmemeli
sözü yanlışdır. Bunun doğrusu (Müslimâna sû’i zan
etmemeli)dir. Ya’nî, müslimân olduğunu söyliyen ve küfre sebeb
olan bir sözde ve işde bulunmıyan kimsenin bir sözünden veyâ
işinden hem îmânı olduğu, hem de îmânsız olduğu anlaşılırsa, îmânı
olduğunu anlamalı, dinden çıkdı dememelidir. Fekat bir kimse, dîni
yıkmağa, gençleri kâfir yapmağa uğraşır veyâ harâmlardan birinin
iyi olduğunu söyleyerek bunun yayılması, herkesin yapması için
uğraşırsa, yâhud Allahü teâlânın emrlerinden birinin gericilik,
zararlı olduğunu söylerse, buna kâfir denir. Müslimân olduğunu
söyler, nemâz kılar, hacca
giderse, (Zındık) denir. Müslimânları aldatan
böyle iki yüzlüleri müslimân sanmak, ahmaklık olur.]

Hak teâlâ, Kur’ân-ı kerîmde Tevbe sûresinin
yirmisekizinci âyetinde kâfirlere Neces ve doksanbeşinci âyetinde
Rics ya’nî pis buyurdu. O hâlde, müslimânların yanında, kâfirlik
pis ve aşağı olmalıdır. Ra’d sûresinin ondördüncü ve Mü’min
sûresinin ellinci âyetlerinde meâlen, (Bu düşmanların
düâları netîcesizdir. Kabûl olmak ihtimâli
yokdur) buyuruldu. Müslimânlardan, Allahü teâlâ râzıdır ve
Peygamberi “sallallahü aleyhi ve sellem” râzıdır. Allahü teâlânın
rızâsına, sevgisine kavuşmakdan dahâ büyük ni’met olmaz.

Îmân ile küfr birbirlerine zıd olduğu gibi,
âhıret de, dünyânın zıddıdır. Dünyâ ve âhıret bir araya
getirilemez. Âhıreti kazanmak için, dünyâyı [ya’nî harâmları] terk
etmek lâzımdır. Dünyâyı terk etmek, iki dürlüdür: Birisi, bütün
harâm olan şeyler ile berâber, mubâhları da, ya’nî günâh olmayan
lezzetlerin çoğunu da bırakıp, yaşamak için zarûrî olan mikdârını
kullanmakdır. [Ya’nî tenbel ve işsiz olarak oturup da, dünyânın
zevk, keyf ve eğlencelerine dalmak yolunu bırakarak, her dürlü zevk
ve lezzetinden vazgeçip, bütün zemânını, ibâdet ile ve
müslimânların râhatları ve islâm dînini bilmiyenlerin, doğru yola
kavuşmaları için lâzım olan ilmî ve teknik üsûlleri ve vâsıtaları,
en ileri ve en üstün şeklde yapmak ve kullanmakla geçirmek ve
durmadan çalışmakdır ve dünyâ zevkını böyle çalışmakda aramak ve
bulmakdır. Eshâb-ı kirâmın hepsi ve büyüklerimizin çoğu, böyle idi.
Dünyâyı, bu söylediğimiz şeklde terk etmek, pekâlâ ve pek
fâidelidir. Tekrâr edelim ki, bundan maksad, islâmiyyetin emr
etdiği şeyleri yapmak için, bütün râhatı ve zevkleri fedâ
etmekdir.]

İkincisi, dünyâda harâm ve şübheli şeylerden
kaçıp mubâhları kullanmakdır. Bu kısm da, hele bu zemânda, çok
kıymetlidir.

O hâlde, islâmiyyetin harâm etdiği şeylerden
kaçınmak, her müslimân için lâzımdır. Yediyüzseksendokuzuncu [789]
sahîfeye bakınız!

[Bunların harâm olmasına ehemmiyyet vermiyen
ve kaçınmağa lüzûm görmeyen, ya’nî Allahü teâlânın yasak etmesine
aldırış etmeyen veyâ bunları beğenen, ne güzel
diyen (Kâfir) [Allaha düşman] olur. Bunlar
Cehennemde, sonsuz kalacakdır. Allahü teâlânın harâm etmesine
ehemmiyyet verip, kabûl edip de, nefsine mağlûb olarak, aldanarak,
bunları yapan ve sonra akllarını toparlayıp pişmân olanlar kâfir
olmaz ve îmânlarını gayb etmezler. Böyle
kimselere (Âsî) ve (Fâsık) [kötü
kimse] denir ve (Günâhkâr) denir. Bunlar,
günâhları sebebiyle, belki Cehenneme girip cezâlarını çekerse de,
Cehennemde sonsuz kalmıyacaklar, çıkıp Cennete
kavuşacaklardır.]

Allahü teâlânın mubâh etdiği, ya’nî müsâ’ade
etdiği şeyler pek çokdur. Bunlarda bulunan lezzet, harâmda
bulunanlardan, fazladır. Mubâh kullananları Allahü teâlâ sever.
Harâm kullananları sevmez. Aklı olan, doğru düşünebilen bir kimse,
geçici bir zevk için, sâhibinin, yaratanının sevgisini teper mi?
Zâten, harâm olan şeylerin sayısı pek azdır. Bunlarda bulunan
lezzet, mubâhlarda da vardır.

[Dünyâ, ednâ kelimesinin müennesidir. Ya’nî,
ism-i tafdîldir. Masdarı, dünüv veyâ denâetdir. Birinci masdardan
gelince, çok yakın demekdir. (Biz en yakın olan gökü,
çırağlarla süsledik) âyet-i kerîmesindeki dünyâ kelimesi
böyledir. Ba’zı yerde de, ikinci ma’nâ ile kullanılmışdır.
Meselâ (Denî, alçak şeyler mel’ûndur) hadîs-i
şerîfinde böyledir. Ya’nî (Dünyâ mel’ûndur) demekdir. Alçak şeyler,
cenâb-ı Hakkın nehy-i iktizâî ve nehy-i gayr-i iktizâîsidir. Ya’nî,
harâm ile mekrûhlardır. Şu hâlde, Kur’ân-ı kerîmde, zem edilen,
kötü denilen dünyâ, harâmlar ve mekrûhlardır. Mal kötülenmemişdir.
Çünki, cenâb-ı Hak mala hayr adını vermekdedir. Bu sözümüzü isbât
eden vesîka, bütün mahlûkların ve insanlığın üstünlükde ikincisi
olan İbrâhîm halîl-ür-rahmânın malıdır. Yalnız yarım milyonu sığır
olmak üzere, davarları, ova ve vâdîleri dolduruyordu. Görülüyor ki,
islâmiyyet dünyâ malını kötülememekdedir. İbrâhîm peygamberin bu
kadar zengin olması, sözümüzü isbât etmekdedir.]

 12 — Harâm
işlememek ve bütün ahkâm-ı islâmiyyeyi yerine getirmek, çok
kolaydır. Kalbi bozuk olana güç gelir. Evet, birçok işler vardır
ki, sağlam insanlara kolaydır. Hastalara ise güçdür. Kalbin bozuk
olması, islâmiyyete temâm inanmaması demekdir. Bu gibi insanlar,
inandım dese de, hakîkî tasdîk değildir. Lâf ile tasdîkdir. Kalbde
hakîkî tasdîkın, doğru îmânın bulunmasına bir alâmet, dîn-i islâm
yolunda yürümekde kolaylık duymakdır.
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Allahü teâlânın feyzleri, ni’metleri, ihsânları, ya’nî iyilikleri,
her ân, insanların iyisine, kötüsüne, herkese gelmekdedir. Herkese
mal, evlâd, rızk, hidâyet, irşâd ve selâmet ve dahâ her iyiliği
fark gözetmeksizin göndermekdedir.

Fark, bunları kabûlde, alabilmekde ve
ba’zılarını da almamak sûretiyle, insanlardadır. Nahl sûresinin
otuzüçüncü âyetinde meâlen, (Allahü teâlâ, kullarına zulm
etmez, haksızlık etmez. Onlar, kendilerini azâba, acılara
sürükleyen bozuk düşünceleri, çirkin işleri ile kendilerine zulm ve
işkence ediyorlar) buyurulmuşdur.

Nitekim güneş, hem çamaşır yıkayan adama, hem
de çamaşırlara, aynı şeklde, parlamakda iken, adamın yüzünü yakıp
karartır, çamaşırlarını ise beyâzlatır.

[Bunun gibi, elmaya ve bibere aynı şeklde
parladığı hâlde, elmayı kızartınca tatlılaşdırır. Biberi kızartınca
acılaşdırır. Tatlılık ve acılık hep güneşin ışıkları ile ise de,
aralarındaki fark, güneşden değil, kendilerindendir. Allahü teâlâ,
bütün insanlara çok acıdığı için ve bir ananın yavrusuna olan
merhametinden dahâ çok acıdığı için, dünyânın her tarafındaki, her
insanın, her âilenin, her cem’ıyyetin ve milletin her zemânda ve
her işlerinde nasıl hareket etmeleri lâzım geleceğini, dünyâda ve
âhıretde râhat etmeleri ve se’âdet-i ebediyyeye kavuşmaları için,
işlerini ne yolda yürütmeleri ve nelerden kaçınmaları lâzım
geldiğini, Kur’ân-ı kerîmde bildirdi. Ehl-i sünnet âlimleri,
bunların hepsini, keskin görüşleri ile bulup, milyonlarca kitâb
yazarak, bütün dünyâya bildirdi. Demek ki, Allahü teâlâ, insanları
işlerinde başı boş bırakmamış, islâmiyyetin girmediği bir yer
kalmamışdır. Demek ki, islâmiyyeti dünyâ işlerinden ayırmak mümkin
değildir. İslâmiyyeti dünyâ işlerinden ayırmağa kalkışmak,
islâmiyyeti ve müslimânları yeryüzünden kaldırmağa çalışmak demek
olmaz mı?]

İnsanların, âhıretdeki ni’metlere nâil
olmamaları, Ondan yüz çevirdikleri içindir. Yüz çeviren, elbette
birşey alamaz. Ağzı kapalı bir kap, Nisan yağmuruna elbette
kavuşamaz. Evet, yüz çeviren birçok kimsenin, dünyâ ni’metleri
içinde yaşadığı görülüp, mahrûm kalmadıkları zan olunuyor ise de,
bunlara dünyâ için çalışmalarının karşılığını vermekdedir. Yalnız
dünyâ için çalışanlara verdiği dünyâlıklar hakîkatde azâb ve
felâket tohumlarıdır. Mekr-i ilâhî ile, istidrâc olarak, ya’nî
Allahü teâlânın aldatarak, ni’met şeklinde gösterdiği
musîbetlerdir. Nitekim, Mü’minûn sûresi, ellialtıncı âyetinde
meâlen, (Kâfirler, mal ve çok evlâd gibi dünyâlıkları
verdiğimiz için, kendilerine iyilik mi ediyoruz, yardım mı ediyoruz
sanıyor. Peygamberime “sallallahü aleyhi ve
sellem” inanmadıkları ve dîn-i islâmı beğenmedikleri için,
onlara mükâfât mı ediyoruz, diyorlar? Hayır öyle değildir.
Aldanıyorlar. Bunların ni’met olmayıp, musîbet olduğunu
anlamıyorlar) buyurdu. Kalbleri [gönülleri] Hak teâlâdan
yüz çevirenlere verilen dünyâlıklar, hep harâblıkdır, felâketdir.
Şeker hastasına verilen tatlılar, helvalar gibidir.

[Kalb, yürek denilen et parçasında bulunan bir
kuvvetdir. Elektriğin aküde, pilde bulunması gibidir. Rûh [can]
ise, bedenin her yerinde bulunur. Kalb, nefse uyup, küfr veyâ günâh
yapmak isteyince, Allahü teâlâ, bu kula acırsa, küfr ve günâh
işlemesini istemez. O da, yapamaz. Acımazsa, işlemesini ister ve
yaratır. Karşılığını da verir. O hâlde insanın azâblara,
felâketlere sürüklenmesine sebeb, kendisidir. Kalbinin islâmiyyete
uymayıp, nefsine uymasıdır.

Süâl: Allahü teâlâ, nefsi
yaratmasaydı, insanlar onun aldatmasından kurtulurdu. Kimse kötülük
yapmaz, herkes Cennete giderdi. İyi olmaz mı idi?

Cevâb: Bu dünyâda, her mahlûkda,
herşeyde, Allahü teâlânın hem rahmet sıfatı, hem de kahr, gadab
sıfatı tecellî, zuhûr etmekdedir. Su, insanların, hayvanların ve
nebâtâtın yaşamaları için, temizlik için, yemek, ilâc yapmak için
lâzım olduğu gibi, denizde binlerce insan boğulmakda, sel suları
evleri yıkmakdadır. Soğuk su içen, hasta olmakdadır. Ateş, ekmek,
yemek pişirmek için, kışın ısınmak için lâzım olduğu gibi, içine
düşeni yakmakdadır. Elektrik, çok yerde işimize yaradığı hâlde,
yangına sebeb olmakda, insana çarpınca, hemen öldürmekdedir. Her
ilâc, bir derde devâ olduğu hâlde, fazlası zararlı olmakdadır.
Herşey de böyledir. Nefs de bunlar gibidir. Hem fâideli, hem
zararlı tarafları vardır. Nefsin yaratılması, insanların yaşaması,
üremesi ve dünyâ için çalışmaları ve âhıret için cihâd sevâbı
kazanmaları içindir. Allahü teâlâ, nefsi böyle nice fâideler için
yaratdı. Fekat, nefs, tegaddî ve tenâsül lezzetlerine doymaz.
Allahü teâlâ bütün insanlara merhamet ederek, acıyarak, nefse hâkim
olup, zararlı arzûlarını önlemeleri için, akl da yaratdı. Akl,
insan dimâgı vâsıtası ile, his uzvlarından, şeytândan ve nefsden
kalbe gelen arzûları inceliyerek, iyilerini kötülerinden ayıran bir
kuvvetdir. Ayırırken yanılmazsa (Akl-ı selîm) denir. Allahü teâlâ,
ayrıca Peygamberler göndererek, hangi şeylerin fâideli, iyi ve
hangi şeylerin zararlı, fenâ olduklarını ve nefsin bütün
arzûlarının kötü olduğunu bildirdi. Akl, nefsin isteklerini,
Peygamberlerin iyi dedikleri şeylerden ayırıp, kalbe bildirir, kalb
de, aklın bildirdiğini ihtiyâr ederse, ya’nî tercîh ederse, nefsin
arzûlarını yapmağı irâde etmez. Ya’nî dimâg [beyin] vâsıtası ile,
hareket uzvlarına bunu yapdırmaz. Kalb, islâmiyyetin iyi
dediklerini, ihtiyâr ve irâde eder ve yapdırırsa, insan se’âdete
kavuşur. Kalbin, iyiden, kötüden birini ihtiyâr ve irâde
etmesine (Kesb) denir. İnsanın hareket organları,
dimâgına, dimâg da kalbine tâbi’dir. Kalbin emrine uygun hareket
ederler. Kalb, dimâg vâsıtası ile his organlarından ve rûh vâsıtası
ile taraf-ı ilâhîden ve akldan, melekden, hâfızadan, nefsden ve
şeytândan gelen te’sîrlerin toplandığı bir merkezdir. Kalb, akla
uyunca, nefsin yaratılmış olması, insanların sonsuz ni’metlere
kavuşmalarına mâni’ olmaz. (Herkese Lâzım Olan
Îmân) 64.cü sahîfeye bakınız! Kalbin nefse aldanmaması,
ona uymaması, nefs ile (Cihâd-ı ekber) olur.
Allahü teâlâ, cihâd edenlere, Cennetde yüksek dereceler vereceğini
bildiriyor. Nefs, insanların cihâd sevâbına kavuşmalarına,
meleklerden üstün olmalarına sebeb olmakdadır.]

 14 — Allahü
teâlânın rahmeti, şefkati dünyâda mü’minlere ve kâfirlere, herkese
birlikde yetişdiği ve herkesin çalışmasına ve iyiliklerine dünyâda
karşılığını verdiği hâlde, âhıretde kâfirlere merhametin zerresi
bile yokdur. Nitekim Hûd sûresi, onbeşinci âyetinde
meâlen, (Görüşleri kısa, aklları eksik olanlar, âhıreti
düşünmeyip her iyiliği, şöhret, mevkı’ ve hurmet gibi dünyâ
râhatlıklarını ve lezzetlerini kazanmak için yapıyor. Bu
yapdıklarının karşılıklarını dünyâda kendilerine temâmen verir,
umduklarından birini esirgemeyiz. Bunların âhıretdeki kazançları,
yalnız Cehennem ateşidir. Çünki, iyiliklerinin karşılıklarını
almışlardır. Alacakları yalnız, bozuk niyyetlerinin karşılığı olan,
Cehennem ateşi kalmışdır. Hırs ve şehvetleri için, gösteriş için
yapdıkları iyilikleri âhıretde kendilerine yaramıyacak, bunları
Cehennemden kurtaramıyacakdır) buyuruldu.

İsrâ sûresinde, onsekizinci âyetinde
meâlen, (Görüşleri ve aklları, bu dünyâ çerçevesine
sıkışmış olanlar, âhıreti bırakarak dünyânın çabuk geçici
zevklerinin arkasında koşuyor. Gece gündüz düşündükleri ve
sıkıntılara katlanarak özledikleri bu ni’metlerden, dilediğimizi,
istediklerimize kolaylıkla ve bol bol veririz. Fekat, bunlara
böylece iyilik etmiyoruz. Cehennem azâbını hâzırlıyoruz. Bunlar
âhıretde rahmetden uzaklaşdırılıp, kötü bir hâlde, Cehenneme
sürükleneceklerdir. Herbiri çabuk biten ve arkasından sıkıntılar ve
felâketler bırakan bu dünyâ lezzetlerine bağlanmayıp da, va’d
etdiğim sonsuz ve hakîkî ve hiç değişmeyen âhıret ni’metlerini
istiyerek, gösterdiğim ve beğendiğim iyilikleri yapanlara gelince,
bunlar, Kur’ân-ı kerîmde bildirdiğim yolda yürüdükleri için, bütün
iyiliklerini beğeniriz. Dünyâda, hem dünyânın âşıklarına, hem de
sözlerime inanıp emrlerimi yapanlara istediklerini veririz. Kimseyi
umduğundan mahrûm bırakmayız. Ni’metlerimizi hepsine serperiz.
Senin Rabbinin ni’metlerinin yetişmediği kimse
yokdur) buyuruldu.
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aleyhissalâtü vesselâma tâm ve kusûrsuz tâbi’ olabilmek için, Onu
tâm ve kusûrsuz sevmek lâzımdır. Bunun alâmeti de, Onun
düşmanlarını düşman bilmek, Onu beğenmeyenleri sevmemekdir.
Muhabbete müdâhene, ya’nî gevşeklik sığmaz. Âşıklar, sevgililerinin
dîvânesi olup, onlara aykırı birşey yapamaz. Aykırı gidenlerle
uyuşamaz. İki zıd şeyin muhabbeti bir kalbde, bir arada yerleşemez.
İki zıddan birini sevmek, diğerine düşmanlığı îcâb eder.

Bu dünyâ ni’metleri geçicidir ve aldatıcıdır.
Bugün senin ise, yarın başkasınındır. Âhıretde ele girecekler ise
sonsuzdur ve dünyâda iken kazanılır. Bu birkaç günlük hayât, eğer
dünyâ ve âhıretin en kıymetli insanı olan, Muhammed aleyhisselâma
tâbi’ olarak geçirilirse, se’âdet-i ebediyye, sonsuz necât,
kurtuluş umulur. Yoksa Ona tâbi’ olmadıkça, herşey, hiçdir. Ona
uymadıkça, her yapılan hayr, iyilik, burada kalır, âhıretde ele
birşey geçmez.
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Muhammed Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”, mahbûb-i
Rabbil’âlemîndir. Ya’nî Allahü teâlânın sevgilisidir. Her şeyin en
iyisi, sevgiliye verilir.

[Seyyid Abdülhakîm efendi buyurdu ki: (Her
Peygamber, kendi zemânında, kendi mekânında, kendi kavminin
hepsinden, her bakımdan üstündür. Muhammed “aleyhisselâm” ise, her
zemânda, her memleketde, ya’nî dünyâ yaratıldığı günden, kıyâmet
kopuncaya kadar, gelmiş ve gelecek, bütün varlıkların, her bakımdan
en üstünüdür. Hiç kimse, hiçbir bakımdan Onun üstünde değildir. Bu
güç birşey değildir. Dilediğini yapan, her istediğini yaratan, Onu
böyle yaratmışdır. Hiçbir insanın Onu medh edecek gücü yokdur.
Hiçbir insanın, Onu tenkîd edecek iktidârı yokdur). Allahü
teâlânın, (Sen olmasaydın, gökleri
yaratmazdım!) buyurduğu, (Ma’rifetnâme) önsözünde
ve (Mevâhib-i ledünniyye)nin 6. cı ve 13. cü
ve (Envâr-ı Muhammediyye)nin 13. cü ve 15. ci
sahîfelerinde yazılıdır. İmâm-ı Rabbânînin(Mektûbât)ının
üçüncü cildindeki, 122. ci ve 124. cü mektûblarında da
yazılıdır.]
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teâlâ, bir insanda bulunabilecek, görünür görünmez bütün
iyilikleri, bütün üstünlükleri, bütün güzellikleri, sevgilisinde
toplamışdır. Meselâ, insanların en güzel yüzlüsü ve gâyet nûrânî
benizlisi idi. Mubârek yüzü, kırmızı ile karışık beyâz olup, ay
gibi nûrlanırdı. Sözleri gâyet tatlı olup, gönülleri alır, rûhları
cezb ederdi. Aklı o kadar çokdu ki, Arabistân yarım adasında, sert,
inâdcı insanlar arasında gelip, çok güzel idâre ederek ve
cefâlarına sabr ederek, onları yumuşaklığa ve itâ’ate getirdi. Çoğu
dinlerini bırakıp müslimân oldu ve dîn-i islâm yolunda babalarına
ve oğullarına karşı harb etdi. Onun uğrunda mallarını, yurtlarını
fedâ edip, kanlarını akıtdı. Hâlbuki, böyle şeylere alışık
değildiler. Güzel huyu, yumuşaklığı, afvı, sabrı, ihsânı, ikrâmı, o
kadar çokdu ki, herkesi hayrân bırakırdı. Görenler ve işitenler
seve seve müslimân olurdu. Hiçbir hareketinde, hiçbir işinde,
hiçbir sözünde, hiçbir zemân, hiçbir çirkinlik, hiçbir kusûr
görülmemişdir. Kendisi için kimseye gücenmediği hâlde, din
düşmanlarına, dîne dil ve el uzatanlara karşı sert ve şiddetli idi.
Herkese karşı yumuşak olmasaydı, Peygamberlik heybetinden, büyüklük
hâllerinden, kimse yanında oturmağa ve sözünü dinlemeğe tâkat
getiremezdi.

Kimseden birşey okumamış, öğrenmemiş, hiç yazı
yazmamış iken ve seyâhat etmeyen ve geçmişlerden ve etrafdakilerden
haberi olmayan insanlar arasında hâsıl olmuş iken, Tevrâtda ve
İncîlde ve bütün başka kitâblarda yazılı şeyleri bildirdi.
Geçmişlerin hâllerinden haber verdi. Her dinden, her meslekden
ileri gelenlerin hepsini huccet ve burhânlar söyliyerek susdurdu.
En büyük mu’cize olarak Kur’ân-ı kerîmi ortaya koydu ki,
altıbinikiyüzotuzaltı âyetinden biri gibi söyliyemezsiniz diye
meydân okuduğu hâlde, kimse, bindörtyüz bu kadar seneden beri,
dünyânın her tarafında bütün islâm düşmanları elele vererek,
mallar, servetler dökerek uğraşdıkları hâlde, söyliyemedi. Şimdi
de, milyonlar dökerek ve yehûdî, papas, mason güçlerini kullanarak,
çalışdıkları hâlde söyliyemiyorlar. Hele o zemân, arablarda, şi’r,
edebiyyât, fesâhat ve belâgat, herşeyden ileri gidip en
güvendikleri başarıları olduğu hâlde, Kur’ân-ı kerîm karşısında,
birşey söyliyemediler. Kur’ân-ı kerîme böyle galebe çalamayınca,
çokları insâfa gelip müslimân oldu. Îmân etmeyenleri de,
islâmiyyetin yayılmasını önlemek için, döğüşmeğe mecbûr
oldu.

Kur’ân-ı kerîmde kimsenin yapamıyacağı,
söyliyemiyeceği şeyler sayılamıyacak kadar çokdur. Burada altısını
bildirelim:

Birincisi: Îcâz ve belâgatdır. Ya’nî az söz
ile ve pürüzsüz ve kusûrsuz olarak, çok şey anlatmakdır.

İkincisi: Harfleri ve kelimeleri, arab
harflerine ve kelimelerine benzediği hâlde, âyetler, ya’nî sözler
ve cümleler, onların sözlerine ve şi’rlerine ve hutbelerine hiç
benzemiyor. Kur’ân-ı kerîm, insan sözü değildir. Allah kelâmıdır.
Kur’ân-ı kerîmin yanında onların sözleri, cam parçalarının elmasa
benzemesi gibidir. Dil mütehassısları bunu pek iyi görüyor ve
teslîm ediyor.

Üçüncüsü: Bir insan, Kur’ân-ı kerîmi ne kadar
çok okursa okusun bıkmıyor, usanmıyor. Arzûsu, hevesi, sevgisi ve
zevkı artıyor. Hâlbuki, Kur’ân-ı kerîmin tercemelerinin ve başka
şekllerde yazmalarının ve diğer bütün kitâbların okunmasında, böyle
arzû ve lezzet artması olmuyor. Usanç hâsıl oluyor. Yorulmak
başkadır, usanmak başkadır.

Dördüncüsü: Geçmiş insanların hâllerinden
bilinen ve bilinmeyen birçok şey Kur’ân-ı kerîmde
bildirilmekdedir.

Beşincisi: İlerde olacak şeyleri
bildirmekdedir ki, bunlardan çoğu zemânla meydâna çıkmış ve
çıkmakdadır.

Altıncısı: Kimsenin hiçbir zemânda, hiçbir
sûretle bilemiyeceği ilmlerdir ki, Allahü teâlâ, ulûm-i evvelîni ve
âhırîni Kur’ân-ı kerîmde bildirmişdir.

Kur’ân-ı kerîmin mu’cize
olduğu (Hakîkat Kitâbevi)nin türkçe ve ingilizce neşr
etdiği (Herkese Lâzım Olan Îmân) kitâbında çok
güzel îzâh edilmekdedir.

Demek oluyor ki, büyük bir şehrde, herkesin
arasında doğup, yetişmiş, kırk sene birlikde yaşayıp, bir kitâb
okumamış, seyâhat etmemiş, şi’r söylememiş ve nutk vermemiş iken,
birdenbire, kimsenin söyliyemiyeceği ve altısını bildirdiğimiz
incelikleri ile, her sözün ve her kitâbın üstünde bir kitâb getiren
ve güzel huyları ve üstün hâlleri ile, bütün insanların ve
Peygamberlerin “salevâtullahi teâlâ aleyhim ecma’în”, her bakımdan
en iyisi olan bir kimsenin, Allahü teâlânın sevgili Peygamberi
olduğu, akl ve vicdân sâhibleri için, pek açık bir
hakîkatdir.

 18 — Ona tâbi’
olmak (Ahkâm-ı islâmiyye)yi beğenip, seve seve yapmak
ve Onun emrlerini ve islâmiyyetin kıymet verdiği, üstün tutduğu
şeyleri ve âlimlerini, sâlihlerini büyük bilip, hurmet etmekdir ve
Onun dînini yaymağa uğraşmak demekdir ve Allahü teâlânın emrlerine
uymak istemeyenleri sevmemekdir.

[Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem”
buyuruyor ki, (Hepiniz bir sürünün çobanı gibisiniz. Çoban
sürüsünü koruduğu gibi, siz de evlerinizde ve emrleriniz altında
olanları Cehennemden korumalısınız! Onlara müslimânlığı
öğretmelisiniz! Öğretmez iseniz mes’ûl olacaksınız). Bir
kerre de buyurdu ki, (Çok müslimân evlâdı, babaları
yüzünden Veyl ismindeki Cehenneme gideceklerdir. Çünki, bunların
babaları, yalnız para kazanmak ve keyf sürmek hırsına düşüp ve
yalnız dünyâ işleri arkasında koşup, evlâdlarına müslimânlığı ve
Kur’ân-ı kerîmi öğretmediler. Ben böyle babalardan uzağım. Onlar
da, benden uzakdır. Çocuklarına dinlerini öğretmiyenler, Cehenneme
gideceklerdir). Yine buyurdu ki, (Çocuklarına
Kur’ân-ı kerîm öğretenlere veyâ Kur’ân-ı kerîm hocasına
gönderenlere, öğretilen Kur’ânın her harfi için, on kerre Kâ’be-i
mu’azzama ziyâreti sevâbı verilir ve kıyâmet günü, başına devlet
tâcı konur. Bütün insanlar görüp imrenir). Yine buyurdu
ki, (Çocuklarınıza nemâz kılmasını öğretiniz. Yedi yaşına
gelince, nemâzı emr ediniz. On yaşına gelince kılmazlar ise,
döverek kıldırınız). Yine buyurdu ki, (Bir
müslimânın evlâdı ibâdet edince, kazandığı sevâb kadar, babasına da
verilir. Bir kimse, çocuğuna fısk, günâh öğretirse, bu çocuk ne
kadar günâh işlerse, babasına da o kadar günâh
yazılır). İbni Âbidîn nemâzın mekrûhları sonunda buyuruyor
ki, (Kendinin yapması harâm olan şeyi çocuğa yapdıran kimse, harâm
işlemiş olur. Oğluna ipek elbise giydiren, altın takan ve içki
içiren, kıbleye karşı abdest bozduran, kıbleye ayak uzatmasına
sebeb olan kimse, günâh işlemiş
olur). (Mürşid-ün-nisâ)daki hadîs-i
şerîfde, (Zevcesinin ve çocuklarının haklarını îfâ
etmiyenin nemâzları, orucları kabûl
olmaz) buyuruldu.

İmâm-ı Gazâlî “rahmetullahi
aleyh”, (Kimyâ-i se’âdet) kitâbında buyuruyor ki,
(Meselâ kızların, kadınların açık gezmeleri harâmdır. İnce, dar,
süslü, renkli şeylerle örtünerek gezmeleri de harâmdır. Böyle
gezenler, Allahü teâlâya âsî oldukları, günâha girdikleri gibi,
bunların başında bulunan, baba, zevc, birâder ve amcadan hangisi,
böyle gezmeğe rızâ verir ise, bu da, ısyân ve günâhda ortak
olur).

Dîn-i islâmın temeli, îmânı, farzları ve
harâmları öğrenmek ve öğretmekdir. Allahü teâlâ, Peygamberleri
“aleyhimüssalevâtü vetteslîmât” bunun için göndermişdir. Gençlere
bunlar öğretilmediği zemân, islâmiyyet yıkılır, yok olur. Allahü
teâlâ, müslimânlara (Emr-i ma’rûf) yapmağı emr
ediyor. Ya’nî, benim emrlerimi, bildiriniz, öğretiniz diyor
ve (Nehy-i anilmünker) emr ediyor. Ya’nî, yasak
etdiğim harâmları bildiriniz ve yapılmasına râzı olmayınız,
diyor.

Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem”
buyuruyor ki, (Birbirinize müslimânlığı öğretiniz. Emr-i
ma’rûfu bırakır iseniz, Allahü teâlâ, en kötünüzü başınıza musallat
eder ve düâlarınızı kabûl etmez). Ve buyurdu
ki, (Bütün ibâdetlere verilen sevâb, Allah yolunda gazâya
verilen sevâba göre, deniz yanında bir damla su gibidir. Gazânın
sevâbı da, emr-i ma’rûf ve nehy-i anilmünker sevâbı yanında, denize
nazaran bir damla su gibidir). İbni Âbidîn, beşinci cild
sonunda (Fıkh âliminin müslimânlara sağladığı fâidenin sevâbı,
cihâd sevâbından çokdur) diyor.

Hülâsa evlâd, ana baba elinde bir emânetdir.
Çocukların temiz kalbleri kıymetli bir cevher gibidir. Mum gibi,
her şekli alabilir. Küçük iken, hiçbir şekle girmemişdir. Temiz bir
toprak gibidir. Temiz toprağa hangi tohum ekilirse, onun meyvesi
hâsıl olur. Çocuklara îmân, Kur’ân ve Allahü teâlânın emrleri
öğretilir ve yapmağa alışdırılırsa, din ve dünyâ se’âdetine
ererler. Bu se’âdetde anaları, babaları ve hocaları da ortak olur.
Eğer bunlar öğretilmez ve alışdırılmaz ise, bedbaht olurlar.
Yapacakları her fenâlığın günâhı, ana, baba ve hocalarına da
verilir. Tahrîm sûresinde altıncı âyet-i kerîmenin meâl-i
şerîfi, (Kendinizi ve evlerinizde ve emrlerinizde olanları
ateşden koruyunuz!)dur. Bir babanın, evlâdını Cehennem
ateşinden koruması, dünyâ ateşinden korumasından dahâ mühimdir.
Cehennem ateşinden korumak da, îmânı ve farzları ve harâmları
öğretmekle ve ibâdete alışdırmakla ve dinsiz, ahlâksız
arkadaşlardan korumakla olur. Bütün fenâlıkların başı, fenâ
arkadaşdır.

Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve
sellem” (Bütün çocuklar müslimânlığa uygun ve elverişli
olarak dünyâya gelir. Bunları, sonra anaları, babaları hıristiyan,
yehûdî ve dinsiz yapar) sözü ile müslimânlığın
yerleşdirilmesinde ve yok edilmesinde en mühim işin, gençlikde
olduğunu bildiriyor. O hâlde, her müslimânın birinci vazîfesi,
evlâdına islâmiyyeti ve Kur’ân-ı kerîmi öğretmekdir. Evlâd, büyük
ni’metdir. Ni’metin kıymeti bilinmezse, elden gider. Bunun
için (Pedagogie), ya’nî çocuk terbiyesi, islâm
dîninde çok kıymetli bir ilmdir.

İslâm dînine karşı olanlar da, bu mühim
noktayı anladıkları içindir ki, asrımızın en tehlükeli dinsizlik
ocağı olan mason ve komünistler, (Gençliğin ele alınması birinci
hedefimizdir. Çocukları dinsiz olarak yetişdirmeliyiz) diyorlar.
Masonlar, İslâmiyyeti yok etmek ve Allahü teâlânın emrlerinin
öğretilmesini ve yapdırılmasını engellemek için (Gençlerin
kafalarını yormamalıdır. Din bilgilerini büyüyünce kendileri
öğrenirler) ve (Hepimiz bütün kudretimiz ile, îmân hürriyyeti
fikrini dünyâya yaymağa sarılmalıyız ve localarımızda verdiğimiz
kararları her memlekete yerleşdirmeliyiz. Din kardeşliğini yok
edip, bunun yerine mason kardeşliği getirmeliyiz. Dinleri yok
etmekden ibâret olan mukaddes gâyemize, bu sûretle kavuşacağız)
diyorlar.

O hâlde, müslimânlar din câhillerinin
hîlelerine, yalanlarına aldanmamalı, onların okşayıcı, aldatıcı,
yardımsever sözlerine inanmamalıdır. Müslimânlar,
birbirlerine (Emr-i ma’rûf) eder
ve (Nehy-i münker) eder.

Bugün, her memleketde gençlere, kemiklerinin,
adalelerinin, ellerinin, ayaklarının, hâsılı her uzvunun
kuvvetlenmesi, güzelleşmesi ve âhenkli olması için, beden
hareketleri, kültür-fizik öğretiliyor ve yapdırılıyor. Beyin
çalışmalarının ve rûhî fe’âliyyetlerinin inkişâf etmesi ve
tâzelenmesi için hesâb, hendese, psikoloji kâideleri ve tatbîkâtı
ve kanlarını harekete getirerek hücrelerini temizletecek ekzersiz
fizikler ezberletiliyor ve yapdırılıyor. Bütün bunlar ve dünyâ
işlerinde lâzım olacak bilgiler, bir ders ve vazîfe hâline konup
çalışdırılırken, dünyâ ve âhıretin hakîkî se’âdetini ve insanların
râhat, huzûr ve her dürlü inkişâf ve terakkîlerini ve Allahü
teâlânın rızâsını ve sevgisini kazandıracak olan îmânın, islâmın,
farzların, vâciblerin ve sünnetlerin ve halâlin öğretilmesi ve
yapdırılması ve harâmların ve kâfirliğe sebeb olan şeylerin
öğretilip, bunlardan sakınılması bir kabâhat ve vicdânlara tecâvüz
şeklinde gösterilir ise, doğru mu olur? Bugün, bütün hıristiyan
memleketlerinde, bir çocuk dünyâya gelir gelmez, buna kendi
dinlerinin îcâblarını yapıyorlar. Her yaşdaki insanlara, yehûdîliği
ve hıristiyanlığı titizlikle aşılıyorlar. Müslimânların îmânlarını,
dinlerini çalmak ve yok etmek ve onları da, hıristiyan yapmak için,
sandık doluları kitâb, broşür ve sinema filmlerini islâm
memleketlerine gönderiyorlar. Meselâ, hıristiyanlar, Îsâ
aleyhisselâmı, Allahü teâlânın [hâşâ] oğlu sanıyor ve Allahü
teâlâya (Baba), (Allah baba) diyorlar. Yazdıkları romanlarda ve
filmlerde, (Allah baba bizi kurtarır) gibi şeyler söylüyorlar.
Hâlbuki, Allahü teâlâya (Baba), (Allah baba) diyen kimsenin îmânı
gider, kâfir olur. Müslimânlar, böyle hîleli filmlere gitmemeli,
romanları okumamalıdır. İşte bunun gibi, dahâ nice yollarla,
gençliğin îmânını, sinsice çalıyorlar. Bu uğraşmalarına, insanlığa
hizmet, demokrasi rejiminin bahş etdiği bir hak ve hürriyyet
diyorlar da, bir müslimânın, bir din kardeşine, Allahü teâlânın
emrlerini hâtırlatmasına, din propagandası, gericilik ve vicdân
hürriyyetine tecâvüz denirse, haksızlık olmaz mı?

Müslimân olmıyanların, müslimânlığa karşı
nazariyyeler, fikrler yürütmesi, gâyet tabî’î karşılanıp da,
müslimânların, (Ehl-i sünnet) âlimlerinin
bildirdikleri hakîkî, doğru müslimânlıkdan bahs etmesine ve
Muhammed aleyhisselâmın ışıklı yolunu göstermesine irticâ’,
te’assub, gericilik ve yobazlık gibi ismler takarak, cürm,
bölücülük şeklini vermeğe, bu ma’sûmları, lekelemeğe kalkışmak, bir
gericilik, bir yobazlık, bir te’assub değil midir? Bu temiz rûhlu,
ileriyi görüşlü, ilme, ahlâka, fenne, fazîlete koşan fâideli
insanlara ibtidâî, gayr-ı tabî’î adam demek ve müslimânlığı
beğenmiyenlere asrî, aydın ve uyanık insan demek, bir kin ve
bozgunculuk olmaz mı? Bir tarafdan, din serbestdir, Allah ile kul
arasına girilmez, herkes vicdânının ilhâmına göre Allahını tanır ve
tapar sözünü ileri sürerek, Emr-i ma’rûfu ve Nehy-i münkeri
durdurup, ecdâdımızdan mîrâs kalan îmânımızı söndürmeğe çalışıp,
diğer tarafdan, müslimânlığı bozmak, yok etmek için, (Yahova
şâhidleri) denilen misyonerlerin, hîleler ve plânlar ile
hâzırladıkları zehrli kitâb ve mecmû’alar, yaldızlı i’lânlarla,
reklâmlarla gençliğin önüne sürülürse, müslimânlar incinmez
mi?

Kâfirler, müslimânlığı dünyâdan kaldırmağa
uğraşıyor, bu çalışmalarında öncülüğü ingilizler yapıyor. Bütün
gayretlerine rağmen, gençlerin, müslimânlığı merâk edip araşdırmağa
başlamasına bile, tehammül edemiyerek, Ehl-i sünnet âlimlerinin
“rahmetullahi teâlâ aleyhim ecma’în” sözleri kulaklarına gelince,
tepeden tırnağa kadar gayz, kin ve intikâm ateşi ile kızıyorlar.
Mecmû’alarında, gazetelerinde, televizyonlarında sarık, tesbîh,
sakal resmleri yaparak, hortlatılan kara kuvvet: İrticâ’, diyorlar.
Îmânsızlıklarının cezâsı olarak, vücûdları ve rûhları, Cehennem
ateşinde, sonsuz yanacağı gibi, habîs rûhları, dünyâda da, böyle
kızıp yanmakdadır. Böyle gazete ve televizyon çok
zararlıdır.

Müslimânlar, birbirine hurmet eder, yardıma
koşar. Din yolunda ve dünyâ işlerinde sıkıntıda görünce
kurtarırlar. Ramezân-ı şerîfe, oruc tutanlara, câmi’lere, ezâna,
nemâz kılanlara, Allah yolunda yürüyenlere sevgi ve saygı gösterir.
Kur’ân-ı kerîm okunurken, sessizce ve saygı ile dinlerler. Kur’ân-ı
kerîmi her kitâbın üstünde bulundurup, üstüne birşey koymazlar.
Çalgı ve içki âlemlerinde, oyun arasında, eğlence yerlerinde
okumazlar. Uygunsuz okunurken, susduramazlar ise, dinlemeyip
uzaklaşırlar. Kur’ân-ı kerîmi veyâ yapraklarını veyâ satırlarını
veyâ kelimelerini ve bütün muhterem ve mubârek ismleri ve yazıları,
hakîr ve aşağı yerlerde görünce, kalbleri sızlayıp hemen
kaldırırlar. Kul ve hayvan haklarını gözetirler. Kâfirlerin,
turistlerin de mallarına, canlarına ve ırzlarına saldırmazlar.
Vergilerini zemânında öderler. Kanûnlara karşı gelmezler. İslâmın
güzel ahlâkı ile yaşıyarak herkesin sevgi ve saygısını toplarlar.
Kâfirler ise, Kur’ân-ı kerîmi ve mevlidi ve bütün mubârek ismleri
ve yazıları, hurmetden, kıymetden düşürmeğe çalışır. Bunları,
Allahü teâlânın yasak etdiği yerlerde ve şekllerde okurlar ve
okuturlar. Müslimânlığın aşağı gördüğü, pis dediği şeyler arasına
yazarlar. Paketlerde, eğlence masalarında, örtü olarak
kullanılmaları ve horlanılmaları ve yerlerde sürüklenmeleri için,
mecmû’alara, kâğıd parçalarına ve gazetelere basarlar. Temsillerde,
mizâhlarda, komedilerde, karikatürlerde, filmlerde, plâklarda,
televizyonlarda ve radyolarda, müslimânlarla ve din büyükleri ile
ve Allahü teâlânın emrleri ile alay ederler. Bütün buralarda
müslimân olarak pis, gülünç bir serseriyi gösterirler. Ya’nî,
müslimânları ve müslimânlığı tahkîr ederek, onu sevimsiz ve nefrete
şâyân olarak tanıtırlar. Müslimân büyüklerine ve müslimânlığın
büyük tanıdığı şeylere çirkin ismler takarlar. Müslimânlar, bu gibi
gösterileri ve sözleri ve yazıları ve gazeteleri görmeğe, dinlemeğe
gitmemeli ve almamalı ve okumamalıdır. Îmânlarını çaldırmamak için,
çok uyanık olmalıdır. Bir din âlimini beğenmiyen veyâ bir din
kitâbını kusûrlu, hatâlı bulan bir kimse, eğer nemâz kılıyor, oruc
tutuyor, harâmlardan sakınıyor ise, bu kimsenin sözü veyâ yazısı
incelenmeğe, o âlim veyâ kitâb üzerinde durulmağa değer. Din
kitâbına, din adamına, dil uzatan kimse, ibâdet yapmıyor ve
harâmdan sakınmıyor ise, onun sözünün bir iftirâ, bir din
düşmanlığı olduğunu anlamalı ve inanmamalıdır. Din adamlarını
“rahmetullahi teâlâ aleyhim ecma’în”, din kitâblarını lekelemek,
bugün din düşmanlarının âdeti ve silâhı olmuşdur. Âlimin kıymetini
ancak âlim anlar. Gülün kıymetini bülbül, altının ayârını kuyumcu,
incinin hâlisini de ancak kimyâger anlar.

Müslimânlar, Allahü teâlânın yasak etdiği,
zararlı şeyleri almaz, kullanmaz, dinlemez, okumaz ve bakmaz.
Kimseye kötülük yapmaz. Kendine zarar verene karşılık yapmaz. Sabr
eder. Ona tatlı dil ile, güler yüz ile nasîhat verir. Müslimânlar,
Allahü teâlânın emr etdiği iyi şeyleri öğrenmek, öğretmek ve yapmak
için uğraşır. Fen bilgilerini kâfirlerde de araşdırır. Târîh
boyunca, insanlığın üstün bir varlık olduğunu düşünemiyenler, islâm
dînine düşmanlık etmiş, gençleri aldatmağa uğraşmış ve hiç
ummadıkları bir zemânda yıkılıp, o, sımsıkı sarıldıkları dünyâ
zevklerini bırakmış, Cehenneme gitmişlerdir. Çoğunun ismi
unutulmuş, nâm ve nişanları kalmamış, fekat islâm güneşi nûrunu
dünyâya yaymağa devâm etmişdir.

Kâfirler, dünyânın dışı tatlı, içi acı olan ve
dışı yaldızlı, içi zehrli olan ve başlangıcı hoş, sonu boş olan
râhatlığına ve güzelliğine sarılıyor. Müslimânlar, Kur’ân-ı kerîmin
emrlerine, ya’nî Peygamberimizin “sallallahü aleyhi ve sellem”
yoluna sarılmalı ve bu ışıklı yolda ilerlemeğe durmadan
çalışmalıdır. Dinde sonradan meydâna çıkan, din
düşmanları, (Dinde reformcular) tarafından ve
câhil, ahmak kimseler tarafından uydurulan, bid’atlerden
sakınmalıdır.]

Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve
sellem”, (Bid’at sâhibi olanlara, [ya’nî
Peygamberimizin “sallallahü aleyhi ve sellem” zemânında ve onun
dört halîfesi zemânlarında bulunmayıp da, dinde sonradan meydâna
çıkarılan, uydurulan sözleri, yazıları, usûlleri ve işleri, ibâdet
olarak, inananlara, yapanlara ve yapdıranlara] hurmet eden,
dirilerini ve ölülerini medh eden, bunları büyük bilen, dîn-i
islâmı yıkmağa, dünyâdan kaldırmağa yardım etmiş
olur) buyuruyor.

Her müslimân, hem îmânını korumağa,
kapdırmamağa çalışmalı, hem de, Allahü teâlâya ve Onun Peygamberine
inanmıyan kâfirleri sevmemelidir. [Fekat, sevmediklerine de,
kötülük, zulm yapmamalı, kâfirlere ve bid’at sâhiblerine tatlı dil
ve güler yüz ile nasîhat etmelidir. Onların felâketden
kurtulmalarına, se’âdete kavuşmalarına çalışmalıdır.] Mazher-i
Cân-ı Cânân buyuruyor ki, (Kâfirleri ve bid’at sâhiblerini ve
açıkca günâh işlemeğe devâm eden fâsıkları sevmememiz emr olundu.
Bunlarla konuşmamalı, evlerine, toplantılarına gitmemeli, selâm
vermemeli, arkadaşlık yapmamalıdır. Zarûret ve ihtiyâc olduğu
zemân, zarûret mikdârı kadar, bu yasaklara izn verilmişdir. Bu
zemân, onlarla ihtilât câiz olur ise de, kalbin yine onları
sevmemesi lâzımdır).

Cihâd, câhil ana, babaların ve dünyâ çıkarları
için uğraşan papasların ve keyfleri, zevkleri için zulm, işkence
yapan şeflerin aldatdığı, inletdiği insanları küfrden, felâket
yolundan kurtarmak, onları güç kullanarak, islâm ile
şereflendirmekdir. Cihâd, küfr, işkence ve kötülük içinde
yetişdirilmiş, karanlığa atılmış zevallıları, islâm ışığı ile
aydınlanmalarına mâni’ olan diktatörlerin, sömürücülerin
zararlarını yok etmek için, cânını, malını fedâ etmekdir.
İnsanları, sonsuz Cehennem azâbından kurtarmak, sonsuz Cennet
ni’metlerine kavuşdurmak için, zor kullanmakdır. Cihâdı ferdler
değil, devlet yapar. Ferdlerin başkalarına saldırmalarına cihâd
değil, çapulculuk, barbarlık denir. Cihâda katılamıyanın,
mücâhidlere düâ etmesi farzdır. Kâfirler, cihâd sâyesinde
zâlimlerin işkencelerinden kurtularak îmân ile şereflenir.
İslâmiyyeti duyup, anladıkdan sonra, îmân etmiyenlerden, islâm
devletinin adâleti altında yaşamağı kabûl edenlerin dînine, cânına,
malına dokunulmaz. Bunlar, islâmın adâleti, şefkati altında hür ve
râhat yaşar. Cihâd sâyesinde, hiçbir kâfir, işitmedim, bilseydim
inanırdım diyemiyecekdir. Müslimânların cihâd etmek için çalışması,
kuvvetlenmesi farzdır. Çalışmaz, cihâd etmezse, bütün insanlığa
büyük kötülük etmiş olur.


19 — (Kimyâ-i se’âdet) kitâbı,
beşinci aslında diyor ki: Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”
buyurdu ki, (Îmânın temeli ve en kuvvetli alâmeti,
müslimânları sevmek ve müslimânlara düşmanlık edenleri
sevmemekdir). Cenâb-ı Hakkın Îsâ aleyhisselâma emr-i
ilâhîsinin meâl-i şerîfi, (Eğer yerlerde ve göklerde
bulunan bütün mahlûkların ibâdetlerini yapsan, dostlarımı
sevmedikce ve düşmanlarıma düşmanlık etmedikce, hiç fâidesi
olmaz)dır. Her mü’min, Allahü teâlâya düşman olanları
sevmemeli, islâmiyyete yapışanları sevmelidir. Bunu sözlerinde ve
mümkin ise, hareketlerinde belli etmelidir. Âsî ve fâsıklarla
arkadaşlık etmemeli, fıskı çok olanlardan, çok kaçınmalıdır.
Zâlimlerden, müslimânlara eziyyet edenlerden dahâ ziyâde
kaçınmalıdır. Fekat, yalnız kendisine zulm edenleri afv ve
zulmlerine sabr etmek lâzımdır ve çok iyidir. Büyüklerimizden
ba’zıları, fâsıklara ve zâlimlere çok sert davranırdı. Ba’zıları
da, hepsine şefkat ve merhamet gösterip, nasîhat ederdi. Ya’nî her
şeyin kazâ ve kader ile olduğunu düşünerek, fâsıklara ve zâlimlere
acırlardı. Bu hâl, büyük ve kıymetli ise de, câhiller, ahmaklar,
burada aldanır. Îmânları za’îf ve islâmiyyete uymakda gevşek
olanlar, kendilerini Allahü teâlânın kazâ ve kaderine râzı sanır.
Hâlbuki, bu rızâ ve bağlılığın alâmeti vardır: Bir kimseyi
döverler, malını alırlar, hakâret ederler de, hiç kızmaz, bunları
afv eder, acırsa, kazâya rızâsı olduğu anlaşılır. Fekat, kendine
yapılanlara kızıp da, Allahü teâlâya karşı gelenlere acıyarak,
kaderleri böyle imiş derse, dinde gevşeklik, münâfıklık ve ahmaklık
etmiş olur. İşte, kazâ ve kaderi bilmiyenlerin, fâsıklara ve
kâfirlere acımaları ve bunlara muhabbet etmeleri, îmânlarının
sağlam olmadığına alâmetdir. İslâmiyyete karşı duranları ve
müslimânlara düşman olanları sevmemek, bunları düşman bilmek
farzdır. Cizye vermeği kabûl edenleri de, sevmemek farzdır.
Mücâdele sûresinin son âyetinde meâlen, (Allahü teâlâya ve
kıyâmet gününe îmân edenler, Allahü teâlânın ve resûlünün
düşmanlarını sevmezler. O kâfirler ve münâfıklar, mü’minlerin
anaları, babaları, oğulları, kardeşleri ve başka yakınları olsa da,
bunları sevmezler. Böyle olan mü’minleri Cennete
koyacağım) buyuruldu.

Kâfirlere i’timâd ederek, bunları
müslimânların başına ta’yîn etmek, müslimânlığı aşağılamak olup
büyük günâhdır. Bid’at sâhiblerini, ya’nî müslimân görünüp,
müslimânların îmânlarını bozmak istiyenleri sevmemek, selâmlarını
bile almamak, bunların zararlarını müslimânlara duyurmak lâzımdır.
Îmânı olup ve ibâdet edip ve günâhlardan kaçıp da, yalancı
şâhidlik, haksız hâkimlik, yalan, dedikodu, iftirâ, alay gibi
hareket ve söz ve yazıları ile müslimânları incitenlerle
konuşmamak, sevişmemek lâzımdır. Îmânı olup da ibâdet etmiyenlere,
fâiz almak ve vermek, alkollü içkileri içmek, kumar oynamak gibi
harâm işliyen, fekat müslimânları incitmiyen fâsıklara karşı
yumuşak davranıp, nasîhat etmeli, yola gelmezlerse, selâm
vermemeli, görüşmemeli, fekat hasta olunca ziyâret etmeli ve
selâmına cevâb vermelidir. [Söz ile, yazı ile ve kaba kuvvet ile
müslimânlara saldırmayan kâfirlere tatlı söz, güler yüz göstermeli,
kimseye kötülük yapmamalıdır.]

 20 — İslâmiyyet
karşısında, kâfirler dürlü yollar tutmuş, kollara ayrılmış ise de,
iki kısmda toplanırlar: Birinci kısmdakiler, dünyâ işlerini ve
ibâdetlerini yapıp müslimânlara saldırmaz. Bunlar, islâmın kuvveti
ve büyüklüğü karşısında, küçüklüklerini anlamış, cizye vermeği
kabûl ederek islâmın hâkimiyyetine ve adâletine sığınmışdır. Bu
kâfirlere (Ehl-i
zimmet) veyâ (Zimmî) denir. Böyle
kâfirleri sevmemek, düşman bilmek lâzım ise de, bunlara eziyyet
etmek, kalblerini incitmek harâmdır. (Fetâvâ-i
Hayriyye)de, (Siyer) kısmında diyor ki,
(Müslimânın yapması yasak olan şeyi, zimmînin de yapması yasakdır.
Zinâ, açıkda oruc yimek, oyun, çalgı, fâiz, açık gezmek onlara da
yasakdır. Yalnız içki ve domuz onlara yasak değildir. Hastalarına,
ziyâfetlerine gitmek, onlarla yolculuk etmek
câizdir). (Mültekâ) ve (Dürr-ül-muhtâr)da
ve diğer fıkh kitâblarında, ta’zîr bahsinde diyor ki, (Kâfirlere,
sen zinâ yapıcısın veyâ bu ma’nâda fenâ söyliyen, onları da gîbet
eden, bunlara kâfir diyerek inciten müslimân ta’zîr olunur. Ya’nî
sopa ile döğülür. Çünki, bunları incitmek de günâhdır. Bunların
malına dokunmak da
günâhdır). (Dürr-ül-muhtâr), beşinci cildde diyor
ki, (Zimmîye, ya’nî gayr-i müslim vatandaşa zulm etmek, müslimâna
zulm etmekden dahâ fenâdır. Hayvana zulm, işkence etmek, zimmîye
etmekden dahâ fenâdır. Zimmîyi eziyyetlendirmemek için selâm vermek
ve müsâfeha etmek câiz olur. Açıkça günâh işliyen fâsıka selâm
vermek de böyledir).

(Berîka) kitâbı, el âfetlerini
anlatırken diyor ki, (İnsana ve yemeklere zarar veren karıncaları,
eziyyet etmeden ve suya atmadan öldürmek câizdir. İçinde karınca
bulunan odunu, yere vurup silkeledikden sonra yakmak câizdir. Fâre,
bit, pire, akreb ve çekirgeyi her zemân öldürmek câizdir. Biti diri
olarak yere atmak ve her canlıyı yakmak mekrûhdur. Zarar veren
kediyi, kuduz köpeği ve yırtıcı hayvanları keskin bıçakla kesmek ve
vurmak, zehrlemek câizdir. Döğmek câiz değildir. Döğmek, terbiye
için olur. Hayvanın aklı olmadığı için terbiye edilmez. Öldürülmesi
vâcib olanı, başka çâre bulunmadığı zemân yakarak öldürmek câiz
olur).

Gangren gibi hastalığı tedâvî için insanın bu
uzvunu kesmek câiz olur. Taş almak için mesâneyi [böbreği, safra
kesesini] yarmak câizdir. Hiçbir sebeble, hiçbir canlının yüzüne
vurmak câiz değildir.

İkinci kısm kâfirlere gelince, bunlar, islâm
güneşinin parlamasına dayanamaz. Bütün devlet kuvvetleri ile,
propaganda vâsıtaları ile, yalan ve çirkin iftirâlar yaparak, islâm
dînini yıkmağa çalışırlar. Bu zevallılar, anlıyamıyor ki,
islâmiyyeti dünyâdan kaldırmak, insanları se’âdetden, râhatlıkdan
ve kurtuluşdan mahrûm bırakmak demekdir ve kendilerini ve bütün
beşeriyyeti, felâketlere, sıkıntılara sürüklemek, kısaca bindiği
dalı kesmek demekdir. Enfâl sûresi, altmışıncı âyetinde
meâlen, (Kâfirlerin hücûm ve işkencelerine uğramamak,
onları da, se’âdet-i ebediyyeye kavuşdurmak için, insan gücünün
yetdiği kadar durmadan çalışınız. En mükemmel harb vâsıtalarını
yapınız!) buyurulmuşdur. Burada kâfirleri müslimân olmakla
şereflendirmeği veyâ cizye kabûl ederek islâmiyyetin himâyesi
altına girenlerin çalışmalarına, ibâdetlerine karışmayıp,
canlarını, mallarını, nâmûslarını korumağı emr ediyor. Bu sûretle,
bütün dünyânın islâm bayrağı altında birleşmesini, îmân etmesini,
sevişmesini istiyor. İslâmiyyeti anladığı hâlde inâd edip,
inanmıyanları da içine alan, umûmî bir adâlet ve se’âdet kurmağı,
bütün insanlara, hayvanlara, dirilere, ölülere, ya’nî herşeye, bir
râhatlık kazandırmağı emr ediyor.

 21 — Âhıretde
Cehennemden kurtulmak, yalnız Muhammed aleyhisselâma tâbi’ olanlara
mahsûsdur. Dünyâda yapılan hayrât ve hasenât, ya’nî bütün
iyilikler, bütün keşfler, bütün hâller ve bütün ilmler Resûlullahın
“sallallahü aleyhi ve sellem” yolunda bulunmak şartı ile, âhıretde
işe yarar. Yoksa, Allahü teâlânın Peygamberine tâbi’ olmıyanların
yapdığı her iyilik, dünyâda kalır ve âhıretin harâb olmasına sebeb
olur. Ya’nî, iyilik şeklinde görünen, birer istidrâcdan başka
birşey olamaz.
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Nitekim, dünyâdaki fâideli ve hayrlı işlerden cenâb-ı Hakkın, en
çok beğendiği, câmi’ yapmakdır. Câmi’ yapmanın, çok sevâb olduğunu
bildiren hadîs-i şerîfler vardır. Böyle olmakla berâber, Tevbe
sûresi, onsekizinci âyetinde meâlen, (Kâfirlerin câmi’
yapmaları câiz değildir. Yerinde ve yarar bir iş değildir. Onların
câmi’ yapmaları ve diğer bütün beğendikleri işleri, kıyâmetde
kendilerine yaramıyacak ve Muhammed aleyhisselâma tâbi’ olmadıkları
için, Cehenneme girip, çok acı azâblarda sonsuz olarak
cezâlandırılacaklardır) buyuruldu.

Âl-i İmrân sûresi, seksenbeşinci âyetinde
meâlen, (Muhammed aleyhisselâmın getirdiği İslâm dîninden
başka din istiyenlerin, dinlerini Allahü teâlâ sevmez ve kabûl
etmez. Dîn-i islâma arka çeviren, âhıretde ziyân edecek, Cehenneme
girecekdir) buyuruldu.

Bir kimse, binlerce sene ibâdet etse ve
ömrünü, nefsini temizlemekle geçirse ve güzel huyları ile
yanındakilere ve keşf etdiği âletler ile, bütün insanlara fâideli
olsa, Muhammed aleyhisselâma tâbi’ olmadıkça ebedî se’âdete
kavuşamaz.

Nisâ sûresi, onüçüncü âyet-i kerîmesinde
meâlen, (Allahü teâlânın ve Peygamberi Muhammed
aleyhisselâmın emrlerine aldırış etmiyenler, beğenmiyenler, asra,
fenne uygun değildir, modern ihtiyâclara kâfi değildir diyenler,
kıyâmetde Cehennem ateşinden kurtulamıyacaklardır. Bunlara,
Cehennemde, çok acı azâb vardır) buyuruldu.

 23 — Bu dünyâ,
âhıretin tarlasıdır. Burada tohumlarını ekmeyip yiyenler, böylece
bir tohumdan katkat meyve kazanmakdan mahrûm kalanlar, ne kadar
tâli’siz ve ahmakdır. Kardeşin kardeşden kaçacağı, ananın evlâdını
tanımıyacağı o gün için, hâzırlanmıyorlar. Böyle kimseler, dünyâda
da, âhıretde de zarardadırlar ve sonunda pişmân olacaklardır. Aklı
başında olan, bu dünyâyı fırsat bilir. Bu kısa zemânda, yalnız
dünyâ lezzetleri ile zevklenmek için değil, belki bu fırsatda,
tohum ekmek ve bir hayrlı iş, ya’nî Allahü teâlânın beğendiği işi
yaparak, âyet-i kerîmede bildirilen katkat fazla meyveleri toplamak
istemelidir. Cenâb-ı Hak, bu kısa zemânda yapılacak, hayrlı işlere
ve ibâdetlere sonsuz ni’metler ihsân edecekdir. Peygamberine tâbi’
olmıyan, islâmiyyeti beğenmiyenlere de, sonsuz azâb
yapacakdır.

[Nitekim, Nisâ sûresi yüzyetmişikinci âyet-i
kerîmesinde meâlen, (Muhammed aleyhisselâma inanıp, âhırete
yarayan işleri yapanlara [ya’nî ahkâm-ı islâmiyyeye
uyanlara], Allahü teâlâ, va’d etdiklerini verecek ve ayrıca çok
ihsân yapacakdır. Allahü teâlâya ibâdet etmeği, ya’nî Muhammed
aleyhisselâma itâ’at etmeği, aşağılık, gericilik sanıp, kendilerine
asrî ve münevver diyerek, büyüklük taslıyanlara, çok azâb
edecekdir. Kendilerini herkesin üstünde sanan bu kâfirleri,
Cehennemden kurtaracak bir yardımcı, Allahü teâlâdan başka bir
kuvvet sâhibi bulunmıyacakdır) buyuruldu.]

Niçin böyle sonsuz azâb yapacağını kendisi
bilir. İnsanların kısa aklları, bunun sebebini kavrıyamaz. Meselâ,
dünyâda yapılan cinâyetlere de, çeşidli cezâlar emr etmişdir.
Bunların sebebini ve hikmetini hiçbir insan anlıyamaz. İşte, böyle
geçici kısa bir zemândaki küfre, sonsuz azâb edecekdir.

Kur’ân-ı kerîmdeki emrlerini ve islâmiyyetin
hükmlerinin hepsini akla uydurmağa, akla beğendirmeğe kalkışan,
Peygamberlik makâmının derecesini anlamamış ve inanmamış olur.
Böyle, islâmiyyeti akl ile, felsefe ile îzâha ve inandırmağa
çalışan kitâbları okumamalıdır.
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— (Elmünkızü-aniddalâl) kitâbında diyor ki: Akl
ile anlaşılan şeyler, his uzvları ile anlaşılanların üstünde olduğu
ve bunların yanlışını çıkardığı gibi, ya’nî his uzvlarımız, akl ile
anlaşılan şeyleri anlıyamıyacağı gibi, akl da, Peygamberlik
makâmında anlaşılan şeyleri kavramakdan âcizdir. İnanmakdan başka
çâresi yokdur. Akl, anlıyamadığı şeyleri nasıl ölçebilir. Bunların
doğru ve yanlış olduğuna nasıl karâr verebilir?
(Gadâ-ül-mülâhazât) kitâbında akla uygun bir yazı
bulunmadığı (Cevâb Veremedi) kitâbımızda uzun
yazılıdır.

Nakl yolu ile anlaşılan, ya’nî Peygamberlerin
“aleyhimüsselâm” söyledikleri şeyleri, akl ile araşdırmağa
uğraşmak, düz yolda güç giden, yüklü bir arabayı, yokuşa çıkarmak
için zorlamağa benzer. Yokuşa doğru at, kamçılanırsa, çabalaya
çabalaya, yâ yıkılıp canı çıkar. Yâhud, alışmış olduğu düz yola
kavuşmak için sağa, sola ve geriye kıvrılarak arabayı yıkar ve
eşyâlar harâb olur. Akl da, yürüyemediği, anlıyamadığı âhıret
bilgilerini çözmeğe zorlanırsa, yâ yıkılıp, insan aklını kaçırır
veyâ bunları alışmış olduğu, dünyâ işlerine benzetmeğe kalkışarak,
yanılır, aldanır ve herkesi aldatır. Akl, his kuvveti ile
anlaşılabilen veyâ hissedilenlere benzeyen ve onlara bağlılıkları
bulunan şeyleri birbirleri ile ölçerek, iyilerini kötülerinden
ayırmağa yarayan, bir mi’yârdır, bir âletdir. Böyle şeylere
bağlılıkları olmayan varlıklara eremiyeceğinden, şaşırıp kalır. O
hâlde, Peygamberlerin bildirdikleri şeylere, akla danışmaksızın
inanmakdan başka çâre yokdur. Görülüyor ki, Peygamberlere
“aleyhimüssalâtü vesselâm” tâbi’ olmak, aklın gösterdiği bir
lüzûmdur ve aklın istediği ve beğendiği bir yoldur. Peygamberlerin,
aklın dışında ve üstünde bulunan sözlerini, akla danışmağa
kalkışmak, akla aykırı bir iş olur. Gecenin koyu karanlığında
bilinmiyen yerlerde, pervâsızca yürümeğe ve engin denizde, acemi
kaptanın, pusulasız yol almasına benzer ki, her ân uçuruma, girdâba
düşebilirler. Nitekim, felsefeciler ve tecribeleri hayâlleri ile
îzâha kalkışan maddeciler, aklları dışında bulunan sözlerinin
çoğunda yanılmış, bir yandan birçok hakîkatleri meydâna çıkarırken,
bir tarafdan da, insanların se’âdet-i ebediyyeye kavuşmalarına
mâni’ olmuşlardır. Tecribelerin dışına taşmıyan akl sâhibleri, bu
acıklı hâli, her zemân görmüş ve bildirmişdir. Misâlleri çokdur.
Felsefecilerin üstâdlarından olan Aristo için meşhûr Alman
kimyâgeri profesör (F.Arnd)ın da, İstanbulda çıkan,
türkçe (Tecribî kimyâ) kitâbındaki (Fen ve ilm
terakkîsinin, hemen hemen binbeşyüz sene içinde durmuş olması,
kısmen Aristo felsefesinin kabâhatidir) yazısı, bu doğru sözlerden
biridir.

Dîn-i islâmda aklın ermediği şeyler çokdur.
Fekat, akla uymayan birşey yokdur. Âhıret bilgileri ve Allahü
teâlânın beğenip beğenmediği şeyler ve Ona ibâdet şeklleri, eğer
aklın çerçevesi içinde olsalardı ve akl ile doğru olarak,
bilinebilselerdi, binlerce Peygamberin gönderilmesine lüzûm
kalmazdı. İnsanlar, dünyâ ve âhıret se’âdetini kendileri görebilir,
bulabilirdi ve Allahü teâlâ, hâşâ Peygamberleri boş yere ve
lüzûmsuz göndermiş olurdu. Hiçbir akl, âhıret bilgilerini
bulamıyacağı, çözemiyeceği içindir ki, Allahü teâlâ, her asrda,
dünyânın her tarafına, Peygamber göndermiş ve en son ve kıyâmete
kadar değişdirmemek üzere ve bütün dünyâya, Peygamber olarak,
Muhammed aleyhisselâmı göndermişdir. Bütün Peygamberler, akl ile
bulunacak dünyâ işlerine dokunmayıp, yalnız bunları araşdırmak,
bulup fâidelenmek için çalışmağı emr ve teşvîk buyurmuş, kendileri
dünyâ işlerinden her birinin, insanları ebedî se’âdete ve felâkete
nasıl sürükliyebileceklerini anlatmış ve Allahü teâlânın beğendiği
ve beğenmediği şeyleri açık olarak bildirmişlerdir. O hâlde, insâf
etmeli ki, Allahü teâlânın sonsuz kudretinin inceliklerini meydâna
çıkaran, bugünkü teknik bilgilerden ve tecribelerden haberi olmayan
ve islâm büyüklerinin kitâblarını okuyup anlamak şöyle dursun,
bunların ismlerini bile işitmemiş olduğu, sözlerinden anlaşılan,
bir câhilin, felesof maskesi, profesör etiketi, gazete yazarı
perdesi altında çalışan bir kâfirin, tâm olmayan aklı ile, ortaya
atdığı bir düşünce, nasıl olur da, Allahın Peygamberinin
“sallallahü aleyhi ve sellem” sözlerinden üstün tutulur?
Peygamberimizin kitâblarımızda yazılı ilm, sıhhat, fen, ahlâk, hak,
adâlet ve bütün se’âdet kollarını kavrayan ve bindörtyüz seneden
beri dünyânın her tarafında gelmiş, ilm, tecribe ve akl sâhiblerini
hurmet ve hayrânlıkda bırakan ve hiç birisinde kimse tarafından bir
kusûr ve hatâ bulunmamış olan, emrleri ve sözleri, bir câhil sözü
ile nasıl lekelenebilir? Bundan dahâ büyük bedbahtlık ve zevallılık
olabilir mi? Tâm akl, şaşmıyan, yanılmayan akldır. Etrâfa
düşünceler savuran bu câhil, değil aklın erişemiyeceği şeylerde,
belki kendi günlük işlerinde, hiç yanılmadığını iddi’â edebilir mi?
Böyle bir iddi’âya, kimse inanır mı? Değil bir insan, bugün en
akllı tanınan hıristiyanların, kendi aralarında, en akllıları
olarak, seçdikleri meb’ûsları, bütün aklları ile, bütün ilmleri
ile, başbaşa vererek, yapdıkları kanûnları, az zemân sonra, yine
kendileri beğenmeyip değişdiriyor. Yeryüzünde hiç bozulmıyan ve
değişdirilemiyecek birşey vardır ki, o da Allahü teâlânın Kur’ân-ı
kerîmi ve Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve sellem” hadîs-i
şerîfleri, ya’nî mubârek sözleridir.

Ahkâm-ı islâmiyyeyi iyice kavramış ve bugünkü
medeniyyetin temelini teşkîl eden, fen kollarının târîhçesini
incelemiş bir fen adamı, pek açık olarak görür ki, târîh boyunca
hiçbir zemânda, hiçbir teknik başarı, hiçbir fennî hakîkat,
islâmiyyete karşı durmamış, dâimâ ona uygun bulunmuşdur. Nasıl
uygun olmasın ki, tabî’ati incelemek ve madde ile kuvvet üzerinde
çalışmak ve fen bilgilerinde akla güvenmek, islâmiyyetin emr etdiği
şeydir. Allahü teâlâ, Kur’ân-ı kerîmin birçok
yerlerinde, (Sizden evvel gelip geçenlerin hayâtlarını,
gitdikleri yolları ve başlarına gelenleri, gözden geçirip, onlardan
ders alınız. Yerleri, gökleri, canlıları, cansızları ve kendinizi
inceleyiniz! Gördüklerinizin içini, özünü araşdırınız. Bütün
bunlarda yerleşdirmiş olduğum kuvvetimi, kudretimi, büyüklüğümü ve
hâkimiyyetimi bulunuz, görünüz, anlayınız!) meâlinde
emrler buyurmakdadır.

Îmânın altı şartından birincisi, Allahü
teâlânın var olduğuna inanmakdır. Fen bilgisi olan akllı bir kimse,
bunu düşünerek kolayca anlayabilir. Îmânın diğer şartları ve bütün
ibâdetler, bundan sonra öğrenilir. Allahü teâlâ, Kur’ân-ı kerîmin
birçok yerinde, kâfirleri, neden akllarını kullanmadıkları için ve
neden yerleri, gökleri ve kendilerini inceliyerek düşünmedikleri ve
böylece îmâna kavuşmadıkları için, azarlamakda ve
aşağılamakdadır. (Ma’rifetnâme)de diyor ki, (Büyük
islâm âlimi Seyyid Şerîf Cürcânî, aklı olan, iyi düşünen bir kimse
için, astronomi ilmi, Allahü teâlânın varlığını anlamağa, çok
yardım eder diyor. İmâm-ı Gazâlî “rahmetullahi teâlâ aleyh”
buyuruyor ki, astronomi ve anatomi bilmiyen, Allahü teâlânın
varlığını ve kudretini anlıyamaz).

Evet, Îsâ aleyhisselâmın hak olan dîni, az
zemân sonra düşmanları tarafından sinsice değişdirilmişdi. Bolüs
adındaki bir yehûdî, Îsâya inandığını söyliyerek ve Îsevîliği
yaymaya çalışıyor görünerek, gökden inen İncîli yok etdi. Dört kişi
ortaya çıkıp, oniki Havârîden işitdiklerini yazarak, İncîl adında
dört kitâb meydâna geldi ise de, Bolüsün yalanları, bunlara da
karışdı. Barnabas [Barnabée] adındaki bir Havârî, Îsâ
aleyhisselâmdan işitdiklerini ve gördüklerini doğru olarak yazdı
ise de, bu Barnabas İncîli de yok edildi. Uydurma İncîller zemânla
çoğalarak, her yerde başka bir İncîl okunur oldu. [Kitâbın
sonundaki ism cedvelinde (Barnabas) ismine
bakınız!] Büyük Kostantin putperest iken, nasrâniyyeti kabûl etmiş
ve İstanbul şehrini büyültüp i’mâr etmiş ve Kostantiniyye ismini
vermişdi. Bütün İncîllerin birleşdirilmesini emr etmiş, mîlâdın
325. ci senesinde, İznikde 318 papası toplayıp, yazdırdığı yeni
İncîle eski dîni olan putperestlikden de birçok şey sokdurmuşdu.
Noel gecesinin yılbaşı olmasını da kabûl etmiş, yeni bir
hıristiyanlık dîni kurulmuşdu. Îsâ aleyhisselâmın İncîlinde ve
Barnabasın yazdığı İncîlde Allahın bir olduğu bildirilmişdi.
Eflâtunun ortaya atdığı teslîs [Trinite] fikri, ilk yazılan dört
bozuk İncîlde yer almışdı. Kostantin, bu teslîs fikrini de yeni
İncîle koydurdu. Aryüs ismindeki bir papas, bu yeni İncîlin yanlış
olduğunu, Allahın bir olup, Îsâ aleyhisselâmın, Onun oğlu değil,
kulu olduğunu söyledi ise de, bunu dinlemediler, hattâ aforoz
etdiler. Aryüs Mısra kaçdı ve orada tevhîdi neşr etdi ise de,
öldürüldü.

Kostantinden sonra gelen krallar, Aryüsün
mezhebi ile, yeni hıristiyanlık arasında şaşkın oldu. İstanbulda
ikinci ve sonra üçüncü, dahâ sonra, İzmir ile Aydın arasında
bulunan Efes [Ephesus]de dördüncü ve Kadıköyde beşinci ve
İstanbulda altıncı meclisler kurulup, yeni yeni İncîller meydâna
çıkdı. Nihâyet, Alman papası, Luther Martin ve Calvin [Kalven] 931
[m. 1524] senesinde son değişiklikleri yapdı. Bu yeni İncîle inanan
hıristiyanlara (Protestan) denildi. Böylece, hıristiyanlık dîni,
akl ve hakîkat dışında, acâib bir şekl aldı. Avrupada
hıristiyanlığa karşı, yerinde olarak yapılmış olan hücûmlar,
İslâmiyyete karşı nasıl tevcîh olunabilir?

Âhıretde azâblardan kurtulmak, ancak Muhammed
aleyhisselâma tâbi’ olmağa bağlıdır. Onun gösterdiği yolda giden,
Allahü teâlânın sevgisine kavuşur. Ona tâbi’ olan, Allahü teâlâya
sâdık kul olmak se’âdetine erer. Dünyâya gelmiş olan
yüzyirmidörtbinden ziyâde Peygamberin en büyükleri, Ona tâbi’
olmağı istemişdir. Mûsâ “aleyhisselâm” Onun zemânında bulunsaydı, O
büyüklüğü ile berâber, Ona tâbi’ olmağı severdi. Îsâ aleyhisselâmın
gökden inip, Onun dîni yolunda yürüyeceğini herkes bilir. Onun
ümmeti olan müslimânlar, Ona tâbi’ oldukları için, bütün insanların
hayrlısı ve en iyileri oldu. Cennete gireceklerin çoğu bunlar oldu
ve Cennete herkesden önce gireceklerdir.
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nazm-ı ilâhîdir. Nazm, lügatda, incileri ipliğe dizmeğe denir.
Kelimeleri de, inci gibi, yanyana dizmeğe nazm denilmişdir. Şi’rler
birer nazmdır. Kur’ân-ı kerîmin kelimeleri arabîdir. Fekat, bu
kelimeleri yanyana dizen, Allahü teâlâdır. Bu kelimeler, insan
dizisi değildir. Muhammed “aleyhisselâm”, Allahü teâlâ tarafından,
mubârek kalbine bildirilen şeyleri, arabca olarak anlatırsa,
Kur’ân-ı kerîm olmaz. Bunlara (Hadîs-i
kudsî) denir. Kur’ân-ı kerîmdeki arabî kelimeler, Allahü
teâlâ tarafından dizilmiş olarak âyetler hâlinde gelmişdir. Cebrâîl
ismindeki bir melek, bu âyetleri, bu kelimelerle ve bu harflerle
okumuş, Muhammed “aleyhisselâm” da, mubârek kulakları ile işiterek,
ezberlemiş ve hemen Eshâbına okumuşdur. Allahü teâlâ, Kur’ân-ı
kerîmi Kureyş kabîlesinin lügatı ile, dili ile
gönderdi. (Redd-ül-muhtâr)kitâbı, üçüncü cild, yemîn
bahsinde buyuruyor ki, ((Feth-ul-kadîr) kitâbında da
denildiği gibi, Allahü teâlâ, Kur’ân-ı kerîmi, harf ve kelime
olarak gönderdi. Bu harfler mahlûkdur. Bu harf ve kelimelerin
ma’nâsı, kelâm-ı ilâhîyi taşımakdadır. Bu harflere, kelimelere
Kur’ân denir. Kelâm-ı ilâhîyi gösteren ma’nâlar da Kur’ândır. Bu
kelâm-ı ilâhî olan Kur’ân mahlûk değildir. Allahü teâlânın, başka
sıfatları gibi, ezelî ve ebedîdir). Kur’ân-ı kerîm, Kadr gecesinde
inmeğe başlamış ve hepsinin inmesi yirmiüç sene sürmüşdür. Tevrât,
İncîl ve bütün kitâblar ve sahîfeler ise, hepsi birden, bir def’ada
inmişdi. Hepsi, insan sözüne benziyordu ve lafzları mu’cize
değildiler. Onun için çabuk bozuldu, değişdirildiler. Kur’ân-ı
kerîm ise, Muhammed aleyhisselâmın mu’cizelerinin en büyüğüdür ve
insan sözüne benzememekdedir. Bunlar, imâm-ı
Rabbânî (Mektûbât)ının, üçüncü cildi, yüzüncü
mektûbunda ve (Huccet-ullahi alel’âlemîn)de ve
Zerkânînin (Mevâhib) şerhı, beşinci cildinde uzun
yazılıdır.

Cebrâîl “aleyhisselâm” her sene bir kerre
gelip, o âna kadar inmiş olan Kur’ân-ı kerîmi, Levh-il-mahfûzdaki
sırasına göre okur, Peygamber “sallallahü aleyhi ve sellem”
efendimiz dinler ve tekrâr ederdi. Âhırete teşrîf edeceği sene, iki
kerre gelip, temâmını okudular. Muhammed “aleyhisselâm” ve Eshâb-ı
kirâmdan çoğu, Kur’ân-ı kerîmi temâmen ezberlemişdi. Ba’zıları da,
ba’zı kısmları ezberlemiş, birçok kısmlarını yazmışlardı. Muhammed
“aleyhisselâm”, âhırete teşrîf etdiği sene, halîfe Ebû Bekr
“radıyallahü anh”, ezber bilenleri toplayıp ve yazılı olanları
getirtip bir hey’ete, bütün Kur’ân-ı kerîmi, kâğıd üzerine
yazdırdı.
Böylece, (Mushaf) veyâ (Mıshaf) denilen
bir kitâb meydâna geldi. Otuzüçbin Sahâbî “radıyallahü teâlâ anhüm
ecma’în” bu Mushafın her harfinin, tâm yerinde olduğuna sözbirliği
ile karâr verdi. Sûreler belli değildi. Üçüncü halîfe Osmân
“radıyallahü anh”, hicretin yirmibeşinci [25] senesinde, sûreleri
birbirinden ayırdı. Yerlerini sıraladı. Altı dâne dahâ Mushaf
yazdırıp, Bahreyn, Şâm, Mısr, Bağdâd [Kûfe], Yemen, Mekke ve
Medîneye verdi. Bugün, bütün dünyâda bulunan mushaflar, hep bu
yedisinden yazılıp, çoğalmışdır. Aralarında bir nokta farkı bile
yokdur.

Kur’ân-ı kerîmde yüzondört sûre ve
altıbinikiyüzotuzaltı âyet vardır. Âyetlerin sayısının 6236 dan az
veyâ dahâ çok olduğu da bildirildi ise de, bu ayrılıklar, büyük bir
âyetin, birkaç küçük âyet sayılmasından veyâ birkaç kısa âyetin,
bir büyük âyet, yâhud sûrelerin evvelindeki Besmelelerin bir veyâ
ayrı ayrı âyet sayılmasından ileri gelmişdir. Bu
husûsda (Bostân-ül-ârifîn)de geniş bilgi
vardır.

Her şâ’irin, nazm yapmak kâbiliyyeti başkadır.
Meselâ, Mehmed Âkifin ve Nâbînin şi’rlerini iyi bilen usta bir
edebiyyâtçıya, Mehmed Âkifin, son yazdığı bir şi’rini götürüp, bu,
Nâbînin şi’ridir desek, bu şi’ri, hiç işitmemiş olduğu hâlde,
okuyunca: (Yanılıyorsunuz! Ben Nâbî efendinin ve Mehmed Âkifin,
tabî’at-ı şi’riyyelerini iyi bilirim. Bu şi’r Nâbînin değil, Mehmed
Âkifindir) demez mi? Elbette der. İki Türk şâ’irinin türkçe
kelimeleri nazm etmesi, dizmesi çok farklı olduğu gibi, Kur’ân-ı
kerîm hiçbir insan sözüne benzemiyor. Kur’ân-ı kerîmin insan sözü
olmadığı tecribe ile de isbât edilmişdir ve her zemân edilebilir.
Şöyle ki, bir arab şâ’iri, bir sahîfede, edebî san’at inceliklerini
göstererek, birşey yazmış, bunun arasına birkaç satır hadîs-i şerîf
ve başka yerinde de, aynı şeyi anlatan bir âyet-i kerîme koyup,
hepsi bir arada, islâmdan ve Kur’ândan haberi olmıyan, arabîsi
kuvvetli birisine, bir adamın yazısı diye okutdurulmuşdur. Okurken,
hadîs-i şerîfe gelince, durmuş ve (Burası, yukarısına benzemiyor.
Buradaki san’at dahâ yüksek) demişdir. Sıra, âyet-i kerîmeye
gelince, şaşkın bir hâlde (Burası hiçbir söze benzemiyor. Ma’nâ
içinde, ma’nâ çıkıyor. Hepsini anlamağa imkân yok)
demişdir.

Kur’ân-ı kerîm, hiçbir dile, hattâ arabcaya da
terceme edilemez. Herhangi bir şi’rin, kendi diline bile, tâm
tercemesine imkân yokdur. Ancak meâli ve îzâhı olur. Kur’ân-ı
kerîmin ma’nâsını anlamak için tercemesini okumamalıdır. Bir âyetin
ma’nâsını anlamak demek, Allahü teâlânın, bu âyetde, ne demek
istediğini anlamak demekdir. Bu âyetin herhangi bir tercemesini
okuyan kimse, murâd-ı ilâhîyi öğrenemez. Terceme edenin, bilgi
derecesine göre yapdığı meâlini öğrenir. Bir câhilin, bir dinsizin
yapdığı tercemeyi okuyan da, Allahü teâlânın dediğini değil,
terceme edenin, anladım sanarak, kendi kafasından anlatmak
istediğini öğrenir.

Köylüye âid bir kanûnu, hükûmet, doğruca
köylüye göndermez. Çünki, köylü okuyabilse bile, anlıyamaz. Bu
kanûn önce, vâlîlere gönderilir. Vâlîler, iyi anlayıp, îzâhını
ekliyerek, kaymakamlara, bunlar da dahâ açıklayarak, muhtârlara
anlatır. Muhtâr, yalnız okumakla anlıyamaz. Muhtâr da, ancak, köylü
dili ile, köylüye söyler. İşte, Kur’ân-ı kerîm de, ahkâm-ı
ilâhiyyedir. Kanûn-ı rabbânîdir. Allahü teâlâ, Kur’ân-ı kerîmde
kullarına se’âdet yolunu göstermiş ve kendi kelâmını insanların en
yükseğine göndermişdir. Kur’ân-ı kerîmin ma’nâsını, yalnız Muhammed
“aleyhisselâm” anlar. Başka kimse, tâm anlıyamaz. Eshâb-ı kirâm
“aleyhimürrıdvân”, ana dili olarak arabî bildikleri, edîb ve belîğ
oldukları hâlde, ba’zı âyetleri anlıyamaz, Resûlullaha “sallallahü
aleyhi ve sellem” sorarlardı.

Meselâ Ömer “radıyallahü anh”, bir yerden
geçerken, Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve sellem”, Ebû Bekr-i
Sıddîka “radıyallahü anh” birşey anlatdığını gördü. Yanlarına gidip
dinledi. Sonra, başkaları da, gördü ise de, gelip dinlemeğe
çekindiler. Ertesi gün, Ömeri “radıyallahü anh” görünce, (Yâ Ömer,
Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”, dün size bir şey
anlatıyordu. Bize de söyle, öğrenelim) dediler. Çünki, dâimâ,
(Benden duyduklarınızı, din kardeşlerinize de anlatınız!
Birbirinize duyurunuz!) buyururdu. Ömer “radıyallahü anh”,
(Dün Ebû Bekr “radıyallahü anh”, Kur’ân-ı kerîmden anlıyamadığı bir
âyetin ma’nâsını sormuş, Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”,
ona anlatıyordu. Bir sâat dinledim, birşey anlıyamadım) dedi.
Çünki, Ebû Bekrin yüksek derecesine göre anlatıyordu. Ömer
“radıyallahü anhümâ”, o kadar yüksek idi ki, Resûlullah “sallallahü
aleyhi ve sellem”, (Ben, Peygamberlerin sonuncusuyum.
Benden sonra Peygamber gelmiyecekdir. Eğer, benden sonra Peygamber
gelseydi, Ömer Peygamber olurdu) buyurdu. Böyle yüksek
olduğu hâlde ve arabîyi çok iyi bildiği hâlde, Kur’ân-ı kerîmin
tefsîrini bile anlıyamadı. Çünki, Resûlullah “sallallahü aleyhi ve
sellem”, herkese, derecesine göre anlatıyordu. Ebû Bekrin derecesi,
ondan çok dahâ yüksekdi. Fekat, bu da, hattâ Cebrâîl “aleyhisselâm”
dahî, Kur’ân-ı kerîmin ma’nâsını, esrârını, Resûlullaha sorardı.
[(Hadîka)da, dil âfetlerini anlatırken buyuruyor ki, (...
Resûlullahın, Kur’ân-ı kerîmin hepsinin tefsîrini Eshâbına
bildirdiğini imâm-ı Süyûtî haber vermekdedir).]

Hülâsa, Kur’ân-ı kerîmin ma’nâsını yalnız
Muhammed “aleyhisselâm” anlamış ve hadîs-i şerîfleri ile
bildirmişdir. Kur’ân-ı kerîmi tefsîr eden Odur. Doğru tefsîr kitâbı
da, Onun hadîs-i şerîfleridir. Din âlimlerimiz, uyumıyarak,
dinlenmiyerek, istirâhatlarını fedâ ederek, bu hadîs-i şerîfleri
toplayıp, tefsîr kitâblarını
yazmışlardır. (Beydâvî) tefsîri bunların en
kıymetlilerindendir. Bu tefsîr kitâblarını da anlıyabilmek için,
otuz sene durmadan çalışıp, yirmi ana ilmi, iyi öğrenmek lâzımdır.
Bu yirmi ana ilmin kolları, seksen ilmdir. Ana ilmlerden
biri, (Tefsîr) ilmidir. Bu ilmlerin ayrı ayrı
âlimleri ve çok kitâbları vardır. Bugün kullanılan ba’zı arabî
kelimeler, fıkh ilminde başka ma’nâya, tefsîr ilminde ise dahâ
başka ma’nâya gelmekdedir. Hattâ aynı bir kelime, Kur’ân-ı
kerîmdeki yerine, aldığı edâtlara göre, başka ma’nâlar
bildirmekdedir. Bu geniş ilmleri bilmiyenlerin, bugünkü arabcaya
göre, yapdıkları Kur’ân tercemeleri, Kur’ân-ı kerîmin ma’nâsından
bambaşka birşey oluyor. Kur’ân-ı kerîmin ma’nâsından, mezâyâsından,
rumûzundan, işâretlerinden, herkes îmânının kuvveti kadar, birşey
anlıyabilir. Tefsîr, anlatmakla, yazmakla olmaz. Tefsîr, din
büyüklerinin kalblerine doğan bir nûrdur. Tefsîr kitâbları, bu
nûrun anahtarıdır. Çekmeceyi anahtarla açınca, mücevherler meydâna
çıkdığı gibi, o tefsîrleri okumakla, kalbe bu nûr doğar. Seksen
ilmi iyi bilenler, tefsîrleri anlayıp, bizim gibi din câhillerine
bildirmek için, çeşidli derecedeki insanlara göre, binlerle kitâb
yazmışlardır. (Mevâkib),
(Tibyân) ve (Ebülleys) gibi, türkçe
kıymetli tefsîrler, bu kitâblardandır. (Tibyân
tefsîri), hicretin [1110] senesinde yapılmış bir tercemedir.
Konyalı Vehbî efendinin tefsîri, bir va’z kitâbıdır. Yeni yazılan
türkçe tefsîrlerin ve ilmihâllerin, en kıymetlisi sanılanlarında
bile, şahsî düşünceler bulunmakda, okuyanlara zararı, fâidesinden
çok olmakdadır. Hele islâm düşmanlarının, bid’at sâhiblerinin,
Kur’ân-ı kerîmin ma’nâsını bozmak için yapdıkları tefsîr ve terceme
kitâbları, birer zehrdir. Bunları okuyan genç zihnlerde, bir takım
şübheler, i’tirâzlar hâsıl oluyor. Zâten, bizim gibi, din bilgisi
az olanların, islâmiyyeti öğrenmek için, tefsîr ve hadîs-i şerîf
okuması uygun değildir. Çünki, Kur’ân-ı kerîmi ve hadîs-i şerîfi
yanlış anlamak veyâ şübhe etmek insanın îmânını giderir. Yalnız
arabca bilmekle, tefsîr ve hadîs anlaşılmaz. Arabca bilenleri, din
âlimi sanan, aldanır. Beyrut ve başka yerlerde ana dili arabca
olan, arab edebiyyâtını iyi bilen, çok papas var. Fekat, hiçbirinin
islâmiyyetden haberi yok. Çıkardıkları, m. 1956
baskılı (El-müncid) ismindeki lügat kitâbında,
islâm ismlerini, hattâ Medînenin Bakî’ mezârlığının ismini ve
hattâ, Resûlullah efendimizin vefât târîhini bile yanlış
yazmışlardır.

Kur’ân-ı kerîmin hakîkî ma’nâsını anlamak,
öğrenmek istiyen bir kimse, din âlimlerinin kelâm ve fıkh ve ahlâk
kitâblarını okumalıdır. Bu kitâbların hepsi, Kur’ân-ı kerîmden ve
hadîs-i şerîflerden alınmış ve yazılmışdır. Kur’ân tercemesi diye
yazılan kitâblar, doğru ma’nâ veremez. Okuyanları, bunları
yazanların fikrlerine, düşüncelerine ve maksadlarına esîr eder ve
dinden ayrılmalarına sebeb olur.

Kur’ân-ı kerîmin, latin harfleri ile
yazılmasına da imkân olmuyor. Çünki bu harflerde, Kur’ân-ı kerîm
harflerinin hepsinin karşılığı yokdur. Bunun için, ma’nâ bozuluyor.
Okunan, Kur’ân olmayıp, ma’nâsız bir ses yığını olacağı m. 1986
baskılı (El-muallim) mecmû’asında da uzun
yazılıdır. Meselâ, ehad yerine ehat derse, nemâz fâsid
oluyor.

Bugün, çok kimsenin, böyle bozuk tercemeleri
ve latin harfi ile yazılmış, ne olduğu belirsiz
kitâbları (türkçe Kur’ân) diye gençliğin önüne
sürdükleri, köylere dağıtdıkları görülüyor. (Arabca Kur’ân, yabancı
dildir. Onu okumayın! Öz dilimizle bunu okuyun) diyorlar. Böyle
söyliyenlere dikkat edilirse, çoğunun nemâz kılmadığı, oruc
tutmadığı, harâmlara, hattâ dinsizliğe dalmış bulunduğu,
müslimânlığa, yalnız lâf ile bağlı olduğu anlaşılıyor. Bu kimseler,
radyoda, barlarda Beethovenin 9 senphonisini, Mozartın Figarosunu
ve Molyerin şi’rlerini niçin almanca, italyanca, fransızca
söylüyorlar ve dinliyorlar? Bunlar yabancı dildir. Öztürkçe
söylemek lâzımdır demiyorlar? Bu senfonileri, komedileri türkçeye
terceme etmiyorlar. Çünki, türkçeye tâm çevrilemiyeceğini
biliyorlar. Türkçesinden, nefsleri zevk alamıyor. Türkçelerine
Beethovenin, Şopenin eseri denilemiyor. İşte müslimânlar da, bu
tercemelerden Kur’ân-ı kerîmin zevkıni alamaz, rûhlarını
besliyemez.

Diyânet İşleri Başkanlığı tarafından
hâzırlanıp 1381 [m. 1961] de neşr edilen, (Kur’ân-ı kerîmin
türkçe meâli) adındaki tercemenin önsözünde de, yukarıda
bildirdiklerimiz çok güzel dile getirilmişdir. Diyânet işleri reîsi
muhterem H.Hüsnü Erdem imzâsını taşıyan bu önsözde diyor ki,
(Kur’ân-ı kerîm gibi ilâhî belâgat ve îcâzı hâiz bir kitâb, yalnız
türkçeye değil, hiçbir dile hakkıyle çevrilemez. Eski tefsîrlerin
ışığı altında verilen ma’nâlara da terceme değil, meâl demek
uygundur. Kur’ânın yalnız ma’nâsını ifâde eden sözleri, Kur’ân
hükmünde tutmak, nemâzda okumak ve aslına hakkıyle vâkıf olunmadan
ahkâm çıkarmak câiz olmaz. Hiçbir terceme, aslının yerini tutamaz.
Kur’ân-ı kerîmde, muhtelif ma’nâlara gelen lafzlar vardır. Böyle
bir lafzı terceme etmek, çeşidli ma’nâlarını bire indirmek olur ki,
verilen tek ma’nânın, murâd-ı ilâhî olduğu bilinemez. Bunun için,
Kur’ân tercemesi demeğe cesâret edilemez. Kur’ân-ı kerîmi terceme
etmek başka, tercemeyi Kur’ân yerine koymağa kalkışmak başkadır).
Önsözden sonra yapılan açıklamalarda diyor ki, (Bu ilâhî, beşer
üstü ve mûciz kitâbın tam hakkını vererek aynen türkçeye çevrilmesi
mümkin değildir. Bu i’tibârla, en isâbetli yol, âyetleri kelime
kelime aynen terceme etmek yerine, arabca aslından anlaşılan ma’nâ
ve meâli türkçe ile ifâde yolu olsa gerekdir. Kur’ân-ı kerîmin
nazm-ı celîlini, aslındaki îcâz ve belâgatini muhâfaza ederek
terceme etmek mümkin değildir. Fekat, meâl olarak tercemesi
mümkindir. Bir dilden başka bir dile yapılan tercemelerde, her iki
dilin husûsiyyetlerini hakkıyle belirtmeğe imkân yokdur. Avrupada
ilk Kur’ân tercemesi 537 [m. 1141] de lâtinceye yapılmışdır. 919
[m. 1513] da italyancaya, 1025 [m. 1616] de almancaya, 1056 [m.
1647] da fransızcaya ve 1057 [m. 1648] de ingilizceye terceme
edilmişdir. Bugün, bu dillerin herbirinde otuz kadar tercemeleri
vardır. Ancak çeşidli eğilimli kimselerin yapdıkları tercemelerde,
pek yanlış, hattâ garazkârâne olanlar vardır. Kur’ân-ı kerîmi başka
dillere terceme etmek câizdir. Fekat, tercemeden islâm dîninin
ahkâmının hepsi öğrenilemez. Hadîs-i şerîflerle, icmâ’ ve kıyâs
yolu ile sâbit olan hükmler de vardır. Bunlar, tafsîlâtı ile, fıkh
kitâblarından öğrenilir).

Seyyid Abdülhakîm Arvâsî “rahmetullahi aleyh”
buyurdu ki, İstanbulda, Bâyezîd umûmî kütübhânesi, şeyh-ül-islâm
Veliyyüddîn efendi kısmında, binyediyüzaltı numaralı kitâbın 224.cü
sahîfesinde diyor ki, (Kur’ân tercemesi, Kur’ân değildir. Çünki
Kur’ân, ma’lûm mûciz olan nazmdır. Terceme edilince, îcâzı zâil
olmakdadır. Bir şi’r terceme edilince, şi’r olmakdan çıkar). Kitâb,
imâm-ı Nevevînin (Ezkâr)kitâbının şerhidir. Müellifi,
Ebû Abdüllah Muhammed Şemsüddîn Ukaylî Behnesî şâfi’î nakşî 1001
[m. 1592] de vefât etmişdir. Behnes, Mısr-ı vüstâda bir
kasabadır.

Allahü teâlâ, Kur’ân-ı kerîmde, (Benim
kitâbım arabîdir) diyor. (Muhammed aleyhisselâma,
bu Kur’ânı arabî dil ile indirdim) buyuruyor. O hâlde,
Allahü teâlânın melek ile indirdiği kelimelerin, harflerin ve
ma’nâların toplamı Kur’ândır. Böyle olmıyan kitâblara, Kur’ân-ı
kerîm denemez. Bu kitâblara Kur’ân diyen müslimânlıkdan çıkar.
Kâfir olur. Başka dile, hattâ arabîye çevrilirse, Kur’ân açıklaması
denir. Ma’nâsı bozulmadan da, bir harfi bile değişince, Kur’ân
olmaz. Hattâ hiçbir harfi değişmeden, okunmasında ufak değişiklik
yapılırsa, Kur’ân denmez.

(Rıyâd-ün-nâsıhîn)de diyor ki: Arabî
gramer şartlarına uyan ve ma’nâyı değişdirmiyen, fekat ba’zı
kelimeleri Osmân radıyallahü anhın topladığına benzemiyen Kur’ân-ı
kerîme (Kırâet-i şâzze) denir. Bunu nemâzda da,
başka yerde de okumak câiz değildir, günâhdır. Kırâet-i şâzzeyi,
Eshâb-ı kirâmdan “radıyallahü teâlâ anhüm ecma’în” birkaçı okumuş,
fekat sözbirliği olmamışdır. Eshâb-ı kirâmdan birinin okuduğu
bildirilmiyen bir okumağa (Kırâet-i şâzze) denmez.
Böyle okuyanı habs etmek, döğmek lâzımdır. Din âlimlerinden
hiçbirinin okumadığı şeklde okumak, ma’nâyı ve kelimeleri bozmasa
bile, küfrdür.

Kur’ân-ı kerîmin başka dillere yapılan
çevirmelerine Kur’ân denmez. Bunlara, Kur’ân-ı kerîmin meâli, ya’nî
açıklaması denir. Bunlar, mütehassıs olan ve iyi niyyetli, hâlis
müslimânlar tarafından hâzırlanmış ise, Kur’ân-ı kerîmin ma’nâsını
anlamak için okunabilir. Buna birşey denmez. Bunlar, Kur’ân diye
okunamaz. Bunları, Kur’ân diye okumak, sevâb olmaz. Günâh olur.
Müslimânlar, Kur’ân-ı kerîmi, Allahü teâlânın indirdiği gibi
okumalıdır. Ma’nâsını bilmeden okumak da sevâbdır. Ma’nâsını
anlıyarak okumak, elbette dahâ çok sevâb ve dahâ iyidir.

Mısr, Irâk, Hicâz, Fas arabcaları birbirine
benzemiyor. Kur’ân-ı kerîm, bunlardan hangisinin dili ile
açıklanacak? Kur’ân-ı kerîmi anlamak için, şimdiki arabcayı değil,
Kureyş dilini bilmek lâzımdır. Kur’ân-ı kerîmi anlamak için,
yıllarca dirsek çürütmek, çalışmak lâzımdır. Biz, böyle çalışıp
anlıyan, islâm âlimlerinin yazmış oldukları tefsîrlerden,
açıklamalardan okuyup anlamalıyız. Derme çatma tercemeleri okuyan
gençler, Kur’ân-ı kerîmi, mitolojik hikâyeler, lüzûmsuz, fâidesiz
düşünceler, bayağı sözler sanır. Kur’ândan, islâmdan soğuyup, kâfir
olur. Demek ki, gençlerin önüne Kur’ân tercemelerini sürerek,
öztürkçe Kur’ân okuyunuz, yabancı dil olan arabca Kur’ânı
okumayınız demek, müslimân yavrularının, şehîd evlâdlarının dinsiz
yetişmesini istiyen islâm düşmanlarının, zındıkların yeni bir
taktiği, hîlesi olsa gerekdir.

İbni Hacer-i Mekkî
hazretleri, (Fetâvâ-i fıkhiyye) kitâbının
otuzyedinci sahîfesinde buyuruyor ki, (Kur’ân-ı kerîmi arabîden
başka harf ile yazmak ve başka dile terceme edip, Kur’ân-ı kerîm
yerine bunu okumak, sözbirliği ile harâmdır. Selmân-ı Fârisî
“radıyallahü anh” Fâtihayı Îrânlılara fârisî harflerle yazmadı.
Tercemesini de yazmadı. Fâtiha sûresinin fârisî tefsîrini yazdı.
Arabîden başka harf ile yazmak ve böyle yazılmış Kur’ânı okumak
harâmdır. Kur’ân-ı kerîmi arabî harflerle, okunduğu gibi yazmak
sûreti ile değişdirmek bile, sözbirliği ile harâmdır. Böyle
yapmak (Selef-i sâlihîn)in, ya’nî ilk yıllardaki
müslimânların yapdıklarını beğenmemek, onları câhil bilmek olur.
Meselâ, Kur’ân-ı kerîmde, (Ribû) yazılı ise
de, (Ribâ) okunur. Bunu, okunduğu
gibi (Ribâ) yazmak câiz değildir. Kur’ân-ı kerîmi
böyle yazarken ve başka dile terceme ederken, Allah kelâmının îcâzı
bozulmakda, nazm-ı ilâhî değişmekdedir. Herhangi bir sûrede bulunan
âyetlerin yerlerini değişdirmek harâmdır. Çünki, âyetlerin sırası
kat’î olarak doğrudur. Sûrelerin sıralarının doğruluğu ise
zannîdir. Bunun için, sûrelerin yerini değişdirerek okumak, yazmak
mekrûh olmuşdur. Kur’ân-ı kerîmi başka harflerle veyâ tercemesini
yazmak, okumak, öğrenmesini kolaylaşdırır demek doğru değildir.
Kolay olsa bile, câiz olmasına sebeb olamaz).

(Mevdû’ât-ül-ulûm)da diyor ki,
(Kur’ân-ı kerîmdeki bilgiler üç kısmdır: Birincisini hiçbir kuluna
bildirmemişdir. Kendisini, ismlerini ve sıfatlarını kendinden başka
kimse bilemez. İkinci kısm bilgileri, yalnız Muhammed aleyhisselâma
bildirmişdir. Bu yüce Peygamberden ve Onun vârisi olan râsih
âlimlerden başka kimse bunları anlıyamaz. Müteşâbih âyetler
böyledir. Üçüncü kısm bilgileri, Peygamberine bildirmiş ve ümmetine
öğretmesini emr buyurmuşdur. Bu ilmler de ikiye ayrılır:
Birinciler, geçmiş insanların hâllerini
bildiren (Kısas) ve dünyâda, âhıretde yaratmış
olduğu ve yaratacağı şeyleri bildiren
haberler (Ahbâr)dır. Bunlar, ancak Resûlullahın
bildirmesi ile anlaşılır. Akl ile, tecribe ile anlaşılamaz. Üçüncü
kısm bilgilerin ikincileri, akl, tecribe ve arabî ilmler ile
anlaşılabilir. Kur’ân-ı kerîmden ahkâm çıkarmak ve fen bilgilerini
anlamak böyledir. İmâm-ı Nesefî “rahmetullahi teâlâ
aleyh” (Akâid)de buyuruyor ki, arabî ilmlere göre ma’nâ
verilir. İsmâilî sapıkları gibi, başka ma’nâlar vermek, ilhâd ve
küfr olur.

Kendi aklı ve görüşleri ile bozuk tefsîrler
yapanlar beş dürlüdür:

1 — Tefsîr için lâzım olan bilgileri bilmiyen
câhillerdir.

2 — Müteşâbih âyetleri tefsîr
edenlerdir.

3 — Sapık fırkalardakilerin, zındıkların ve
dinde reformcuların, bozuk düşünce ve isteklerine uygun tefsîr
yapanlardır.

4 — Delîl ve sened ile iyi anlamadan tefsîr
yapanlardır.

5 — Nefse ve şeytâna uyarak yanlış tefsîr
yapanlardır).

 26 — Ahkâm-ı
islâmiyyenin hepsi Kur’ân-ı kerîmden çıkmakdadır. Kur’ân-ı kerîm,
bütün Peygamberlere “salevâtullahi aleyhim” gönderilmiş olan, bütün
kitâblardaki ahkâmı ve dahâ fazlasını kendisinde toplamakdadır.
Gözleri kör, ilmleri az, aklları kısa olanlar, bunu göremez.
Kur’ân-ı kerîmdeki bu ahkâm üç kısmdır:

Birinci kısm ahkâmı, ilm ve akl
sâhibi, (İbâret-i nass) ile ve (İşâret-i
nass) ile ve (Delâlet-i nass) ile
ve (Mazmûn-i nass) ile ve (İltizâm-i
nass) ile ve (İktizâ-i nass) ile kolayca
anlıyabilir. Ya’nî, her âyet-i kerîmede, ibâret, delâlet, işâret,
iltizâm, iktizâ ve tazammün bakımından çeşidli ma’nâlar ve hükmler
vardır. (Nass), ma’nâları açık ve meydânda olan âyet-i
kerîmelere ve hadîs-i şerîflere denir.

Kur’ân-ı kerîmdeki ahkâmdan ikinci kısmı
açıkca anlaşılmaz. İctihâd ve istinbât yolu ile meydâna
çıkarılabilir.

Ahkâm-ı ictihâdiyyede, Eshâb-ı kirâmdan biri,
Peygamberimize “sallallahü aleyhi ve sellem” uymayabilirdi. Fekat
bu ahkâm, Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem” zemânında
hatâlı ve şübheli olamazdı. Çünki, Cebrâîl “aleyhisselâm” gelerek,
yanlış olan ictihâdlar, Allahü teâlâ tarafından hemen düzeltilir,
hak ile bâtıl birbirinden hemen ayrılırdı. Peygamberimizin
“sallallahü aleyhi ve sellem” âhırete teşrîfinden sonra meydâna
çıkarılan ahkâm ise, böyle olmayıp, doğru ile yanlış ictihâdlar
karışık kaldı. Bundan dolayıdır ki, vahy zemânında ictihâd olunan
ahkâmı, hem yapmak, hem de inanmak lâzımdır. Peygamberimizden sonra
ictihâd olunan ahkâmı da yapmak lâzım ise de, icmâ’ hâsıl olmıyan
ictihâdlarda şübhe etmek, îmânı gidermez. [Bu
husûs (Mektûbât)ın ikinci cild, 36. cı mektûb sonunda
da yazılıdır.]

Kur’ân-ı kerîmde bulunan ahkâmdan üçüncü
kısmı, o kadar derin ve gizlidir ki, bunları anlayıp çıkarmağa
insan gücü yetişemiyor. Bunlar, Allahü teâlâ tarafından
bildirilmedikçe, anlaşılamaz. Bu da ancak Peygamberimize
“sallallahü aleyhi ve sellem” gösterilmiş, bildirilmişdir.
Başkasına bildirilmez. Bu ahkâm da, Kur’ân-ı kerîmden çıkarılıyor
ise de, Peygamber “sallallahü aleyhi ve sellem” tarafından
açıklanmış olduklarından, bunlara (Sünnet) denir.
Birinci ve üçüncü kısm ahkâmda kimse, Peygamberden “sallallahü
aleyhi ve sellem” ayrılamaz. Bütün müslimânların, bunlara inanması
ve tâbi’ olması lâzımdır. Ahkâm-ı ictihâdiyyede ise, her müctehidin
kendi çıkardığı hükme tâbi’ olması lâzımdır. Başka müctehidlerin
ahkâmına tâbi’ olamaz. Bir müctehid, başka müctehide, ictihâdından
dolayı yanıldı, doğru yoldan ayrıldı diyemez. Zîrâ, her müctehide,
kendi ictihâdı hakdır ve doğrudur. Peygamberimiz “sallallahü aleyhi
ve sellem” uzak memleketlere gönderdiği Eshâb-ı kirâma,
karşılaşacakları mes’elelerde, Kur’ân-ı kerîmin hükmü ile hareket
etmelerini, Kur’ân-ı kerîmde bulamazlar ise, hadîs-i şerîflerde
aramalarını, burada da bulamazlar ise, kendi re’y ve ictihâdları
ile amel etmelerini emr buyururdu. Kendilerinden dahâ âlim, dahâ
yüksek olsalar bile, başkalarının fikr ve ictihâdlarına tâbi’
olmakdan men’ ederdi. Hiçbir müctehid ve Eshâb-ı kirâmdan hiçbirisi
“radıyallahü teâlâ anhüm ecma’în” başkalarının ictihâdlarına bozuk
demedi. Kendilerine uymıyanlara, fâsık ve sapık gibi kötü şeyler
söylemedi.

Eshâb-ı kirâmdan “radıyallahü teâlâ anhüm
ecma’în” sonra gelen müctehidlerin en büyüğü, imâm-ı a’zam Ebû
Hanîfedir “radıyallahü anh”. Bu büyük imâm, her hareketinde, vera’
ve takvâ üzere idi. Her işinde Peygamberimize “sallallahü aleyhi ve
sellem” tâm ma’nâsı ile tâbi’ idi. İctihâd ve istinbâtda, öyle
yüksek bir dereceye ulaşmışdı ki, buraya kimse varamadı.

[Kendisinden dahâ önceleri, dahâ âlim ve dahâ
yüksek kimseler geldi ise de, onların zemânında sapıtmalar
yayılmamış olduğundan, doğruyu ayıracak mi’yârlar hâzırlamamışlar,
diğer dahâ kıymetli işlerle uğraşmışlardır.]

İmâm-ı Şâfi’î hazretleri, İmâm-ı a’zamın
ictihâdının inceliğinden, az birşey anlıyabildiği içindir ki,
(Bütün müctehidler, imâm-ı a’zam Ebû Hanîfenin çocuklarıdır)
demişdir. Îsâ “aleyhisselâm”, kıyâmete yakın bir zemânda, gökden
inerek, Muhammed aleyhisselâmın dînine göre hareket edecek ve
Kur’ân-ı kerîmden ahkâm çıkaracakdır. İslâm büyüklerinden imâm-ı
Muhammed Pârisâ hazretleri buyuruyor ki, (Îsâ “aleyhisselâm” gibi
büyük bir Peygamberin, ictihâd ile çıkaracağı bütün ahkâm, Hanefî
mezhebindeki ahkâma benziyecek, ya’nî, İmâm-ı a’zamın ictihâdına
uygun olacakdır). Bu da, İmâm-ı a’zamın “radıyallahü anh”
ictihâdının, ne kadar çok isâbetli ve doğru olduğunu bildiriyor.
Evliyâ, kalb gözleriyle, Hanefî mezhebini, büyük deniz gibi, diğer
mezhebleri, ufak dereler, ırmaklar gibi görmüş olduklarını
söylemişlerdir. İmâm-ı a’zam Ebû Hanîfe hazretleri, ictihâdında da
sünnete tâbi’ olmakda, herkesden ileri gitmiş, Mürsel hadîsleri
bile, Müsned hadîsler gibi, sened olarak almışdır ve Eshâb-ı
kirâmın sözlerini, kendi görüşlerinin, buluşlarının üstünde
tutmuşdur. Onların, Peygamberimizin “sallallahü aleyhi ve sellem”
yanında, sohbetinde bulunmak şerefi ile kazandıkları derecelerin
büyüklüğünü, herkesden dahâ iyi anlamışdır. Diğer hiç bir müctehid
böyle yapamamışdır. İmâm-ı a’zam için, kendi görüşü ile ahkâm
çıkarıp, Kur’ân-ı kerîme ve hadîs-i şerîflere bağlı kalmamışdır
diyenler, yeryüzünde asrlardan beri ibâdet etmekde olan milyonlarca
müslimânı, yanlış ve uydurma yolda bulundurmakla ve hattâ
müslimânlıkdan ayrı kalmakla lekelemiş oluyor. Bunu ise, yâ kendi
cehllerini de bilmeyen kara kafalı câhiller, yâhud dîn-i islâmı
yıkmak, bozguna uğratmak isteyen islâm düşmanları, zındıklar
söyler. Birkaç câhil, birkaç zındık, birkaç hadîs ezberleyip,
ahkâm-ı islâmiyyeyi bu kadarcık sanarak, işitmedikleri ve
bilmedikleri hükmleri inkâr ediyor. Evet, bir kaya kovuğunda
ilişmiş kalmış bir böcek, yerleri ve gökleri, bu delikden ibâret
sanır.

Ehl-i sünnetin reîsi, fıkhın kurucusu, imâm-ı
a’zam Ebû Hanîfedir “rahmetullahi teâlâ aleyh”. Bütün dünyâda
tatbîk olunan ahkâm-ı islâmiyyenin dörtde üçü, onundur. Kalan
dörtde birinde de, ortakdır. İslâmiyyetde ev sâhibi, âile reîsi
odur. Bütün diğer müctehidler, onun çocuklarıdır.

[Bir müctehidin çıkardığı ahkâmın
hepsine (Mezheb) denir. Ehl-i sünnetin yüzlerce
mezhebinden, bugün dört imâmın mezhebi kitâblara geçmiş olup,
diğerleri kısmen unutulmuşdur. Bu dört imâmın ismleri ve vefât
târîhleri: Ebû Hanîfe 150, Mâlik bin Enes Esbahî 179, Muhammed
Şâfi’î 204 ve Ahmed bin Hanbel 241 dir. Müctehid olmıyanların bütün
hareketlerinde ve ibâdetlerinde, bu dört mezhebden birinde
bulunması lâzımdır. Demek ki, Peygamberimizin “sallallahü aleyhi ve
sellem” yolu, Kur’ân-ı kerîm ile ve hadîs-i şerîfler ile, ya’nî
sünnet ile ve müctehidlerin ictihâdları ile gösterilen yoldur. Bu
üç vesîkadan başka, bir de, (İcmâ’-ı ümmet) vardır
ki, Eshâb-ı kirâmın ve Tâbi’înin sözbirliği olduğu, İbni
Âbidînde (Habs) bahsinde yazılıdır. Ya’nî
gördükleri ve işitdikleri zemân, hiçbirisinin red ve inkâr etmediği
şeylerdir.
Şî’îlerin (Minhâc-üs-sâlihîn) kitâbında, ölmüş
olana tâbi’ olmak câiz değildir demeleri doğru
değildir.]

Dîn-i islâm, bu dört vesîka ile bizlere
gelmişdir. Bu dört vesîkaya (Edille-i
şer’ıyye) denir. Bunların dışında kalan herşey bid’atdir,
zındıklıkdır ve dinsizlikdir. Tesavvuf büyüklerinin kalblerine
gelen ilhâmlar, keşfler, ahkâm-ı islâmiyye için sened ve vesîka
olamaz. Keşflerin, ilhâmların doğru olup olmadığı, islâmiyyete
uygun olup olmamaları ile anlaşılır. Tesavvufun, vilâyetin yüksek
tabakalarında bulunan Evliyâ da, ilmi olmıyan, aşağı derecelerdeki
müslimânlar gibi, bir müctehide tâbi’ olmak mecbûriyyetindedir.
Bistâmî, Cüneyd, Celâleddîn-i Rûmî ve Muhyiddîn-i Arabî gibi
Evliyâ, herkes gibi, bir mezhebe tâbi’ olarak yükselmişlerdir.
Ahkâm-ı islâmiyyeye yapışmak, bir ağaç dikmek gibidir. Evliyâya
hâsıl olan ilmler, ma’rifetler, keşfler, tecellîler, aşk-ı ilâhî ve
muhabbet-i zâtiyye, bu ağacın meyveleri gibidir. Evet, ağaç
dikmekden maksad, meyve elde etmekdir. Fekat, meyve kazanmak için,
ağaç dikmek şartdır. Ya’nî, îmân olmazsa ve ahkâm-ı islâmiyye
yapılmazsa, tesavvuf ve evliyâlık hâsıl olamaz. Böyle iddi’âda
bulunanlar, zındıkdır, dinsizdir. Böyle kimselerden, arslandan
kaçmakdan dahâ çok kaçmalıdır. Arslan, insanın yalnız canını alır.
Bunlar ise, dînini ve îmânını alır. [(Merec-ül-bahreyn)de,
Ahmed Zerrûkdan alarak diyor ki, imâm-ı Mâlik “rahmetullahi teâlâ
aleyh”, (Fıkh öğrenmeyip, tesavvuf ile uğraşan, dinden
çıkar. (Zındık) olur. Fıkh öğrenip tesavvufdan
haberi olmıyan [(Bid’at sâhibi), ya’nî] sapık olur. Her
ikisini edinen, hakîkate varır) buyurdu. Fıkhı doğru öğrenen ve
tesavvufun zevkıni alan, kâmil insan olur. Tesavvuf büyüklerinin
hepsi kemâle gelmeden önce bir fıkh âliminin mezhebinde idi.
Tesavvufcunun mezhebi yokdur demek, mezheblerin hepsini bilir,
hepsini gözetir, evlâ olanı, ihtiyâtlı olanı yapar demekdir.
Cüneyd-i Bağdâdî, Süfyân-ı Sevrînin mezhebinde idi. Abdülkâdir-i
Geylânî, hanbelî idi. Ebû Bekr-i Şiblî, mâlikî idi. İmâm-ı Rabbânî
ve Cerîrî, hanefî idi. Hâris-i Muhâsibî, şâfi’î idi “Kaddesallahü
teâlâ esrârehüm”.]

 27 — Seyyid
Abdülhakîm efendi “rahmetullahi aleyh” (Eshâb-ı
Kirâm) kitâbında buyuruyor ki, (İctihâd, insan gücünün
yetdiği kadar, ya’nî cehd ile zahmet çekerek çalışmak demekdir.
Ya’nî, Kur’ân-ı kerîmde ve hadîs-i şerîflerde sarîh ve açık
bildirilmemiş bulunan ahkâmı ve mes’eleleri, açık ve geniş
anlatılmış mes’elelere benzeterek, meydâna çıkarmağa uğraşmakdır.
Bunu ancak Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem” ve Onun
Eshâbının hepsi ve diğer müslimânlardan ictihâd makâmına
yükselenler yapabilir ki, bu çok yüksek
insanlara, (Müctehid) denir. Cenâb-ı Hak, Kur’ân-ı
kerîmin birçok yerinde, ictihâd etmeği emr ediyor. O hâlde,
ma’nâları açıkça anlaşılmayan âyet-i kerîme ve hadîs-i şerîflerin
derinliklerinde bulunan ahkâm-ı islâmiyyeyi ve mesâil-i dîniyyeyi,
mefhûm ile ve delâlet ile anlıyabilen büyüklere, ya’nî mutlak
müctehidlere, ictihâd etmek farzdır. Müctehid olmak için, arabî
yüksek ilmleri temâmen bilip, Kur’ân-ı kerîmi ezber bilmek, her
âyet-i kerîmenin ma’nây-ı murâdîsini, ma’nây-ı işârîsini ve
ma’nây-ı zımnî ve iltizâmîsini bilmek ve âyet-i kerîmelerin
geldikleri zemânları ve gelme sebeblerini ve ne hakkında
geldiklerini, küllî ve cüz’î olduklarını, nâsih veyâ mensûh
olduklarını, mukayyed veyâ mutlak olduklarını ve kırâet-i seb’a ve
aşereden ve kırâet-i şâzzeden nasıl çıkarıldıklarını bilmek,
Kütüb-i sittedeki ve diğer hadîs kitâblarındaki, yüzbinlerce hadîsi
ezberden bilmek ve her hadîsin ne zemân ve ne için îrâd
buyurulduğunu ve ma’nâsının ne kadar genişlediğini ve hangi hadîsin
diğerinden önce veyâ sonra olduğunu ve bağlı bulunduğu hâdiseleri
ve hangi vak’a ve hâdiseler üzerine buyurulduğunu ve kimler
tarafından nakl ve rivâyet olunduğunu ve nakleden kimselerin ne
hâlde ve ne ahlâkda olduklarını bilmek, fıkh ilminin üsûl ve
kâ’idelerini tanımak, oniki ilmi ve Kur’ân-ı kerîmin ve hadîs-i
şerîflerin işâretlerini, rumûzlarını ve açık ve kapalı ma’nâlarını
kavramak ve bu ma’nâlar kalbinde yer etmiş olmak, kuvvetli îmân
sâhibi olmak ve itmînân ile dolu, nûrlu ve sâf bir kalbe ve vicdâna
mâlik olmak lâzımdır. İctihâd ve tefsîr hakkında,
fârisî (Redd-i Vehhâbî) kitâbında uzun bilgi
vardır. (Redd-i Vehhâbî) kitâbı, 1264 h. de
Delhîde ve 1415 de İstanbulda tab’ edilmişdir.

Bütün bu üstünlükler, ancak Eshâb-ı kirâmda ve
sonra, ikiyüz sene içinde yetişen, ba’zı büyüklerde bulunabildi.
Dahâ sonraları, fikrler, re’yler dağılıp, bid’atler çıkıp yayıldı.
Böyle üstün kimseler azala azala, dörtyüz sene sonra, bu şartları
hâiz kimse, ya’nî mutlak müctehid olarak meşhûr olan görülmedi).
Hicretden dörtyüz sene sonra, müctehide ihtiyâc da kalmadı. Çünki,
Allahü teâlâ ve Onun Resûlü Muhammed aleyhisselâm, kıyâmete kadar
hayât şekllerinde ve fen vâsıtalarında yapılacak değişikliklerin,
yeniliklerin hepsine şâmil olan ahkâmın hepsini bildirdiler.
Müctehidler de, bunların hepsini anlayıp, açıkladılar. Sonra gelen
âlimler, bu ahkâmın, yeni hâdiselere nasıl tatbîk edileceklerini,
tefsîr ve fıkh kitâblarında
bildirirler. (Müceddid) denen bu âlimler kıyâmete
kadar mevcûddur. (Fen vâsıtaları değişdi. Yeni hâdiselerle
karşılaşıyoruz. Din adamları toplanarak yeni tefsîrler yazılmalı,
yeni ictihâdlar yapılmalıdır) diyerek, nasslara ilâveler,
değişiklikler yapmak lâzım olduğunu
savunanların (Zındık) ve islâm düşmanı oldukları
anlaşılır. İslâm düşmanlarının en zararlısı
ingilizlerdir.

İslâm düşmanlığı, zulm, istibdât, hîle ve
hıyânet üzerine kurulmuş olan İngiliz İmperatorluğu, Kanada ve
Avustralya ile Asyada ve Afrikada kırk memleketi kültür
emperyalizmi ve kuvvet yolu ile işgâl ederek, ingiliz sömürgesi
yapdı. İğrenç ingiliz politikası gereği olarak önce bu ülkelerin
dilleri, dinleri, örf ve âdetleri tahrib edildi. Sonra da yeraltı
ve yerüstü zenginlikleri sömürüldü. Her dürlü direnme kanlı bir
şeklde basdırıldı. İslâm dînini öğreten bütün medrese ve mektebleri
de kapatdılar. Halka doğru yolu gösterebilecek bütün âlimleri ve
din adamlarını, hattâ talebeleri bile öldürdüler. Yalnız Çanakkale
harbinde ingilizlerin 274 bin müslimânı şehîd etdiği, 18.3.2000
târîhli Türkiye gazetesinde yazılıdır. Yeni nesillerin dinsiz
yetişmesi için de İslâm dînini öğreten kitâbları imhâ
etdiler.

1877 de Osmânlı-Rus harbi esnâsında,
İngiltere, Hindistânın ilhâkını îlân ederken, Midhat Pâşanın
desteğini dahâ önceden garantilemişdi. Çünki, Midhat Pâşa, meşhûr
İskoç locasına kayıdlı olması sebebi ile ingiliz hükûmeti
tarafından ingiliz ajanı gibi kullanılarak, Osmânlı Devletini harbe
sokmuş ve Sultân Abdül’azîz Hânı da şehîd etdirmişdi.

Batıya şartlandırılan devlet adamları ile
Batılı uzman olarak görevlendirilen ajanların işbirliği sâyesinde;
“Fen bilgisi din adamına lâzım olmaz!” iftirâsında bulunarak,
medreselerden fen dersleri kaldırıldı. Ondan sonra da, fen
bilgilerinden mahrûm edilen din adamlarını, “Fen bilgilerinden
anlamadıkları” gerekçesi ile, câhillik ile suçlayıp, horlamak
sûretiyle gençleri dinden soğutdular.

28 — Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve
sellem” yapdığı ve kaçındığı şeyler iki kısmdır:

 Birisi, ibâdet olarak
yapdığı ve kaçındığı şeylerdir. Her müslimânın bunlara tâbi’ olması
lâzımdır. Bunlara uymayan şeyler bid’atdir. İkincisi, âdet olarak
ya’nî, bulundukları şehrin ve o memleketlerdeki insanların yapmakda
oldukları şeylerdir. Bunları da beğenmiyen, çirkin diyen, kâfir
olur. Fekat, bunları yapmak, mecbûrî değildir. Bunlara uymayan şey,
bid’at değildir. Bunları yapıp yapmamak, memleketlerin ve
insanların âdetlerine bağlıdır. Mubâh kısmındandırlar. Din ile
bağlılıkları yokdur. Her memleketin âdeti, başka başkadır. Hattâ,
bir memleketin âdeti, zemânla değişir.

[İbni Âbidîn “rahmetullahi aleyh” abdestin
sünnetlerini anlatırken, buyuruyor ki, (Meşrû’ât, ya’nî ibâdetler,
ya’nî müslimânlara yapılması emr olunan şeyler, dört kısmdır: Farz,
vâcib, sünnet, nâfile. Allahü teâlânın açık olarak bildirdiği
emrlerine (Farz) denir. Açık olmayıp, zan ederek
anlaşılan emrlerine (Vâcib) denir. Farz veyâ vâcib
olmayıp, Resûlullahın “sallallahü teâlâ aleyhi ve sellem”
kendiliğinden emr etdiği veyâ yapdığı
ibâdetlere (Sünnet) denir. Bunları devâmlı
yaparak, nâdiren terk etmiş ve terk edenlere birşey dememiş
ise, (Sünnet-i hüdâ) veyâ (Müekked
sünnet) denir. Bunlar, islâm dîninin şi’ârıdır. [Ya’nî, bu
dîne mahsûsdurlar. Başka dinlerde yokdurlar.] Vâcibleri terk edeni
görünce, terk etmesine mâni’ olurdu. Kendisi ara sıra terk etmiş
ise, (Sünnet-i gayr-ı müekkede) denir. Müekked
sünneti, özrsüz olarak devâmlı terk etmek mekrûh olur. Küçük günâh
olur. Allahü teâlâ, bütün ibâdetlere sevâb vereceğini va’d etdi.
Söz verdi. Fekat, ibâdete sevâb verilmesi için, niyyet etmek
lâzımdır. Niyyet, emre itâ’at ve Allahü teâlânın rızâsına kavuşmak
için yapdığını kalbinden geçirmek demekdir. [Bu üç kısm ibâdeti
belli zemânlarda yapmağa (Edâ etmek) denir.
Zemânında yapmayıp, zemân geçdikden sonra yapmağa (Kazâ
etmek) denir. Edâ veyâ kazâ etdikden sonra, kendiliğinden
tekrâr yapmağa (Nâfile ibâdet) denir.] Farzları ve
vâcibleri nâfile olarak yapmak, müekked sünnetleri yapmakdan dahâ
çok sevâb olur. Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve sellem” ibâdet
olarak değil de, âdet olarak, devâmlı yapdığı
şeylere (Sünnet-i zevâid) denir. Elbiseleri,
oturması, kalkması, iyi şeyleri yapmağa sağdan başlaması böyledir.
Bunları yapanlara da sevâb verilir. Bunlara sevâb verilmesi için,
niyyet etmek lâzım değildir. Niyyet edilirse, sevâbları çoğalır.
Zevâid sünnetleri ve nâfile ibâdetleri terk etmek mekrûh
olmaz.)]

Bunlarla berâber, âdete bağlı şeylerde de
Resûlullaha “sallallahü aleyhi ve sellem” tâbi’ olmak, dünyâda ve
âhıretde, insana çok şey kazandırır ve çeşidli se’âdetlere yol
açar.

 29 — İbni
Âbidîn “rahmetullahi teâlâ aleyh”, nemâzın mekrûhlarını anlatırken
buyuruyor ki; (Kâfirlerin yapdıkları ve kullandıkları şeyler de iki
kısmdır:

Birisi, âdet olarak, ya’nî her kavmin, her
memleketin âdeti olarak yapdıkları şeylerdir. Bunlardan, harâm
olmayıp, insanlara fâideli olanları yapmak ve kâfirlere benzemeği
düşünmiyerek kullanmak hiç günâh değildir. [Pantalon, fes ve
çeşidli ayakkabı, çatal, kaşık kullanmak, yemeği masada yimek ve
herkesin önüne tabaklar içinde koymak ve ekmeği bıçak ile dilimlere
ayırmak ve çeşidli eşyâ ve âletleri kullanmak, hep âdete bağlı
şeyler olup mubâhdırlar. Bunları kullanmak, bid’at olmaz, günâh
olmaz.] Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” papasların
kullandığı ayakkabıyı kullanmışdır). Bunlardan, fâideli olmıyanları
ve çirkin ve mezmûm olanları kullanmak ve yapmak harâm olur. Fekat,
iki müslimân bunları kullanınca (Âdet-i
islâm) olur ve üçüncü kullanan müslimâna harâm olmaz.
Birinci ve ikinci müslimân günâhkâr olursa da, başkaları
olmaz. (Kâmûs-ül-a’lâm)da, Timürtaş pâşada diyor ki,
(Osmânlı sancağının rengini ve [bugünkü ay-yıldızlı Türk
bayrağının] şeklini ta’yîn eden ve o zemâna kadar beyâz olan fesi
kırmızıya boyayan, Timürtaş pâşadır). Abbâsî devletinin bayrağı
siyâh idi. Halîfe Memûn zemânında yeşile çevrildi. Görülüyor ki,
fes macarlardan alınmamışdır. Türk yapısıdır.

(Birgivî vasıyyetnâmesi)nde diyor ki,
(Kâfirlerin kullandıkları şeylerin ikinci kısmı, ibâdet olarak
yapdıkları ve kâfirlik alâmeti olan ve islâmiyyeti inkâr etmek ve
inanmamak alâmeti olan ve tahkîr etmemiz vâcib olan şeylerdir ki,
bunları yapan ve kullanan kâfir olur. Bunlar, ölümle veyâ bir uzvun
kesilmesi ile veyâ bunlara sebeb olan, şiddetli dayak, habs, bütün
malını almak ile tehdîd edilmedikce kullanılamaz. Bunlardan meşhûr
olanlarını bilmiyerek veyâ şaka olarak veyâ herkesi güldürmek için
yapan da, kâfir olur. Meselâ, papasların ibâdetlerine mahsûs şeyi
kullanmak küfr olur. Buna (Küfr-i hükmî) denir.)
Onlara mahsûs olan şeyleri kullanmanın küfr olduğu, islâm
âlimlerinin temel kitâblarında yazılıdır. (İbni
Âbidîn) “rahmetullahi teâlâ aleyh” beşinci cild,
dörtyüzseksenbirinci sahîfeyi okuyunuz! Din düşmanları,
müslimânları aldatmak için, kâfirlerin âdetlerini, bayramlarını,
müslimân âdeti, müslimânların mubârek günü diyerek, bunların
gâvurluk ve kâfirlik olduğunu örtmeğe uğraşıyorlar. Büyük
Kostantinin hıristiyanlık dînine karışdırdığı Noel gecesini ve
Cemşîdin ortaya çıkardığı Nevruz günü mecûsî bayramını, millî
bayram olarak tanıtıyorlar. Müslimânların bu günlerde bayram
yapmalarını istiyorlar. Genç ve sâf müslimânlar bunlara
aldanmamalıdır. Güvendikleri hâlis müslimânlara, nemâz kılan
akrabâlarına, dînini bilen baba dostlarına sorup öğrenmelidir.
Bugün bütün dünyâda, gerek îmânı ve küfrü tanımakda, gerekse
ibâdetleri doğru yapmakda, câhillik özr değildir. Meşhûr olan din
bilgilerini bilmediği için aldanan, Cehennemden kurtulamıyacakdır.
Allahü teâlâ, bugün, dînini dünyânın her tarafına duyurmuş, îmânı,
halâli, harâmı, farzları, güzel ahlâkı öğrenmek pek kolaylaşmışdır.
Bunları, lüzûmu kadar öğrenmek farzdır. Öğrenmeyip câhil kalan
farzı terk etmiş olur. Öğrenmeğe lüzûm görmiyen, ehemmiyyet
vermiyen kâfir olur.

 30 — Resûlullaha
“sallallahü aleyhi ve sellem” tâbi’ olmak yedi derecedir:
Birincisi, ahkâm-ı islâmiyyeye inanarak, bunları öğrenmek ve
yapmakdır. Bütün müslimânların ve âlimlerin ve zâhidlerin ve
âbidlerin “rahmetullahi teâlâ aleyhim ecma’în” tâbi’ olması, bu
derecededir. Bunların nefsleri îmân etmemişdir. Allahü teâlâ,
merhamet ederek, yalnız kalbin îmânını kabûl etmekdedir.

İkincisi, emrleri yapmakla berâber,
Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve sellem” bütün sözlerini ve
âdetlerini yapmak ve kalbi kötü huylardan temizlemekdir. Tesavvuf
yolunda yürüyenler bu derecededir.

Üçüncüsü, Resûlullahda “sallallahü aleyhi ve
sellem” bulunan hâllere, zevklere ve kalbe doğan şeylere de tâbi’
olmakdır. Bu derece, tesavvufun (Vilâyet-i
hâssa) dediği makâmda ele geçer. Burada, nefs de îmân ve
itâ’at eder ve bütün ibâdetler, hakîkî ve kusûrsuz olur.

Dördüncüsü, ibâdetler gibi bütün hayrlı işler
hakîkî ve kusûrsuz olmakdır. Bu derece, (Ulemâ-i
râsihîn) denilen büyüklere mahsûsdur. Bu râsih ilmli
âlimler, Kur’ân-ı kerîmin ve hadîs-i şerîflerin derin ma’nâlarını
ve işâretlerini anlar. Bütün Peygamberlerin Eshâbı “radıyallahü
teâlâ anhüm ecma’în”, böyle idi. Hepsinin nefsleri îmân etmiş,
mutmainne olmuşdur. Böyle tâbi’ olmak, yâ tesavvuf ve vilâyet
yolundan ilerleyenlere veyâ bütün sünnetlere yapışarak bütün
bid’atlerden kaçanlara nasîb olur. Bugün, dünyâyı bid’at kaplamış,
sünnetler gayb olmuşdur. Bugün, sünnetleri bulup yapışmak ve bid’at
deryâsından kurtulmak, imkân hâricinde kalmışdır. Bid’atler, âdet
hâlini almışdır. Hâlbuki, âdetler ne kadar yerleşmiş ve yayılmış
olsalar ve ne kadar güzel görünseler de, din ve ahkâm-ı islâmiyye
olamaz. Küfre sebeb olan ve harâm olan şeyler, âdet hâlini alsalar,
halâl ve câiz olmazlar. [Demek ki, bu dereceye kavuşmak için,
tesavvuf yolundan ilerlenir. Bu yola, tarîkat denir. İlk asrlarda,
sünnetlerin hepsine uymak kolay idi. Tesavvufa lüzûm
yokdu.]

Beşincisi, Resûlullaha “sallallahü aleyhi ve
sellem” mahsûs kemâlâta, yüksekliklere tâbi’ olmakdır. Bu kemâlât,
ilm ve ibâdet ile ele geçemez. Ancak, Allahü teâlâdan, lutf ve
ihsân ile gelir. Bu derecede olanlar, büyük Peygamberler
“salevâtullahi teâlâ aleyhim ecma’în” ve bu ümmetin pek az
büyükleridir.

Altıncısı, Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve
sellem” mahbûbiyyet ve ma’şûkıyyet kemâlâtına tâbi’ olmakdır ki,
Allahü teâlânın çok sevdiklerine mahsûsdur ve lutf ile ele geçmez,
muhabbet lâzımdır.

Yedinci derece, insan vücûdünün her zerresinin
tâbi’ olmasıdır. Tâbi’ metbû’a o kadar benzer ki, tâbi’ olmaklık
aradan kalkar. Bunlar da, sanki Resûlullah “sallallahü aleyhi ve
sellem” gibi, aynı kaynakdan, herşeyi alır.

31 — İKİNCİ CİLD, 67. ci
MEKTÛB

 Bu mektûb,
Hân-ı Hânân-ı cihâna yazılmış olup, Ehl-i sünnet i’tikâdını ve
islâmın beş şartını ve günâhlardan tevbe etmeği
bildirmekdedir:

Mektûbuma Besmele ile başlıyorum. [Ya’nî,
dünyâda, bütün insanlara fâideli şeyleri yaratıp göndermekle
merhamet eden ve âhıretde, Cehennemi hak etmiş olan mü’minleri, afv
ve inâyet buyuran, mahlûkâtı yaratan ve her ân varlıkda durduran ve
korku ve dehşetden muhâfaza buyuran Allahü teâlânın ism-i şerîfi
ile, bu mektûbu yazmağa başlıyorum.] Onun seçdiği, beğendiği iyi
insanlara selâmetler olsun!

[İbni Âbidîn, birinci cild, altıncı sahîfede
buyuruyor ki, (Hayvan keserken, av hayvanına ok atarken, ava ta’lîm
edilmiş köpeği
gönderirken, (Bismillâh) veyâ (Allahü
ekber) demek vâcibdir. Besmeleyi temâm söylemek de olur.
Her rek’atde, Fâtihadan önce, Besmele çekmek vâcib diyenler vardır.
Fekat, sünnet olduğu dahâ doğrudur. Abdest almağa, yimeğe, içmeğe
ve her fâideli işe başlarken, Besmele çekmek sünnetdir. Fâtiha ile
sûre arasında Besmele çekmek, câiz veyâ müstehabdır. Yürümeğe,
oturmağa, kalkmağa başlarken okumak
mubâhdır. (Bismillâhillezî lâ-yedurru ma’ asmihî şey’ün
fil-erdı velâ fissemâi ve hüves-semî’ul’alîm), ya’nî besmele
okuyarak başlanan her şey, zarar vermez.

Avret yerini açarken, necâset bulunan yere
girerken ve Berâe sûresini, evvelki sûreye bitişik okurken ve
sigara içmeğe ve bunun gibi, fenâ kokulu şeyleri, meselâ soğan,
sarmısak gibi şeyleri yimeğe [ve sakal traşı olmağa başlarken],
Besmele çekmek mekrûhdur. [Sigaranın, soğan ve sarmısak gibi fenâ
kokulu şeylere benzetilmesi, tütünün, bu şeyler gibi, tab’an mekrûh
olduğunu, şer’an mekrûh olmadığını göstermekdedir.] Harâm işlemeğe
başlarken besmele çekmek, harâmdır. Hattâ, kat’î harâm olan şeye,
bile bile, Besmele çeken kâfir olur dediler. Kur’ân-ı kerîm niyyeti
ile, cünübün Kur’ân-ı kerîm okuması harâmdır.

Hamd etmek, nemâzda vâcib, hutbede ve her
düâdan önce ve yimekden, içmekden sonra sünnetdir. Her hâtırladıkca
söylemek mubâhdır. Pis yerlerde söylemek mekrûh, harâm yidikden,
içdikden sonra söylemek, harâmdır ve belki, küfre sebeb
olur.)].

Lutf ederek göndermiş olduğunuz kıymetli
mektûbunuz geldi. Allahü teâlâya hamd ve şükrler olsun ki,
şübhelerin artdığı şu zemânda, hiçbirşeye ihtiyâcı olmıyan sizin
gibi bahtiyârlar, temiz mayalarının îcâbı olarak, hiçbir münâsebet
olmadığı hâlde, bir köşede kalmış, unutulmuş olan bu fakîrleri
düşünmekle, iltifât buyuruyor ve bu tâifeye îmân ediyorsunuz. Ne
büyük ni’metdir ki, çeşidli meşgûliyyet ve bağlılıklarınız, sizleri
bu devletden alıkoymamış ve dağınık işleriniz, onlara muhabbetinize
mâni’ olmamış. Bu büyük ni’metin şükrünü yerine getirmelisiniz
ve (El mer’ü me’a men
ehabbe), ya’nî, (Herkes, âhıretde, dünyâda iken
sevmiş olduğu kimselerle berâber bulunacakdır) hadîs-i
şerîfinden ümmîdli olmalısınız!

Ey kıymetli ve bahtiyâr insan! Yetmişüç fırka
içinde, Cehennemden kurtulan, yalnız (Ehl-i sünnet
vel-cemâ’at) fırkasıdır. Her müslimân, Ehl-i sünnet
i’tikâdını öğrenmeli, îmânını buna göre düzeltmelidir. Asrlardan
beri dünyâya yayılmış olan müslimânların çoğu, Ehl-i sünnet idi.
[Gelmiş olan yüzbinlerle Ehl-i sünnet âlimlerinin, milyonları aşan
kitâbları, dünyânın her tarafına, islâmiyyeti yaymış,
tanıtdırmışdır. Cehennemden kurtulmak istiyen, bu doğru kitâbları
bulup, okuyup i’tikâdını düzeltmelidir.] Ehl-i sünnet âlimlerinin
kitâblarında yazılı olan i’tikâda uymıyan fenâ, bozuk i’tikâdlar,
îmânlar, ya’nî bunlara gönül bağlamak, gönlü öldüren bir zehrdir.
İnsanı sonsuz ölüme, ebedî azâba götürür. Amelde, ibâdetlerde
tenbellik, gevşeklik olursa, afv olunabilir. Ammâ, i’tikâdda gevşek
davranmak afv olunmaz. (Şirki, ya’nî küfrü, aslâ afv
etmiyeceğim. Diğer bütün günâhları, istediğim kimselerden afv
ederim!) meâlindeki âyet-i kerîme meşhûrdur.

Ehl-i sünnet i’tikâdını kısa ve öz olarak
bildiriyorum. Buna göre i’tikâdı düzeltmelidir. Hak teâlâdan,
yalvararak, bu i’tikâd üzere dâim olmayı istemelidir.

[Herşeyin yokdan var olduğunu, bütün
varlıkların yok olduğunu görüyoruz. Bu hâl sonsuzdan böyle gelmiş
olamaz. Herşeyi yokdan var eden ve hiç yok olmıyan bir yaratıcı
yaratmışdır. Bu yaratıcı, varlığını bildirmek için, Peygamberler ve
kitâblar göndermişdir. Peygamberler ve kitâblar, meşhûrdur.
İsmleri, dünyânın her yerindeki kütübhânelerde yazılıdır. Meydânda
olan şey, inkâr olunamaz. Allahü teâlânın, varlığına inanmamak,
meydânda olan şeyi inkâr etmek olur. Allahü teâlânın varlığına ve
birliğine inanmamak, günlük hâdiseleri, kitâbda okuyup, inanmamak
gibidir. Bu da, akllı bir kimsenin yapacağı birşey değildir.]
Biliniz ki, Allahü teâlâ, kadîm olan Zâtı ile vardır. Ondan başka
herşey, Onun var etmesi ile var olmuşdur. Onun yaratması ile
yoklukdan varlığa gelmişdir. O, sonsuz olarak var idi. Kadîmdir,
ezelîdir. Ya’nî hep var idi. Varlığından evvel yokluk olamaz. Ondan
başka herşey yok idi. Bunların hepsini, O, sonradan yaratdı. Kadîm
ve ezelî olan, bâkî ve ebedî olur. Hâdis ve mahlûk olan, fânî ve
muvakkat olur, ya’nî yok olur. Allahü teâlâ birdir. Ya’nî, varlığı
lâzım olan, yalnız Odur. İbâdete hakkı olan da, yalnız Odur. Ondan
başka herşeyin var olmasına lüzûm yokdur. Olsalar da olur,
olmasalar da. Ondan başka hiçbirşey, ibâdet olunmağa lâyık
değildir.

Allahü teâlânın kâmil sıfatları vardır. Bu
sıfatları: Hayât, İlm, Sem’, Basar, Kudret, İrâde,
Kelâm ve Tekvîndir. Bu sıfatları da, kadîmdir,
ezelîdir. Varlıkları Zât-i ilâhî iledir. Mahlûkların sonradan
yaratılması ve onlarda her ân meydâna gelen değişiklikler, bu
sıfatların kadîm olmasını bozmaz. Sıfatların bağlandığı şeylerin
sonradan var olması, sıfatların ezelî olmasına mâni’ olmaz.
Felsefeciler, yalnız akla güvendiklerinden, aklları da noksân
olduğundan, müslimânlardan mu’tezile fırkası da, iyi
göremediğinden, eşyâ hâdis olduğu için, bunları var eden ve idâre
eden sıfatlar da hâdisdir deyip geçdiler. Bu sûretle kadîm
olan (Sıfât-ı kâmile)yi, inkâr etdiler. İlm sıfatı,
zerrelere kadar işlemez. Ya’nî, Allahü teâlâ, ufak tefek şeyleri
bilmez. Çünki, eşyâdaki değişiklikler, ilm sıfatında değişiklik
yapar. Kadîm olanda ise, değişiklik olamaz, dediler. Hâlbuki
bilmediler ki, sıfatlar ezelîdir. Bunların eşyâya te’allukları,
bağlantıları hâdisdir.


Noksân sıfatlar, Onda yokdur. Allahü teâlâ,
maddelerin, cismlerin, arazların, ya’nî hâllerin sıfatlarından ve
bunlara lâzım olan şeylerden münezzehdir, uzakdır. Allahü teâlâ,
zemânlı değildir, mekânlı değildir, cihetli değildir. Bir yerde,
bir tarafda değildir. Zemânları, yerleri, cihetleri O yaratmışdır.
Birşey bilmiyen bir kimse, Onu, Arşın üstünde sanır, yukarıda
bilir. Arş da, yukarısı da, aşağısı da, Onun mahlûkudur. Bunların
hepsini, sonradan yaratmışdır. Sonradan yaratılan birşey, kadîm
olana, her zemân var olana, yer olabilir mi? Yalnız şu kadar var
ki, Arş, mahlûkların en şereflisidir. Herşeyden dahâ sâf ve dahâ
nûrludur. Bunun için, ayna gibidir. Allahü teâlânın büyüklüğü orada
görünür. Bunun içindir ki, ona (Arşullah) denir.
Yoksa, Allahü teâlâya göre, Arş da, diğer eşyâ gibidir. Hepsi, Onun
mahlûkudur. Yalnız Arş, ayna gibidir. Diğer eşyâda bu kâbiliyyet
yokdur. Aynada görünen bir insana, aynanın içindedir denilir mi? O
insanın aynaya olan nisbeti, karşısında bulunan diğer eşyâya olan
nisbeti gibidir. İnsanın, hepsine olan münâsebeti aynıdır. Yalnız,
ayna ile diğer eşyâ arasında fark vardır. Ayna, insanın sûretini
gösterebiliyor, diğer eşyâ ise, göstermiyor.

Allahü teâlâ, madde değildir, cism değildir,
araz, hâl değildir. Hudûdlu, boyutlu değildir. Uzun, kısa, geniş,
dar değildir. Ona, (Vâsi’) ya’nî geniş deriz. Fekat; bu genişlik,
bizim bildiğimiz, anladığımız gibi değildir.
O, (Muhît)dir. Ya’nî herşeyi çevirmişdir. Fekat, bu
ihâta, çevirmek, bizim anladığımız gibi değildir.
O, (Karîb)dir. Yakındır ve bizimledir. Fekat, bizim
anladığımız gibi değil! Onun vâsi’, muhît, karîb ve bizim ile
berâber olduğuna inanırız. Fekat, bu sıfatların ne demek olduğunu
bilemeyiz. Akla gelen herşey yanlışdır, deriz. Allahü teâlâ,
hiçbirşeyle ittihâd etmez, birleşmez. Hiçbirşey de Onunla
birleşmez. Ona hiçbirşey hulûl etmez. O da, birşeye hulûl etmez.
Allahü teâlâ, ayrılmaz, parçalanmaz, tahlîl [analiz], terkîb
[sentez] edilmez. Onun benzeri, eşi yokdur. Kadını, çocukları
yokdur. O, bildiğimiz, düşünebileceğimiz şeyler gibi değildir.
Nasıl olduğu anlaşılamaz, düşünülemez. Benzeri, nümûnesi, olamaz.
Şu kadar biliriz ki, Allahü teâlâ vardır. Bildirdiği sıfatları da
vardır. Fekat kendisinde, varlığında ve sıfatlarında akla gelen,
hayâlimize gelen herşeyden münezzehdir, uzakdır. İnsanlar Onu
anlıyamaz. Fârisî beyt tercemesi:

Rabbiniz değil miyim?
Sorulduğunda, Onu

anlıyanlar, O vardır diyip kesdiler sözü.

[İmâm-ı Rabbânî 266.cı mektûbda diyor ki,
(Allahü teâlâ vardır, birdir. Hayydır, diridir. Her şeyi görür.
Hareketleri, düşünceleri, dünyâ ve âhıretdeki şeyleri, ezelde, bir
anda bilir. O ve sıfatları ve işleri, akl ile anlaşılamaz ve
anlatılamaz. İnsan birşey yapmak irâde edince, O da isterse, hemen
yaratır. İnsanın istemesine (Kesb) denir. Onun
istemesine (Halk) denir. Onun söylemesi de, hep
bir kelimedir.)]

İslâm âlimlerinin, (Allahü teâlânın gönderdiği
ni’metleri düşününüz. Allahü teâlânın nasıl olduğunu düşünmeyiniz),
sözleri meşhûrdur. Allahü teâlânın
ismleri, (Tevkîfî)dir. Ya’nî dînin sâhibinin
bildirmesine mevkûfdur, bağlıdır. İslâmiyyetin söylediği ismi
söylemelidir. İslâmiyyetin bildirmediği ism söylenemez. Ne kadar
kâmil, güzel ism olsa da, söylenmemelidir. Cevâd denir. Çünki
islâmiyyet, Cevâd demekdedir. Fekat, yine cömerd ma’nâsında olan
(Sahî) ismi söylenemez. Çünki islâmiyyet, Ona sahî dememişdir. [Şu
hâlde, tanrı da denemez. Hele ibâdet ederken, ezân okurken, Allah
ismi yerine, tanrı demek, çok günâh olur.]

Kur’ân-ı kerîm Allah kelâmıdır. Onun sözüdür.
Sözünü, islâm harflerinin ve seslerinin içine sokarak,
Peygamberimiz Muhammed aleyhisselâma göndermişdir. Bununla
kullarına emrlerini, nehy [ya’nî yasak]lerini
bildirmişdir.

Biz mahlûklar, [buğazımızdaki ses
iplikcikleri], dil ve damağımız ile konuşuyor, arzûlarımızı harf ve
ses şeklinde meydâna çıkarıyoruz. Allahü teâlâ da ses zarları, ağız
dil olmaksızın, kendi kelâmını, büyük kudreti ile, harf ve ses
içinde kullarına göndermişdir. Emrlerini, nehylerini harf ve ses
içinde meydâna çıkarmışdır. Her iki kelâm da Onundur. Ya’nî harf ve
ses içine sokulmadan evvelki (Kelâm-ı nefsî)si ve harf
ve ses içinde bulunan (Kelâm-ı lafzî)si hep Onun
kelâmıdır. Her ikisine de kelâm demek doğrudur. Nitekim bizim de,
nefsî ve lafzî kelâmımızın ikisi de, sözümüzdür. Nefsîye hakîkî
deyip, lafzîye mecâz demek, ya’nî kelâm gibi demek, yanlışdır.
Çünki, mecâz olan şeyler red edilebilir. Allahü teâlânın kelâm-ı
lafzîsini red edip, buna, Allah kelâmı değildir demek, küfrdür.
Evvelce gelen Peygamberlere “alâ nebiyyinâ ve aleyhimüssalevâtü
vetteslîmât” gönderilen kitâblar ve sahîfeler de, hep Allah
kelâmıdır. O kitâblarda ve sahîfelerde ve Kur’ân-ı kerîmde
bulunanların hepsi, (Ahkâm-ı ilâhî)dir. Her vakte uygun
olan hükmleri, o zemânın insanlarına göndermiş ve onları bunlardan
mes’ûl tutmuşdur.

Allahü teâlâyı mü’minler Cennetde, cihetsiz
olarak ve karşısında bulunmıyarak ve nasıl olduğu anlaşılmıyarak ve
ihâtasız, ya’nî bir şeklde olmıyarak görecekdir. Allahü teâlâyı
âhıretde görmeğe inanırız. Nasıl görüleceğini düşünmeyiz. Çünki,
Onu görmeği akl anlıyamaz. İnanmakdan başka çâre yokdur.
Felsefecilere ve mu’tezile ismindeki müslimânlara ve Ehl-i
sünnetden başka bütün fırkalara yazıklar olsun ki, kör
olduklarından, buna inanmakdan mahrûm kaldılar. Görmedikleri,
bilmedikleri şeyi gördükleri şeylere benzetmeğe kalkarak îmân
şerefine kavuşamadılar.

Allahü teâlâ, insanları yaratdığı gibi,
insanların işlerini de, O yaratıyor. İyi ve fenâ şeylerin hepsi
Onun takdîri, dilemesi iledir. Fekat, iyi işlerden râzıdır,
beğenir. Fenâlardan râzı değildir, beğenmez. İyi ve kötü her iş,
Onun istemesi ve yaratması ile ise de, Onu yalnız, bir kötü şeyin
yaratıcısı olarak adlandırmak edebsizlik olur. Kötülüklerin
yaratıcısı dememelidir. İyi ve kötünün yaratıcısıdır demelidir.
Meselâ, herşeyin hâlıkıdır demeli. Fekat, pisliklerin veyâ
domuzların hâlıkı dememelidir. Ona karşı edeb, böyle olur.
Mu’tezile fırkası [ve ba’zı sapık kimseler] ne kadar bayağı
düşünüyor! İyi, kötü her işini, insan, kendi yaratır diyor. Akl da,
din de bunun yanlış olduğunu gösteriyor. Doğru söyliyen âlimler,
ya’nî Ehl-i sünnetin büyükleri “rahmetullahi teâlâ aleyhim ecma’în”
insanın, yapdığı işde, kendi kuvveti de te’sîr ediyor dedi ve bu
te’sîre (Kesb) ismini verdiler. Çünki, elin
titremesi ile, istekle kaldırılması arasında elbette fark vardır.
Titremelere insan kudreti ve kesbi karışmıyor. İhtiyârî hareketlere
ise karışıyor. İşte, bu kadar karışmaları, süâle ve cezâya sebeb
olmakda, insan, sevâb veyâ günâh kazanmakdadır. İnsanların kudret
ve ihtiyârına inanmıyan, insanları âciz ve mecbûr zan eden kimse,
din âlimlerinin sözlerini anlamamışdır. Bu büyüklerin insanda
kudret ve irâde var demeleri, insan her istediğini yapar ve
istemediklerini yapmaz demek değildir. Böyle olmak kullukdan
uzakdır. Büyüklerin sözü, insanlar, emr olunan şeyleri yapabilir
demekdir. Meselâ, beş vakt nemâz kılabilir. Malın kırkda birini
zekât verebilir. Oniki ayda, bir ay oruc tutabilir. Yol ve yiyecek
parası olan, ömründe bir kerre hac yapabilir. Bunlar gibi, ahkâm-ı
islâmiyyenin hepsini yapabilir. Allahü teâlâ, çok merhametli olduğu
için, insanların za’îfliğine ve kuvvetlerinin azlığına göre, bütün
ibâdetlerde en hafîf, en kolay olanları emr
etmişdir. (Allahü teâlâ, sizlere kolaylık istiyor, güçlük
istemiyor) ve (Allahü teâlâ sizlere hafîf, kolay
emr etmek istiyor. İnsanlar, za’îf, kuvveti az
yaratılmışdır) meâlindeki âyet-i kerîmeler
meşhûrdur.

[Dinde harac, zorluk yokdur, demenin ma’nâsı
da budur. Ya’nî, Allahü teâlâ kolaylık emr etmişdir, demekdir.
Yoksa, herkes, hoşuna giden şeyleri yapsın, nefsine zor gelen
şeyleri yapmasın, ibâdetleri râhat ve kolay ve keyfine göre
değişdirsin demek değildir. Dinde ufak bir değişiklik yapmak,
küfrdür, dinsizlikdir.]

Peygamberler “aleyhimüssalevâtü vetteslîmât”
Allahü teâlâ tarafından kullarına gönderilmiş insanlardır.
Ümmetlerini Allahü teâlâya çağırmak, azgın, yanlış yoldan, doğru,
se’âdet yoluna çekmek için gönderilmişlerdir. Da’vetlerini kabûl
edenlere, Cenneti müjdelemişler, inanmıyanları ve inanıp da
yapmıyanları Cehennem azâbı ile korkutmuşlardır. Onların Allahü
teâlâdan getirdikleri her haber doğrudur, yanlışlık yokdur.
Peygamberlerin sonuncusu, Muhammed aleyhisselâmdır “sallallahü
aleyhi ve selleme aleyhi ve aleyhim ecma’în”. Onun dîni bütün
dinleri nesh etmiş, yürürlükden kaldırmışdır. Onun kitâbı, geçmiş
kitâbların en iyisidir. Onun dîni kıyâmete kadar bâkîdir. Kimse
tarafından değişdirilmiyecekdir. Îsâ “aleyhisselâm” gökden inecek,
Onun dîni ile amel edecek, ya’nî Onun ümmeti olacakdır.

[Ba’zı kimseler, din, zemâna göre değişir,
islâm ahkâmı tefessüh etmiş, eskimişdir. Asrımızın îcâblarını
karşılayacak bir din lâzımdır diyor. Evet, din, zemânla değişir.
Fekat bunu, sâhibi, ya’nî Allahü teâlâ değişdirir. Nitekim Âdem
aleyhisselâmdan beri, çok kerre değişdirmiş ve en son olarak ve
kıyâmete kadar bütün îcâbları, ihtiyâcları karşılayacak, en
mükemmel, en üstün bir din olarak, Muhammed aleyhisselâmın dînini
göndermişdir. Zevallı insanlar, Allahü teâlânın mükemmel dediği
dinden dahâ iyisini mi yapabilecek? Evet milletlerin kanûnları da,
zemânla değişir. Fekat, bunu ancak millet meclisleri
değişdirebilir. Her bekçi ve çoban değil! (Mecelle)nin
otuzdokuzuncu maddesinde ve şerhinde diyor ki, (Ahkâm zemânla
değişir. Örf ve âdete tâbi’ olan ahkâm değişir. Nass ile anlaşılan
ahkâm zemânla değişmez.)]

Muhammed aleyhisselâmın kıyâmetden haber
verdiği şeylerin hepsi doğrudur. Kabr azâbı, kabrin ölüyü sıkması,
kabrde Münker ve Nekîr denilen iki meleğin süâl sorması, kıyâmetde
herşeyin yok olacağı, göklerin yarılacağı, yıldızların yollarından
çıkıp dağılacakları, küre-i Erdın, dağların parçalanması ve
herkesin mezârdan çıkması, mahşer yerine toplanması, ya’nî rûhların
cesedlere gelmesi, kıyâmet gününün zelzelesi, o günün dehşeti,
korkusu ve kıyâmetde süâl ve hesâb ve dünyâda yapılmış olan şeylere
orada, ellerin, ayakların ve her a’zânın şehâdet etmesi ve iyilik
ve kötülük defterlerinin uçarak sağ veyâ sol tarafdan verilmesi ve
iyiliklerin ve günâhların, oraya mahsûs bir terâzîde dartılması
hakdır, doğrudur. Orada sevâbı ağır gelen, Cehennemden kurtulacak,
az gelen, ziyân edecekdir. Oradaki terâzî, bilinmiyen bir terâzî
olup, ağır ve hafîf gelmesi dünyâ terâzîsinin aksinedir. Yukarı
çıkan kefe ağırdır, aşağı inen hafîfdir. [Orada yer çekimi kuvveti
yokdur.]

Orada önce Peygamberler “aleyhimüssalevâtü
vetteslîmât”, sonra sâlih kullar ya’nî Evliyâ-i kirâm “kaddesallahü
teâlâ esrârehümül’azîz”, Allahü teâlânın izni ile, günâhı çok olan
mü’minlere şefâ’at edecekdir. Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve
sellem” buyurdu ki: (Ümmetimden büyük günâhları olanlara
şefâ’at edeceğim). Cehennemin üzerinde sırât köprüsü
vardır. Mü’minler, bu köprüden geçip, Cennete gidecekdir.
Kâfirlerin ayakları kayarak, Cehenneme düşeceklerdir.

[Sırât köprüsü deyince, bildiğimiz köprüler
gibi sanmamalıdır. Nitekim, sınıf geçmek için, imtihân köprüsünden
geçilir diyoruz. Her talebe imtihân köprüsünden geçer. Hepsi
buradan geçdiği için köprü diyoruz. Hâlbuki, imtihânın, köprüye
benziyen hiçbir tarafı yokdur. İmtihân köprüsünden geçenler olduğu
gibi, geçemeyip, yuvarlananlar da olur. Fekat bu, köprüden denize
yuvarlanmağa benzemez. İmtihân köprüsünün nasıl olduğunu, buradan
geçenler bilir. Sırât köprüsünden de herkes geçecek, ba’zıları da
geçemeyip Cehenneme yuvarlanacakdır. Fekat, bu köprü ve buradan
geçmek ve Cehenneme düşmek, dünyâ köprüleri gibi ve imtihân köprüsü
gibi değildir. Bunlara hiç benzemez.]

Mü’minlere mükâfât ve ni’met için hâzırlanmış
olan Cennet ve kâfirlere azâb için hâzırlanmış olan Cehennem
[şimdi] vardır. Her ikisini de, Allahü teâlâ, yokdan var etmişdir.
[Kıyâmetde herşey yok edilip, tekrâr yaratıldıkdan sonra] ebedî
olarak varlıkda kalacaklar, hiç yok olmıyacaklardır. Süâl ve
hesâbdan sonra, mü’minler Cennete girince, burada sonsuz
kalacaklar, Cennetden hiç çıkmıyacaklardır. Bunun gibi, kâfirler
de, Cehenneme girince, Cehennemde sonsuz kalacaklar, ebedî olarak
azâb çekeceklerdir. Bunların azâblarının azaltılması câiz değildir.
[İbni Teymiyye, kâfirlerin Cehennemde sonsuz kalacaklarını inkâr
etmekdedir.] (Onların azâbları hafîfletilmiyecek, onlara
hiç yardım olunmıyacakdır) meâlindeki âyet-i kerîme
meşhûrdur. Kalbinde zerre kadar îmânı bulunanı, günâhlarının
çokluğu sebebi ile Cehenneme soksalar da, günâhları kadar azâb
edip, sonunda, Cehennemden çıkarılır ve onun yüzünü siyâh
yapmazlar. Kâfirlerin yüzleri ise, siyâh yapılır. Mü’minleri
Cehennemde zincirlere bağlamazlar. Boyunlarına tasma takmazlar.
Böylece kalblerindeki zerre îmânın hurmeti, kıymeti belli olur.
Kâfirleri ise, kelepçe ve zincirlere bağlarlar.

Melekler, Allahü teâlânın kıymetli kullarıdır.
Allahü teâlânın emrlerine ısyân etmeleri câiz değildir. Emr
olunduklarını yaparlar. Evlenmeleri yokdur. Doğurmazlar,
çoğalmazlar. Allahü teâlâ, bunlardan ba’zılarını peygamber olarak
seçmişdir. [Diğer meleklere] Vahy [haber] götürmek vazîfesi ile
şereflendirmişdir. Peygamberlerin “aleyhimüssalevâtü vetteslîmat”
kitâblarını ve sahîfelerini getiren bunlardır. [Meselâ En’âm
sûresini Cebrâîl “aleyhisselâm” ile birlikde yetmişbin melek
getirmişdir.] Bunlar hatâ etmez, unutmaz. Hîle yapmaz, aldatmazlar.
Bunların Allahü teâlâdan getirdikleri hep doğrudur. Şübheli,
ihtimâlli değildir. Melekler, Allahü teâlânın azameti, celâli,
büyüklüğünden korkudadır. Kendilerine verilen emrleri yapmakdan
başka işleri yokdur.

ÎMÂN: Ehl-i sünnet âlimlerinin
kitâblarında yazılı olan, Peygamberimizden “sallallahü aleyhi ve
sellem” gelen haberlere inanmak ve inandığını söylemek demekdir.
[Her lisan ile söylemenin câiz olduğu, (Dürr-i yektâ)da
yazılıdır.] İbâdetler, îmândan değildir. Fekat, îmânın kemâlini
artdırır ve güzelleşdirirler. İmâm-ı a’zam Ebû Hanîfe
“aleyhirrahme”, îmân artmaz ve azalmaz, buyuruyor. Çünki îmân,
kalbin tasdîk etmesi, kabûl etmesi, inanması demekdir. İnanmanın
azı, çoğu olmaz. Azalan ve çoğalan bir inanışa, inanmak değil, zan
ve vehm denir. Îmânın kâmil veyâ noksan olması, ibâdetlerin çok ve
az olması demekdir. İbâdet çok olunca, îmânın kemâli çok denir. O
hâlde, mü’minlerin îmânları, Peygamberlerin “aleyhimüssalevâtü
vetteslîmât” îmânları gibi olmaz. Çünki, bunların îmânları
ibâdetler sebebi ile kemâlin tepesine varmışdır. Diğer mü’minlerin
îmânları oraya yaklaşamaz. Her ne kadar, her iki îmân, îmân olmakda
ortak iseler de, birincisi, ibâdetler vâsıtası ile, başka dürlü
olmuşdur. Sanki aralarında benzerlik yokdur. Mü’minlerin hepsi,
insan olmakda, Peygamberler “aleyhimüssalevâtü vetteslîmât” ile
ortakdır. Fekat, başka kıymetler, üstünlükler bunları yüksek
derecelere çıkarmışdır. İnsanlıkları, sanki başka dürlü olmuşdur.
Sanki, müşterek olan insanlıkdan dahâ yüksek insandırlar. Belki,
insan bunlardır. Başkaları sanki insan değildir.

İmâm-ı a’zam Ebû Hanîfe “aleyhirrahme” (Ben
elbette mü’minim) demelidir, diyor. İmâm-ı Şâfi’î “aleyhirrahme”
ise (Ben inşâallah mü’minim) demelidir, buyuruyor. Bunun ikisi de
doğrudur. İnsan şimdiki îmânını söylerken (Ben elbette mü’minim)
demelidir. Son nefesdeki îmânını söylerken (Ben inşâallah mü’minim)
der. Fekat, burada da, şübheli söylemekdense, elbette demek dahâ
iyidir.

Mü’minin, büyük dahî olsa, günâh işlemekle
îmânı gitmez. Kâfir olmaz. İşitdiğime göre, İmâm-ı a’zam, Bağdâdın
büyük âlimleri ile, bir yerde oturmuşlardı. Biri gelip dedi ki:
(Bir mü’min, babasını haksız olarak öldürse, (ve sonra şerâb
içerek) serhoş olsa ve zinâ etse, îmânı gider mi?). İşiten
âlimlerin hepsi, o mü’mine kızdı. Bunu sormağa lüzûm yok! Îmânı
elbet gider. Kâfir olur dediler. İmâm-ı a’zam “aleyhirrahme”
buyurdu ki, (O kimse yine mü’mindir. Günâh işlemekle, îmânı
gitmez). Âlimler, bu cevâbı beğenmeyip, İmâm-ı a’zama dil
uzatdılar. Sonra, İmâm sözünü isbât edince, hepsi kabûl etdi.
Günâhı çok olan bir mü’min, son nefesi buğazına gelmeden evvel,
tevbe ederse, kurtulması çok umulur. Çünki, Allahü teâlâ, tevbeyi
kabûl edeceğini va’d buyurmuşdur. Eğer tevbe etmek şerefine
kavuşamadı ise, onun işi, Allahü teâlânın irâdesine kalmışdır.
İsterse günâhlarının hepsini afv ederek Cennete sokar. İsterse
Cehennem ateşi ile veyâ sıkıntılar ile günâhları kadar, azâb yapar.
Fekat sonunda kurtularak, yine Cennete girer. Çünki, âhıretde
merhamete kavuşamıyan, yalnız kâfirlerdir. Zerre kadar îmânı olan,
rahmete kavuşacakdır. Eğer günâhlarından dolayı önceleri rahmete
kavuşamazsa, sonunda Allahü teâlânın lutfü, inâyeti ile
kavuşacakdır. [Onbirinci maddeye bakınız!] Yâ Rabbî! Sen bizlere
hidâyet verdikden sonra, doğru yolu gösterdikden sonra, kalbimizin,
mürtedler tarafına kaymasından, bizleri koru! Bizlere merhamet et!
Şu hâlimize acı! Bizleri bu küfr ve irtidât karanlığından ancak sen
koruyabilirsin!

Ehl-i sünnet âlimlerine “Allahü teâlâ onların
çalışmasına bol bol mükâfât versin!” göre halîfelikden konuşmak,
dînin esâs bilgilerinden değildir. Ya’nî îmâna bağlı birşey
değildir. Fekat, ba’zıları bunda taşkınlık yapdığından, [hoca
şekline giren, çenesi kuvvetli birkaç zındık, kendilerine âlim
deyip, sözleri ile, kitâb ve mecmû’aları ile, iftirâ ederek,
müslimânları zehrlediklerinden], doğru müslimânların âlimleri,
halîfeliğe âid bilgileri, kelâm ilmine, ya’nî îmân bilgisine
sokmuş, işin doğrusunu bildirmişlerdir. Peygamberlerin sonuncusu
olan Muhammed Mustafâdan sonra “aleyhi ve aleyhimüssalevâtü
vetteslîmât” müslimânların halîfesi, ya’nî Peygamber efendimizin
“aleyhisselâm” vekîli ve müslimânların reîsi, Ebû Bekr-i Sıddîkdır
“radıyallahü anh”. Ondan sonra, halîfe Ömer-ül-Fârûkdur
“radıyallahü anh”. Ondan sonra, Osmân-ı Zinnûreyn “radıyallahü
anh”, ondan sonra, Alî ibni Ebî Tâlibdir “radıyallahü anh”. Bu
dördünün üstünlük sıraları, halîfelikleri sırası gibidir. Bunlardan
Şeyhaynın [ya’nî ilk ikisinin], diğer ikisinden dahâ üstün
olduğunu, Eshâb-ı kirâmın ve Tâbi’în-i ızâmın hepsi söylemişdir. Bu
sözbirliğini, din imâmlarımız bildirmekdedir. Meselâ imâm-ı
Şâfi’înin “aleyhirrahme” sözü meşhûrdur. Ehl-i sünnetin
reîslerinden olan Ebül-Hasen-i Eş’arî buyuruyor ki, (Şeyhaynın,
diğer bütün ümmetden üstün olduğu muhakkakdır. Buna inanmıyan, yâ
câhildir veyâ zındıkdır). İmâm-ı Alî “radıyallahü anh” buyuruyor
ki, (Beni, Ebû Bekr ile Ömerden “radıyallahü anhümâ” üstün tutan,
iftirâ etmiş olur. İftirâ edenleri dövdükleri gibi, onu döverim).
Abdülkâdir-i Geylânî
hazretleri, (Gunye-tüt-tâlibîn) kitâbında
buyuruyor ki: Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem” buyurdu
ki: (Allahü teâlâdan istedim ki, benden sonra
Alî “radıyallahü anh” halîfe olsun. Melekler dedi
ki: Yâ Muhammed “sallallahü aleyhi ve
sellem”! Allahü teâlânın dilediği olur. Senden sonra
halîfe, Ebû Bekr-i Sıddîkdır.) Abdülkâdir-i Geylânî
“kuddise sirruh” yine buyurdu ki, Alî “radıyallahü anh” dedi ki,
Peygamber “sallallahü aleyhi ve sellem” bana buyurdu
ki: (Benden sonra halîfe Ebû Bekr olacakdır. Ondan sonra
Ömer, ondan sonra Osmân, ondan sonra da sen “radıyallahü
anhüm” olacaksın!).

İmâm-ı Hasen, İmâm-ı Hüseynden dahâ üstündür
“radıyallahü anhümâ”. Ehl-i sünnet âlimleri “rahmetullahi aleyhim
ecma’în” buyurdu ki: İlmde ve ictihâdda Âişe “radıyallahü anhâ”,
Fâtımadan “radıyallahü anhâ” üstündür. Abdülkâdir-i Geylânî
“radıyallahü anh”, (Gunye) kitâbında diyor ki,
(Âişe “radıyallahü anhâ” dahâ üstündür). Bu fakîre göre ise, ilmde
ve ictihâdda Âişe, zühd ve dünyâdan kesilmekde ise, Fâtıma dahâ
ileridir. Bunun içindir ki, hazret-i
Fâtımaya (Betûl) [ya’nî çok temiz] demişlerdir
“radıyallahü anhümâ”. Âişe “radıyallahü anhâ” ise, Eshâb-ı kirâma
islâmiyyeti öğretirdi. Eshâb-ı kirâm, bütün müşkillerini, ondan
sorup öğrenirdi.

Eshâb-ı kirâm “aleyhimürrıdvân” arasındaki
muhârebeler, meselâ Deve vak’ası ve Sıffîn vak’ası, iyi
niyyetlerle, güzel sebeblerle yapılmış olup, nefsin arzûları ile,
inâd ve düşmanlık ile değildi. Çünki, onların hepsi büyük idi.
Kalbleri Peygamber efendimizin “sallallahü aleyhi ve sellem”
sohbetinde ve mubârek nazarları karşısında temizlenmiş, hırs, kin
ve düşmanlık gibi şeyler kalmamışdı. Bunların sulhları da, ayrılık
ve muhârebeleri de, Hak için idi. Herbiri, kendi ictihâdına göre
hareket etmişdir. İctihâdlarına uymıyanlara inâd ve düşmanlık
etmiyerek, onlardan ayrılmışdır. İctihâdı doğru olanlara iki veyâ
on sevâb, isâbet etmiyenlere de, bir sevâb vardır. O hâlde, doğruyu
bulmağa çalışıp da bulamayıp yanılanlarına da, doğru olanlar gibi,
dil uzatmamak lâzımdır. Çünki, bunlar da, sevâb kazanmışdır. Ehl-i
sünnet âlimleri buyuruyor ki, bu muhârebelerde Emîr [ya’nî Alî]
“radıyallahü anh” haklı idi. Ona uymıyan ictihâdlar doğru değildi.
Fekat, hiçbirine dil uzatılamaz. Nerde kaldı ki, kâfir ve fâsık
denilebilsin! Bu muhârebelerde Alî “radıyallahü anh” buyurdu ki,
(Kardeşlerimiz bizden ayrıldı. Onlar kâfir, fâsık değildir. Çünki,
ictihâdlarına göre hareket ediyorlar). Peygamberimiz “sallallahü
aleyhi ve sellem” buyurdu ki, (Eshâbıma dil uzatmakdan
sakınınız!). Görülüyor ki, Peygamberimizin “sallallahü aleyhi
ve sellem” Eshâb-ı kirâmının hepsini büyük bilmemiz ve hepsini
hurmetle, iyilikle söylememiz lâzımdır. Bu büyüklerden hiçbirini
fenâ bilmemeli, kötü sanmamalıyız! Onların birbirleri ile olan
muhârebelerini, başkalarının sulhlarından dahâ iyi bilmelidir.
Kurtuluş yolu budur. Çünki, Eshâb-ı kirâmı sevmek, Peygamber
efendimizi “sallallahü aleyhi ve sellem” sevmekden ileri gelir.
Onlara düşmanlık, Ona düşmanlık olur. [Büyük âlim, Ebû Bekr-i Şiblî
“kuddise sirruh” buyurdu ki: (Eshâb-ı kirâma hurmet etmiyen bir
kimse, Muhammed aleyhisselâma îmân etmiş olmaz “radıyallahü teâlâ
anhüm ecma’în”.)].

[Âlûsî, (Gâliyye) kitâbında
diyor ki, (Allahü teâlâ, Kur’ân-ı kerîmde Eshâb-ı kirâmı
övmekdedir. İlk hicret edenlerden ve Ensârdan ve iyilikde bunların
izinde olanlardan râzı olduğunu bildirmekdedir. Allahü teâlâ, ancak
mü’min olarak öleceğini bildiği kulundan râzı olur. Kâfir olarak
öleceğini bildiği kulundan râzı olduğunu bildirmesine imkân yokdur.
Bunun için, Eshâb-ı kirâmı öven âyet-i kerîmeler, onların âdil
olmadıklarını ve Resûlullahın vefâtından sonra mürted olduklarını
söyliyenleri red etmekde, böyle söyliyenlerin kötü niyyetli, zındık
olduklarını bildirmekdedir. Eshâb-ı kirâmın hepsini öven hadîs-i
şerîfler pek çokdur. Bunların meşhûrlarından biri, Dârimînin ve
İbni Adînin bildirdikleri, (Eshâbım yıldızlar gibidir.
Hangisine uyarsanız hidâyete kavuşursunuz!) hadîs-i
şerîfidir). Ahmed Nâmıkî Câmînin “rahmetullahi
aleyh” (Üns-üt-tâibîn) kitâbı fârisîdir. Rızâ şâh
zemânında Tahranda basılmış olanın kırkdördüncü sahîfesinde, dört
halîfe ismleri ile yazılarak herbiri ve Eshâb-ı kirâmın hepsi çok
övülmekde ve hepsini sevmemiz lâzımdır demekdedir. Eshâb-ı kirâmın
“aleyhimürrıdvân” kıymetini, büyüklüğünü bilemiyen, bu büyükleri
kendileri gibi sanıp, kötüleyen sapıklara çok şaşılır. Cehenneme
gidecekleri bildirilen, yetmişiki bid’at fırkasının en kötüsü
bunlardır. Bunlar, hazret-i Alînin “radıyallahü anh” izinde
gidiyoruz diyerek, müslimânların çok sevdiği,
mubârek (Alevî) ismini kendilerine takıyorlar.
İslâm düşmanlığını bu mubârek ismin maskesi altında yapıyorlar.
Şunu iyi bilmelidir ki, (Alevî) ismini taşıyan
kimseler iki kısmdır. Biri, müslimân ismini taşıyan sinsi islâm
düşmanları, ya’nî zındıklardır. Bunların ismine aldanmamalıdır.
İkinci kısm (Alevîler), hazret-i Alîyi seven hakîkî
müslimânlardır. Yalancı alevîler, temiz gençleri aldatıyorlar. [m.
1958] de, İstanbulda türkçe
basdırdıkları (Hüsniyye) ismli bir kitâbdaki,
uydurma hikâyeleri, câhiller ve en çok köylü kadınlar arasına
yayarak, islâm büyüklerini kötüliyorlar. Bu kitâbın, Mürtezâ
adındaki bir yehûdî tarafından arabî olarak
yazıldığı, (Tuhfe) kitâbında bildirilmekdedir.
Sonra, İbrâhîm Esterâbâdî isminde bir hurûfînin fârisîye terceme
etdiği ve 958 [m. 1551] de öldüğü (Esmâ-ül müellifîn)de
yazılıdır. (Eshâb-ı Kirâm)da ve (Hak Sözün
Vesîkaları) kitâbındaki (Tezkiye-i Ehl-i
beyt)risâlesinde o bozuk yazılar, çirkin iftirâlar, vesîkalarla
çürütülmüş, Mürtedâ, 436 [m. 1044] de, kardeşi Radî bin Tâhir de,
[406] da Bağdâdda ölmüşdür. Türkçe (Menâkıb-ı Çihâr Yâr-i
Güzîn) kitâbında, Eshâb-ı kirâmın üstünlükleri uzun
yazılıdır. Bu kitâb, m. 1998 de İstanbulda (Hakîkat Kitâbevi)
tarafından basdırılmışdır.

Hurûfî denilen zındıkların i’tikâdda ve amelde
birçok noktaları, Ehl-i sünnetden ayrılıyor ise de, bunların
taşkınlık yapanları, kâfir olmakdadır. Bunlar, yok olmak üzere
iken, içlerinden, şâh İsmâ’îlin devlet kurması ile, çoğaldılar.
Memleketimize de sokularak, hemen hemen bütün tekkelere bulaşmış ve
birçok ma’sûmlar bu sârî hastalığa yakalanarak, ebedî ölüme
sürüklenmişdir. Cenâb-ı Hak, bizleri, Ehl-i sünnetin doğru, temiz
i’tikâdından ayırmasın. Müslimânlar arasında bölücülük yapan
vehhâbîlik ve kızılbaşlık tehlükesinden muhâfaza buyursun!
Âmîn. (Tuhfe-i isnâ aşeriyye) başında diyor ki: Bu
sapık inanışı kuran, Abdüllah bin Sebe’ adında Yemenli bir
yehûdîdir. Sen tanrısın dediği için hazret-i Alî bunu Medâyine
sürdü. [Bunun yehûdî olduğu, 34 [m. 654] senesinde Mısrdan Medîneye
gelip, müslimân olduğunu söylediği, (Müncid)de
yazılıdır.] Bu dalâlet fırkası, her asrda başka bir hâl almış, şâh
İsmâ’îl zemânında, belli bir şekle sokularak, kitâblar yazılmışdır.
Şî’îlik, hazret-i Alî zemânında kuruldu. İnsanlar arasında
yayılması dahâ sonra başladı. Hicretin altmış
senesinde (Kîsâniyye), altmışaltı
senesinde (Muhtâriyye) ve yüzdokuz
senesinde (Hişâmiyye) fırkaları ortaya çıkdı ise
de, tutunamadılar, yok oldular. Asrlar boyunca müslimânları doğru
yoldan ayıran (Zeydiyye) fırkası, yüzoniki
senesinde ve öteki fırkaların hepsi dahâ sonra meydâna çıkdı.
Müslimânlar arasında bölücülük yapan bid’at fırkalarının birkaçı
Eshâb-ı kirâm zemânında ortaya çıkmış, diğerlerinin ortaya çıkması
ve hepsinin kuvvetlenerek müslimânlar arasına yayılması, Eshâb-ı
kirâmın hepsinin ölümünden sonra olmuşdur. Eshâb-ı kirâma iftirâ
edenler, üç grubda toplanmakdadır:

1) (Tafdîliyye), hazret-i
Alî, Eshâbın en üstünüdür, diyorlar.

2) (Sebbiyye), Eshâb-ı
kirâmdan birkaçından başkası, zâlim, kâfir oldular, diyorlar.
Bunları sebb ediyorlar. Ya’nî kötülüyorlar.

3) (Gulât), hazret-i Alî
“kerremallahü teâlâ vecheh” tanrıdır
diyorlar. (Sebeiyye) ve (Nusayriyye) fırkaları
böyledir. İbâdet etmezler. Bu fırkayı, Abdüllah bin Sebe’ ismindeki
bir yehûdî kurmuşdur.

Bunlar, her zemân, hazret-i Alînin ve hazret-i
Abbâsın “radıyallahü anhümâ” torunlarından birinin etrâfına
toplanıp çeşidli fırkalara ayrıldılar. İmâm-ı Zeynel’âbidîn vefât
edince, çoğu bunun oğlu Zeydin yanında toplandı. Emevî hükümdârı
Hişâm bin Abdülmelik tarafından Irâk vâlîsi olan Yûsüf-i Sekafî ile
harb etmeğe giderlerken, bir kısmı Zeydden ayrıldı. Zeyd
bunlara (Râfizî) dedi. Kendileri
ise (İmâmiyye) adını aldılar. Zeydin yanında
kalanlara (Zeydî) denildi. Her ikisi de,
(Resûlullahdan sonra hilâfet oniki imâmdadır) dediler.

(Oniki imâm): Alî bin Ebî Tâlib,
Hasen, Hüseyn, Zeynel’âbidîn, Muhammed Bâkır, Ca’fer-i Sâdık, Mûsâ
Kâzım, Alî Rızâ, Muhammed Cevâd Takıy, Alî Nakıy, Hasen Askerî
Zekiy ve Muhammed Mehdîdir. Bu oniki imâmın çeşidli oğullarına
bağlanarak başka başka fırka oldular. Bugün, çoğu imâmiyye olup üç
ana inançdan birincisinde iseler de, inançlarında, zemânla çeşidli
değişiklikler olmuşdur. Bunlar, şimdi
kendilerine (Ca’ferî) diyorlar. Ca’ferîler
hakkında, kitâbın sonundaki ism cedvelinde, (Ca’fer-i
Sâdık) kelimesinde uzun bilgi vardır].

Muhbir-i sâdık [ya’nî hep doğru haber verici]
“sallallahü teâlâ aleyhi ve sellem” kıyâmet alâmetlerinden her ne
haber verdi ise, hepsi doğrudur. Yanlışlık olamaz. O zemân güneş,
âdet dışı olarak garbdan doğacakdır. Hazret-i Mehdî “aleyhirrıdvân”
çıkacak, Îsâ “aleyhisselâm” gökden inecek, Deccâl
çıkacak, (Ye’cûc ve Me’cûc) denilen
insanlar yeryüzüne yayılacakdır.

[(Huccet-ullahi alel’âlemîn)de diyor
ki, (Ye’cûc ve Me’cûc denilen kimseler, Nûh aleyhisselâmın oğlu
Yâfesin soyundandırlar. Yüzleri yassı, gözleri küçük, kulakları çok
büyük, boyları kısadır. Herbirinin bin çocuğu olur. Cin ve
insanların adedlerinin onda dokuzu Ye’cûc ve Me’cûcdur. Arkasında
kaldıkları seddi hergün oyarlar. Gece eskisi gibi olur.
Kâfirdirler. Sed arkasından çıkınca insanlara saldırırlar. İnsanlar
şehrlere, binâlara saklanırlar. Hayvanları bitirirler. Nehrleri
içip kuruturlar. Îsâ aleyhisselâm ve Eshâbı bunlara karşı düâ
ederler. Boyunlarında yara hâsıl olup, bir gecede hepsi ölür.
Hayvanlar bunları yiyerek çoğalırlar. Pis kokularından yer yüzü
yaşanamıyacak bir hâl
alır). (Ye’cûc) ve (Me’cûc) çok
eski zemânda, bir dıvâr arkasına bırakılmış, kıyâmete yakın,
yeryüzüne yayılacak, iki kötü millet olduğu, Kur’ân-ı kerîmde haber
verilmişdir. Arkeolojik araşdırmalar, yer altında kalmış şehrleri,
dağ tepelerindeki deniz fosillerini bulduğuna göre, o dıvârın bugün
meydânda bulunması ve bu insanların çok sayıda olmaları lâzım
gelmez. Nitekim, bugünkü milyarlarca insan nasıl iki kişiden
meydâna geldi ise, o iki milletin de, bugün nerde oldukları
bilinemiyen birkaç kişiden üreyerek yeryüzünü kaplıyacakları
düşünülebilir].

(Dabbetülerd) denilen hayvan
çıkacak, gökleri bir duman kaplayıp, bütün insanlara gelip,
cânlarını yakacak, herkes bunun acısından düâ edip, (Yâ Rabbî! Bu
azâbı üzerimizden kaldır. Sana îmân ediyoruz!) diyecekdir.
Alâmetlerin sonuncusu, bir ateşdir ki, Adenden çıkacakdır. [Aden,
Yemendedir.] Hindistânda birisi, Mehdî olduğunu iddi’â etmişdi.
Mezârı da Fere şehrinde imiş. Meşhûr, hattâ ma’nâsı tevâtür
derecesine varmış birçok hadîs-i şerîfler böylelerinin bu i’tikâd
ve sözlerini yalanlamakdadır. [Memleketimizde de, ba’zı câhiller,
tesavvuf kitâblarından terceme ederek söyliyen ve yazan kimselere
Mehdî diyor. Bunları, kendisi yazıyor sanıyorlar.] Hâlbuki birçok
hadîs-i şerîflerde buyuruldu ki: (Mehdînin başı hizâsında
bir bulut olacakdır. Bulutdan bir melek: Bu Mehdîdir, sözünü
dinleyiniz! diyecekdir.) Bir hadîs-i şerîfde buyuruldu
ki: (İsmini duyduğunuz kimselerden,
yeryüzüne [ya’nî, o zemân bilinen memleketlerin
çoğuna] dört kişi mâlik oldu. İkisi mü’min, ikisi de kâfir
idi. Mü’min olan iki kişi, Zülkarneyn ile Süleymân “aleyhimesselâm”
idi. Kâfir olan ikisi de, Nemrûd ile Buhtunnasar idi. Beşinci
olarak, yeryüzüne, benim evlâdımdan biri, ya’nî Mehdî de, mâlik
olacakdır).

Bir hadîs-i şerîfde buyuruldu
ki: (Kıyâmet kopmadan önce, Allahü teâlâ, benim evlâdımdan
birini yaratır ki, ismi benim ismim gibi, babasının ismi, benim
babamın ismi gibi olur ve dünyâyı adâletle doldurur. Ondan önce
dünyâ zulmle dolu iken, onun zemânında adl ile dolar). Bir
hadîs-i şerîfde buyuruldu ki: (Eshâb-ı Kehf, hazret-i
Mehdînin yardımcıları olacakdır ve Îsâ “aleyhisselâm” bunun
zemânında gökden inecekdir. Îsâ “aleyhisselâm”, Deccâl ile harb
ederken, hazret-i Mehdî, onunla berâber olacakdır. Bunun
hükümdârlığı zemânında, her zemânkinin aksine olarak ve hesâbların
tersine olarak, Ramezân-ı şerîfin ondördüncü günü güneş
tutulacakdır ve birinci gecesinde ay tutulacakdır). O
hâlde, insâf etsinler ki, bu alâmetler, [câhillerin, Mehdî zan
etdikleri kimselerde ve] o ölen adamda var mıdır, yok mudur.
Hazret-i Mehdînin dahâ birçok alâmetlerini, Muhbir-i sâdık
“aleyhissalâtü vesselâm” haber vermişdir. Ahmed ibni Hacer-i Mekkî
hazretleri(Elkavlülmuhtasar fî
alâmâtil-Mehdî) ismindeki kitâbında, hazret-i Mehdînin
ikiyüze yakın alâmetlerini yazmışdır. Geleceği bildirilen Mehdînin
alâmetleri meydânda iken, başkalarını Mehdî sananlar, ne kadar
câhildir. Allahü teâlâ, onlara, doğruyu görmek nasîb eylesin!
[Celâleddîn-i Süyûtînin (Cüz’ün minel-ehâdis
vel-âsâr-il-vâride-ti fî hakk-ıl-Mehdî) kitâbında da
hazret-i Mehdînin alâmetleri bildirilmekdedir].

Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem”
buyurdu ki: (Benî İsrâîl, yetmişbir fırkaya ayrılmışdı.
Bunlardan yetmişi Cehenneme gidip, ancak bir fırkası kurtulmuşdur.
Nasârâ da, yetmişiki fırkaya ayrılmışdı. Yetmişbiri Cehenneme
gitmişdir. Bir zemân sonra, benim ümmetim de yetmişüç kısma
ayrılır. Bunlardan yetmişikisi, Cehenneme gidip, yalnız bir fırkası
kurtulur). Eshâb-ı kirâm, bu bir fırkanın kimler olduğunu
sordukda, (Cehennemden kurtulan fırka, benim ve Eshâbımın
gitdiği yolda gidenlerdir) buyurdu. [Bu hadîs-i şerîfin
dört (Sünen) kitâbında
bulunduğu (Milel-Nihâl) tercemesinde yazılıdır.] O
kurtulan fırka, Ehl-i sünnet velcemâ’atdir ki, insanların en
iyisinin “sallallahü aleyhi ve sellem” yoluna sarılmışlardır. Yâ
Rabbî! Bizleri, Ehl-i sünnet âlimlerinin “rahmetullahi aleyhim
ecma’în” bildirdiği îmândan, i’tikâddan ayırma! Onlarla birlik
olduğumuz hâlde, bu dünyâdan çıkar! Bizi onlarla haşr eyle, yâ
Rabbî! Bize hidâyet verdikden sonra, kalblerimizi doğrudan kaydırma
ve bize yüce katından rahmet ver. Sen ihsân edenlerin en
büyüğüsün!

İslâmın birinci şartı, Allahü teâlâya ve
Peygamberine “sallallahü aleyhi ve sellem” îmândır. Ya’nî onları
sevmek ve sözlerini beğenip, kabûl etmekdir.

İ’tikâdı düzeltdikden sonra, islâmiyyetin
emrlerini yapmak ve yasak etdiği şeylerden kaçınmak, ya’nî ahkâm-ı
islâmiyyeyi yapmak, elbette lâzımdır. Beş vakt nemâzı, gevşek ve
tenbel olmaksızın, kılmalıdır. Ta’dîl-i erkân ile kılmalıdır ve
cemâ’at ile kılmalıdır. (Müslimân ile kâfiri birbirinden
ayıran nemâzdır). [Nemâzı doğru ve iyi kılan bir kimse
müslimândır. Nemâzı doğru kılmıyan veyâ hiç kılmıyan kimsenin
müslimânlığı şübhelidir.] Bir kimse, nemâzı doğru ve iyi kılınca,
islâm ipine yapışmış olur. Çünki, nemâz, islâmın beş şartından
ikincisidir.

İslâmın üçüncü şartı, zekât
vermekdir.

İslâmın dördüncü şartı, Ramezân-ı şerîf ayında
hergün oruc tutmakdır.

Beşinci şart, Kâ’be-i mu’azzamayı hac
etmekdir.

İslâmın birinci şartı, îmân olup, kalb ile
inanmak ve dil ile de söylemekdir. Diğer dört şart ise, vücûd ile
yapılacak ve kalb ile niyyet edilecek ibâdetlerdir. Nemâz, bütün
ibâdetleri kendisinde toplamışdır ve hepsinden dahâ üstündür.
Kıyâmetde evvelâ nemâz sorulacakdır. Nemâz doğru ise, diğerlerinin
hesâbı, Allahü teâlânın yardımı ile, kolay geçecekdir.

Dinde yapılması yasak edilenlerden, mümkin
olduğu kadar sakınmalıdır. Allahü teâlânın râzı olmadığı şeyleri,
öldürücü zehr bilmelidir. Kusûrlarını düşünüp, bunları yapdığına
mahcûb olmalı, utanmalıdır. Pişmân olup üzülmelidir. Hiç günâh
yapmamağa karâr vermelidir. [Bu üzülmeğe ve karâra (Tevbe
etmek) denir. Günâhlarını afv etmesi için Allahü teâlâya
yalvarmağa (İstigfâr etmek) denir.] Allahü
teâlânın beğenmediği şeyleri utanmadan, sıkılmadan söyliyen ve
yapan, Allahü teâlâya karşı durmuş, inâd etmiş olur. Bu inâdları,
hemen hemen onları islâmiyyetden çıkarır.

[(Rıyâd-un-nâsıhîn) kitâbının
dördüncü kısmı, ikinci bâbının, üçüncü faslında buyuruyor ki:
(Harâmları, büyük günâh ve küçük günâh diye ikiye ayırmışlar ise
de, küçük günâhlardan da, büyük günâh gibi kaçınmak, hiçbir günâhı
küçümsememek gerekdir. Çünki, Allahü teâlâ, intikâm alıcıdır ve
ganîdir. İstediğini yapmakda hiç kimseden çekinmez. Gazabını,
düşmanlığını günâhlar içinde gizlemişdir. Küçük sanılan bir günâh,
intikâmına, gadabına sebeb olabilir).

(Rıyâd-un-nâsıhîn) üçüncü bâbı,
birinci faslında buyuruyor ki: (Küfrden ve bid’atden başka günâhlar
ikiye ayrılır: Birinci kısm, Allahü teâlâ ile kul arasında olan
günâhlardır. İçki içmek, nemâz kılmamak ve bunlar gibi. Bu
günâhların, büyüğünden ve küçüğünden, çok sakınmalıdır. Resûlullah
“aleyhisselâm” buyurdu ki: (Bir zerrecik [ya’nî
çok az] bir günâhdan kaçınmak, bütün cin ve insanların
ibâdetleri toplamından dahâ iyidir). Günâhların hepsi,
Allahü teâlânın emrini yapmamak olduğundan, büyükdür. Fekat,
ba’zısı, ba’zısına göre küçük görünür. Meselâ, yabancı kadına
şehvetle bakmak, zinâ yapmakdan dahâ küçükdür. [El ile, ihtiyâcını
gidermek, her ikisinden dahâ küçükdür.] Bir küçük günâhı yapmamak
bütün cihânın nâfile ibâdetlerinden dahâ sevâbdır. Çünki, nâfile
ibâdet yapmak farz değildir. Günâhlardan kaçınmak ise, herkese
farzdır. Büyük günâhlardan kaçınabilmek için, başka çâre yoksa,
küçük günâhı işlemek câiz olur.

Her günâhı yapdıkdan sonra tevbe
ve (istigfâr etmek) de farzdır. Her günâhın
tevbesi kabûl olur. (Kimyâ-i se’âdet)de buyuruyor ki:
(Şartlarına uygun yapılan tevbe, muhakkak kabûl olur. Tevbenin
kabûl edileceğinde şübhe etmemelidir. Tevbenin şartlarına uygun
olmasında şübhe etmelidir). Tevbe edilmiyen herhangi bir günâhdan
Allahü teâlâ intikâm alabilir. Çünki, Allahü teâlânın gadabı,
günâhlar içinde saklıdır. Allahü teâlâ pek kuvvetli, herkese gâlib
ve intikâm alıcıdır. Yüzbin sene ibâdet eden makbûl bir kulunu, bir
günâh için, sonsuz olarak red edebilir ve hiçbirşeyden çekinmez.
Bunu Kur’ân-ı kerîm bildiriyor ve ikiyüzbin sene itâ’at eden
iblîsin [şeytânın], kibr edip, secde etmediği için, ebedî mel’ûn
olduğunu, haber veriyor. Yeryüzünde halîfesi olan, Âdem
aleyhisselâmın oğlunu, bir adam öldürdüğü için, ebedî tard eyledi.
Mûsâ “aleyhisselâm” zemânında, Bel’am bin Bâûrâ (İsm-i
a’zam)ı biliyordu. Her düâsı kabûl olurdu. İlmi ve ibâdeti, o
derecede idi ki, sözlerini yazıp istifâde etmek için, ikibin kişi
hokka, kalem ile yanında bulunurdu. Bu Bel’am, Allahü teâlânın bir
harâmına, az bir meyl etdiği için, îmânsız gitdi. (Onun gibiler
köpek gibidir) diye dillerde kaldı. Kârûn, Mûsâ aleyhisselâmın
akrabâsı idi. Mûsâ “aleyhisselâm” buna hayr düâ edip ve kimyâ ilmi
öğretip, o kadar zengin olmuşdu ki, yalnız hazînelerinin
anahtarlarını kırk katır taşırdı. Birkaç kuruş zekât vermediği
için, bütün malı ile birlikde, yer altına sokuldu. Sa’lebe, sahâbe
arasında çok zâhid idi. Çok ibâdet ederdi. Câmi’den çıkmazdı. Bir
kerre sözünde durmadığı için, sahâbîlik şerefine kavuşamadı,
îmânsız gitdi. Peygamber efendimize “sallallahü aleyhi ve sellem”
onun için düâ etmemesi emr olundu. Allahü teâlâ, nice kimselerden,
bir günâh sebebi ile, böyle intikâm almışdır. O hâlde, her mü’minin
günâh işlemekden çok korkması lâzımdır. Ufak bir günâh işledikde
tevbe, istigfâr etmesi, yalvarması lâzımdır.

[(Rıyâd-un-nâsıhîn) ikinci kısm,
ikinci bâbı, birinci faslda diyor ki, (Tevbe ve istigfâr kalb ile,
dil ile ve günâh işliyen a’zâ ile birlikde olmalıdır. Kalb pişmân
olmalı. Dil, düâ etmeli, yalvarmalı. A’zâ da günâhdan
çekilmelidir.) Birçok âyet-i kerîmede (Beni çok zikr
edin) ve (İzâ
câe) sûresinde (Bana istigfâr edin. Düâlarınızı
kabûl ederim, günâhlarınızı afv ederim) buyuruldu.
Görülüyor ki, Allahü teâlâ, çok istigfâr edilmesini emr ediyor.
Bunun için, Muhammed Ma’sûm hazretleri, ikinci cild, 80.ci
mektûbunda (Bu emre uyarak, her nemâzdan sonra yetmiş kerre
istigfâr ediyorum. Ya’nî, (Estagfirullah) diyorum.
Siz de bunu çok okuyunuz! Herbirini söylerken ma’nâsını (Beni afv
et Allahım) olarak düşünmelidir. Okuyanı ve yanındakileri,
derdlerden, sıkıntılardan, hastalıklardan kurtarır. Çok kimse,
okudu. Fâidesi hep görüldü) buyurdu. Yatarken, sağ tarafa yatıp,
bir E’ûzü ve Besmele, bir Âyet-el-kürsî, üç İhlâs, bir Fâtiha, bir
Kul-e’ûzüler, bir (tevekkeltü alellah lâ havle velâ kuvvete
illâ billah) oku. Büyüklerimiz, cinleri def’ için, bu
kelime-i temcîdi okurdu. Sonra, bir istigfâr düâsı
ya’nî, (Estagfirullâhel’azîm, ellezî lâ ilâhe illâ hüv el
hayyel kayyûme ve etûbü ileyh), bir (Allahümmagfirlî ve
li-vâlideyye ve lil-mü’minîne vel mü’minât) ve bir
salevât-ı şerîfe ve bir (Allahümme rabbenâ âtinâ fiddünyâ
haseneten ve fil-âhıreti haseneten ve kınâ azâbennâr bi-rahmetike
yâ Erhamerrâhimîn) ve üç veyâ on veyâ kırk yâhud yetmiş
kerre istigfâr ve bir kelime-i tevhîd okuyup uyumalıdır. Bütün gece
okuyup uykusuz kalmamalıdır. Hastaya şifâ için, yetmiş istigfâr
okumalı, temâm olunca, başı üzerine üfürmeli ve kısa bir düâ
etmelidir. Düâların ve istigfârın kabûl olması için, nemâzları
kılmak ve harâmlardan sakınmak ve abdestli okumak lâzımdır.
İstigfârı ve düâları abdestli okumak müstehabdır. Ey büyüklerin
büyüğü Allahım! Muhammed aleyhisselâmın haber verdiği gibi, Sana
inanıyorum. Beni kabûl et! Beni afv et! Muhammed aleyhisselâm, Seni
bize haber vermeseydi, bu noksan aklımızla, kendimiz bulmak, Seni
tanımak şerefine kavuşamazdık. Hayvanlardan aşağı olur, Cehennemin
ateşinde yanmak, cezâmız olurdu. Ey büyük Peygamber! Senin bizim
üzerimizdeki hakkın sonsuzdur. Bizi, Allahımızı tanımakla
şereflendirdin. Müslimân olmak se’âdetine kavuşdurdun. Sonsuz
yanmak azâbından kurtardın. Bunun için, benden sana sonsuz
selâmlar, sonsuz düâlar olsun! Allahım! Bu büyük Peygamberi bize
tanıtan, analarımıza, babalarımıza ve hocalarımıza ve Ehl-i sünnet
kitâblarını yazanlara ve yayanlara rahmet eyle yâ Rabbî!
Âmîn.]

İkinci kısm günâhlar, kullar arasındadır ki,
bunlara tevbe etmek için, o kulu hoşnûd etmek, râzı etmek de
lâzımdır). (Kimyâ-i se’âdet) kitâbında buyuruyor
ki, hadîs-i şerîfde buyuruldu ki: (Gizli yapılan günâhın
tevbesini gizli yapınız! Âşikâre yapılan günâhın tevbesini âşikâre
yapınız! Günâhınızı bilenlere, tevbenizi
duyurunuz!).

O hâlde islâm dînine inanmıyanlar,
müslimânlara sıkıntı verenler öldükden sonra, bunlar için, (Belki
tevbe etmişdir, irtidâddan vaz geçmişdir) demek boşdur. Bunların
zulm yapan a’zâlarının iyilik yapması, dili ile düâ etmesi ve
mazlûmları hoşnûd edecek vasıyyetde bulunmaları lâzımdır. Böyle
tevbe etmiyen mürtedlerin ölülerine hüsn-i zan edilmez].

Oradaki insanların bilmediği, belki sizin dahî
anlamadığınız, Cenâb-ı Hakkın size mahsûs kıldığı bir devlete, bir
ni’mete sâhibsiniz. Şöyle ki, vaktin sultânı yedinci ceddinden
i’tibâren müslimân olup, Ehl-i sünnetdendir ve hanefî
mezhebindendir. Her ne kadar, kıyâmetin yakın olduğu, Resûlullahın
zemânından uzak bulunan zemânımızda, bir kaç seneden beri ba’zı ilm
talebeleri, içlerindeki pislikden doğan ihtirâs ve çirkin
isteklerini tatmin için devlet adamlarına ve sultânlara yaklaşmış
ve onların gözlerine girmeğe çalışmış ve böylece sağlam dinde şek
ve şübheler ortaya çıkarmışlar, ahmakları doğru yoldan ayırmışlar
ise de, böyle şânı büyük bir pâdişâhın, sizin sözünüzü dinleyip,
kabûl buyurması büyük bir se’âdetdir. Ehl-i sünnet ve cemâ’at
i’tikâdına uygun olan hak ve islâm kelimesini açık veyâ işâret ile
ona anlatınız! Onun huzûrunda imkân nisbetinde hak ehlinin, doğru
yolun âlimlerinin sözlerini arz ediniz! Hattâ dâimâ, bir yolunu
bulup, mezheb ve dinle ilgili bilgileri anlatmak için fırsat
kollayınız! Böylece, İslâmın hakîkati ortaya çıkar. Sapıklık,
bâtıllık ve küfrün ve kâfirliğin çirkinliği ve kötülüğü anlaşılmış
olur. Küfrün bâtıl olduğu zâten âşikârdır. Aklı olan bir kimse onu
beğenmez. Küfrün bâtıl olduğunu çekinmeden söylemeli, onların
tapındıkları bâtıl ilâhları, tanrıları, en ağır dille nefy ve red
etmelidir. Çünki hak üzere ilâh, ancak ve ancak tereddütsüz ve
şübhesiz, göklerin yaratıcısıdır. Kâfirlerin tapındıkları, yaratıcı
diye övdükleri şeyler, bir sivrisineği yaratmış mıdır? Hepsi bir
araya gelse, birşey yaratamaz. İbâdet etdikleri şeylerden birini,
bir sivrisinek ısırsa, kendini bundan koruyamaz. Nasıl olur da,
başkalarını zarardan koruyabilir? Kâfirler, bu yapdıklarının kötü
olduğunu işitince, kabâhatlerini anlıyarak, putlarımız,
heykellerimiz, Allahü teâlânın yanında bize şefâ’at edecek. Bizi
Ona yaklaşdıracaklar. Onun için, bunlara ibâdet ediyoruz diyorlar.
Bunlar, ne kadar abdaldır. Bu cânsız şeylerin, kendilerine şefâ’at
edeceklerini nereden bilmişler? Hak teâlânın, kendisine ortak
yapılan ve büyük düşmanı olan bu putların, şefâ’atlerini kabûl
edeceğini, nereden anlamışlardır? Bunların hâli, şu ahmaklara
benzer ki, hükûmete karşı ısyân edenlere, yardım eder. Sıkışdığımız
zemân, hükûmetin yardımına kavuşmamız için, bu âsîler, bize şefâ’at
ve iltimâs edecekdir derler. Ne kadar ahmaklıkdır ki, âsîlere
hurmet ediyor ve bunların şefâ’ati ile hükûmet bizi afv edecekdir
diyorlar. Hâlbuki, bunların hükûmete yardım etmesi ve âsîleri
basdırması lâzım idi. Ancak böylece hükûmete yaklaşır ve doğru
yolda yürümüş olur ve emniyyete ve râhata kavuşmuş olurlardı.
Ahmaklar, birkaç taşı elleri ile yontarak, senelerle ona tapıyor.
Kıyâmet günü, ondan yardım bekliyorlar. O hâlde, kâfirlerin
dinlerinin bozukluğu meydândadır. [Putperestliğin ne zemân
başladığı (Mesmû’ât)ın 41.ci sahîfesinde
yazılıdır.]

Müslimânlardan, doğru yoldan
ayrılanlara, (Bid’at sâhibi) denir. Doğru yol,
Muhammed “sallallahü aleyhi ve sellem”in ve Onun dört halîfesinin
“aleyhimürrıdvân” yoludur. Abdülkâdir Geylânî “kuddise
sirruh”(Gunye) kitâbında buyuruyor ki: (Yetmişiki
bid’at yolunun esâsı, dokuz fırkadır ki, hâricî, şî’î, mu’tezile,
mürci’e, müşebbihe, cehmiyye, dırâriyye, neccâriyye ve
kilâbiyyedir. Peygamberimizin “sallallahü aleyhi ve sellem” ve
Çihâr yâr-i güzînin “aleyhimürrıdvân” zemânında bunların hiçbiri
yokdu. Bunların meydâna çıkması, ayrı ayrı yollara ayrılması,
Eshâb-ı kirâmın ve Tâbi’în-i ızâmın ve Fükahâ-i seb’anın
“rıdvânullahi aleyhim ecma’în” ölümlerinden senelerce sonra
idi).

[(Fükahâ-i seb’a), yedi büyük âlim
demekdir. Buhârî muhtasarı olan (Tecrîd-i
sarîh) tercemesi, birinci cild, otuzdördüncü sahîfesinde
diyor ki, (Medîne-i münevverenin bu yedi âlimi, Sa’îd ibni
Müseyyib, Kâsım bin Muhammed bin Ebî Bekr-i Sıddîk,
Urve-tebniz-Zübeyr, Hârice-tebni-Zeyd, Ebû Seleme-tebni-Abdürrahmân
bin Avf, Ubeydüllah ibni Utbe ve Ebû Eyyûb Süleymân “radıyallahü
anhüm” idi)].

Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem”
buyurdu ki: (Benden sonra müslimânlar arasında çok ayrılık
olacakdır. O zemânlarda yaşıyanlar benim yoluma ve Hulefâ-i
râşidînin “aleyhimürrıdvân” yoluna yapışsın! Sonradan meydâna
çıkan, moda olan şeylerden kaçınsın! Çünki, dinde yenilik, reform
yapmak doğru yoldan çıkmakdır. Benden sonra, dinde yapılacak
değişikliklerin hepsi dinsizlikdir).

Bu hadîs-i şerîf gösteriyor ki,
Peygamberimizden “sallallahü aleyhi ve sellem” ve Hulefâ-i
râşidînden sonra, dinde meydâna çıkarılan bu bozuk mezhebler,
kıymetsizdir. Bunlara güvenilmez. Allahü teâlâya çok şükr edelim
ki, bizi, Cehennemden kurtulan (Ehl-i sünnet
vel-cemâ’at) fırkasından eyledi. Cehenneme gidecek olan
yetmişiki bid’at fırkasından etmedi. Onların bozuk i’tikâdlarına
kapılmakdan muhâfaza buyurdu ve ba’zı kimseleri Allahlık derecesine
çıkaran, [Sen yaratdın, senden din isteriz] diyenlerden eylemedi.
İnsan kendi işini, hareketini kendi yaratıyor diyenlerden de
eylemedi. Cennetde Allahü teâlâyı görmeğe inanmıyanlardan da
etmedi. Hâlbuki bu görmek, dünyâ ve âhıret ni’metlerinin en
büyüğüdür. Şu iki fırkadan da etmedi ki, insanların en iyisinin
“sallallahü aleyhi ve sellem” Eshâbına dil uzatarak, onları
incitiyor. Bu din büyüklerini fenâ sanıyor. Onları, birbirine
düşman idi, düşmanlıklarını ve kinlerini gizliyerek iki yüzlülükle
geçiniyorlardı biliyorlar. Hâlbuki, Allahü teâlâ, Kur’ân-ı kerîmde,
Eshâb-ı kirâmın “aleyhimürrıdvân” birbirlerini her zemân
sevdiklerini bildiriyor. Bu iki fırka, Kur’ân-ı kerîme inanmamış
oluyor. Aralarında kin ve düşmanlık vardır diyorlar. Allahü teâlâ
akl ve insâf versin ve doğru yolu göstersin! Yine şükrler olsun ki,
bizleri, Allahü teâlâya madde ve cism diyen, Onu zemânlı, mekânlı
bilenlerden, yaratanı, mahlûklarına benzetenlerden etmedi ve
[paraya, mevkı’a, rütbeye, râhata kavuşmak, keyf sürmek için,
dinlerini satan, ecdâdının mukaddesâtını ayaklar altına
alan (Mürted)lerden, ahmaklardan eylemedi].

Şunu da iyi bilmek lâzımdır ki, idâreciler,
cem’ıyyetleri idâre edenler, rûh gibidir, cân gibidir. Millet,
ya’nî bütün insanlar da, cesed, beden gibidir. Rûh iyi ise, beden
de sâlih, iyi olur. Rûh bozuk ise, beden de bozuk olur. O hâlde,
âmirlerin iyi olmalarına, [milleti idâre için, islâm düşmanı
olmıyanların seçilmesine] çalışmak, herkesin iyiliğine çalışmak
olur. Herhangi bir kimseyi ıslâh etmeğe çalışmak, ona islâmiyyeti
bildirmekle olur. Her ne yolla olursa olsun, milleti idâre
edeceklerin müslimân olmalarına çalışmak lâzımdır. Müslimân
oldukdan sonra, onlara, (Ehl-i sünnet
vel-cemâ’at) i’tikâdını bildirmelidir. Bozuk fikrlerin
ortadan kalkmasına çalışmalıdır. Bunları yapmak nasîb olan bir
kimse, Peygamberlerin “aleyhimüssalevâtü vetteslîmât” vârisi olur.
Bu fırsat, size bedâva nasîb olmuşdur. Bunun kıymetini biliniz! Bu
yolda ne kadar çok yazsam, yeridir. Fekat size bu kadar yetişir.
İnsanları herşeye kavuşduran, ancak Allahü teâlâdır.

[(Mecelle)nin otuzdokuzuncu (39)
maddesinde, (Zemânın değişmesi ile, âdete dayanan hükmler
değişebilir) diyor. Fekat, (Nass) ile bildirilmiş
olan ahkâm hiçbir zemân değişmez. Her âdet, delîl-i şer’î olamaz.
Bir âdetden hükm çıkarılabilmesi için, bu âdetin Nasslara muhâlif
olmaması ve sâlih müslimânlar arasında Selefden gelmiş olması
lâzımdır. Harâm işliyenler çoğalır, harâmlar âdet hâline gelirse,
yine halâl olmazlar. Küfr alâmetleri de âdet olur, müslimânlar
arasına yayılırsa, islâm âdeti olmaz. Küfr alâmeti olmakdan
çıkmazlar. Mubâh olan âdetlerde ve fen bilgilerinde zemâna uyulur.
Teknikde ilerliyenlere ayak uydurulur. Din bilgilerinde,
ibâdetlerde zemâna uyulmaz. Îmân bilgileri, din bilgileri zemânla
değişmez. Bunları değişdirmek, zemâna uydurmak istiyenler, Ehl-i
sünnetden ayrılır, kâfir veyâ sapık olurlar].

ÇOK MÜHİM TENBÎH

Erkek olsun, kadın olsun, her insanın, her
sözünde, her işinde, Allahü teâlânın emrlerine, ya’nî farzlara ve
yasak etdiklerine [harâmlara] uyması lâzımdır. Bir farzın
yapılmasına, bir harâmdan sakınmağa ehemmiyyet vermiyenin îmânı
gider, kâfir olur. Kâfir olarak ölen kimse, kabrde azâb çeker.
Âhıretde Cehenneme gider. Cehennemde sonsuz yanar. Afv edilmesine,
Cehennemden çıkmasına imkân ve ihtimâl yokdur. Kâfir olmak çok
kolaydır. Her sözde, her işde kâfir olmak ihtimâli çokdur. Küfrden
kurtulmak da çok kolaydır. Küfrün sebebi bilinmese dahî, hergün bir
kerre istigfâr etse, ya’nî (Estagfirullah) dese, muhakkak afv olur,
ya’nî, (Yâ Rabbî! Bilerek veyâ bilmiyerek küfre sebeb olan bir söz
söyledim veyâ iş yapdım ise, nâdim oldum, pişmân oldum. Beni afv
et) diyerek tevbe etse, Allahü teâlâya yalvarsa, muhakkak afv olur.
Cehenneme gitmekden kurtulur. Cehennemde sonsuz yanmamak için,
hergün muhakkak tevbe ve istigfâr etmelidir. Bu tevbeden dahâ mühim
bir vazîfe yokdur. Kul hakkı bulunan günâhlara tevbe ederken, bu
hakları ödemek ve terk edilmiş nemâzlara tevbe ederken, farzları
kazâ etmek lâzımdır. Kitâbımızda 276 dan 287 ortasına kadar
okuyunuz!

İnsan beşer, durmaz şaşar, eyler
hatâ, üçer beşer.

Düz ovada yürür iken, ayağını sürter, düşer.
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 Bu mektûb, Molla
İbrâhîm için yazılmışdır. Bu ümmetin yetmişüç fırkaya ayrılacağını
bildiren hadîs-i şerîfi açıklamakdadır:

Hadîs-i şerîfde bu ümmetin yetmişüç fırkaya
ayrılacağı, bunlardan yetmişiki fırkanın Cehenneme gidecekleri
bildirildi. Bu hadîs-i şerîf, yetmişiki fırkanın Cehennem ateşinde
azâb göreceklerini bildiriyor. Cehennemde sonsuz kalacaklarını
bildirmiyor. Cehennem ateşinde sonsuz azâbda kalmak, îmânı
olmıyanlar içindir. Ya’nî kâfirler içindir. Yetmişiki fırka,
i’tikâdları bozuk olduğu için Cehenneme girecekler ve
i’tikâdlarının bozukluğu kadar yanacaklardır. Yetmişüçüncü olan bir
fırkanın i’tikâdı bozuk olmadığı için, Cehennem ateşinden
kurtulacaklardır. Bu bir fırkada bulunanlar arasında kötü iş yapmış
olanlar varsa ve bu kötü işleri tevbe ve istigfâr ile veyâ şefâ’at
ile afv olunmadı ise, bunların da günâhları kadar Cehennemde
yanmaları câizdir. Yetmişiki fırkada olanların hepsi Cehenneme
girecekdir. Fekat hiçbiri Cehennemde sonsuz kalmıyacakdır. Bir
fırkada bulunanların hepsi Cehenneme girmiyecekdir. Bunlardan
yalnız kötü iş yapanlar Cehenneme girecekdir. Cehenneme girecekleri
bildirilmiş olan yetmişiki (Bid’at fırkaları), (Ehl-i
kıble) oldukları için, bunların hepsine kâfir dememelidir.
Fekat bunların, dinde inanması zarûrî lâzım olan şeylere
inanmıyanları ve (Ahkâm-ı islâmiyye)den her müslimânın
işitdiği, bildiği şeyleri te’vîlini bilmeden red edenleri kâfir
olur. (Ehl-i sünnet) âlimleri “rahmetullahi teâlâ
aleyhim ecma’în” bildiriyor ki, (Bir müslimânın bir sözünden veyâ
bir işinden yüz şey anlaşılsa, bunlardan doksandokuzu küfre sebeb
olsa ve biri müslimân olduğunu gösterse, bu bir şeyi anlamak, onu
küfrden kurtarmak lâzımdır). Herşeyin doğrusunu Allahü teâlâ bilir.
En sağlam söz Onun sözüdür.

Bu ümmetin fakîrlerinin zenginlerinden yarım
gün önce Cennete girecekleri bildirildi. Bu yarım gün, beşyüz dünyâ
senesidir. Çünki, Allahü teâlânın bildirdiği bir gün, bin dünyâ
senesi kadar zemândır. Böyle olduğu Hac sûresinde açıkca
bildirilmişdir. Niçin bu kadar zemân olduğunu ancak Allahü teâlâ
bilir. Çünki âhıretde, dünyâda bulunan gece, gündüz, ay, sene
yokdur. Cennete erken girecekleri bildirilen fakîrler, islâmiyyete
uyan ve sabr eden fakîrlerdir. İslâmiyyete uymak, islâmiyyetin emr
etdiklerini yapmak ve yasak etdiklerinden sakınmak demekdir.
Fakîrliğin de dereceleri ve mertebeleri vardır. Mertebelerinin en
yükseği, fenâ makâmında ele geçer. Bu mertebede olan fakîr, Allahü
teâlâdan başka herşeyi fakîr, muhtâc bilir. [Allahü teâlâya muhtâc
olmıyan, ya’nî Ona karşı fakîr olmıyan hiçbir mahlûk yokdur.]
Mahlûkların hepsini unutur. Hiçbirini hâtırına getirmez. Fakîrlik
mertebelerinin hepsine kavuşan, birkaçına kavuşandan dahâ üstündür.
Bunun içindir ki, fenâ makâmına kavuşan kimsenin zâhiren fakîr,
muhtâc olması, fenâ makâmına kavuşup da zâhiren fakîr olmıyandan
dahâ efdaldir, dahâ kıymetlidir.
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MEKTÛB

 Bu mektûb şeyh
Abdüllaha yazılmışdır. Kur’ân-ı kerîmin âyetlerini felsefecilerin
anladıklarına göre tefsîr ve te’vîl etmek câiz olmadığını
bildirmekdedir:

Allahü teâlâ size selâmet versin ve belâlardan
korusun! (Tebsîr-ür-rahmân) adındaki kitâbı
göndermişsiniz. Ba’zı yerlerini okudum. Geri gönderiyorum.
[(Tebsîr-ür-rahmân ve Teysîr-ül-menân) tefsîr
kitâbıdır. Hanbelî âlimlerinden Zeyn-üd-dîn Alî bin Ahmed Ermevî
yazmışdır. Yediyüzon (710) senesinde vefât etmişdir.]

Kıymetli kardeşim! Bu kitâbı yazanın, eski
yunan felsefecilerinin yoluna oldukça kaymış olduğu anlaşılıyor.
Hemen hemen, onları Peygamberlerle bir derecede tutacak
“aleyhimüssalevâtü vetteslîmât”. Hûd sûresindeki bir âyet-i
kerîmeye verdiği ma’nâ gözüme ilişdi. Bu âyete, Peygamberlerin
hâline uymıyarak eski yunan felsefecileri gibi ma’nâ vermekdedir.
Peygamberlerin sözü ile felsefecilerin sözünü bir değerde
tutmakda, (Onlar için âhıretde yokdur) âyet-i
kerîmesine (Peygamberlerin ve felsefecilerin söz birliği ile)
ve (Ancak ateş ile azâb) âyet-i kerîmesine, (his
ederek yâhud aklî, nazarî olarak ......) demekdedir. Peygamberlerin
“aleyhimüssalevâtü vettehıyyât” sözbirliği bulunan yerde, eski
yunan felsefecilerinin söz birliğinin ne kıymeti vardır? Âhıretdeki
azâbı bildiren ve hele Peygamberlerin sözlerine uymıyan sözlerinin
ne ehemmiyyeti olur. Onun bildirdiği gibi felsefeciler, Cehennem
azâbının aklî, nazarî olduğunu söyliyor. Bu sözleri, cesedin azâbı
his edeceğine inanmadıklarını göstermekdedir. Hâlbuki Peygamberler,
azâbın his edileceğini söz birliği ile bildirmişlerdir. Bu kitâb,
başka yerlerinde de, Kur’ân-ı kerîmin âyetlerini, felsefecilerin
bildirdikleri gibi yazmakdadır. Peygamberlerin yolunda olanlara
uymıyan yazılarından dolayı bu kitâb, gizli hattâ apaçık zararları
taşımakdadır. Bunu size bildirmeği lüzûmlu gördüğüm için, birkaç
kelime ile başınızı ağrıtdım. Selâm ederim.
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 Bu mektûb, Mîr
Muhibbullaha yazılmışdır. Sünnet-i seniyyeye yapışmağı ve
bid’atlerden sakınmağı bildirmekdedir:

Allahü teâlâya hamd olsun! Onun
Peygamberlerine salât ve size düâlar ederim. Kıymetli kardeşim
seyyid Mîr Muhibbullah! Buradaki fakîrlerin hâlleri, gidişleri çok
iyidir. Bunun için Allahü teâlâya sonsuz hamd etmek lâzımdır. Sizin
de selâmetiniz için ve hâlinizin değişmemesi için ve doğru yolda
ilerlemeniz için Allahü teâlâya düâ ederim. Bu günlerde, ne hâlde
bulunduğunuzu bildirmediniz. Mesâfenin uzaklığı, haberleşmeyi
güçleşdiriyor. Nasîhat vermek, dînimizin birinci vazîfesidir ve
Peygamberlerin en üstününe uymakdır “Ona ve hepsine üstün düâlar ve
selâmlar olsun!”. Ona uymak için Onun sünnetlerini, ya’nî bütün emr
ve yasaklarını yerine getirmek ve Onun beğenmediği bid’atlerden
sakınmak lâzımdır. O bid’atler, gecenin karanlığını yok eden, tan
yerinin ağarması gibi parlak görünseler de hepsinden kaçmak
lâzımdır. Çünki, hiçbir bid’atde nûr yokdur, ışık yokdur. Hiçbir
hastaya şifâ yokdur. Hiçbir hastaya ilâc olamazlar. Çünki, her
bid’at, yâ bir sünneti yok eder, yâhud sünnetle ilgisi olmaz.
Fekat, sünnetle ilgisi olmıyan bid’atler, sünnetden aşırı, artık
oldukları için, sünneti yok etmiş olmakdadırlar. Çünki, bir emri
emr olunandan ziyâde yapmak, bu emri değişdirmek olur. Bundan
anlaşılıyor ki, nasıl olursa olsun, her bid’at sünneti yok
etmekdedir. Sünnete ters düşmekdedir. Hiçbir bid’atde iyilik ve
güzellik yokdur. Keşki bilseydim ki, kâmil olan bu dinde ve Allahü
teâlânın râzı olduğu islâmiyyetde, ni’metler temâm oldukdan sonra,
ortaya çıkan bid’atlerden ba’zılarına, nasıl olmuş da güzel
demişler? Bunlar niçin bilmemişler ki, birşey yükseldikden, temâm
oldukdan, beğenildikden sonra, buna yapılacak eklemeler güzel
olamaz. Hak olan, doğru olan birşeyde yapılacak her değişiklik,
dalâlet ve sapıklık olur. Kâmil olan, temâm olan bu dinde sonradan
meydâna çıkarılan birşeye güzel demenin, dînin kemâle ermediğini
göstereceğini ve ni’metin temâm olmadığını bildireceğini anlamış
olsalardı, hiçbir bid’ate güzel diyemezlerdi. Yâ Rabbî, unutduğumuz
ve yanıldığımız şeyler için bizleri hesâba çekme! Size ve yanınızda
olanlara selâm ederim.

[Sünnet kelimesinin dînimizde üç ma’nâsı
vardır: (Kitâb ve sünnet) birlikde söylenince,
kitâb, Kur’ân-ı kerîm, sünnet de, hadîs-i şerîfler
demekdir. (Farz ve sünnet) denilince, farz, Allahü
teâlânın emrleri, sünnet ise, Peygamberimizin “sallallahü aleyhi ve
sellem” sünneti, ya’nî emrleri demekdir. Sünnet kelimesi yalnız
olarak söylenince, islâmiyyet, ya’nî bütün ahkâm-ı islâmiyye
demekdir. Fıkh kitâbları böyle olduğunu bildiriyor.
Meselâ (Kudûrî muhtasarı)nda (Sünneti en iyi bilen imâm
olur) diyor. (Cevhere) kitâbında burayı açıklarken
(Sünnet demek, burada ahkâm-ı islâmiyye demekdir) diyor.
Yetmişdördüncü maddenin sonuna bakınız!

Kalbi temizlemek için islâmiyyete uymak lâzım
olduğu anlaşıldı. İslâmiyyete uymak da, emrleri yapmakla ve
yasaklardan ve bid’atlerden sakınmakla olur.

Bid’at, dinde sonradan yapılan şey demekdir.
Peygamberimizin “sallallahü aleyhi ve sellem” ve dört halîfesinin
“radıyallahü anhüm” zemânlarında bulunmayıp da, onlardan sonra,
dinde meydâna çıkarılan, ibâdet olarak yapılmağa başlanan
şeylerdir. Meselâ, nemâzlardan sonra
hemen (Âyet-el-kürsî) okumak lâzım iken,
önce (Salâten tüncînâ)yı ve başka düâları okumak
bid’atdir. Bunları, (Âyet-el-kürsî)den ve tesbîhlerden
sonra okumalıdır. Nemâzdan, düâdan sonra secde edip de kalkmak
bid’atdir. Ezânı hoparlörle okumak bid’atdir. Hoparlör, ses çıkaran
bir âletdir. Lugat kitâblarında, meselâ (Müncid)de
diyor ki, (Ses çıkaran âletlere (Mizmâr) denir).
Hoparlör, mizmârın bir nev’idir. (Hâd-id-dâllîn)de
diyor ki, (Ebû Nu’aym
İsfehânînin (Hilyetül-Evliyâ)sında yazılı hadîs-i
şerîfde, şeytâna (Senin müezzinin
mizmârdır) buyuruldu). Hoparlör ile okunan ezânın, şeytân
ezânı olduğu, bu hadîs-i şerîfden anlaşılmakdadır. Dinde yapılan
her değişiklik ve reform bid’atdir. Yoksa, çatal, kaşık, boyun bağı
kullanmak, kahve, çay, tütün içmek bid’at değildir. Çünki, bunlar
ibâdet değil, âdetdir ve mubâhdırlar. Harâm değildirler. Bunları
yapmak, dînin emr etdiği şeyi terk etmeğe veyâ nehy [yasak] etdiği
şeyi yapmağa sebeb olmazlar. (Hadîka-tün-nediyye)de
diyor ki, (Bid’at, dinden olmıyan, ibâdet olmıyan, âdet olan birşey
ise, dînimiz bunu red etmez. Yimekde, içmekde, elbisede, seyrü
sefer vâsıtalarında ve binâ, mesken, ev işlerinde, ibâdet yapmak,
ya’nî Allahü teâlâya tekarrüb niyyet etmeyip, yalnız dünyâ işi
düşünülürse, bunlar bir ibâdeti yapmağa mâni’ olmadıkça veyâ bir
harâmı işlemeğe sebeb olmadıkça, bid’at olmazlar. Dînimiz bunları
men’ etmez). Bid’at üç dürlüdür:

1 — İslâmiyyetin küfr alâmeti dediği şeyleri
zarûret olmadan kullanmak, en kötü bid’atdir. Dâr-ül-harbde
kâfirlere hud’a olarak kullanmak câiz olur
denildiği (Berîka)da, 467. ci sahîfede
ve (Mecmâ’ul-enhür)ün 696. cı sahîfesinde
yazılıdır.

2 — Ehl-i sünnet âlimlerinin “rahmetullahi
teâlâ aleyhim ecma’în” bildirdiklerine uymıyan inanışlar da kötü
bid’atdir.

3 — İbâdet olarak yapılan yenilikler,
reformlar, amelde bid’at olup büyük günâhdır. Âlimler, ameldeki,
ibâdetdeki bid’atleri ikiye ayırmışlar, hasene ve seyyie
demişlerdir. İmâm-ı Rabbânî “rahmetullahi aleyh” âlimlerin hasene
dedikleri bid’atlere bid’at dememiş, sünnet-i hasene demişdir.
Bid’at-i seyyie dediklerine bid’at demiş, bunları çok kötülemişdir.
Vehhâbîler ise, hasene denilen, beğenilen bid’atlere de, seyyie
demiş, bunları yapanlara kâfir, müşrik demişlerdir. Üçüncü kısmda
birinci maddeye bakınız!]
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MEKTÛB

 Bu mektûb, molla
Maksûd Alî Tebrîzîye yazılmış olup, müşriklerin pis olması,
rûhlarının, i’tikâdlarının pis olmasıdır. Bedenlerinin, a’zâlarının
pis olmayabileceğini bildirmekdedir:

Her hamd, Allahü teâlânın hakkıdır. Onun
seçdiği temiz insanlara selâm ederim. Şefkatli efendim! Hüseyn
Vâ’ızî tefsîrini niçin gönderdiğinizi anlıyamadık. Bu tefsîrde,
Tevbe sûresi, yirmidokuzuncu âyetini tefsîr ederken (Müşriklerin
içleri, inanışları pis olduğu için, onlar elbette pisdir)
buyurmakdadır. Hanefî mezhebi âlimleri de, böyle tefsîr etmişdir.
Ya’nî, Allahü teâlânın (Müşrikler pisdir) buyurması, kalblerinin,
i’tikâdlarının pis olduğu içindir demişlerdir. (Hüseyn
tefsîri)nde de yazılı olduğu gibi, ba’zı âlimler, (Müşrikler,
necâsetden sakınmadıkları için pisdir) demiş ise de, böyle tefsîr
etmek uygun değildir. Çünki, bugün müslimânların çoğu da necâsetden
sakınmıyor. Müslimânların câhilleri de, kâfirler gibi temizliğe
ehemmiyyet vermiyor. Necâsetden sakınmamak, insanın pis olmasına
sebeb olsaydı, müslimânların işi güç olurdu. Hâlbuki,
(Müslimânlıkda güçlük yokdur) buyuruldu. (Hüseyn
tefsîri)nde (Abdüllah ibni Abbâs “radıyallahü anhümâ” buyurdu
ki, müşriklerin bedenleri, köpekler gibi pisdir) diye de yazıyorsa
da, din büyüklerinden böyle umûma uymayan, herkesin söylediğine
benzemiyen haberler çok gelmişdir. Böyle haberleri evirip çevirip,
ana haberlere uydurmak lâzımdır. Kâfirlerin dışları, bedenleri
nasıl pis olur ki, Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem”, bir
yehûdî evinde yemek yidi. Bir müşrikin kabı ile tahâretlendi. Ömer
“radıyallahü anh” da, hıristiyan kadınının kabından tahâretlendi.
Bunlar, âyet-i kerîme gelmeden önce yapılmış olabilir denirse, zan
etmekle cevâb verilmiş olmaz. Âyet-i kerîmenin sonra geldiğini
isbât etmek lâzımdır. Eğer isbât edilebilirse, onların necs, pis
olduğunu, dokundukları şeyleri pis ve harâm yapacağını göstermez.
Nihâyet, i’tikâdlarının pis olduğunu gösterir. Çünki, hiçbir
Peygamber kendi dîninde veyâ başka dinlerde harâm olmuş veyâ olacak
birşeyi hiç yapmaz. Ya’nî sonradan harâm olacak şeyi, önceden,
halâl iken yine kullanmaz. Meselâ, şerâb içmek önce halâl idi.
Sonra harâm oldu. Hiçbir Peygamber hiçbir zemânda şerâb içmedi.
Eğer kâfirlerin bedenlerinin, köpekler gibi pis olduğu, sonradan
bildirilecek olsaydı, Allahü teâlânın sevgilisi olan Muhammed
“aleyhisselâm”, onların kablarına hiçbir zemân dokunmaz idi. Nerde
kaldı ki, sularını içmiş ve yemeklerini yimiş olsun! Sonra,
birşeyin kendisi pis olunca, her zemân pisdir. Bir vakt pis olması,
başka vakt temiz olması düşünülemez. Müşriklerin bedenleri pis
olsaydı, her zemân pis olurdu ve Muhammed “aleyhisselâm” hiçbir
vakt dokunmazdı. Nerede kaldı ki, onlardan su içsin ve yemek yisin.
Bir de aynî necs olan her zemân necsdir. Önce ve sonra mubâh
olamaz. Müşrikler aynî necs olsalardı, evvelden beri böyle olmaları
gerekirdi ve Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” önceden de
buna uygun olarak onlara muâmele ederdi. O olmayınca, bu nasıl
olsun. Bundan başka, bunların bedenini pis bilmek, müslimânları,
çok sıkıntıya sokar. Hanefî mezhebi âlimlerine Allahü teâlâ sonsuz
iyilik versin ki, müslimânların işini kolaylaşdırdı. Onları harâm
işlemekden kurtardılar. Bu büyük âlimlere teşekkür edilecek yerde,
dil uzatmak, yapdıkları isâbetli tefsîri ayblamak nasıl doğru
olabilir? Müctehidlere karşı birşey söylenebilir mi? Çünki onların
yanlış buluşlarına da, bir sevâb verilmekdedir. Onların yanlış
bulduklarını yapan müslimânlar, azâbdan kurtulacakdır. Kâfirler pis
olunca, onların dokunduğu, yapdığı şeyler de pis ve harâm olur.
Kâfirlere pis diyenler, onların yapdıkları yemek ve şerbetlere
harâm demiş olur ki, böyle söyliyenler, kendilerini bu harâmdan
koruyamaz. Hele Hindistândaki müslimânların korunmaları imkânsız
gibidir. Müslimânlar, her yerde, kâfirlerle temâs hâlinde
olduğundan, en kolay olan fetvâyı vermek dahâ iyidir. Hattâ, kendi
mezhebine uygun olmasa da, başka mezhebdeki kolay fetvâ
söylenmelidir. Bekara sûresi, yüzseksenbeşinci âyetinde
meâlen, (Allahü teâlâ, size kolay olan şeyleri yapdırmak
istiyor, güç olanı istemiyor) ve Nisâ sûresi,
yirmisekizinci âyetinde meâlen, (Allahü teâlâ, ibâdetlerinizin
hafîf, kolay olmasını istiyor. İnsan za’îf, dayanıksız
yaratıldı) buyuruldu. Müslimânları sıkışdırmak, onları
incitmek harâmdır ve Allahü teâlânın beğenmediği şeydir. Şâfi’î
âlimleri, kendi mezheblerinde yapılması güçleşen şeylerin hanefî
mezhebine göre yapılmasına fetvâ vermiş, müslimânların işini
kolaylaşdırmışlardır. Meselâ, şâfi’î mezhebine göre, zekât vermek
için, zekâtın, Tevbe sûresi, altmışıncı âyetinde bildirilen sekiz
sınıf insanın her sınıfına verilmesi lâzımdır. Bunlardan, gönlünü
alması lâzım gelen kâfir sınıfı [ve zekât toplıyan me’mûr sınıfı ve
kölelikden kurtarılacak borclu sınıfı] bugün yokdur. Bunları bulup
zekât vermek imkânsız olmuşdur. Bunun için, şâfi’î âlimleri
“rahmetullahi teâlâ aleyhim ecma’în”, hanefî mezhebine göre zekât
verilmesine fetvâ verdi. Çünki, hanefî mezhebinde, bu sınıflardan
herhangi birine vermek yetişir.

[Bunun gibi, gusl abdesti alırken, hanefî
mezhebinde ağzın içini, dişlerin arasını ve diş çukurunu yıkamak
farzdır. Kaplama ve dolguların içine su girmediği için, bunların
gusl abdestleri sahîh olmaz, pis kalırlar. Şâfi’î ve mâlikî
mezhebinde ise, ağız içini yıkamak farz değildir. Hanefî mezhebinde
olan kimse, dişlerini zarûret ile kaplatınca veyâ doldurunca, gusl
abdesti alırken (Yâ Rabbî! Şâfi’î veyâ mâlikî mezhebine göre gusl
abdesti alıyorum) diye kalbinden geçirse, gusl abdesti sahîh olur
ve temiz temiz nemâz kılabilir. (Hadîka) kitâbının
yediyüzdokuzuncu sahîfesinde diyor ki, (Abdest ve guslde başka
mezhebi taklîd etmek câizdir. Bunun için, o mezhebin şartlarına da
uymak lâzımdır. Bütün şartlarına uymazsa, taklîd câiz olmaz. Kendi
mezhebine uymıyan işi yapdıkdan sonra bile, taklîd yapmak câiz
olur. Meselâ Ebû Yûsüf hazretlerine, Cum’a nemâzını kıldıkdan
sonra, gusl abdesti aldığı kuyuda fâre ölüsü görüldü dediler.
(Şâfi’î mezhebine göre guslümüz sahîhdir. Çünki, hadîs-i şerîfde
kulleteyn olan suya necâset karışınca, üç sıfatından biri
değişmedikce necs olmaz buyuruldu) dedi.) Kulleteyn, iki büyük
testi dolusu, beşyüz rıtldır. İkiyüzyirmi [220] kilogram
sudur. (Berîka) kitâbı, burayı açıklarken, zarûret
olan her işde de başka mezhebi taklîd câizdir,
diyor. (Dürr-ül-muhtâr)da, nemâz vaktlerinin sonunda
diyor ki, (Zarûret zemânında, başka mezheb taklîd edilir). İbni
Âbidîn, bunu açıklarken, diyor ki, (Burada, iki kavlden biri
bildirilmişdir. İkinci kavle göre, zarûret olsa da, olmasa da,
harac, güçlük olduğu zemân, diğer üç mezhebden biri taklîd edilir.
Muhtâr olan da budur. Yapılmasında güçlük olduğu zemân, kendi
mezhebi kolaylık gösteriyorsa veyâ yapılmasını afv ediyorsa, başka
mezhebi taklîd etmeğe lüzûm kalmaz). (Hadîka)nın
ikiyüzonbirinci sahîfesinde, (Hüsn-üt-tenebbüh
fit-teşebbüh) kitâbından alarak diyor ki, (Bir kimsenin
nefsi, kolaylıkları yapmak istemezse, bunun azîmetleri bırakıp,
ruhsatla amel etmesi efdal olur. Fekat ruhsatla amel etmek,
ruhsatları araşdırmağa yol açmamalıdır. Çünki nefse, şeytâna
uyarak, mezheblerin kolay yerlerini araşdırıp toplamak,
ya’nî (Telfîk) etmek harâmdır.)]

Müşriklerin kendileri pis olsaydı, îmân
edince, temiz olmamaları lâzım gelirdi. O hâlde, onlara pis
denilmesi, kalblerinin pis olduğunu bildirmek içindir. Îmân edince,
bu pislik gider, temiz olurlar. İ’tikâdlarının, kalblerinin pis
olması, bedenlerinin pis olması demek değildir. Bu âyet-i kerîme,
müşriklerin pis olduğunu haber vermekdedir. Haberi değişdirmek
olmaz. Emrde ve yasakda değişiklik yapılabilir. Bir şeyin nasıl
olduğunu haber vermekde değişiklik yapılmaz. [(Hadîka)da dil
âfetlerini anlatırken diyor ki, (Allahü teâlâ, emr ve yasakları
bildiren yirmi âyet-i kerîmede nesh, değişiklik yapmışdır). Kısasda
ve haberlerde nesh yapmamışdır.] Haber değişmediği için,
müşriklerin her zemân pis olması lâzım olur. Bu da, müşriklik,
i’tikâd pisliğidir. Böylece, ana bilgiye uygun tefsîr yapılmış
olur. Bilgiler çatışmaz. Kâfirlere ve onların eşyâsına dokunmak
harâm olmaz. Birgün, bunları anlatırken, meâl-i
şerîfi, (Ehl-i kitâbın, ya’nî yehûdî ve nasârânın
pişirdiklerini, kesdiklerini yimeniz halâldir) olan, Mâide
sûresinin beşinci âyetini okumuşdum. Siz, halâl olan, buğday, nohud
ve mercimekdir demişdiniz. Bugün, bu hâle düşen müslimânlardan
biri, bu sözünüzü beğenirse birşey diyemem. Fekat insâf edilirse,
sözün doğrusu meydândadır. O hâlde, müslimânlara merhamet edip,
kâfirlerin pis olduğunu anlamamalı ve kâfirlerle karışan,
alış-veriş eden müslimânları, pis bilmemelidir. Böyle müslimânları,
pis oldu sanarak, bunların yemek ve içmelerinden sakınmamalı,
müslimânlardan kaçınmak, ayrılmak yoluna sapmamalıdır. Bu hâl,
ihtiyât değildir. Bu hâlden kurtulmak, ihtiyâtdır. Başınızı fazla
ağrıtmıyayım.

Beyt:

Az söyledim, dikkat etdim, kalbini
kırmamağa,

Çekindim kalb kırmakdan, yoksa sözüm çokdur sana!

Selâm ederim.

Sabâh düâsı:

(Allahümme mâ esbaha bî min ni’metin ev
bi-ehadin min halkıke, fe minke vahdeke, lâ şerîke leke, fe lekel
hamdü ve lekeşşükr). 111.ci sahîfeye bakınız!

36 — BİR ÜNİVERSİTELİYE
CEVÂB

 Abdülhakîm efendinin,
İstanbulda, Sultân Selîm Câmi-i şerîfi bağçesindeki,
(Medrese-tül-mütehassısîn)de tesavvuf müderrisi [Ya’nî, ilâhiyyât
fakültesinde, tesavvuf kürsîsi, ordinaryüs profesörü] iken, bir
üniversitelinin süâline karşı, yazmış olduğu mektûbu, kelimelerini
sâdeleşdirerek, aşağıya yazıyoruz:

Bütün kuvvetinizle, Allahü teâlânın kudreti
sâhasından dışarı çıkabilirseniz, çıkınız! Fekat, çıkamazsınız. Bu
sâhanın dışı, adem diyârıdır. O adem [ya’nî yokluk] diyârı da, Onun
kudreti içindedir.

Bir sırası düşerek, İbrâhîm-i
Edhemden “kuddise sirruh”, birisi nasîhat istedi. Buyurdu ki, altı
şeyi kabûl edersen, hiçbir işin sana zarar vermez. O altı şey
şudur:

1 — Günâh yapacağın zemân, Onun
rızkını yime! Rızkını yiyip de, Ona ısyân etmek, doğru olur
mu?

2 — Ona âsî olmak istersen, Onun
mülkünden çık! Mülkünde olup da, Ona ısyân etmek, lâyık olur
mu?

3 — Ona ısyân etmek istersen,
gördüğü yerde günâh yapma! Görmediği bir yerde yap! Onun mülkünde
olup, rızkını yiyip, gördüğü yerde günâh yapmak, uygun
değildir.

4 — Can alıcı melek, rûhunu almağa
geldiği zemân, tevbe edinceye kadar izn iste! O meleği kovamazsın.
Kudretin var iken, o gelmeden önce tevbe et! O da, bu sâatdir.
Zîrâ, Melek-ül-mevt, ânî gelir.

5 — Mezârda, Münker ve Nekîr
ismindeki iki melek, süâl için geldikleri vakt, onları kov, seni
imtihân etmesinler! Soran kimse dedi ki, (Buna imkân yokdur). Şeyh
buyurdu ki, (Öyle ise, şimdiden onlara cevâb hâzırla!)

6 — Kıyâmet günü Allahü
teâlâ (Günâhı olanlar, Cehenneme gitsin!) diye emr
edince, ben gitmem de! Soran kimse dedi ki, (Bu sözümü
dinlemezler). Bunun üzerine, o kimse, tevbe etdi ve ölünceye kadar,
tevbesinden vazgeçmedi. Evliyânın sözünde, rabbânî te’sîr
vardır.

İbrâhîm-i Edhemden “kuddise sirruh”
sordular ki, Allahü teâlâ, (Ey kullarım! Benden isteyiniz!
Kabûl ederim, veririm) buyuruyor. Hâlbuki, istiyoruz,
vermiyor? Cevâb buyurdu ki, Allahü teâlâyı çağırırsınız, Ona itâ’at
etmezsiniz. Peygamberini “sallallahü aleyhi ve sellem” tanırsınız,
Ona uymazsınız. Kur’ân-ı kerîmi okursunuz, gösterdiği yolda
gitmezsiniz. Cenâb-ı Hakkın ni’metlerinden fâidelenirsiniz, Ona
şükr etmezsiniz. Cennetin, ibâdet edenler için olduğunu bilirsiniz,
hâzırlıkda bulunmazsınız. Cehennemi, âsîler için yaratdığını
bilirsiniz, Ondan sakınmazsınız. Babalarınızın, dedelerinizin ne
olduklarını görür, ibret almazsınız. Aybınıza bakmayıp,
başkalarının ayblarını araşdırırsınız. Böyle olan kimseler,
üzerlerine taş yağmadığına, yere batmadıklarına, gökden ateş
yağmadığına şükr etsin! Dahâ ne isterler? Düâlarının netîcesi,
yalnız bu olursa, yetmez mi?

[Allahü teâlâ, Mü’min sûresinin altmışıncı
âyetinde, (Düâ ediniz, kabûl ederim), isteyiniz,
veririm buyuruyor. Düânın kabûl olması için, beş şart vardır: Düâ
edenin müslimân olması, Ehl-i sünnet i’tikâdında olması, harâm
işlemekden, bilhâssa harâm yimekden, içmekden sakınması, farzları
yapması, bilhâssa beş vakt nemâz kılması, Ramezân oruclarını
tutması, zekât vermesi, Allahü teâlâdan istediği şeyin sebebini
öğrenip, bunu araması lâzımdır. Allahü teâlâ, herşeyi bir sebeb ile
yaratmakdadır. Birşey istenince, o şeyin sebebini gönderir ve bu
sebebe te’sîr ihsân eder. İnsan bu sebebi kullanıp, o şeye kavuşur.
Evliyâsının hâtırı için, âdetini bozarak, bunlar düâ edince veyâ
Evliyâ-yı kirâm vesîle edilerek düâ edilince,
bunlara (Kerâmet) olarak, sebebe hâcet kalmadan,
doğruca istenileni verir.]

Siz, adem diyârından, bu varlık âlemine,
kendiliğinizden gelmediğiniz gibi, oraya, kendiniz gidemezsiniz.
Gördüğünüz gözler, işitdiğiniz kulaklar, duygu edindiğiniz
organlar, düşündüğünüz zekâlar, kullandığınız eller ve ayaklar,
geçeceğiniz bütün yollar, girip çıkdığınız bütün mahaller, hulâsa,
rûh ve cesedinize bağlı bütün âletler, sistemler, hepsi ve hepsi,
Allahü teâlânın mülk ve mahlûkudur. Siz Ondan hiçbir şey gasb
edemez, mülk edinemezsiniz! O, hayy ve kayyûmdur. Ya’nî, görür,
bilir, işitir ve her var olan şeyi, her ân varlıkda durdurmakdadır.
Hepsinin idâresinden, hâllerinden bir ân gâfil olmaz. Mülkünü
kimseye çaldırmaz. Emrlerine uymayanların cezâsını vermekden de,
âciz kalmaz. Meselâ, Ayda, Merihde ve diğer yıldızlarda insan
olmadığı gibi, bu Erd küresinde de bulunmasaydı, birşey lâzım
gelmezdi. Bundan dolayı, büyüklüğünden birşey
eksilmezdi.

Hadîs-i kudsîde buyuruyor ki, (Önce
gelenleriniz, sonra gelenleriniz; küçüğünüz, büyüğünüz;
dirileriniz, ölüleriniz; insanlarınız, cinleriniz; en müttekî,
itâ’atli kulum gibi olsanız, büyüklüğüm artmaz. Aksine olarak,
hepiniz, bana karşı duran, Peygamberlerimi “aleyhimüsselâm” aşağı
gören, düşmanım gibi olsanız, ülûhiyyetimden bir şey eksilmez.
Allahü teâlâ, sizden ganîdir, Ona hiçbiriniz lâzım değildir. Siz
ise, var olmanız için ve varlıkda kalabilmeniz için ve her
şeyinizle, hep Ona muhtâcsınız).

Güneşden ziyâ ve harâret gönderiyor. Aydan
ışık dalgaları aks etdiriyor. Siyâh toprakdan, tatlı renkli, hoş
kokulu nice çiçekler, güzel yüzler yaratıyor. Rüzgârdan gönüllere
ferahlık veren nefesler döküyor. Birçok senelik uzaklıkdaki
yıldızlardan, şu çıkdığınız, sonunda gömüleceğiniz topraklara
nûrlar yağdırıyor. Zerrelerinde nice nice titreşimlerle te’sîrler
uyandırıyor. [Bir tarafdan, beğenmediğiniz, iğrendiğiniz
pislikleri, en küçük, en hakîr mahlûkları [mikroplar] vâsıtası ile,
toprağa çevirip, çiğnediğiniz bu toprakları bitki fabrikasında,
vücûdünüz makinasının yapı taşı olan, protein, ya’nî yumurta akı
maddesi hâline döndürüyor. Bir tarafdan da yine nebâtât
fabrikasında, toprağın suyunu, havanın boğucu gazı ile
birleşdirerek ve içerisine, semâdan gönderdiği enerjiyi, kudreti
depo ederek, nişastalı, şekerli maddeleri ve yağları, ya’nî
vücûdünüz makinesini işletecek kudret kaynağını yaratıyor.]
Böylece, tarlalarda, çöllerde, dağlarda, derelerde, bitirdiği
nebâtlarda ve yer yüzünde ve denizlerin dibinde gezdirdiği
hayvanlarda, mi’delerinize gidecek, sizi besliyecek rızk, gıdâ
hâzırlıyor. Akciğerlerinizde kimyâhâneler açarak, burada kanınızın
zehrini ayırıp, yerine oksijen yakıcı maddesini sokuyor.
Dimâglarınızda, fizik laboratuvarları açarak, burada his
uzvlarından, sinirlerden gelen haberler alınıp, demir taşına
miknâtis kuvvetini yerleşdirdiği gibi, beyninize yerleşdirdiği akl
ve yüreğinize yerleşdirdiği kalb kuvvetleri te’sîri ile, bir ânda,
çeşidli plânlar hâzırlanıp, emrler, hareketler meydâna getiriyor.
Yüreğinizi çok karışık ve hârika dediğiniz te’sîrlerle, geceli
gündüzlü çalışdırıp, damarlarınızda kan nehrleri akıtıyor.
Sinirlerinizde, akllarınızı şaşırtan, nice nice yol şebekeleri
dokuyor. Adalelerinizde sermâyeler gizliyor. Dahâ ve dahâ birçok
hârikalarla, vücûdünüzü techîz ediyor, temâmlıyor. Hepsine fizik
kanûnları, kimyâ reaksiyonları ve bioloji olayları gibi ismler
takdığınız, bir nizâm ve âhenkle, te’sîs ediyor, montaj yapıyor.
Kuvvet merkezlerini içinize yerleşdiriyor. Gereken tedbîrleri rûh
ve şu’ûrunuza tersîm ediyor. Zihn denilen bir hazîne, akl nâmında
bir mi’yâr, fikr dedikleri bir âlet, irâde dediğiniz bir anahtar
da, ihsân ediyor. Her birini yerinde kullanabilmeniz için size
tatlı, acı ihtârlar, işâretler, meyller, şehvetler de veriyor. Dahâ
büyük bir ni’met olarak, sâdık ve emîn Resûllerle açıkca, ta’lîmât
gönderiyor. Nihâyet, vücûdünüz makinesini işletip ve tecribelerini
gösterip, maksada göre kullanmanız ve istifâde etmeniz için elinize
teslîm ediyor. Bütün bunları, size ve irâdenize ve yardımınıza
muhtâc olduğundan değil, mahlûkları arasında size ayrı bir mevkı’,
bir salâhiyyet vererek, mes’ûd ve bahtiyâr olmanız için yapıyor.
Ellerinizi, ayaklarınızı, kullanabildiğiniz her uzvunuzu, arzûnuza
bırakmayıp da, yüreğinizin atması, ciğerlerinizin şişmesi,
kanlarınızın dolaşması gibi, sizden habersiz kullansaydı, her
işinizde, zorla, refleks hareketleri ile, çolak el, kuru ayak ile
yuvarlasaydı, her hareketiniz bir titreme, her kımıldamanız bir
siğirme olsaydı, kendiliğinize ve emânetlere mâlik olduğunuzu
iddi’â edebilir mi idiniz? Sizi, cansızlar gibi, sâde dış kuvvetler
te’sîri ile veyâ hayvanlar gibi, yalnız dış ve iç kuvvetler ile
aklsız, şu’ûrsuz hareket etdirse idi ve evlerinize taşıdığınız
ni’metlerden, yük hayvanı gibi, ağzınıza bir lokma verseydi, onu
alıp yiyebilecek mi idiniz?

Doğmadan evvelki, doğduğunuz zemânki hâlinizi
düşünüyor musunuz? Üzerinde yatıp kalkdığınız, yiyip içdiğiniz,
gezip dolaşdığınız, gülüp oynadığınız, derdlerinize devâ,
korkulara, sıcağa, soğuğa, açlığa, susuzluğa, yırtıcı ve zehrli
hayvanların ve düşmanların hücûmlarına karşı koyacak vâsıtaları
bulduğunuz şu yer küresi yapılırken, taşları, toprakları hilkat
fırınlarının ateşlerinde pişirilirken, suyu ve havası, kudret
kimyâhânesinde inbiklerden çekilirken, siz nerede idiniz, ne içinde
idiniz, hiç düşünüyor musunuz? Bugün, bizim dediğiniz karaların,
denizlerden süzülüp ayrıldığı, dağların, derelerin, ovaların,
tepelerin döşenildiği zemân, acabâ nerede idiniz? Denizlerin acı
suları, Hakkın kudreti ile buhârlaşdırılarak, gökde bulutlar
yapılırken, o bulutlardan yağan yağmurlar, [çakan şimşeklerin ve
güneşden gelen kudret, enerji dalgalarının hâzırladığı gıdâ
maddelerini,] yanmış, kurumuş toprakların zerrelerine işletip, o
maddeler, [ziyâ ve harâret şu’âları te’sîri ile] oynayıp titreşerek
hayâtın hücrelerini yetişdirirken, nerede idiniz ve
nasıldınız?

Bugün kendinize maymun tohumu derler,
inanırsınız. Allah yaratır, yaşatır, öldürür, herşeyi O yapar
derler inanmak istemezsiniz.

Ey insan! Acabâ sen nesin? Babanın
damarlarında neydin? Bunak, örümcek kafalı, gerici diye hakâret
etdiğin babana, vaktiyle damarları içinde sıkıntı verirdin. O
zemân, seni oynatan kimdi ve sen onu, niçin râhatsız ediyordun? O,
istese idi, seni bir çöplüğe atabilirdi, fekat atmadı. Seni, bir
emânet gibi sakladı. Bol bol besleneceğin bir gülşen serây-ı ismete
tevdi’ etdi ve nice zemân himâyene uğraşdı ise, sen niçin
sıkıntılarından babanı mes’ûl tutarak tahkîr ediyorsun da,
ni’metlerinden ona ve yaratanına bir şükr payı ayırmıyorsun? Sonra
sen, emânetini niçin herkesin kirletdiği çöplüklere
döküyorsun?

Etrâfın, arzû ve emellerine uyduğu zemân,
herşeyi, aklınla, ilminle, fenninle, gücünle, kuvvetinle yaratarak
yapdığına, bütün başarıları îcâd etdiğine inanıyorsun. Hakkın sana
verdiği vazîfeyi unutuyor ve o yüksek me’mûrlukdan isti’fâ ediyor
ve emânete sâhib çıkmağa kalkıyorsun. Kendini mâlik ve hâkim
tanımak ve tanıtdırmak istiyorsun. Öte tarafdan, etrâfın,
arzûlarına uymaz, dış kuvvetler seni mağlûb etmeğe başlarsa, o
zemân da, kendinde hasret ve husrândan, acz ve yeisden başka birşey
görmüyorsun. Hiçbir irâde ve ihtiyâra sâhib olmadığını, herşeyin
cebr elinde esîr olduğunu ve varlığının, otomatik ve fekat
zembereği kırık bir makina gibi olduğunu iddi’â ediyorsun. Kaderi
bir (İlm-i mütekaddim) değil, bir (cebr-i
mütehakkim) ma’nâsında anlıyorsun. Bunu söylerken,
ağzının, gramofon gibi olmadığını da, sezmez değilsin.

Sofrana, sevdiğin yemekler gelmediği zemân
eline geçirebileceğin kuru ekmeği yimekle, yimeyip açlıkdan ölmek
arasında hür ve serbest bulunduğun ve kuru lokmalar, ağzına zorla
tıkılmadığı hâlde, elini, dilini uzatır, onları yirsin. Hem yirsin,
hem de birşey yapmadığına hükm edersin. Düşünmezsin ki, elin ve
ağzın, yine arzûnla oynamış ve bu oynayış bir sıtma, bir titreme
olmamışdır. Fekat, böyle mecbûr olduğun zemânlarında bile, irâdene
mâlik olduğun hâlde, seni âciz bırakan, hâricî kuvvetler karşısında
kendini mecbûr, esîr, hâsılı bir hiç bilirsin.

Yâhû! İşin yolunda, muvaffakıyyet ve
muzafferiyyet yanında olunca (Hep), işlerin aksi, ters olduğu
zemânında ise, kaderin cebri altında oyuncak bir (Hiç) diye iddi’â
etdiğin o sen, bunlardan hangisisin? Hep misin, hiç
misin?

Ey Âdem oğlu! Ey noksanlık ve taşkınlık içinde
yüzen insan! Siz, ne hepsiniz, ne de hiçsiniz! Her hâlde ikisi
arası bir şeysiniz. Evet siz, îcâd etmekden, herşeye hâkim ve gâlib
olmakdan, şübhesiz uzaksınız. Fekat, inkâr olunamayan bir hürriyyet
ve ihtiyârınız, sizi hâkim kılan, bir arzû ve seçim hakkınız
vardır. Siz, eşi ortağı bulunmıyan bir hâkim ve mutlak, başlı
başına bir mâlik olan, Hak teâlânın emri altında, ayrı ayrı ve
müşterek vazîfeler alan, birer me’mûrsunuz! Onun koyduğu ahkâm ve
nizâm ile, Onun ta’yîn etdiği mevkı’leriniz ve halk edip emânet
olarak verdiği salâhiyyet ve vâsıtalarınız nisbetinde vazîfe
yaparsınız. Âmir ancak O, hâkim yalnız O, mâlik yine Odur. Ondan
başka âmir, Ona benzer hâkim, Ona ortak mâlik yokdur. Sizin o kadar
benimseyerek, hevesle atıldığınız maksadlar, gâyeler, girişdiğiniz
mücâdeleler, sarf etdiğiniz gayretler, duyduğunuz iftihârlar,
kazandığınız başarılar, Onun için olmadıkça, hep yalan, hep boşdur.
O hâlde kalblerinizde, niçin yalana yer veriyorsunuz da, şirklere
sapıyorsunuz? Niçin, eşsiz hâkim olan, Hak teâlânın emrlerine
uymuyor, Onu ma’bûd tanımıyorsunuz da, binlerce, hayâl olan,
ma’bûdlar arkasında koşuyor, hepiniz sıkıntılar içinde
boğuluyorsunuz? Her neye koşuyorsanız, sizi sürükleyen bir emel,
bir ihtiyâr, bir îmân değil midir? Niçin o emeli Hakdan başkasında
arıyorsunuz? Niçin, o îmânı Hakka tahsîs etmiyor, o ihtiyârı bu
îmâna ve îmânın netîcesi olan amellere sarf
etmiyorsunuz?

Hak teâlânın hâkimliğini tanıdığınız, emâneti
ve emniyyeti bozmayarak çalışdığınız zemân, birbirinizi ne kadar
sevecek, ne kadar bağlı kardeşler olacaksınız. Sizin o
kardeşliğinizden, Allahın merhameti, neler yaratacakdır.
Kavuşduğunuz her ni’met, hep Hakka îmânın hâsıl etdiği kardeşliğin
netîcesi ve Allahü teâlânın merhameti ve ihsânıdır. Gördüğünüz her
musîbet ve felâket de, hep kızgınlığın, nefretin ve düşmanlığın
netîcesidir. Bunlar ise, hakkı tanımamanın, zulm ve haksızlık
etmenin cezâsıdır. Bu da, hukûku kendiniz kurmağa kalkışmanın, Hak
teâlâ ile yarış edebilecek şerîklere tâbi’ olmanın, hâsılı, hâlis
tevhîd ile, yalnız Hak teâlâya îmân etmemenin
netîcesidir.

Hulâsa, insanlığı kaplayan sıkıntıların
birinci sebebi, Hakka karşı şirk ve müşriklikdir. İlm ve fen,
ilerlediği hâlde, insanlığın ufklarını sarmış olan fesâd karanlığı,
hep şirkin, îmânsızlığın, vahdetsizliğin ve sevişmezliğin
netîcesidir. Beşeriyyet ne kadar uğraşırsa uğraşsın, sevip
sevilmedikçe, ızdırâb ve felâketden kurtulamaz. Hakkı tanımadıkça,
Hakkı sevmedikçe, Hak teâlâyı hâkim bilip, Ona kulluk etmedikçe,
insanlar, birbiri ile sevişemez. Hakdan ve Hak yolundan başka her
ne düşünülse, hepsi ayrılık ve perîşanlık yoludur. Görmez misiniz,
câmi’e gidenler sevişir, meyhâneye gidenler döğüşür.

Hak teâlâdan başka er neye gönül verseniz, er
neye tapınsanız, hepsinin zıddı, mukâbili vardır. Bunların hepsi
de, Hakkın kudreti ve irâdesi altındadır. Şerîki, nazîri, misli,
zıddı, mukâbili olmayan, yegâne hâkim, ancak Hak teâlâdır ve ancak
Onun mukâbili bâtıldır, yanlışdır ve varlığı mümkin olmıyan bir
yoklukdur.

Hak teâlâdan başka, er neye tâbi’ olur, er
neye tapınır, Onun yerine, er neyi sever ve hakîkî hâkim
tanırsanız, biliniz ki, onlar da sizinle berâber yanacakdır.
[Yukarıdaki mektûbun ingilizce tercemesi, Abdülhakîm efendinin
ingilizce hâl tercemesi ile birlikde, (The Proof of
Prophethood) kitâbının içinde, Hakîkat Kitâbevi tarafından
neşr edilmişdir.]

Merkez-i dâire-i iflâs ve bî
nevâî

Ser şâr-ı sahbây-ı hodgâmî ve nâ âşinâî 

esseyyid 

Abdülhakîm efendi

Kâfirin topu çok, hîlesi çok,
azâbı çokdur.

Mü’minin ilmi çok, hayâsı çok, râhatı çokdur.
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MEKTÛB

 Bu mektûb, hâce
Şerefüddîn Hüseyne yazılmışdır. Nasîhat etmekdedir:

Allahü teâlâya hamd olsun! Onun seçdiği
kullarına selâm olsun! Sevgili oğlum! Fırsat ganîmetdir. Ya’nî,
zemân çok kıymetlidir. Bu kıymetli zemânları fâidesiz şeylere harc
etmemelidir. Allahü teâlânın râzı olduğu, beğendiği şeyleri
yapmakla geçirmelidir. Beş vakt nemâzı, dünyâ işlerini düşünmiyerek
ve cemâ’at ile kılmalıdır. (Ta’dîl-i erkân) ile
kılmağa dikkat etmelidir. Teheccüd nemâzını kaçırmamalıdır.
[Teheccüd, gece nâfile nemâz kılmak demekdir. Farz nemâz borcu olan
geceleri de, kazâ nemâzlarını kılmalıdır.] Seher vaktleri istiğfâr
etmelidir. Gafletden, nefse uymakdan lezzet almamalıdır. Dünyânın
geçici lezzetlerine aldanmamalıdır. Ölümü hâtırlamalı, âhıretin
dehşet ve şiddetini göz önüne getirmelidir. Kısacası, yüzümüzü
dünyâdan âhırete çevirmelidir. Dünyâ işleri ile zarûret mikdârı
uğraşmalı, başka zemânlarda, hep âhıreti kazandıracak işleri
yapmalıdır. Sözün özü, gönül Allahdan gayrisine tutulmakdan
kurtulmalı, beden ve a’zâları da, ahkâm-ı islâmiyyeye uymakla
süslemelidir.

İş budur, bundan başka herşey
hiçdir!

[(Ma’rifetnâme)de yazılı hadîs-i
şerîflerde buyuruyor ki, (Mes’ûd o kimsedir ki, dünyâ onu
terk etmezden önce, o dünyâyı terk etmişdir), (Arzûsu âhıret olup,
âhıret için çalışana, Allahü teâlâ dünyâyı hizmetci yapar), (Yalnız
dünyâ için çalışana, yalnız kaderinde olan kadar gelir. İşleri
karışık, üzüntüsü çok olur), (Âhıretin sonsuz olduğuna inanan
kimsenin, bu dünyâya sarılması, çok şaşılacak şeydir), (Dünyâ sizin
için yaratıldı. Siz de âhıret için yaratıldınız! Âhıretde ise,
Cennetden ve Cehennem ateşinden başka yer yokdur), (Paraya,
yiyeceğe tapınan kimse helâk olsun!), (Sizlerin fakîr olacağınızı
düşünmiyor, bunun için üzülmiyorum. Sizden önce gelmiş olanlara
olduğu gibi, dünyânın elinize bol bol geçerek, Allahü teâlâya âsî
ve birbirinize düşman olmanızdan korkuyorum), (Mal ve şöhret
hırsının insana zararı, koyun sürüsüne giren iki aç kurdun
zararından dahâ çokdur), (Dünyâyı terk eyle ki, Allahü teâlâ seni
sevsin. İnsanların malına göz dikme ki, herkes seni sevsin!),
(Dünyâ, geçilecek bir köprü gibidir. Bu köprüyü ta’mîr etmekle
uğraşmayın. Hemen geçip gidin!), (Dünyâya, burada kalacağınız
kadar, âhırete de, orada kalacağınız kadar
çalışınız!)

Dünyâ zıll-i zâildir. Ona güvenen nâdimdir. O
seninle kalsa da, sen onunla kalmazsın. Dünyâdan çıkmadan önce,
kalbinden dünyâ sevgisini çıkar. Dünyâ lezzetlerine aldanmıyan,
Cennet ni’metlerine kavuşur. İki âlemde azîz ve muhterem olur.
Dünyâ harâbdır. Şerbetleri serâbdır. Ni’metleri zehrli, safâları
kederlidir. Bedenleri yıpratır. Emelleri artdırır. Kendini
kovalıyandan kaçar. Kaçanı kovalar. Dünyâ bala, içine düşenler de
sineğe benzer. Ni’metleri geçici, hâlleri değişicidir. Dünyâya ve
buna düşkün olanlara inanılmaz. Çünki, bunlarda vefâ ve safâ
bulunmaz. Fânî olanın sevgisini kalbinden çıkar ki, bâkî olanı
alasın. Kendini bilen kişinin bu dünyâya düşkün olmasına şaşılır.
Şakîler dünyâya sarılır. Sa’îdler bâkî olana sarılır. Bedeninle
dünyâda ol, kalbinle âhıreti bul! Nefsin arzûlarını terk eden pâk
olur, âfetlerden selâmet bulur. Allahü teâlânın râzı olmadığını
terk edene, Allahü teâlâ ondan iyisini ihsân eder. Dünyâyı anlıyan,
onun sıkıntılarından üzülmez. Dünyâyı anlıyan, ondan sakınır. Ondan
sakınan, nefsini tanır. Nefsini tanıyan, Rabbini bulur. Mevlâsına
hizmet edene, dünyâ hizmetçi olur. Dünyâ insanın gölgesine benzer.
Kovalarsan kaçar. Kaçarsan, seni kovalar. Dünyâ, âşıklarına mihnet
yeridir. Lezzetlerine aldanmıyanlara, ni’met yeridir. İbâdet
edenlere kazanç yeridir. İbret alanlara hikmet yeridir. Onu
tanıyanlara selâmet yeridir. Ana rahmine nisbetle, Cennet gibidir.
Âhırete nisbetle çöplük gibidir. Yediyüzseksenaltıncı [786]
sahîfeye bakınız!

Ölümden önce olan herşeye dünyâ denir.
Bunlardan, ölümden sonra fâidesi olanlar, dünyâdan sayılmaz.
Âhıretden sayılırlar. Çünki dünyâ, âhıret için tarladır. Âhırete
yaramıyan dünyâlıklar, zararlıdır. Harâmlar, günâhlar ve mubâhların
fazlası böyledir. Dünyâda olanlar ahkâm-ı islâmiyyeye uygun
kullanılırsa, âhırete fâideli olurlar. Hem dünyâ lezzetine, hem de
âhıret ni’metlerine kavuşulur. Mal iyi de değildir, kötü de
değildir. İyilik, kötülük, onu kullanandadır. O hâlde, mel’ûn olan,
kötü olan dünyâ, Allahü teâlânın râzı olmadığı, âhıreti yıkıcı
yerlerde kullanılan şeyler demekdir. Kendini ve Rabbini unutup,
lezzetlerine, şehvetlerine düşkün olanlar, yolda hayvanının süsü
ile, palanı ile, otu ile uğraşıp, arkadaşlarından geri kalan
yolcuya benzer. Çölde yalnız kalıp, helâk olur. İnsan da, ne için
yaratılmış olduğunu unutup, dünyâ zînetlerine aldanır, âhıret
hâzırlığı yapmazsa, ebedî felâkete sürüklenir. Dünyâ sevgisi
âhırete hâzırlanmağa mâni’ olur. Çünki, kalb onu düşünmekle, Allahı
unutur. Beden, onu elde etmeğe uğraşarak ibâdet yapamaz olur. Dünyâ
ile âhıret, doğu ile batı gibidir ki, birine yaklaşan, ötekinden
uzak olur. Bir kimse, ibâdetini yapmaz ve geçiminde, kazancında
Allahü teâlânın emrlerini ve yasaklarını gözetmezse, dünyâya düşkün
olmuş olur. Allahü teâlâ herkesin kalbini bundan soğutur. Bunu
kimse sevmez. (Ma’rifetnâme)nin yazısı temâm
oldu.

Dünyâ, arabî bir kelimedir. Fen ilminde (En
yakın şey) demekdir. Erd küresi, güneşden, aydan, yıldızlardan dahâ
yakın olduğu için, Erd küresine dünyâ denir. Kıyâmetden önceki
zemân, kıyâmetden sonraki zemândan dahâ yakın olduğu için,
birincisine (Dünyâ hayâtı), ikincisine (Âhıret hayâtı) denir. Dünyâ
kelimesinin din bilgisindeki ma’nâsı, (En zararlı, fenâ şey)
demekdir. Küfre sebeb olan şeyler, harâmlar, mekrûhlar, dünyâ
demekdir. Mubâhlar, islâmiyyete uymağa mâni’ olunca, dünyâ olurlar.
Muhabbet, sevmek, hep berâber olmağı istemek, berâber olmakdan
zevk, lezzet duymak demekdir. İnsan sevdiğini hiç unutmaz.
Muhabbetin yeri kalbdir. Kalb, yürek dediğimiz et parçasında
bulunan bir kuvvetdir. Bu kuvvete gönül diyoruz. Birşeyi öğrenmek,
akl ile olur. Akl, dimâg, beyn dediğimiz et parçasında bulunur.
Küfrü, harâmları, mekrûhları sevmek, beğenmek küfr olur. Farzları,
sünnetleri, beğenmemek de küfr olur, dünyâ olur. Müslimân olmak
için, dünyâya ya’nî harâmlara kıymet vermemek lâzımdır. Dünyâyı
hâtırlamağı da kalbinden çıkarana (Sâlih) müslimân
denir. Halâl olsun, mubâh olsun, mâ-sivâyı, ya’nî Allahü teâlâdan
başka herşeyi hâtırlamağı kalbinden
çıkarmağa (Fenâ-fillah) denir. Buna kavuşan
müslimâna (Velî) denir, (Evliyâ) denir.
İnsanları müslimân ve sâlih yapmak için uğraşan
velîye (Mürşid) denir. Evliyâ, herşeyi öğrenir,
bilir. Ahkâm-ı islâmiyyeye uymakda, dünyâ işlerinde aklını
kullanır. Hesâbını yapmakda, san’atında, ticâretinde hiç hatâ
yapmaz. Fekat, aklındaki düşünceler, kalbine sirâyet etmez,
bulaşmaz. Dünyâyı seven, hâtırlayan kalb, hastadır. Kalbin temiz
olması, dünyâ dediğimiz şeyleri sevmekden, hâtırlamakdan kurtulması
demekdir. Kalb hastalığının ilâcı, ahkâm-ı islâmiyyeye uymak ve
Allahü teâlâyı çok zikr etmek, ya’nî ismini ve sıfatlarını
hâtırlamak, kalbe yerleşdirmekdir. (Mektûbât
Tercemesi) 236.cı sahîfeye bakınız! Mürşid-i kâmilin
sohbeti veyâ kitâblarını okumak, bu tedâvîyi kolaylaşdırır. Bu
sohbete, bu kitâblara kavuşmak, dünyâ ve âhıret se’âdetlerine
kavuşmağa sebebdir. Bu tedâvîye fâidesi olmayan sohbetin ve
kitâbların, taklîd, sahte ve zararlı olduğu, felâkete sebeb olacağı
anlaşılır.

İmâm-ı Rabbânî
hazretleri (Mektûbât) kitâbının 1.ci cild, 275.ci
mektûbunda buyuruyor ki: Sizin bu ni’mete kavuşmanız, islâmiyyet
bilgilerini öğretmekle ve fıkh hükmlerini yaymakla olmuşdur.
Oralara cehâlet yerleşmişdi ve bid’atler yayılmışdı. Allahü teâlâ,
sevdiklerinin sevgisini size ihsân etdi. İslâmiyyeti yaymağa sizi
vesîle eyledi. Öyle ise, din bilgilerini öğretmeğe ve fıkh ahkâmını
yaymağa elinizden geldiği kadar çalışınız. Bu ikisi bütün
se’âdetlerin başı, yükselmenin vâsıtası ve kurtuluşun sebebidir.
Çok uğraşınız! Din adamı olarak ortaya çıkınız! Oradakilere emr-i
ma’rûf ve nehy-i münker yaparak, doğru yolu gösteriniz! Müzzemmil
sûresinin ondokuzuncu âyetinde meâlen, (Rabbinin rızâsına
kavuşmak istiyen için, bu elbette bir
nasîhatdir) buyuruldu.]
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MEKTÛB

 Bu mektûb, seyyid
Mîr Muhibbullaha yazılmışdır. Dünyâda âhırete yarar iş görmek lâzım
olduğu bildirilmekdedir:

Allahü teâlâya hamd olsun! Allahü teâlâ bizi
ve sizi, dedelerinizin doğru yolunda bulundursun! İnsanların en
üstünü, sevgili Peygamberinin “aleyhissalâtü vesselâm” sadakası
olarak, düâmızı kabûl eylesin! Burada bulunan fakîrlerin hâli ve
işleri çok iyidir. Allahü teâlâya dâimâ hamd ve minnet ederiz ve
Onun Peygamberine sonsuz salât ve selâm ederiz. Selâmetde ve
âfiyetde olmanız ve doğru yolda bulunmanız ve ilerlemeniz için
Allahü teâlâya düâ ederim. Kıymetli ve merhametli efendim! Kazanç
zemânı geçip gidiyor. Her geçen an, ömrümüzü azaltmakda, ecel
zemânını yaklaşdırmakdadır. Bugün aklımızı başımıza toplamazsak,
yarın âh etmekden ve pişmânlıkdan başka elimize birşey geçmez. Bu
birkaç günlük sağlık zemânında, parlak dîne uygun yaşamağa
çalışmalıyız! Ancak böylece kurtulmamız umulur. Dünyâ hayâtı, iş
yapacak zemândır. Keyf yapacak, eğlenecek zemân ileride
gelmekdedir. Orada, dünyâda yapılan işlerin karşılığı ele
geçecekdir. İş zemânını eğlence ile geçirmek, çiftçinin tohum
ekmemesi ve mahsûl almaması gibidir. Dahâ uzatarak başınızı
ağrıtmakdan çekiniyorum.
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MEKTÛB


Bu mektûb, Muhammed Takıyye cevâb olarak yazılmış
olup, âlem-i misâl hakkında bilgi vermekde ve tenâsüh olmadığını
bildirmekde ve insan rûhlarının nakl edilmediğini ve kümûn ve bürûz
ne demek olduğunu bildirmekdedir:

Bütün âlemlerin rabbi, sâhibi olan, Allahü
teâlâya hamd olsun ve Peygamberlerinin en yükseği, Muhammed
aleyhisselâma ve tertemiz akrabâsının ve Eshâbının hepsine selâmlar
olsun! Güzel ahlâkınızın ve ulvî fıtratınızın eseri olan kıymetli
mektûbunuzu okumakla şereflendik. Allahü teâlâ, sizi bütün ayb ve
kusûrlardan muhâfaza buyursun! Soruyorsunuz ki, şeyh Muhyiddîn-i
Arabî “kuddise sirruh”, (Fütûhât-ı
mekkiyye) kitâbında, bir hadîs-i şerîf bildiriyor. Bu
hadîs-i şerîfde, Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve
sellem”, (Allahü teâlâ, yüzbin Âdem
yaratmışdır) buyurmakdadır. Muhyiddîn-i Arabî
“rahmetullahi aleyh” sonra âlem-i misâlden gördüğü birkaç şeyi
yazıyor ve diyor ki, (Kâ’be-i mu’azzamayı tavâf ederken, yanımda
birkaç kişi vardı. Bunları hiç tanımıyordum. Tavâf yaparken, arabî
iki beyt okudular. Bir beytin ma’nâsı şöyle idi:

Yıllarca, biz de sizin gibi,

Hepimiz, tavâf etdik bu evi.

Bu beyti duyunca, bu kimselerin âlem-i
misâlden olması hâtırıma geldi. Böyle düşünürken, içlerinden biri,
bana bakarak, ben, senin dedelerinden birisiyim, dedi. Sen öleli
kaç sene oldu? dedim. Kırkbin seneden çok dedi. Bu sözüne şaşdım ve
târîhciler, insanların ilk babası olan Âdemden “aleyhisselâm”,
bugüne kadar, yedibin sene geçmediğini söylüyor dedim. Sen, hangi
Âdemi diyorsun? Ben, yedibin seneden çok önceki zemânlarda yaşıyan
Âdemin evlâdındanım, dedi. Bunu işitince, yukarıdaki hadîs-i şerîfi
hâtırladım).

[Tenbîh: Erd küresinin ömrünü,
ya’nî yaratıldığı günden kıyâmete kadar olan zemânı, eski
müneccimler, ya’nî astronomlar, seyyâre yıldızların adedince bin
sene, ya’nî yedibin sene demişlerdir. Zîrâ onlar, gezegen adedini
yedi biliyordu. Târîhlerin çoğunda yazılı bulunan ve ba’zı din
kitâblarına da geçmiş olan yedibin sene, buradan gelmekdedir.
Ba’zıları da, burc adedince, onikibin sene, bir kısmı da, meridyen
derecesi adedince, üçyüzaltmış [360] bin sene dedi ki, bu üç aded
de, zan ve faraziyye hâlindedir. İdrîs “aleyhisselâm” buyurmuş ki,
(Bizler, Peygamber olduğumuz hâlde, dünyânın ömrünü
bilemedik).

Endülüs âlimlerinin büyüklerinden, Ebû
Abdüllah-i Kurtubînin (Tezkire)sinden Abdülvehhâb-ı
Şa’rânînin “kuddise sirruhümâ” hülâsa
etdiği (Muhtasar) ismindeki kitâbında (360 bin x
360 bin) ya’nî yüzyirmidokuz milyar, altıyüz milyon sene olduğu
yazılıdır. Bugün fen adamları, (Radyoaktiflik sâati) denilen usûl
ile, ya’nî Pechblend filizinde şimdi mevcûd olan kurşun ve uran
ma’denlerinin mikdârları nisbeti bulunup, bu kadar kurşunun,
şimdiki uran ile, bu kurşuna tebeddül etmiş bulunan uran
mikdârlarından teşekkülü için lâzım olan zemânı, Uran I’in bozulma
sâbitesine göre hesâb ederek, Erd kabuğunun yaşını ya’nî dünyânın
ömrünü, dörtmilyarbeşyüz milyon sene olarak
bulmakdadırlar.]

Kıymetli yavrum! Bu mes’ele üzerinde, Allahü
teâlânın bu fakîre ihsân etdiği bilgi şöyledir: İlk insan ve ilk
Peygamber olan Âdemden “aleyhisselâm” önce yaşayan Âdemler, hep
âlem-i misâlde idi. Âlem-i şehâdetde değildi. Âlem-i şehâdetde,
ya’nî gördüğümüz madde âleminde bulunan, yalnız bildiğimiz bir Âdem
vardı ki, Peygamber idi. Melekler kendisine karşı secde etmişlerdi.
Allahü teâlâ, balçık çamurundan insan şeklinde bir heykel yapıp,
bunu ete ve kemiğe çevirmişdi.

[Bugün biliyoruz ki, Allahü teâlâ, toprak
maddelerini, azotlu, fosforlu tuzları, bitki fabrikasında,
proteinlere (yumurta akı maddelerine) döndürmekde, bu nebâtî
proteinleri de, hayvan vücûdünde, ete ve kemiğe ve a’zâ şekline
çevirmekdedir. Bugün fen bunu anlayabildiği gibi, katalizör ismini
verdiğimiz maddeler yardımı ile, binlerce sene sürecek olan kimyâ
reaksiyonlarını, bir sâniyede, pek çabuk, yapabiliyoruz. İnsanlar
binlerce senelik bir işi bir ânda yapıyor da, Allahü teâlânın,
toprak maddelerini, birkaç senede, et, kemik maddelerine
çevirdiğini, bugün bildiğimize göre, bir ânda çevireceği fen yolu
ile kolayca anlaşılmakdadır. Allahü teâlâ toprak maddelerini, bir
ânda organik hâle çevirip, rûhu bu bedene bağlıyarak, ilk Âdemi
yaratdığı gibi, kıyâmetde de, elemanları, bir ânda, bir araya
toplayıp, insan vücûdünü yapacak ve zâten mevcûd olan önceki
rûhları, bu vücûdlara verecekdir. İnsanın ölmesi, rûhun bedenden
ayrılması demekdir. Rûh ölmez. Kıyâmetde, herşeyle berâber, rûhlar
da yok edilip tekrâr yaratılacakdır. Bugün, fizik, kimyâ, fizyoloji
ve astronomi gibi ilmlerde Allahü teâlânın kudretini iyi anlıyan,
zekî kimseler, Âdem aleyhisselâmın ve kıyâmetde bütün insan ve
hayvanların toprakdan çıkarılacaklarını, bir fen olayı olarak,
kolayca anlıyabilir. Bir asr evvel, müslimânlar, buna, anlamadan
inanıyordu. Bugün ise, basît bir fennî olay şeklinde görüyor ve pek
bedîhî olarak, inanıyoruz.

Allahü teâlâ Cenneti ve Cehennemi yaratmış,
her ikisini de, cin ve insan ile dolduracağını haber vermişdir.
Bunun için, ilk insan olan Âdemden “aleyhisselâm” beri, her zemân,
yeryüzünde îmânlılar ve dinsizler bulunmuş ve birbirleri ile
atışmışdır. Dinsizler, Allahdan başka şeylere tapınmış, îmânlılar
ise, Allahü teâlânın gönderdiği Peygamberlere ve kitâblara tâbi’
olmuşdur. İlk insanlar, ba’zı târîhcilerin zan etdiği gibi ve islâm
dînine inanmıyanların uydurduğu, filmlerde görüldüğü gibi, ilmsiz,
fensiz, görgüsüz, çıplak, vahşî kimseler değildi. Evet bugün, Asya,
Afrika çöllerinde ve Amerika ormanlarında tunç devrindekilere
benziyen vahşîler yaşadığı gibi, ilk insanlarda da bilgisiz, basît
yaşıyanlar vardı. Fekat, bundan dolayı, ne bugünkü, ne de ilk
insanların hepsi için, vahşîdir denilemez. Âdem “aleyhisselâm” ve
ona îmân edenler şehrlerde yaşardı. Okumak, yazmak bilirdi.
Demircilik, iplik yapmak, kumaş dokumak, çiftçilik, ekmek yapmak
gibi san’atları vardı. Âdem “aleyhisselâm”ın boyu ve ömrü kesin
olarak bildirilmedi. Bir rivâyetde, bin sene yaşayıp, beşyüz
yaşında iken Peygamber oldu. Allahü teâlâ, kendisine on kitâb
gönderdi. Cebrâîl “aleyhisselâm”, oniki kerre gelmişdi. Bu
kitâblarda, îmân edilecek şeyler, çeşidli dillerde lügatlar, hergün
bir vakt nemâz kılmak, [Bunun sabâh nemâzı olduğu İbni Âbidînde
yazılıdır.], gusl abdesti almak, oruc tutmak, leş, kan, domuz
yimemek, birçok san’atlar, tıb, ilâclar, hesâb, hendese [ya’nî
geometri] gibi şeyler bildirilmişdi. Altın üzerine para dahî
basmış, ma’den ocakları işletilip âletler yapılmışdı. Nûh
aleyhisselâmın gemisinin, ateş yanarak, kazanı kaynayarak hareket
etdiğini, Kur’ân-ı kerîm açıkça bildiriyor. Ba’zı târîhciler,
hiçbir vesîka ve incelemeğe dayanmadan, yalnız dinleri inkâr etmek,
Peygamberleri küçültmek maksadı ile, ilk insanlar vahşî idi, birşey
bilmezdi diyerek, Âdem, Şis [Şît] ve İdrîs “aleyhimüsselâm” gibi
Peygamberlerin birer masal, birer hurâfe olduğunu göstermek,
böylece müslimân evlâdlarını dinsiz, îmânsız yetişdirmek
istiyorlar.

Hiçbir dîne inanmıyanlardan bir kısmı da, fen
adamı görünerek bozuk düşüncelerini, fen perdesi altında, etrâfa
saçıyor. Meselâ (Bütün canlıların yapı taşı olan hücre, milyonlarca
sene evvel, denizlerde, tesâdüfen kendi kendine meydâna gelip,
zemânla küçük deniz nebâtları ve hayvanları ve sonra karadakiler
meydâna gelmiş, en son insan hâline dönmüşdür) gibi şeyler
söylüyorlar. Böylece, Âdem aleyhisselâmın toprakdan
yaratılmadığını, Kur’ân-ı kerîmin ve mukaddes kitâbların, hâşâ,
hikâye olduklarını, ilk canlı maddeyi vücûde getiren büyük bir
kudretin varlığına inanmanın fenne uymıyacağını anlatıyorlar. Böyle
kâfirlere (Dehrî) denir. Bunlardan müslimân
görünenlere (Zındık) ve (Fen
yobazı) denir.

Bu fen yobazları ne kadar zevallıdır. Evet,
fizyolojist Haldene, (Bundan milyonlarca sene evvel, sıcak
denizlerde, güneşden gelen ültra viole şuâ’lar te’sîri ile,
inorganik gazlardan, uzvî bileşikler meydâna gelmiş ve
ekviproduktif hâssası olan ilk molekülün, ya’nî aldığı gıdâ
maddelerini, kendi gibi canlı şekle çeviren hücre molekülünün de,
bu arada, bir tesâdüf eseri teşekkül etmiş) olmak ihtimâlini
söylemişdir. Fekat, bu bir hipotez [faraziyye] olup, bir tecribe ve
hattâ bir teori [nazariyye] bile değildir. Ekviproduktif özelliği
olan bir molekülün nasıl meydâna geldiğini gösteren bir bilgi,
hattâ bir nazariyye bugün mevcûd değildir. Fen bilgileri, müşâhede
ve tedkîk ilmleridir. Fen olayları, önce his uzvları ile veyâ
bunları takviye eden âletlerle gözlenir ve olayın sebebleri tahmîn
olunur. Sonra, bu olay, tecribe ve tekrâr edilerek, bu sebeblerin
te’sîrleri, rolleri tesbît edilir. Bir hâdisenin sebebi ve oluş
tarzı biliniyorsa, buna inanırız. Fekat tecribe edildiği hâlde,
sebebleri anlaşılamıyan hâdiseler de vardır. Bunlara sebeb olarak,
birçok fikrler ileri sürülür. Bu fikrler mutlak değildir. Bir
hâdiseyi, muhtelif adamların başka başka tefsîr etdikleri de
olur.

Aynı sebeblerle îzâh edilen çeşidli
hâdiselerin hepsini birden îzâh edebilecek umûmî bir fikre,
faraziyye [hipotez] diyoruz. Bir veyâ birkaç hipotez ile, birçok
hâdiseleri îzâh etmek ve bunlardan yeni hâdiselere varmak ve bu
hâdiseleri tecribe ile tahkîk ederek, hipotezlerin doğru
görülenlerine nazariyye [teori] denir. Bir teori, az hipoteze
dayanır ve ne kadar çok hâdise îzâh ederse, o derece mükemmeldir.
Haldenenin sözü, nihâyet bir hipotezdir, teori olmakdan da, çok
uzakdır. İnsanlar, bugünkü derecede kalmayıp, ilk canlıların ne
sûretle yaratıldığı hakkında doğru bilgi edinilirse, İslâmiyyete
zararlı değil, fâideli olur. Çünki, canlı ve cansız, herşey yok
idi. Hepsi, sonradan yaratıldı. Bir âyet-i kerîmenin meâl-i
şerîfi, (Herşeyi nasıl yaratdığımı arayın, işlerimdeki
intizâmı, incelikleri görün! Böylece varlığıma, kudretimin,
bilgimin sonsuzluğuna inanın!)dir. Evet, din düşmanları, ilk
canlı, kendi kendine meydâna gelmiş dedikleri gibi, güneş
sisteminin, yıldızların, çeşidli fizik, kimyâ ve bioloji
hâdiselerinin de, hep kendiliklerinden olduğunu söylüyor. Ehl-i
sünnet âlimleri, binlerle kitâblarında, bunlara, gerekli cevâbları
verip, hepsini susdurmuşdur. Aldandıklarını vesîkalarla isbât
etmişlerdir. Dînimiz, Âdem aleyhisselâmın balçıkdan yaratıldığını
bildiriyor. Diğer hayvanların ve nebâtların ne sûretle
yaratıldığını bildirmiyor ki, Haldene faraziyyesinin, dîne zararı
dokunsun. İster o söylesin, isterse Darwin veyâ İbni Sînâ söylesin,
herşeyi hareket etdiren, yapan, yaratan Allahü teâlâdır. Bütün
enerji şeklleri, hep Onun kudretinin tezâhürüdür. Îmânı gideren;
herhangi bir hâdisenin kendi kendine olduğuna inanmak ve
hayvanların, tek hücrelilerden, yüksek yapılılara doğru,
birbirlerine ve nihâyet insana döndüğünü söylemekdir ki, fen bunu
göstermiyor ve fen adamları böyle söylemiyor.

İmâm-ı Gazâlînin “rahmetullahi
aleyh” (Tehâfüt-ül-felâsife) kitâbından bir
parçası arabîden türkçeye terceme
edilerek (Ma’rifetnâme)nin kırkbeşinci sahîfesine
yazılmışdır. (Ma’rifetnâme)de diyor ki: (Fen
adamlarının sözleri üç kısmdır: Birinci kısmdaki sözleri, fennin,
tecribenin meydâna çıkardığı hakîkatleri bildiriyor. Bu sözleri,
islâmiyyete uyuyor ise de, yanlış kelimeler kullanıyorlar. Meselâ
bir şey kendiliğinden hareket edemez. Her cismi harekete getiren
bir kuvvet vardır. Bu kuvvetler, tabî’at kuvvetleridir. Herşeyi
tabî’at kuvvetleri yapıyor diyorlar. İslâmiyyet de hiçbirşey,
kendiliğinden hareket edemez. Her cismi harekete getiren bir kuvvet
vardır. Bu kuvvetler, Allahü teâlânın kudretidir. Herşeyi Allahü
teâlâ yapıyor, diyor. Görülüyor ki, islâmiyyet ve fen, aynı şeyi
söylemekde olup, arada yalnız, ism farkı vardır. Böyle sözlerine
i’tirâz etmeyiz. Yalnız, ism değişdirip kabûl ederiz. İkinci
kısmdaki sözleri, islâmiyyetin haber vermeyip, arayıp bulunuz!
dediği şeylerdir. Bu sözlerine inanıp inanmamak, îmânın gitmesine
sebeb olmaz. Meselâ, ay tutulması, Erd küremizin Güneş ile Ay
arasına girmesinden oluyor, diyor ve zemânını önceden hesâb
ediyorlar. Çünki Ay, Güneş karşısında olduğu vakt, parlak görünür.
Ay, Erd küresinin gölgesine girince, Güneşden ziyâ alamayıp kararır
ve görünmez, diyorlar. Güneş tutulması da, Ayın Erd ile Güneş
arasına girerek, Erd üzerinde Güneşin görünmesine mâni’ olması
sebebi iledir. Ay tutulması, arabî ayların ortasında, Güneş
tutulması ise, ayın ilk veyâ son günü olur, diyorlar. [Güneş, Erd
ve Ay, karpuz gibi, küre şeklinde olup hepsi, birinci semâda
hareket etmekdedir. Eski fizikciler, yedi seyyâre yıldızdan her
birinin, birer semâda bulunduğunu söylerdi. Hâlbuki, yıldızların
hepsinin yer kürenin de içinde bulunduğu birinci semâda
bulundukları, Tebâreke sûresinde, bildirilmekdedir.] Fen
adamlarının, ikinci kısmdan olan, böyle sözlerine de i’tirâz
etmeyiz. Müslimânların, böyle sözlere inanmaması lâzımdır diyerek,
i’tirâz eden bir kimse, dîne zarar vermeğe ve islâmiyyeti yıkmağa
uğraşmış olur. Çünki, hesâb ve fizik, kimyâ kanûnları ve
tecribeler, bu sözlerin doğruluğunu gösterirken, bunlar islâmiyyete
uygun değildir denirse, fen adamları bu sözlerinde şübhe etmeyip,
bunlara uymayan islâmiyyetin doğru olduğunda şübhe eder. Görülüyor
ki, islâmiyyete yersiz ve yolsuz yardım etmek istiyen câhillerin
zararı, yolu ile hücûm edenlerin zararlarından dahâ büyükdür.
[Medîneli Muhammed Osmân efendi de, 1341 [m. 1923] de İstanbulda
basılmış (Basîret-üs-sâlikîn) kitâbında, Erdin
döndüğünü red etmekde, sahîh hadîslere mevdû’ diyerek de, gençleri
yanıltmakdadır. Hâlbuki islâm âlimleri, dünyânın yuvarlak olduğunu,
döndüğünü, birçok kitâblarında, meselâ Ebû Bekr
Râzî (Küriyet-ül-Erd) kitâbında ve (Şerh-ı
Mevâkıf)de isbât etmişlerdir. Fıkh âlimleri bunun üzerine
mes’eleler kurmuşlardır. Bekara sûresinin 22. ci âyetinde meâlen,
(Rabbiniz Erdı sizin için, yatak gibi
döşedi) buyuruldu. (Tefsîr-i Azîzî)de,
(Üzerinde oturmanız, uyuyabilmeniz için, yeryüzünü sâkin,
hareketsiz yapdı) diyor. Nahl sûresinin onbeşinci âyetinde meâlen,
(Erdın sizi sarsmaması için, üzerinde dağlar
döşedim) buyuruldu. (Sâvî
tefsîri), burada (Erdın hareket etmemesi, size ızdırâb
yapmaması için dağları yaratdı) ve (Beydâvî)de, (Dağlar
yaratılmadan evvel, Erd, yüzü düz küre idi. Dönerken yâhud başka
sebeb ile hareket eder idi. Dağlar yaratılınca, hareketine,
ızdırâbına, sarsılmasına mâni’ oldular) diyor. Mü’min sûresinin 64.
cü âyetinde meâlen, (Allah, Erdı size karâr
yapdı) buyuruldu. (Şeyhzâde), (Abdüllah
ibni Abbâs, karâr menzil, konacak yer demekdir dedi) diyor.
Görülüyor ki, âyet-i kerîmeler ve tefsîrler, Erd yüzünün bir beşik,
yatak gibi, sarsıntısız, râhat olduğunu bildiriyor. Erdın
sarsıntısız, hareketsiz olmasından, bunun mihveri etrâfında
dönmediğini ve güneş etrâfında hareket etmediğini anlamak doğru
değildir. Erdın bu iki hareketi bugün kat’î olarak bilinmekde,
nemâz vaktleri hesâb edilmekdedir. Üçüncü kısmda, 54. cü maddeye
bakınız!] İmâm-ı Gazâlî, sözüne devâm ederek, buyuruyor ki: Kat’î
ve doğru oldukları, hesâb ve tecribe ile anlaşılan hâdiseler
karşısında, âyet-i kerîme ve hadîs-i şerîfleri (Te’vîl
etmek), ya’nî ma’nâlarını çevirip, bunlara uydurmak
lâzımdır. Böyle te’vîller çok yapılmışdır. [Şunu da söyliyelim ki,
âyet-i kerîme ve hadîs-i şerîflere ma’nâ vermek, bizim gibi,
câhillerin işi değildir. Din âlimi olmak, ya’nî dinde söz sâhibi
olmak için, ictihâd derecesine yükselmek lâzımdır. Şimdi dünyâda
böyle bir âlim yokdur. Şimdi, âlim olmıyanlar, çeşidli maksadlarla,
din kitâbları yazıyor ve âyet-i kerîme ve hadîs-i şerîflere, çala
kalem, ma’nâlar verip, Allahü teâlâ böyle söylüyor, Peygamber
“sallallahü aleyhi ve sellem” böyle emr ediyor, diyorlar.
İslâmiyyeti oyun hâline sokuyorlar. Böyle din kitâblarını almamalı,
okumamalıdır. Din âlimlerinin sözlerini değişdirmeden yazan kitâb
bulup okumak lâzımdır. Fekat, ne yazık ki, böyle din kitâbı, bugün
hemen yok gibidir. Din büyüklerinin ismini koyarak, onlardan
terceme diyerek satılan kitâbların çoğunda da, ilâveler,
değişdirmeler veyâ çıkarmalar yapılarak, kitâbların zararlı bir
şekle sokulduğu acı acı görülüyor. Asrlardan beri câhillerin bu
şeklde kitâblar yazmış olduğunu, hele âyet-i kerîme ve hadîs-i
şerîflere, kendi zemânlarındaki, fen bilgilerinden yanlış
olanlarına uydurarak, yanlış ve gülünç ma’nâlar vermiş oldukları,
mevcûd ve hattâ meşhûr ba’zı kitâblarda esefle görülmekdedir.]
İslâm dînine inanmıyanları en çok sevindiren şey, fen ile isbât
edilen, meydânda olan hakîkatleri, müslimânların red etmesi, bunlar
kâfirlikdir, demesidir. Çünki, bu sûretle gençleri aldatmaları çok
kolay olur. Fen adamları, maddenin, hücrenin, canlının ve cansızın
yok iken, sonradan var olduğunu söyledikden sonra, ister denizde
tesâdüfen olsun, ister başka dürlü meydâna gelsin, islâmiyyete
zarar vermez. Çünki, herşeyi yapan Allahü teâlâdır.

Üçüncü kısmdan olan sözleri, islâmiyyetde
açıkça bildirilmiş olanlara uymıyan sözlerdir. Bunların hepsi
faraziyye, ya’nî zan ile veyâ fen perdesi altında, koyu bir
te’assub ve fen yobazlığı ile söyledikleridir. Herşeyin yokdan
yaratılmış olduğu, Âdem aleyhisselâmın çamurdan yapılan bedeninin,
et ve kemiğe dönüp canlanması, Allahü teâlânın var olduğu ve
sıfatları ve kıyâmetde olacak şeyler, tekrâr dirilmek, îmânın
esâslarındandır. Bunlara uymıyan, bunlara olan îmânı bozacak
sözlere inanılmaz. Fen adamı, bunlara uymıyan söz söylemez. Çünki
bunlar, fenne uymıyan şeyler değildir. Herkesi bunlara inandırmak
ve aksini söyliyenleri red etmek lâzımdır).

Âdem aleyhisselâmın evlâdı çoğalarak
Arabistân, Mısr, Anadolu ve Hindistâna yayılmışdı. Nûh
“aleyhisselâm” zemânında tûfanda, hepsi boğularak, yalnız
gemidekiler kurtuldu. İnsanlar bunlardan türedi. Zemânla çoğalarak,
Asya, Afrika, Avrupa, Amerika ve Okyanusyaya, ya’nî bütün yeryüzüne
yayıldı. Bu yayılma, hem karadan, hem büyük gemilerle, denizden
olmuşdu. O zemânlarda Asyadan Amerikaya ve Okyanus adalarına, belki
kara yolları vardı.

Fen ilerledikce, müslimânların, görmeden, akl
ermeden, inandıkları birçok şeyler, birer ikişer, fen yolu ile
anlaşılmakdadır. Meselâ, bugün Avrupa ve Amerikada, mekteblerde,
şöyle okutuluyor: (Eski jeolojik devrlerde, güney kıt’aları
arasında kara yollarının bulunduğu kabûl edilmişdir. Meşhûr
Meteoroloji âlimi Alfred Wegener, Kontinentverschiebung [karaların
kayması] nazariyyesini kurmuş ve beş [bugün için altı] kıt’anın
evvelce birbirine bağlı olup, sonra yavaş yavaş ayrıldıklarını
söylemişdir. Başka bir profesör, kıt’alar arasında köprü gibi kara
parçaları olduğunu, Zoocoğrafik tecribelere dayanarak, iddi’â
etmişdir. Wegenere göre, Paleozoikum ve Mezozoikum devrlerinde,
kıt’alar birbirlerine yapışık idi. Paleozoikum sonuna kadar,
hayvanlar, Cenûbî Amerika ile Afrika, Asya [doğruca Hindistândan]
ve Avustralya arasında kara yolculuğu yapmışlar, Eosenden i’tibâren
Afrikada yaşayan hayvanlar, karadan, Cenûbî Amerikaya geçmişlerdir)
teorileri öğretilmekdedir.

Görülüyor ki, Âdem aleyhisselâmın toprakdan
yaratıldığı ve insanların, yeryüzüne, Sûriye, Irâk ve orta Asyadan
yayıldıkları, fen bilgileri ile de, anlaşılmakdadır. Hâdiseleri
değil de, propagandaları yazan ve hakîkatlere değil de, siyâsî
menfe’atlere koşan ba’zı târîhciler, islâmiyyete ve islâm
büyüklerine, körü körüne hakâret etmekde hâlâ inâd ederken, fen
adamları, fen bilgileri, islâmın büyüklüğünü, doğruluğunu, gün
geçdikce dahâ yakından görmekde ve anlamakdadır].

Allahü teâlâ, Âdem aleyhisselâmda herşeyin bir
nümûnesini, misâlini yaratmışdır. Onda birçok sıfatlar, latîfeler,
kuvvetler vardır. Allahü teâlâ, Onu yaratmadan çok önce, Onun bir
latîfesini, bir sıfatını, uzun zemân için âlem-i misâlde Onun
şeklinde yaratmış, Onun ismini vermiş, Onun bütün işlerini ve
kıyâmete kadar olacak evlâdlarını, ismleri ile birlikde, âlem-i
misâlde meydâna çıkarmışdır. Hepsi zemânlarında yaşamışdır. Hattâ
Cennetlik veyâ Cehennemlik olmuşlar, kıyâmetleri kopmuş, hesâbları
görülmüş, Cennete ve Cehenneme gitmişlerdir. Allahü teâlânın
dilediği çok uzun zemân sonra, Âdem aleyhisselâmın sıfatlarından ve
latîfelerinden başka birisi, yine âlem-i misâlde, evvelki gibi
yaratılıp, bunun da vakti temâm olunca sıfatlarından ve
latîfelerinden, üçüncüsünün devresi başlamışdır. Bunun devresi
bitince, dördüncü sıfat, âlem-i misâlde gösterilmişdir. Böyle devâm
etmiş ve bütün sıfatları ve latîfeleri temâm olunca, en son, bütün
sıfatları ve latîfeleri kendisinde toplamış olan Âdem
“aleyhisselâm”, âlem-i şehâdetde, ya’nî madde âleminde
yaratılmışdır. Allahü teâlâ, kendisini kıymetli eylemişdir. Önceden
gelen yüzbinlerce Âdemler, hep bu Âdem aleyhisselâmın parçaları ve
başlangıçlarıdır. [Güneş doğmadan önce, ziyâsının sıfatlarının
yavaş yavaş görünmesi gibidir.]

Muhyiddîn-i Arabînin “kuddise sirruh”, kırkbin
sene önce ölen dedesi, âlem-i şehâdetdeki dedesinin latîfe ve
sıfatlarından birinin, âlem-i misâldeki varlığı idi. Kâ’be-i
mu’azzamayı âlem-i misâlde tavâf etmişdi. Çünki, her şey gibi,
Kâ’benin de âlem-i misâlde sûreti, benzeri vardır. Bu fakîr, [ya’nî
İmâm-ı Rabbânî “kuddise sirruh”] çok düşünüyor, araşdırıyorum,
âlem-i şehâdetde, bir Âdemden başka göremiyorum. Âlem-i misâldeki
görünüşlerden gayrı birşey bulamıyorum. Kırkbin sene önce
yaşadığını söyleyen kimsenin, ben senin dedelerinden biriyim,
demesi de gösteriyor ki, Âdem aleyhisselâmdan önce bulunan Âdemler,
Âdem aleyhisselâmın latîfelerinin ve sıfatlarının görünüşleridir.
Âdem aleyhisselâmdan başka birer varlık değildirler. Çünki, başka
Âdemin oğulları, bu Âdem aleyhisselâmın oğullarının dedesi
olamaz.

Kalbleri hasta, bilgileri az olan ba’zı
kimseler, bu vak’a ve benzerlerini işitince, tenâsüh sanıyor.
Böylece âlemin kadîm olduğunu, yokdan var edilmediğini söylüyorlar
ve tekrâr yok olacağını, kıyâmetin kopacağını inkâr ediyorlar.
Kendilerini, şeyh, mürşid olarak tanıtan ba’zı dinsizler, tenâsüha
inanıyor. Rûhlar olgunlaşmadan önce, bir bedenden ayrılınca, başka
bir bedene geçer. Kemâle geldikden sonra, insanlara gelmezler,
tenâsüh yolu ile olgunlaşmış olurlar, diyor ve tenâsühü gösteren
birçok hikâyeler uyduruyorlar. Hâlbuki tenâsüha, ya’nî ölen insan
rûhunun başka bir çocuğa geçerek tekrâr dünyâya gelmesine inanmak
küfrdür. Tenâsüh vardır diyen, dîn-i islâma inanmamış olur. Ya’nî,
müslimânlıkdan çıkar. Anlamıyorlar ki, tenâsüh ile rûhlar kemâle
gelirse, Cehennem kimler için olur, kimler azâb görür? Buna
inanmak, Cehennemi inkâr etmek ve hattâ öldükden sonra tekrâr
dirilmeğe inanmamak olur. Zîrâ onlara göre, rûhun olgunlaşmasına
vâsıta olan bedene ihtiyâcı kalmamışdır ki, bedenle haşr olunsun.
Bu yalancı şeyhlerin sözleri, tıbkı, eski felsefecilerin [ve
şimdiki spritizmacıların, medyumların] sözlerine benziyor. Eski
felsefeciler, bedenlerin tekrâr dirileceklerine inanmıyordu. Cennet
ni’metleri ve Cehennem azâbları yalnız rûhlara olacak, diyordu.
Bunlar, o felsefecilerden de dahâ fenâdır. Çünki, onlar tenâsühu
red edip, azâbın sâdece rûha olacağını söyliyorlar. Bunlar ise, hem
tenâsüha inanıyor, hem de âhıret azâbını inkâr ediyor. Bunlara göre
azâb, sâdece dünyâdadır ve rûhların temizlenmesi içindir. [Cinnin
heykellere, hasta ve çocuklara girerek konuşdukları görülmüşdür.
Böyle konuşanları iki rûhlu sanıyorlar. Böyle sanmak da, tenâsüha
inanmak demekdir.]

Süâl: Emîrden “kerremallahü
vecheh” ve ba’zı Evliyâdan “kaddesallahü esrârehümül’azîz” gelen
haberlere göre, bunlar, dünyâya gelmeden yıllarca önce, şaşılacak
işler yapmışlar. Tenâsüh yokdur dersek, bu haberlere nasıl
inanılabilir?

Cevâb: Bu din büyüklerinin yapmış
oldukları işleri, yalnız rûhları yapmışdır. Allahü teâlâ, bunların
rûhlarını insan şekline sokarak, bu şekller, insan gibi iş
görmüşdür. Yoksa, mubârek rûhları, başka bedenlere girmiş değildir.
Tenâsüh ise, bir insan rûhunun, kendi bedenine gelmeden önce, başka
bedene te’alluk etmesine denir. Bir rûhun, beden şekli alması,
tenâsüh değildir. Melekler ve cin de, insan şekline girip birçok
şey yapmakdadır ki, hiç tenâsüh değildir. Bir insana hulûl etmek
değildir. Bir bedene girmek değildir.

Meleklere, cinne çeşidli şekl alabilmek
kuvveti verdiği gibi, Allahü teâlâ çok sevdiği kullarının rûhlarına
da, bu kuvveti vermekdedir. Başka bedene ihtiyâc yokdur. [Havada,
her zemân su buhârı vardır ve görünmez. Kaynar sudan, kazan
borusundan çıkan beyâz sis, buhâr değildir. Çok küçük su
damlacıklarıdır. Renksiz gazlar görünmez. Havadaki renksiz su
buhârı, soğuk sabâhlarda çiğ hâlinde dâneler şeklinde görüldüğü
gibi, rûhlar da, görülecek şekller alabilmekdedir.] İşitdiğimize,
okuduğumuza göre, Evliyâdan bir çoğu, bir ânda çeşidli yerlerde
görülmüş, birbirine uymıyan işler yapmışlar. Burada da latîfeleri,
insan şekline girmekde, başka başka bedenler hâlini almakdadır.
Bunun gibi, meselâ Hindistânda oturan ve şehrinden hiç çıkmamış
olan bir Velîyi, hâcılar Kâ’bede görüp konuşduklarını, başkaları
da, meselâ aynı günde İstanbulda, bir kısm kimseler de, bu Velî
ile, yine o gün, Bağdâdda görüşdüklerini söylemişlerdir. Bu da, o
Velînin latîfelerinin muhtelif şekller almasıdır. Ba’zan o Velînin
bunlardan haberi olmaz. Seni gördük diyenlere, yanılıyorsunuz, o
zemân, evimde idim. O memleketlere gitmemişdim, o şehrleri
bilmiyorum ve sizleri de tanımıyorum der. Yine bunlar gibi, güç
hâlde bulunan kimseler, korku ve tehlükelerden kurtulmak için, ölü
veyâ diri olan ba’zı Evliyâdan yardım istemişdir. O büyüklerin,
kendi şekllerinde olarak, hemen orada bulunduklarını ve imdâdlarına
yetişdiklerini görmüşlerdir. Bu Evliyânın “kaddesallahü teâlâ
esrârehümül’azîz”, yapdıkları yardımdan ba’zan haberi olmakda,
ba’zan da olmamakdadır. [Bu hâl, bilhâssa muhârebelerde
görülmüşdür.] Böyle yardımları yapanlar, o din büyüklerinin rûhları
ve latîfeleridir. Latîfeleri ba’zan, bu âlem-i şehâdetde, ba’zan da
âlem-i misâlde şekl almakdadır. Nitekim Peygamberimizi “sallallahü
aleyhi ve sellem” bir gecede, binlerce kimse, rü’yâda görüp
istifâde etmekdedir. Bu gördükleri, hep Onun “sallallahü aleyhi ve
sellem” latîfelerinin ve sıfatlarının âlem-i misâldeki şeklleridir.
Yine bunlar gibi, sâlikler, mürşidlerinin âlem-i misâldeki
sûretlerinden istifâde ederler ve bu yolla müşkillerini
çözerler.

Ehî-zâde Abdülhalîm
efendi (Riyâdüssâdât fî isbât-il-kerâmât lil-Evliyâ-i
hâlel-hayât ve ba’del-memât) kitâbında Evliyânın vefâtdan
sonra da kerâmetleri olduğunu isbât etmekdedir.

Ba’zı Evliyânın kümûn ve bürûz etmesi,
(Tenâsüh) değildir. Çünki, tenâsühde rûh, ikinci bir bedene hayât
vermek, onda his ve hareket hâsıl etmek için te’alluk eder. Bürûz
etmekde ise, rûhun başka bir bedene te’alluk etmesi; bunları hâsıl
etmek için değil, bu bedeni olgunlaşdırmak, derecesini yükseltmek
içindir. Nitekim cin de, bir insana te’alluk eder, onda bürûz eder.
Fekat, bu te’alluku, bu kimseye hayât vermek için değildir. Çünki,
bu kimse, cin te’alluk etmeden önce diridir ve duyar, hareket eder.
Te’allukdan sonra, bu kimsenin hareketleri ve ba’zı sözleri, o
cinnînin sıfatlarının, hareketlerinin görünmesidir. Evliyânın
büyükleri “kaddesallahü teâlâ esrarehümül’azîz” kümûn ve bürûz
için, birşey söylememiş, böylece, câhilleri yanlış inanışlara
sürüklemeğe sebeb olmamışlardır.

Bu fakîre “rahmetullahi aleyh” göre, kümûn ve
bürûza lüzûm yokdur. Bir Velî, bir câhili terbiye etmek,
yetişdirmek için, onda bürûz etmeksizin, Allahü teâlânın verdiği
bir kuvvetle, kendi yüksek sıfatlarını, o kimseye aks etdirir.
Teveccüh ve iltifât buyurarak, o iyi sıfatları onda yerleşdirir.
Böylece, o aşağı derecedeki insan, yükselerek kâmil olur. Âdî
sıfatlardan kurtulup iyi sıfatlara kavuşur. Bunun için de, kümûn ve
bürûza hiç hâcet yokdur. Bu, öyle büyük bir ni’metdir ki, Allahü
teâlâ, dilediği kimselere ihsân eder. Onun ni’metleri, ihsânları
pek çokdur.

Ba’zı kimseler de, rûhlar nakl edilir diyor.
Bir rûh, kemâle erdikden sonra, kendi bedenini bırakıp başka bir
bedene girebilir diyor. Misâl olarak, bu kemâle ermiş, bu kuvveti
kazanmış bir zâtın komşusu bulunan bir genç ölmüşdü. Bu zâtın rûhu,
ihtiyârlamış olan bedeninden ayrılıp, gencin ölü bedenine girdi.
İhtiyârın bedeni ölüp, genç dirildi, diyorlar. Böyle sözler, doğru
değildir. Tenâsüha dayanan hikâyelerdir. Çünki, bir rûhun ölü bir
bedene hayât vermesi için te’alluk etmesi, tenâsüh demekdir. Rûh
naklinin tenâsühden farkı, tenâsüha inananlar, rûhun, noksan
olduğunu, tenâsüh yolu ile kemâl bulduğunu sanıyor. Bunlar ise,
rûhu kâmil bilip kemâle erdikden sonra, başka bedene nakl
edebiliyor, diyor. Bu fakîre göre, rûhun nakline inanmak, tenâsüha
inanmakdan dahâ kötüdür. Çünki, tenâsüh, rûhu olgunlaşdırmak
içindir diyorlar. Bu sözleri yanlış olmakla berâber, rûh kemâle
erdikden sonra, başka bedene niçin geçsin? Kemâl bulan kimse,
dünyâyı seyr ve temâşâ için genç bedenlere neden nakl etsin? Kemâl
bulan rûh, bedenlere girmek değil, bedenlerden kurtulmak ister.
Çünki, rûhun bedene te’alluk etmesinden maksad ele geçmiş, kemâl
hâsıl olmuşdur. Bundan başka, rûh naklinde, birinci beden ölerek
ikinci beden dirilmekdedir. Hâlbuki, birinci bedenin, kabrde azâb
veyâ sevâb görmesi lâzımdır. İkinci bedenin tekrâr dirilmesi,
dünyâda, kıyâmet kopup, haşr olması demekdir. Bilmiyorum ki, rûh
nakline inananlar, kabr azâbına ve kıyâmet gününe îmân ediyorlar
mı? Yazıklar olsun ki, böyle îmânsızlar, kendilerini din adamı
tanıtmış, kitâbları, mecmû’aları ile, millete müslimânlık öğretmeğe
kalkışmışlardır. Gençleri, kendileri gibi dinsiz, îmânsız yapmağa
çalışıyorlar. Yâ Rabbî, bizleri böyle yazılara inanmakdan,
aldanmakdan koru! Sevgili dînimizden, kıymetli îmânımızdan ayırma!
Bu küfr ve şaşkınlıkdan insanı ancak sen korursun.

EK: Sırası
gelmişken, (Âlem-i misâl) için de, birkaç şey
bildireyim: Âlem-i misâl, bütün âlemlerin en genişidir. Âlemlerin
hepsinde bulunan herşeyin, âlem-i misâlde bir sûreti, bir görünüşü
vardır. Akla, hayâle gelen şeylerin, ma’nâların, düşüncelerin de bu
âlemde bir sûreti vardır. Âlimlerimiz, Allahü teâlânın misli,
benzeri yokdur, fekat misâli vardır demişlerdir. Bu fakîr,
mektûblarımda yazmışımdır ki, tâm tenzîh mertebesinde, misli
olmadığı gibi, misâli de yokdur. Nahl sûresinde, (Allahü
teâlâ için misâller getirmeyin) meâlindeki âyet-i kerîme,
bu mertebeye işâret etmekdedir. İnsana, (Âlem-i
sagîr) denir. Âlem-i kebîrdeki herşeyin, insanda bir
nümûnesi vardır. Âlem-i misâlin de, âlem-i sagîrdeki nümûnesi,
benzeri, insanın hayâlidir. Çünki, herşeyin hayâlimizde bir sûreti
vardır. Tesavvuf yolunda ilerleyen sâliklerin, hâllerinin,
derecelerinin de hayâlde birer sûreti vardır. Sâliklere, hâllerini
haber veren hayâldir. Hayâl olmasaydı veyâ vazîfesini yapmasaydı,
tesavvufcular, hâllerini bilemezdi. Bunun içindir ki, zıllerin,
görünüşlerin üstündeki mertebelere ilerleyenler, kendi hâllerine
câhil ve şaşkın olur. Çünki, insan hayâli, zıllerin sûretini
gösterebilir. Hayâl zıllin dışına çıkamaz. Zât-i ilâhînin âlem-i
misâlde sûretinin olmadığını bildirmişdik. Âlem-i misâlin örneği
olan hayâlde, sûret-i ilâhî olabilir mi? Bunun için, Zât-ı ilâhîden
insanın nasîbi, ancak cehldir, bilmemekdir. Bilinmeyen şey için,
birşey söylenemez. Bundan dolayı, (Allahü teâlâyı tanıyanların
dilleri söyleyemez) buyurmuşlardır. Bilinen şey anlatılır. Bundan
dolayı, zıller âleminde çok şeyler söylenir. Zıl âleminden
çıkanların dili söylemez olur. Allahü teâlânın fi’llerinin,
sıfatlarının, ismlerinin zıllerine ve asllarına yükselenlerin
hâlleri, işte böyledir. Görülüyor ki, hayâlde bulunabilen herşey,
zılden hâsıl olmakdadır. Fekat, matlûbun [ya’nî Zât-ı ilâhînin]
nişânları, alâmetleri
olduklarından (İlm-ül-yakîn) denilen bilgiye sebeb
olurlar. (Ayn-ül-yakîn) ve (Hakk-ul-yakîn) denilen
bilgiler, zıllerin üstünde, hayâlin dışında hâsıl olan bilgilerdir.
Hayâl bilgilerinden kurtulmak için, tesavvufun (Seyr-i
enfüsî) dediği yolu ve dereceleri de, (Seyr-i
âfâkî) denilen yol gibi aşmak, âfâk ve enfüsün dışında
ilerlemek lâzımdır. Evliyânın çoğu, ancak öldükden sonra, buraya
varmakdadır. Bu dünyâ hayâtında, hayâlden kurtulmaları imkânsızdır.
Evliyânın büyüklerinden, pek az seçilmişleri, bu dünyâ hayâtında
iken, bu devlete erdirmekle şereflendirirler. Dünyâda oldukları
hâlde, bilgilerine hayâl karışmaz. Hayâl araya girmeden matlûba
kavuşurlar. Başkalarına, şimşek gibi çakıp geçen Zât-ı ilâhînin
tecellîleri, bu büyüklere dâimî olur. (Vasl-ı uryânî)ye
kavuşurlar.

Ni’mete kavuşanlara, bol bol,
âfiyet olsun,

Zevallı, fakîr âşıklar, birkaç lokmayla doysun!

Süâl: Ba’zı kimseler, uykuda,
rü’yâda, âlem-i misâl ve hayâlin sûretlerini görerek, kendilerini
büyük bir hükümdâr veyâ yüksek mevkı’ sâhibi görür. Veyâhud büyük
din âlimi olmuş, herkes, ilm öğrenmek için, etrâfına toplanmış
görür. Hâlbuki, âlem-i şehâdetde, ya’nî uyanık iken, bunların
hiçbiri hâsıl olmamakdadır. Böyle rü’yâlar doğru mudur, yoksa aslı,
esâsı yok mudur?

Cevâb: Böyle rü’yâlar boş ve
esâssız değildir. Bu rü’yâyı gören kimsede, mevkı’ sâhibi olmak,
âlim olmak hâli ve kâbiliyyeti var demekdir. Fekat, kuvveti az
olup, âlem-i şehâdetde hâsıl olacak kadar değildir. Eğer, bu hâl,
zemânla kuvvetlenirse, Allahü teâlânın lütfu ile, âlem-i şehâdetde
de hâsıl olur. Eğer âlem-i şehâdetde hâsıl olacak kadar
kuvvetlenmezse âlem-i misâlde görünmekle kalır. Kuvveti mikdârınca,
orada görünür. Tesavvuf yolunun sâliklerinin rü’yâları da böyledir.
Kendilerini yüksek makâmlarda, Velîlerin mertebelerinde görürler.
Bu hâl, âlem-i şehâdetde nasîb olursa, pek büyük ni’metdir. Yok
eğer, âlem-i misâlde görünmekle kalırsa, hiç kıymeti yokdur.
Çöpçüler, hammallar, rü’yâda, kendilerini hâkim, pâşa görür.
Hâlbuki, uyanık iken, ellerine birşey geçmez. Rü’yâları üzülmekden,
pişmânlıkdan başka birşeye yaramaz. O hâlde, rü’yâlara güvenmemeli,
uyanık iken ele geçene sevinmelidir.

Ben güneşi severim, ne dersem
ondan derim,

Geceyle işim yokdur, ben rü’yâyı neylerim.

Bunun içindir ki, büyüklerimiz rü’yâlara
ehemmiyyet vermemiş, talebenin rü’yâsını ta’bîr etmeğe lüzûm
görmemişlerdir. Uyanık iken ele geçene kıymet vermişlerdi. Bundan
dolayı, devâmlı görünenlere ehemmiyyet vermişler, hiç gayb olmıyan
huzûru, kazanc bilmişlerdi. Allahü teâlâdan başka herşeyi unutmak,
hiçbir şeyi hâtırlamamak, bunlar için dâimî idi. Başlangıcında
nihâyetde ele geçecekler derc edilmiş olanlara, bu kemâller zor ve
uzak değildir.
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MEKTÛB


Bu mektûb, Molla Bedreddîne yazılmışdır. Âlem-i
ervâh ve âlem-i misâl ve âlem-i ecsâd üzerinde bilgi vermekde, kabr
azâbını anlatmakdadır:

Allahü teâlâya hamd olsun. Onun seçdiği,
sevdiği kimselere selâm olsun! Diyorsunuz ki, rûh bu bedene
bağlanmadan önce, âlem-i misâlde idi. Bedenden ayrıldıkdan sonra
da, âlem-i misâle gidecekdir. Bunun için, kabr azâbı âlem-i misâlde
olacakdır. Âlem-i misâldeki elemi, acıları, rü’yâda duymak gibi
olacakdır. Sonra, bu bilginin çeşidli kolları vardır. Eğer izn
verirseniz, bu konuda size çok şeyler yazarım.

Cevâb: Böyle hayâller, aslsız
sözler, doğru olmakdan çok uzakdır. Böyle düşüncelerin, sizi doğru
yoldan sapdırmasından korkuyorum. Hiç vaktim yok ise de, bu konuda
birkaç kelime yazmak için kendimi zorlayacağım. İnsanları doğru
yola kavuşduran, yalnız Allahü teâlâdır.

Kıymetli kardeşim! Mümkinler âlemini, ya’nî
mahlûkları, üç kısma ayırmışlardır: (Âlem-i ervâh), (Âlem-i
misâl) ve (Âlem-i ecsâd). Âlem-i
misâle (Âlem-i berzah) da demişlerdir. Çünki bu
âlem, (Âlem-i ervâh) ile (Âlem-i
ecsâd) arasındadır. Bu âlem, ayna gibidir. Diğer iki
âlemdeki hakîkî varlıklar ve ma’nâlar, bu âlemde latîf şekllerde
görünürler. Çünki, iki âlemdeki her hakîkate ve her ma’nâya uygun
birer şekl, heyet, bu âlemde bulunur. Bu âlemde, kendiliğinden
hiçbir hakîkat, hiçbir madde ve ma’nâ yokdur. Buradaki şekller,
heyetler, öteki âlemlerden aks eden görüntülerdir. Aynada hiçbir
şekl ve sûret yokdur. Aynada bir şekl görünürse, başka yerden gelen
bir görünüşdür. Âlem-i misâl de böyledir. Bu iyi anlaşılınca, deriz
ki, rûh bu bedene te’alluk etmeden önce, kendi âleminde idi. Rûh
âlemi, âlem-i misâlden dahâ üstündür. Rûh, bedene te’alluk edince,
bedene âşık olarak, bu madde âlemine iner. Âlem-i misâl ile bir
ilgisi yokdur. Rûh bu bedene te’alluk etmeden, ilgilenmeden önce,
âlem-i misâl ile ilgisi olmadığı gibi, bedene olan ilgisi bitdikden
sonra da, bu âlem ile ilgisi olmaz. Şu kadar var ki, Allahü
teâlânın dilediği zemânlarda, rûhun ba’zı hâlleri, bu âlemin
aynasında görünür. Rûhun hâllerinin iyiliği, kötülüğü buradan
anlaşılır. Keşf ve rü’yâlar, böyle hâsıl olmakdadır. İnsanın
hisleri, duyguları gayb olmadan da, âlem-i misâldeki şeklleri
gördüğü çok olmuşdur. Rûh, bedenden ayrıldıkdan sonra, ulvî ise,
yükselir. Süflî ise, alçalır. Âlem-i misâl ile bir ilişiği olmaz.
Âlem-i misâl, görünen bir âlemdir. Bir varlık âlemi değildir.
Varlık âlemleri ikidir. Âlem-i ervâh ve Âlem-i ecsâd. Ya’nî rûh
âlemi ile madde âlemi, varlık âlemidir. Bunlarda bulunan şeyler,
yalnız görünüş değildir. Kendileri de vardır. Âlem-i misâlde ise,
hiçbir varlık yokdur. Yalnız, âlem-i ervâhda ve âlem-i ecsâdda
bulunan varlıklar için bir ayna gibidir. Rü’yâda, âlem-i misâldeki
elem, acı, sıkıntı görünür. Bu da, görenin hak etdiği azâbın,
âlem-i misâldeki görüntüsünün görülmesidir. Onu gafletden
uyandırmak için, kendini düzeltmesi için, kendisine
gösterirler.

Kabr azâbı, rü’yâda, âlem-i misâldeki
görüntüleri görmek değildir. Kabr azâbı, rü’yâ gibi değildir. Kabr
azâbı, azâbın görüntüsü değildir. Azâbın kendisidir. Bundan başka,
rü’yâda görülen acı, azâb, azâbın kendisidir denilse bile,
dünyâdaki acılar, azâblar gibidir. Kabr azâbı ise, âhıret
azâblarındandır. Birbirlerine hiç benzemezler. Çünki, dünyâ
azâbları, âhıret azâbları yanında hiç kalır. Allahü teâlâ, o
azâblardan bizi korusun! Eğer, âhıret azâblarından bir kıvılcım
dünyâya gelse, herşeyi yakar, yok eder. Kabr azâbını, rü’yâda
görülen azâb gibi sanmak, kabr azâbını bilmemekden, anlamamış
olmakdan ileri gelmekdedir. Azâbın kendisi ile, görünüşünü
karışdırmakdan hâsıl olmakdadır. Böyle yanlış düşünmek, dünyâ azâbı
ile âhıret azâbını aynı sanmakdan da olur. Böyle sanmak, pek
yanlışdır. Yanlış ve bozuk olduğu meydândadır.

Süâl: Zümer sûresinin kırkikinci
âyetinin meâli, (Allahü teâlâ, insan ölürken rûhunu
bedeninden ayırır. Ölmediği zemân, uykuda da, rûhunu
ayırır)dir. Bu âyet-i kerîmeden anlaşılıyor ki, insan ölürken
rûhu ayrıldığı gibi, uyurken de ayrılmakdadır. Böyle olunca,
rü’yâdaki azâbı, dünyâ azâblarından saymak, kabr azâbını ise,
âhıret azâblarındandır demek nasıl doğru olur?

Cevâb: Uykuda iken, rûhun bedenden
ayrılması, bir kimsenin, geziye, eğlenmek için, kendi vatanından,
gülerek, sevinerek ayrılmasına benzer ki, gezdikden sonra, sevinç
içinde yine vatanına döner. Rûhun gezinti yeri, âlem-i misâldir. Bu
âlemde görecek meraklı ve tatlı şeyler vardır. Ölürken rûhun
ayrılması böyle değildir. Bu ayrılık, vatanı yıkılan, evleri,
binâları yok olan kimsenin vatanından ayrılması gibidir. Bunun
içindir ki, uykudaki ayrılmasında, sıkıntı ve acı yokdur. Tersine,
sevinç ve râhatlık vardır. Ölürken ayrılmasında ise, çok acılar ve
güçlükler hâsıl olur. Uyuyan insanın vatanı dünyâdır. Ona,
dünyâdaki işler gibi iş yaparlar. Ölen kimsenin ise, vatanı
yıkılır. Âhırete göç eder. Ona âhıret işleri yaparlar. Bunun
içindir ki, [Deylemînin “rahmetullahi aleyh” bildirdiği hadîs-i
şerîfde], (İnsan ölünce, kıyâmeti kopmuş
olur)buyuruldu.

Sakın, hayâlde hâsıl olan keşflere ve âlem-i
misâlde görünen şeylere aldanarak, (Ehl-i sünnet ve
cemâ’at) fırkası âlimlerinin bildirdikleri i’tikâddan
ayrılmayınız! Allahü teâlâ, o büyük âlimlerin çalışmalarına bol bol
mükâfât versin! Rü’yâlara, hayâllere aldanmayınız! Çünki, bu
kurtuluş fırkasına uymadıkca, âhıretde azâblardan kurtulmak
düşünülemez. Kıyâmetde kurtulmak istiyenler, kendi görüşlerini
bırakarak, bu büyüklere uymağa canla başla çalışmalıdır. [Ehl-i
sünnet fırkası âlimlerinin bildirdikleri doğru i’tikâdı anlatan,
her lisânda binlerce kitâb yazılmışdır. Arabî (Emâlî
kasîdesi) ve bunun arabî şerhi
olan (Nuhbe)kitâbı ve fârisî (Türpüştî
risâlesi) meşhûrdur. Türkçe (Birgivî
vasıyyetnâmesi) ve Hüseyn Hilmi Işıkın (Ehl-i
sünnet kasîdesi) çok fâidelidir. Bu
kasîde (Fâideli Bilgiler) ve (Cevâb
Veremedi)kitâblarında mevcûddur.] Habercinin vazîfesi,
bildiğini söylemekdir. Yazınızdaki gevşekliği görünce,
hayâllerinize kapılarak, bu büyüklere uymak se’âdetinden ayrılmak
felâketine düşeceğinizden ve kendi keşflerinizin akıntısına
kapılacağınızdan çok korkdum. Nefslerimizin kötülüklerinden ve
işlerimizin bozukluğundan Allahü teâlâya sığınırız. Şeytân, büyük
düşmanımızdır. Doğru yoldan kaydırıp sapdırmaması için, çok uyanık
olmalısınız! Ayrılık bir sene olmadan, Resûlullahın “sallallahü
aleyhi ve sellem” sünnetine [ya’nî Ehl-i sünnet fırkası âlimlerinin
gösterdikleri yola] uymak için yapdığınız titizlikler ve
kurtuluşun, ancak o büyüklerin yoluna sarılmakda olduğunu gösteren
çalışmalarınız ne olmuş? Bunlar ne çabuk unutulmuş. Hayâllerinizin
arkasında sürükleniyorsunuz. Sizinle buluşmamızın çok gecikeceği
anlaşılıyor. Yaşayışına öyle düzen vermelisin ki, kendini kurtarmak
ümmîdi yok olmasın! Yâ Rabbî! Bizlere merhamet et! İşlerimizin iyi
olmasını nasîb eyle! Doğru yolda bulunanlara bizden selâm
olsun.
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Bu mektûb Muhammed Ma’sûm “kuddise sirruh”
tarafından, mirzâ Ubeydüllah beğe yazılmışdır. Nasîhatin lâzım
olduğunu, cihâdın kıymetini bildirmekdedir:

Ba’zıları zan eder ki, tesavvuf, kendi hâline
bakıp, başkasına karışmamak, kimseye ilişmemekdir. Bu, doğru
değildir ve dinde yara açmağa sebeb olur. Böyle söyleyen, acabâ
tesavvuf adamı ve tesavvufcu sözü deyince, kimleri hâtırlıyor?
Eğer, Ebû Bekr-i Sıddîka “radıyallahü anh” bağlanan büyükleri demek
istiyorsa, bu büyüklerin yolu, sünnet-i seniyyeye yapışmak ve
bid’atlerden kaçmak olduğu, kitâblarında yazılıdır.
Hâlbuki, (Emr-i ma’rûf) ve (Nehy-i
münker) ve (Buğd-ı
fillâh) ve (Cihâd-ı fî
sebîlillâh), Peygamberimizin “sallallahü aleyhi ve sellem”
sünnetinden, belki islâmiyyetin vâciblerinden ve farzlarındandır. O
hâlde, emr-i ma’rûfu terk etmek, bu büyüklerin yolunu terk etmek
olur. Nitekim, bunlardan İmâm-ı Muhammed Behâeddîn-i Buhârî
“kuddise sirruh” (Bizim yolumuz urve-i vüskâya yapışmak, ya’nî
Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve sellem” yolunda ve Onun
Eshâbının izinde gitmekdir) buyurdu. Bunun içindir ki, bu yolda az
bir iş, büyük kazanç hâsıl ediyor. Bu yoldan ayrılan, büyük
tehlükelere düşüyor. Eğer tesavvuf, emr-i ma’rûfu terk etmek
olsaydı, tesavvufun reîslerinden olan Muhammed Behâeddîn-i Buhârî
“kuddise sirruh” kendi hocası, üstâdı olan Seyyid Emîr Gilâl
hazretlerine emr-i ma’rûfda bulunmazdı. Hocasına karışmak edebe
muhâlif iken, yine emr-i ma’rûf yapdı ve Buhârânın âlimlerini
toplayarak, Allahü teâlânın ismini yüksek sesle tekrâr etmenin
islâmiyyetde makbûl olmadığını, hepsinin huzûrunda isbât etdi ve
hocasına bundan vazgeçmesinin lüzûmunu bildirdi. Hocası da, dîni
güzel ve doğru söze âşık olduğundan, kabûl edip, terk eyledi.
Tesavvuf ehli, insanı necâta kavuşduracak ve helâke götürecek
şeyleri bildirmek için, binlerle kitâb yazdı. Bu çalışmaları, emr-i
ma’rûf değildir de nedir? Tesavvuf büyüklerinden hâce Mu’înüddîn-i
Çeştîye hocası, (Dostun yolu çok ince ve tehlükelidir. Herkese
nasîhat et ve tehlükeyi bildir!) buyurmuşdu. Şeyh-i ekber
Muhyiddîn-i Arabî “kuddise sirruh” vahdet-i vücûdü dünyâya yaydığı
hâlde, zemânındaki sôfîleri simâ’ ve raksdan ya’nî mûsikîden ve
dans etmekden niçin men’ ediyordu? Bir kısmı itâ’at edip vazgeçdi.
Bir çoğu da dinlemedi, vazgeçmedi. Fekat, kabâhatlerini i’tirâf
eder oldular. [(Hadîka)da ve Ehî
Çelebî (Hediyye) kitâbında buyuruyor ki, (Emr-i
ma’rûf yapmak farzdır. Ancak, münkere, fitneye yol açan emr-i
ma’rûfu yapmamak lâzım olur).]

Gavs-i samedânî seyyid Abdülkâdir-i Geylânî
“kuddise sirruh” (Gunyet-üt-tâlibîn) kitâbında,
uzun uzadıya emr-i ma’rûfu anlatıyor. Bir yerinde diyor ki: (Bir
kimse, bir günâh işliyeni görüp de men’ edince, kendine zarar
gelmek ihtimâli bulunduğu zemân, acabâ men’ etmesi câiz olur mu?
Bize kalırsa olur. Hattâ çok kıymetli olur. Allahü teâlâ için
kâfirlerle cihâd etmek gibi sevâb verilir. Hele zâlim hükûmet
adamları elinden mazlûmu kurtarmak ve memleketi kâfirlik kapladığı
bir zemânda îmânı izhâr için olunca, böyle zemânlarda, nehy-i
münker yapılmasını ulemâ da söylüyor) buyuruyor. Evliyânın
büyükleri, sôfiyyenin imâmları, emr-i ma’rûfu ve nehy-i münkeri
terk edici olsalardı, kitâblarında bunları yazarlar mı ve bu derece
mübâlega ederler mi idi? Abdülkâdir-i Geylânî hazretleri buyuruyor
ki: Kur’ân-ı kerîme ve hadîs-i şerîflere ve akla uygun
şeylere (Ma’rûf), bunlara uymıyan
şeylere (Münker) denir. [(Hadîka)da dil
âfetlerini anlatırken buyuruyor ki, (Nass ile ve müctehidlerin
sözbirliği ile yasak edilen şeylere (Münker)denir).]
Bunun beheri iki kısmdır. Birinci kısm ma’rûf ve münkerler meydânda
olup, âlim olan ve olmayan bunları bilir. Beş vakt nemâz kılmak,
Ramezân-ı şerîf ayında oruc tutmak, zekât vermek, hac etmek gibi
şeylerin farz olduğu (Ma’rûf) ve zinâ, alkollü
içkilerin içilmesi, hırsızlık, yankesicilik, fâiz alıp vermek,
başkasının malını gasb etmek ve bunlar gibi şeylerin harâm
olduğu (Münker)dir. Bunları her mü’minin emr ve nehy
etmesi lâzımdır. İkinci kısmı, yalnız âlimler bilir. Allahü teâlâ
için, ne gibi şeylere ve nasıl inanmak lâzım olduğu gibi. Bu kısmda
olanları, âlimler emr ve nehy eder. Eğer bir âlim, bunları bildirdi
ise, âlim olmayanın da, gücü yeterse, bildirmesi câiz olur.
Münkerin ikinci kısmı, dahâ ziyâde îmânda, i’tikâdda olan
bozukluklardır. Her mü’minin Ehl-i sünnet i’tikâdına yapışması,
bozuk îmândan, ya’nî dalâletden, i’tikâdda bid’atden kaçınması
lâzımdır. Din bilgilerinde âlim olmıyan kimse, bid’at sâhibleri ile
münâkaşa etmemeli, onlardan uzaklaşmalı, selâm vermemelidir.
Bayramlarda, sevinçli zemânlarda ziyâretlerine gitmemeli,
cenâzelerine nemâz kılmamalı, onlara acımamalıdır. İ’tikâdları
bozuk olduğu için, onları sevmemeği ibâdet bilmelidir. Resûlullah
“sallallahü aleyhi ve sellem”, bir hadîs-i
şerîfde, (Îmânında veyâ ibâdetinde bid’at, bozukluk bulunan
bir kimseye, Allah için sert bakanın kalbini, Allahü teâlâ îmânla
doldurur ve korkudan korur) buyurdu.

[(Kenz-i mahfî)de diyor ki, (Cehl ve
hayvâniyyet, ya’nî bid’at ve fısk çoğalan yerlerde oturmak nehy
olundu. Dînini muhâfaza için hicret eden Cennet ile müjdelendi. Bir
mahallede sâlih, ârif kimse kalmayıp, fesâd ve bid’at artınca,
başka mahalleye hicret etmek veyâ böyle bir şehrden başka şehre
hicret etmek vâcib olur. Bütün şehrlerde, müslimânlara
saldırılıyorsa, başka islâm memleketine hicret edilir. Böyle bir
idâre yoksa, insan haklarına riâyet edilen, ibâdet etmek serbest
olan bir memlekete yerleşmek lâzım olur. İkinci kısm, otuzsekizinci
maddeye bakınız! Zîrâ onların arasında bulunan, gelecek belâya
ortak olur. Enfâl sûresinin yirmibeşinci âyet-i kerîmesinde
meâlen, (Zulm edenlere ve etmiyenlere birlikde gelen fitne
ve belâdan korkunuz, sakınınız) buyuruldu.)]

Tesavvuf büyüklerinden Fudayl bin Iyâd
“rahmetullahi teâlâ aleyh”, (Bid’at söyleyenleri ve yapanları
sevenlerin ibâdetlerini, Allahü teâlâ kabûl etmez ve kalblerinden
îmânlarını çıkarır. Bid’at sâhibini sevmeyenin ibâdeti az olsa da,
Allahü teâlânın bunu afv buyurmasını ümmîd ederim. Yolda bid’at
sâhibine karşı gelirsen, yolunu değişdir) ve (Süfyân bin Uyeyneden
işitdim, buyurdu ki, bid’at sâhibinin cenâzesinde bulunan kimseye
cenâzeden ayrılıncaya kadar, Allahü teâlâ gazab eder) buyurdu.
Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem” (Bir kimse, bir
bid’at meydâna çıkarsa veyâ bir bid’ati işlese, Allahü teâlânın ve
meleklerin ve bütün insanların la’neti, onun üzerine olsun. Onun ne
farzları, ne de, nâfile ibâdetleri kabûl olmaz) buyurdu.
Abdülkâdir-i Geylânînin sözü burada temâm oldu.

Sôfiyye-i kirâmın yolu kimseye karışmamak
olsaydı, bunların birisi (Sôfiyye arasından nikâr kalkınca bunlarda
hayr kalmaz) buyurmazdı. Şeyh-ul islâm Hirevî Abdüllah Ensârî
buyurdu ki, (Sôfiyye arasında emr-i ma’rûfa ve nehy-i münkere nikâr
denir). [Nikâr kalkınca diyen, Ebül-Hasen Alî bin Muhammed Müzeyyen
olduğu, (Nefehât)de Ebû Sa’îd-i Harrâz anlatılırken
yazılıdır.] Sôfiyye-i aliyyeye bu sûretle iftirâ eden, düşünmüyor
mu ki, Kur’ân-ı kerîm ve hadîs-i şerîfler, kıyâmetdeki sevâblar ve
azâblarla doludur. Günâh işliyenlere hâzırlandığı bildirilen
şiddetli azâblara inanan kimse, din kardeşini bu tehlükeden
kurtarmak istemez mi? Ona, elîm azâbdan kurtulmak yolunu göstermez
mi? Bir a’mânın yolunda kuyu veyâ ateş bulunursa, yâhud bir kimse,
başka bir dünyâ tehlükesine düşerse, bunlar elbette bu kimseye
bildirir ve kurtuluş yolunu gösterir. Kendi hâline bırakmazlar. O
hâlde, dahâ elîm ve şiddetli ve sonsuz olan âhıret azâbını niçin
bildirmesinler ve kurtuluş yolunu göstermesinler? Bildirmeyen ve
göstermeyen, âhıret azâbını kabûl etmiyor, inanmıyor ve kıyâmet
gününe îmân etmiyor demekdir.

Allahü teâlâ, kimseye karışılmamasını
sevseydi, Peygamberleri göndermez, dinleri bildirmez, insanları
islâm dînine da’vet etmez ve diğer dinlerin yanlış, bozuk olduğunu
haber vermezdi ve geçmiş Peygamberlere inanmayanları azâblarla
helâk eylemezdi. Herkesi kendi hâline bırakır, kimseye birşey emr
etmez ve inanmayanlara azâb yapmazdı. Allahü teâlâ, müslimânlara
[ya’nî islâm devletine, insanların islâmiyyeti işitmelerine,
müslimân olmalarına mâni’ olan] kâfirler ile cihâd etmeği niçin emr
eyledi? Hâlbuki, cihâdda kâfirler için eziyyet ve ölüm olduğu gibi,
müslimânlara da vardır. Kur’ân-ı kerîmde ve hadîs-i şerîflerde
cihâd için ve cihâd eden devletler için ve şehîdler için
fazîletler, meziyyetler ne sebebden bildirildi? İslâm düşmanlığı
yapan zâlim krallara saldırmak, onlara sıkıntı vermek ve Allahü
teâlânın bu mahlûklarını harâb etmek, niçin emr olundu? Nitekim
insana, kendi nefsine düşmanlık etmesini ve nefslerin, Allahü
teâlâya düşman olduğunu bildirdi ve nefs ile cihâd etmeğe cihâd-ı
ekber ismini verdi ve Allahü teâlâ neden rızâsını ve yakınlığını bu
cihâda bağladı? Allahü teâlâ, niçin nefsleri kendi başına
bırakmadı? Demek ki bunlar, Allahü teâlânın düşmanlarıdır. Allahü
teâlâ, düşmanlarından intikâm alınmasını istemekdedir. Allahü teâlâ
nihâyetsiz merhametinden dolayı, evvelâ Peygamberleri
“aleyhimüssalevâtü vetteslîmât” sonra bunların yerine, Evliyâyı ve
Ulemâyı da’vetci gönderdi. Bunların dilleri ve kalemleri ile
sevâblarını ve azâblarını bildirerek, özre ve behâneye yol
bırakmadı. Allahü teâlânın irâdesini ve âdetini kimse değişdiremez.
Hakîkati bilmeyenlerin ve görmiyenlerin sözü ile, nizâm-ı âlem
bozulmaz. Allahü teâlâ, isteseydi, herkesi doğru yola hidâyet eder,
Cennete sokardı. Fekat, ezelde Cehennemi insanla ve cinle doldurmak
istedi. Allahü teâlânın büyüklüğünü anlayabilen bir kimse, Ona
sebebini soramaz.

Korkusundan Ona kim ağız
açabilir;

Teslîm olmakdan başka ne yapılabilir?

Peygambere “sallallahü aleyhi ve sellem” tâbi’
olan, insanları da’vet etmekde ve emr-i ma’rûf, nehy-i münker
etmekde de tâbi’ olur. Bunları yapmayan, Ona tâbi’ olmuş değildir.
Azgın kâfirler, Allahü teâlânın düşmanı olmasaydı, (Buğd-ı
fillâh) farz olmazdı. İnsanı Allahü teâlâya yaklaşdıran
şeylerin birincisi olmazdı. Îmânın temâmlayıcısı olmazdı. Vilâyetin
ele geçmesine ve Allahü teâlânın rızâsının ve hubbunun husûlüne
sebeb olmazdı. Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve
sellem” (İbâdetlerin efdali, müslimânları müslimân
oldukları için sevmek, kâfirleri, kâfir oldukları için,
sevmemekdir) buyurdu. Allahü teâlâ, Mûsâ
aleyhisselâma, (Benim için ne işledin) diye
sordukda, (Yâ Rabbî! Senin için nemâz kıldım, oruc tutdum, zekât
verdim, ismini çok zikr etdim) deyince, (Yâ Mûsâ,
nemâzların sana burhândır. Orucların Cehennemden siperdir. Zekât
kıyâmet gününün sıcaklığından koruyan gölgedir. İsmimi söylemen de,
kabr ve kıyâmet karanlığında seni aydınlatan nûrdur. Ya’nî bunların
fâideleri hep sanadır. Benim için ne yapdın?) buyurdukda,
Mûsâ “aleyhisselâm”, (Yâ Rabbî! Senin için olan ameli bana bildir!)
diye yalvardı. Cenâb-ı Hak: (Yâ Mûsâ! Dostlarımı benim için
sevdin mi ve düşmanlarıma benim için düşmanlık etdin
mi?) meâlindeki âyet-i kerîme ile cevâb verdi. Mûsâ
“aleyhisselâm” da, Allah için amelin, (Hubb-i
fillâh) ve (Buğd-ı fillâh) olduğunu
anladı.

Muhabbet, sevgilinin dostlarını sevmeği,
düşmanlarına düşmanlık etmeği îcâb eder. Bu sevgi ve düşmanlık,
sâdık olan âşıkların elinde ve irâdesinde değildir. Çalışmaksızın,
zahmet çekmeksizin kendiliğinden hâsıl olur. Dostun dostları güzel
görünür ve düşmanları çirkin ve fenâ görünür. Dünyânın güzel
görünüşlerine kapılanlara hâsıl olan muhabbet de, bunu îcâb
etdiriyor. Seviyorum diyen bir kimse, sevgilisinin düşmanlarından
kesilmedikce sözünün eri sayılmaz. Buna münâfık, ya’nî yalancı
denir. Şeyh-ül-islâm Abdüllah-i Ensârî “kuddise sirruh” buyuruyor
ki, (Ebül-Hüseyn bin Sem’ûn, bir gün hocam Husrîyi incitmişdi. O
ândan beri, kalbimde ona karşı soğukluk duyuyorum). Büyüklerin
meşhûr olan, (Üstâdını incitene darılmaz, gücenmez isen, köpek
senden dahâ iyidir) sözünü burada hâtırlatmak yerinde olur.
Muhabbetin bu iki şartı, Kur’ân-ı kerîmde ve hadîs-i şerîfde
bildirilmekdedir. [Arzû edenler, yirmidokuzuncu mektûbun Fârisî
olan aslına veyâ Arabî ve Türkî tercemelerine mürâce’at buyursun.]
Bu âyet-i kerîmelerden anlaşıldığına göre, Allahü teâlânın
düşmanlarını sevmek, insanı Allahü teâlâdan uzaklaşdırır. Teberrî
etmedikce, tevellî olmaz. Ya’nî uzaklaşmadıkça, dostluk olmaz.
Fekat bu, ba’zılarının yapdığı gibi, insanı, Eshâb-ı kirâmı
sevmemek yoluna sapdırmamalıdır. Çünki, düşmanlık, düşmanlara
olacakdır. Bunların zan etdiği gibi, dostlara düşmanlık merdûddur.
Sahâbe-i kirâmın hepsi, Peygamberimizin “sallallahü aleyhi ve
sellem” huzûrlarına ve sohbetlerine ve kalbe, rûha şifâ olan
mubârek nazarlarına kavuşmakla şereflendiklerinden birbirlerini
sever, kâfirlere düşmanlık ederdi. Hepsi Resûlullahın “sallallahü
aleyhi ve sellem” sevgilileri idi. Bunlardan birine bile düşmanlık,
Resûlullaha “sallallahü aleyhi ve sellem” muhabbetin şartı olabilir
mi? Böyle söyliyenler, sevgi yerine düşmanlıklarını bildirmiş
olmuyor mu?

Süâl: Evliyâ-i kirâmdan
“kaddesallahü teâlâ esrârehümül’azîz” (vahdet-i
vücûd) vardır diyenler, bu dünyâda herşey, Allahü teâlâyı
gösteren birer aynadır. Hepsinde, Hak teâlânın kemâl sıfatlarından
başka, birşey görünmüyor. O hâlde, herşeyi iyi bilmek, herşeyi
sevmek, hiçbir şeyi fenâ görmemek lâzım gelmez mi?
Nitekim,

Mutlak fenâlık yokdur
cihânda.

demişlerdir. [Felemenkli felesof Spinozanın
panteizm felsefesi, müslimânların vahdet-i vücûd kitâblarından
kopyadır.]

Cevâb: Kâfirleri sevmemek, onlara
kalb ile düşmanlık etmek ve harbîlere sert davranmak ve onlarla
muhârebe etmek, Kur’ân-ı kerîmde, açık olarak emr edilmişdir. Bunda
şübheye imkân yokdur. Kâfirlerin aslı ne olursa olsun, bizlere
Kur’ân-ı kerîme tâbi’ olmak farzdır ve zarûrîdir. Bizim işimiz nass
iledir, fuss ile değildir. [Ya’nî Kur’ân-ı kerîm ve hadîs-i
şerîfler iledir. Evliyânın kitâbı ile değildir. Meselâ Muhyiddîn-i
Arabî hazretlerinin (Füsûs) kitâbında bildirdiği,
nassa muhâlif keşfleri bize sened olamaz.] Kıyâmetde Cehennemden
kurtuluş, se’âdet-i ebediyyeye kavuşmak, nassa bağlıdır. Fussa
bağlı değildir. Hayâller, rü’yâlar, Evliyânın kalblerine doğan
keşfler ve ilhâmlar, nass yerine geçemez. Keşfi, ilhâmı hatâlı
olanlar, kendilerini nassa uydurmağa ve vicdân ve keşflerine uymasa
dahî nass ile amel etmeğe mecbûrdur. Bunlar, doğru keşflerin hâsıl
olması için ve kalb gözlerinin, Peygamberlerin “aleyhimüssalevâtü
vesselâm”, ayaklarının tozları ile sürmelenmesi için Allahü teâlâya
durmadan, yalvarmalıdır. Şunu da söyleyelim ki, vahdet-i vücûd
tanıyan Evliyâ, mevcûdâtı mertebelere ayırıyor. Her mertebenin hâli
ve hükmü başka başkadır diyor. İslâmiyyetin esâsı olan kesret,
ya’nî çokluk ahkâmını elden bırakmıyor. Bunu terk etmeği, ilhâd ve
zındıklık, ya’nî müslimânlıkdan ayrılmak biliyorlar. Emr-i ma’rûf
yapmak ve fâsıkları ve kâfirleri fenâ bilmek, diğer ahkâm-ı
islâmiyye gibi, kesret ahkâmı olduğundan, bunları terk edenleri,
(mülhid) ve (zındık) bilmiş oluyorlar.
Mutlak fenâlık yokdur diyenlerin de, nisbî [bir bakımdan] fenâlık
vardır demesi lâzımdır. Kâfirleri fenâ bilmekdeki ve onlardan
uzaklaşmakdaki nisbî fenâlık kâfîdir.

Vahdet-i vücûd tanıyanlar, zehr yimiyor.
Başkalarının yimesine de mâni’ oluyor. Akrebi, yılanı öldürüyor ve
başkalarına, bunlardan korkmalarını ve sakınmalarını söylüyorlar.
Kendilerine itâ’at edenleri beğenip, dinlemeyenleri, karşı
gelenleri sevmiyorlar. Vahdet-i vücûd sâhiblerinin büyüklerinden,
Celâleddîn-i Rûmî “kuddise
sirruh” (Mesnevî)de:

Bu söze inanmayanı, şu ânda,

görüyorum, baş aşağı Cehennemde.

buyuruyor. Bu büyükler, tatlı yemekleri, lezîz
şerbetleri, nefîs kumaşları, hazîn sesleri, nazîf kokuları, latîf
manzaraları, melîh sûretleri, tatsızlarından, çirkinlerinden dahâ
çok istiyor ve seviyorlar. Kendilerine yakın olanları gözetiyor,
bunları himâye ediyor, kendilerini ve bunları tehlükelerden
koruyor, fâideli şeyleri çekip, zararlı şeylerden kaçınıyorlar.
İhtiyâclarını elde etmeğe uğraşıyorlar. Çocuklarını terbiye
ediyorlar. Mühim işlerinde birbirlerine danışıyor ve kızlarını ve
âilelerini açık gezdirmeyip, yabancıların bunlara yaklaşmasına
müsâ’ade etmiyorlar. Çocuklarını fenâ arkadaşlardan koruyorlar.
Zâlimlere ve düşmanlarına cezâlarını veriyor ve hastalarını zararlı
gıdâlardan perhîz ediyorlar. Bunlar, vahdet-i vücûd mudur? Yoksa
kesret-i vücûd mu? O hâlde, bu alçak dünyâ işlerinde, kesret
ahkâmına riâyeti terk etmek mubâh olduğu hâlde, bunları gözetip de,
âhıret işlerinde bu ahkâma riâyet farz olduğu hâlde, terk etmek ve
vahdet-i vücûd hîlesi ile, kulluk vazîfelerinden kurtulmak istemek,
insâfa yakışır mı ve akla uygun olur mu? Bunun sebebi, ahkâm-ı
ilâhiyyeye inanmamak ve Peygamberlere i’tikâd etmemekdir ve
kıyâmete ve kıyâmetdeki azâblara ve ni’metlere îmânsızlıkdır.
Vahdet-i vücûd tanıyanlardan, hâlleri doğru olanların, dinlerindeki
kuvvet, işlerinin ahkâm-ı islâmiyyeye uygunluğu, kitâblarda uzun
uzadıya yazılıdır. Pederim ve üstâdım, sebeb-i hayâtım ve se’âdetim
abdestde, tahâretde ve nemâzda pek ziyâde dikkat ve edeblere riâyet
ederdi ve (Bunları, babamdan görerek öğrendim. Herbir edebe, bütün
incelikleri ile riâyeti, kitâblardan öğrenmek kolay değildir)
buyururdu. Babaları, ya’nî bu fakîrin dedesi, vahdet-i vücûd sâhibi
ve(Füsûs) kitâbının ma’rifetlerinde, eşi bulunmayan bir
ârif iken, ahkâm-ı islâmiyyeyi gözetmesi, fevkal’âde çok idi.
Kendileri bu davranışı, üstâdı Rükneddîn-i Çeştî hazretlerinin
hareketlerinden görerek öğrendiklerini, onun ise, vahdet-i vücûd
Evliyâsının büyüklerinden olduğu ve hâl ve keşflerine mağlûb olduğu
hâlde, ahkâm-ı islâmiyyeye yapışmakda ferd-i kâmil idiği, herkesce
ma’lûm idi, buyururlardı. Ubeydüllah-i Ahrâr hazretleri vahdet-i
vücûde mâil oldukları hâlde, ahkâm-ı islâmiyyeye yapışmakda ve
islâmiyyeti yaymakda, misli yok idi. Çok def’a buyururdu ki, (Eğer
ben şeyhlik etseydim, hiç bir şeyh, kendisine talebe bulamazdı.
Fekat, şeyh olmak için değil, dîni, islâmiyyeti yaymak için emr
olundum). Şeyh-i ekber Muhyiddîn-i Arabî, hadîs ilminde sâhib-i
isnâd ve fıkh ilminde ictihâd makâmında idi. Buyurur idi ki,
(Peygamberimizin “sallallahü aleyhi ve sellem”, (Hesâba
çekilmeden evvel, hesâbınızı görünüz) emrleri ile, ba’zı
meşâyıh, hergün ve her gece yapdıkları işlerden kendilerini hesâba
çekiyor. Ben, hesâbda onları geçdim ve işlediklerimle berâber,
düşündüklerimde de, hesâbımı görüyorum). Vahdet-i vücûdun kurucusu
ve reîsi gibi olan, Sultân-ül-ârifîn Bâyezîd-i Bistâmî ve
Seyyidüttâife Cüneyd-i Bağdâdî, tepeden tırnağa kadar, islâmiyyete
uymuş idiler. Bâyezîd nemâz kılarken göğüs kemiklerinin hırıltısı
işitilirdi. Hallâc-ı Mansûrun sözlerini herkes işitmişdir. Bununla
berâber, her gece gündüzde bin rek’at nemâz kılardı ve i’dâm
olunduğu günün gecesinde beşyüz rek’at kılmışdı.
[(Ma’rifetnâme) de diyor ki, (Evliyânın iki alâmeti
vardır: Etta’zîm-ü li-emrillah veşşefakatü li-halkıllah. Ya’nî,
Allahü teâlânın emrlerine ta’zîm ve hurmet ve mahlûklarına
şefkatdir).]

Ne kadar şaşılır ki, kimseye karışmamalı,
vicdânlara tecâvüz etmemeli diyenlerden ba’zıları, her biri başka
yola sapmış bulunan Yehûdî, Cûkiyye, Berehmen, Mülhid, Zındık,
Ermeni, [Mason] ve mürted kâfirleri ile iyi görüşüyor ve
sevişiyorlar da, Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve sellem”
sünnetine, ya’nî yoluna yapışan Ehl-i sünnet vel-cemâ’ate mürteci’,
gerici ve yobaz diyor ve (Cehennemden kurtulacak yalnız
bunlardır) diye müjdelenen ve (Benim ve Eshâbımın
yolunda yürüyenler yalnız bunlardır) diye medh-u senâya
mazhar olan bu hakîkî müslimânlara düşmanlık ediyorlar. Kâfirler
ile sulh ve dostluk edip, bu doğru müslimânları incitmekden ve
bunları tahkîr ve yok etmekden zevk alıyorlar. Âlemlere rahmet olan
Muhammed aleyhisselâmın izinde gidenlere düşmanlık, Kur’ân-ı
kerîmde adâvetle emr olunan kâfirlere dostluk, nasıl vahdet-i
vücûddur ve nasıl berâberlikdir? Bu düpedüz kâfirlik ve islâm
düşmanlığı değil midir? [Altıncı cildde 55. ci mektûba bakınız! Bu
mektûbun tercemesi (Hak Sözün Vesîkaları)kitâbımıza
ilâve edilmişdir.]

Peygamberlerin, Eshâb-ı kirâmın, Tâbi’înin ve
Selef-i sâlihînin “radıyallahü anhüm ecma’în” hepsi, emr-i ma’rûf
ve nehy-i münker yapmak için ne kadar uğraşdı. Bu yolda ne kadar
eziyyetlere ve cefâlara katlandılar. Kimseye karışmamak dînimizde
iyi olsaydı, kalbin bir günâhı inkâr etmesi, îmânın alâmeti
buyurulmazdı. Nitekim, hadîs-i şerîfde, (Günâh işleyeni,
eliniz ile men’ ediniz, buna kuvvetiniz yetmezse, söz ile mâni’
olunuz. Bunu da yapamaz iseniz, kalbiniz ile beğenmeyiniz! Bu ise,
îmânın en aşağısıdır) buyuruldu. Emr-i ma’rûf yapmamak iyi
olsaydı, günâh işleyen bir kavm helâk olurken, bunlara emr-i ma’rûf
yapmayan âbid de, birlikde helâk olmazdı. Nitekim, bir hadîs-i
şerîfde, (Allahü teâlâ, Cebrâîl aleyhisselâma, filân şehri
yerin dibine geçir, diye emr etdi. Cebrâîl, yâ Rabbî! Bu şehrdeki
filânca kulun sana bir ân ısyân etmedi. Hep itâ’at ve ibâdet ediyor
deyince, onu da berâber geçir! Zîrâ günâh işleyenleri görünce, bir
kerrecik yüzünü değişdirmedi) buyuruldu.

Süâl: Mâide sûresi, yüzsekizinci
âyet-i kerîmesinde meâlen; (Ey îmân eden kullarım!
Kendinize dikkat ediniz! Doğru yolu bulursanız, başkasının
sapıtması size zarar vermez) buyurulmakdadır. Burada,
emr-i ma’rûf ve nehy-i münker yapmağa müsâ’ade edilmiyor
denirse?

Cevâb: Buradaki doğru yolu bulmak
için, emr-i ma’rûf ve nehy-i münkeri de yapmak lâzımdır. Ya’nî
âyet-i kerîmede meâlen; (Ey mü’min kullarım! Emr etdiğim
işleri, ibâdetleri yapar ve emr-i ma’rûf ve nehy-i münker eder
iseniz, başkalarının yoldan çıkması, size zarar
vermez) buyurulmakdadır. Bu âyet-i kerîmenin, ne zemân ve
ne için geldiği ve bundan sonra emr-i ma’rûf ve nehy-i münker
hakkında, nice âyet-i kerîme ve hadîs-i şerîfler emr buyurulduğu,
kitâblarda yazılıdır.

Süâl: Emr-i ma’rûf ve nehy-i
münker ve kâfirler ile cihâd, Peygamberlerin yoludur. Evliyânın
yolu, vicdânlara dokunmamak, kimseye karışmamak değil
midir?

Cevâb: Bunlar nass ile farzdır.
Farzlar herkes içindir. Ba’zı kimselere mahsûs değildir. Farzları
yapmakda, Peygamberler, Evliyâ, âlimler ve câhiller müsâvîdir.
Tekrâr söyliyelim ki, Cehennemden kurtulmak ve se’âdet-i ebediyyeye
kavuşmak, Peygamberlere tâbi’ olmağa bağlıdır. Evliyânın
vilâyetden, muhabbetden, ma’rifetden ve kurb-i ilâhîden ellerine
her ne geçerse, bunları Peygamberlere tâbi’ ve tufeyl olmak
sâyesinde kazanırlar. Bu yolun gayrısı dalâlet yoludur, şeytânların
yoludur. Abdüllah ibni Mes’ûd “radıyallahü anhümâ”, buyuruyor ki,
birgün Peygamber “sallallahü aleyhi ve sellem” bize bir doğru çizgi
çizdi ve(Bu, insanı Allahü teâlânın rızâsına kavuşduran doğru
yoldur) buyurdu. Sonra, bu hattın iki tarafına, balık
kılçığı gibi, eğik çizgiler çizip, (Bunlar da, şeytânların
sapdırdığı yollardır) buyurdu. O hâlde, bir kimse,
Peygamberlere tâbi’ olmadan, doğru yolda yürümek isterse, muhakkak
iğri yola sapar. Eğer eline bir şeyler geçerse, istidrâcdır. Ya’nî,
sonu zarar ve ziyândır. Ubeydüllah-i Ahrâr “kuddise sirruh” buyurdu
ki, (Kalbe gelen bütün keşfleri, hâlleri bize verseler, fekat
kalbimizi Ehl-i sünnet i’tikâdı ile süslemeseler, kendimi mahv
olmuş ve hâlimi harâb bilirim. Bütün harâblıkları, felâketleri
üzerime yığsalar, lâkin kalbimi Ehl-i sünnet vel-cemâ’at i’tikâdı
ile şereflendirseler, hiç üzülmem). Evliyâya hâsıl olan hâller,
keşfler, eğer Peygamberimize “sallallahü aleyhi ve sellem” tâbi’
olmakla berâber ise, nûr üstüne nûr olur ve islâmiyyetin
incelikleri, esrârı hâsıl olmağa başlar. Sahâbe-i kirâmın hepsi
“radıyallahü teâlâ anhüm ecma’în” ve Selef-i sâlihîn ve Meşâyıh-ı
müstakîm-ül ahvâl, böyle idi. Tesavvufda, nübüvvet yolu ve vilâyet
yolu diye ayrılan iki yol, hakîkatde islâmiyyetin gösterdiği tek
bir yoldur. Zîrâ her ikisi de, insanı Peygambere “sallallahü aleyhi
ve sellem” tâbi’ olmak şartı ile erdiriyor. Bunun gibi, Allahü
teâlânın rızâsına, ma’rifetine götüren yollar, mahlûkların
nefesleri kadardır, sözü de doğrudur. Çünki, her hayâli, aslına
kavuşduran bir yol vardır ve her mahlûkun (Ayn-ı
sâbite)si, ya’nî (Mebde-i te’ayyün)ü, ya’nî
yaratılmasına ve vücûdda kalmasına vâsıta olan ism-i ilâhî
başkadır. Bu yolların hepsinden vâsıl olmak, ahkâm-ı islâmiyyeyi
yapmağa bağlıdır. İslâmiyyetden ayrılan, yolda kalır veyâ yoldan
çıkar. O hâlde, bütün yolların başlangıcı islâmiyyetdir. Ya’nî
islâmiyyet, bir ağacın gövdesine benzer. Bütün tarîkatler, ya’nî
yollar, bu ağacın dalları, damarları, filizleri, yaprakları ve
çiçekleri gibidir.

[Emr-i ma’rûf iki sûret ile yapılır:
Birincisi, söz, yazı ve her nev’ yayın vâsıtası iledir. Bunu
yaparken, bilgi az ise ve şahsa, âdetlere, kanûnlara dikkat ve
ri’âyet edilmezse, fitneye sebeb olabilir. İkinci yol, hâl ile,
islâmın güzel ahlâkına uyarak, nümûne olmakdır. Herkese tatlı dil,
güler yüz göstermek, kimseyi incitmemek, kimsenin malına, ırzına
göz dikmemek, kanûnlara uymak, vergilerini, borçlarını ödemek, en
te’sîrli, en fâideli nasîhat yapmak olur. Bunun içindir ki,
(lisân-ı hâl, lisân-ı kalden entakdır) demişlerdir. Görülüyor ki,
islâmın güzel ahlâkına uygun yaşamak, emr-i ma’rûf ve nehy-i münker
yapmanın en güzel yoludur. Mühim bir farzı yapmakdır. İbâdet
etmekdir. Tesavvuf, insanı, Rabbine yapdığı ibâdetlerde lâzım olan
ihlâsa ve insanlara karşı lâzım olan güzel ahlâka kavuşduran
yoldur. İnsana bu yolu Mürşid-i kâmil öğretir. Her ilmin
mütehassısları vardır. İnsan, bir ilmi, bunun mütehassısından
öğrenir. Tesavvuf ilminin mütehassısı, İnsan-ı kâmildir. Başka
ilmlerin mütehassıslarına kâmil denmez.]

Hudâ Rabbim, nebîm hakkâ
Muhammeddir Resûlullah,

hem islâm dînidir dînim, kitâbımdır kelâmullah.

Akâidde, ehl-i sünnet oldu mezhebim, hamdolsun,

amelde, Ebû Hanîfe mezhebi, mezhebim vallah.

Dahî zürriyyetiyim Âdem
aleyhisselâmın hem,

Halîlin milletiyim, dahî kıblem Kâ’be, Beytullah.

Hep eshâb-ı güzîn, tâbi’în ve müctehidlerin,

nekim var ehl-i sünnet vel-cemâ’at, cümle ehlullah.
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MEKTÛB


Bu mektûb Muhammed Murâda gönderilmiş olup,
nasîhat vermekde ve vera’ ile takvâyı övmekdedir:

Allahü teâlâya hamd olsun ve Onun seçip
beğendiği kimselere selâm olsun! Kıymetli dostlarımın, dünyânın
yaldızlı, süslü günâhlarına aldanmış olmasından korkuyorum.
Bunların güzel ve tatlı görünüşlerine, çocuklar gibi
kapılacaklarını düşünerek üzülüyorum. İblîs mel’ûnunun [ve insan
şeytânlarının] dürtmesi ile, mubâhlardan şübhelilere, şübhelilerden
harâmlara kaymalarından ve sâhibine karşı mahcûb ve utanacak hâle
düşeceklerinden çok sıkılıyorum. Tevbe ve istiğfâr devâmlı olmak
lâzımdır. Harâmları ve şübheli şeyleri, öldürücü zehr bilmelidir.
Nazm:

Sana söyliyecek sözüm hep
şudur,

ki, çocuksun ve ev çok süslüdür.

Allahü teâlâ lutf ederek, kerem ederek,
acıyarak, kullarına çok şeyleri mubâh etmiş, izn vermişdir. Rûhu
hasta, kalbi bozuk olduğu için, mubâhlarla doymayıp, bitmez
tükenmez mubâhları bırakarak, ahkâm-ı islâmiyyenin hudûdundan
dışarı taşanlar, şübheli ve harâmlara uzananlar, ne kadar bedbaht
ve zevallıdır. Ahkâm-ı islâmiyyenin hudûdunu gözetmek, buradan
dışarı taşmamak lâzımdır. Âdet üzere, alışkanlık ile nemâz kılan ve
oruc tutan çokdur. Fekat, ahkâm-ı islâmiyyenin hudûdunu gözeten,
harâm ve şübhelilere düşmemeğe dikkat eden pek azdır. Doğru ve
hâlis ibâdet edenleri, âdet üzere, bozuk ibâdet edenlerden ayıran
fark, Allahü teâlânın emrlerini gözetmekdir. Çünki, nemâz ve orucun
hâlisi de, bozuğu da görünüşde berâberdir. Peygamberimiz
“sallallahü aleyhi ve sellem” buyurdu ki, (Dîninizin
direği, temeli vera’dır). Bir hadîs-i
şerîfde, (Hiçbir şey vera’ gibi
olamaz) buyurdu.

[İbni Âbidîn, imâmlığın şartlarında buyuruyor
ki, (Şübhelilerden sakınmağa, ya’nî şübhelilerden
ittikâya (Vera’) denir. Harâmlardan
sakınmağa, (Takvâ) denir. Şübheli olmak korkusu
ile mubâhların çoğunu terk etmeğe
de (Zühd) denir). (Hadîka) sonunda
diyor ki, (Zemânımızda vera’ ve takvâ sâhibi olmak güçleşdi. Şimdi,
kalbini ve dilini ve a’zâyı harâmlardan koruyan ve insanlara,
hayvanlara haksız olarak zulm etmiyen ve ücretsiz olarak bir iş
yapdırmıyan ve herkesin elindekini onun halâl mülkü bilen kimse,
takvâ sâhibi olur. Bir kimsenin elindeki malın gasb edilmiş,
çalınmış, fâiz [kumar, rüşvet], zulm, hıyânet ile alınmış harâm
malın kendisi olduğu bilinmedikce, mallarını bu yollardan edinmekde
olduğu bilinse dahî, elindeki bu malın onun halâl mülkü olduğunu
kabûl etmek lâzımdır. Bunu verince, mülk-i habîs ise de, almak câiz
olur. Verilenin harâm mal olduğu bilinirse, bunu ondan hiç bir
sûretle almak câiz olmaz. Çeşidli kimselerden aldığı harâm malları
birbirleri ile veyâ kendi halâl malı ile, yâhud kendinde emânet
bulunan mallar ile karışdırırsa ve bunları birbirlerinden kolayca
ayıramazsa, bu karışımlar, kendi mülkü olur. Bu
karışımlara (mülk-i habîs) denir. Harâm malları
ayırabilirse kendilerini, sâhiblerine veyâ bunların vârislerine
vermesi, ayıramaz ise, tazmîn etmesi lâzım olur. Tazmîn etmek,
kendi halâl zekât malından onların mislini, misline mâlik değilse,
gasb etdiği gündeki kıymetini ödemekle olur. Tazmîn etmeden evvel,
habîs malı kullanmak câiz olmadığı için, tam mülk değildir. Tam
mülk olmayan malın zekâtı verilmez. Tazmînden sonra, habîs karışımı
kullanması mubâh olur [Ve zekâtını vermesi lâzım olur. Sâhibini
bildiği hâlde, tazmîn etmeden evvel kullanamaz ve sadaka ve hediyye
veremez ve zekât nisâbına katması lâzım olmaz. Sâhiblerini,
vârislerini bilmiyorsa, mal-ı harâmın ve habîs karışımın hepsini
sadaka vermesi vâcib olur. Sâhibi sonra zuhûr ederse, kendisine
tazmîn etmesi de lâzım olur.]. Harâm malı, bey’, hediyye, kirâ,
âriyyet, borc ödemek ve başka sûretlerle bir kimseye verirse, habîs
malın kendisi olduğunu bilenin, bunu alması câiz olmaz. Sadaka
olarak verdiği fakîr, harâm malı kendisine hediyye ederse, bunu
kendisi de kullanabilir. Sâhibi bilinen habîs malı da, sadaka ve
hibe olarak almak câiz olmadığı gibi, bey’ ve icâre gibi yollar ile
almak da câiz değildir. Bu yollar ile halâl hâle dönmez. Eline,
sâhibi bilinen harâm mal, meselâ para geçen, bunu sâhibine vermeli,
sâhibi bilinmiyorsa, fakîre sadaka vermelidir. Başka yere vermesi
günâh olur. Bu malı almak, fakîrlerden başka kimseye câiz olmaz.
Yalnız vârisin, harâm mal olduğunu bildiği hâlde, mîrâsı alması
câiz olur, denildi. Yetmişsekizinci madde başına bakınız! Bey’ ve
şirâda kolaylık olmak için, imâm-ı Kerhînin kavli ile fetvâ
verilmişdir. Şöyle ki, bir satışda semen [para] gösterilmeden akd
yapılıp da, semen olarak harâm olduğu bilinen şey verilirse, bu şey
karşılığı alınan mebî’ halâl ve tîb olur. Fekat, harâm olduğu
bilinen veyâ kendinde vedî’a [emânet] bulunan şey, semen olarak
gösterilerek söz kesilir ve bu semen verilirse, satın alınan mebî’,
harâm olur. Harâm semene işâret edip, başka şeyi verirse veyâ başka
semene işâret edip, harâm semeni verirse, mebî’ harâm ve habîs
olmaz.) (İbni Âbidîn) “rahmetullahi teâlâ aleyh”,
gasbı anlatırken diyor ki, (Gasb, bir kimsenin malını zor ile almak
veyâ kendindeki emânet malı inkâr etmekdir. Büyük günâhdır. Malda
değişiklik oldu ise, sâhibi, malı ile kıymetindeki değişikliği veyâ
yalnız kıymetini ister. Gasb etdiği yerde ödemesi lâzım olur.
Tazmînden sonra kullanması câiz ise de, satarak etdiği kâr yine
halâl olmaz. Kârı sadaka vermesi lâzımdır. Muhtelif kimselerden
gasb etdiklerini birbirleri ile veyâ kendi mülkü ile karışdırır ve
ayrılamazlarsa, hepsi kendi habîs mülkü olur. Fekat, tazmîn
etmedikce, bu karışımı kullanması halâl olmaz. Tazmîn etmekle, gasb
günâhından kurtulmaz).
Şernblâlî (Dürer) hâşiyesinde diyor ki, (Zâlim,
gasb etdiği malları kendi malı ile karışdırırsa, kendi mülkü
olurlar. Kendi halâl malı, sâhiblerine ödeyecek mikdârdan nisâb
mikdârı fazla kalırsa, tazmîn etmeden evvel de, karışımın zekâtını
vermesi lâzım olur. Karışım nisâb mikdârı ise, fekat tazmîn edecek
ve nisâb mikdârı artacak kadar kendinin ayrı halâl malı yoksa,
zekâtı lâzım olmaz.)]

Oradaki sevdiklerimiz, her ne kadar tatlı
yemeklere, süslü elbiseye düşkün ise de, hakîkî lezzet ve fâide
vera’ sâhiblerinin yidiklerinde ve giydiklerindedir.
Mısra’:

Makâm sâhiblerine veren onu,

Vera’ sâhiblerine, veriyor bunu.

Onun ile bunun arasındaki fark, çok büyükdür.
Çünki, Allahü teâlâ, onu beğenmez, bundan ise râzıdır. Sonra,
kıyâmetde onun hesâbı güç, bunun ise kolaydır. Yâ Rabbî, bizlere
acı, doğru yoldan ayırma!
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MEKTÛB

 Bu mektûb, arabî
olarak Hindistân vâlîlerinden Hân-ı hânâna “rahmetullahi teâlâ
aleyh” yazılmış olup, tevbe, inâbet, vera’ ve takvâyı
anlatmakdadır:

Mektûbuma Besmele ile başlıyorum. Ya’nî bu
mektûbu yazabilmek için, rahmeti, ihsânı bol olan Allahü teâlâya
sığınıyor, Ona güveniyorum. Her hamd, şükr Onun hakkıdır. Onun
seçdiği, sevdiği iyi insanlara selâm ederim. Kıymetli ömrümüz,
günâh işlemekle, kusûr, kabâhat yapmakla, yanılmakla, fâidesiz,
lüzûmsuz konuşmakla geçip gidiyor. Bunun için; tevbeden, Allahü
teâlâya boyun bükmekden söyleşmemiz, vera’ ve takvâdan konuşmamız
hoş olur. Nûr sûresi, otuzbirinci âyet-i kerîmesinde
meâlen, (Ey mü’minler! Hepiniz, Allahü teâlâya tevbe
ediniz! Tevbe etmekle kurtulabilirsiniz) buyurmuşdur.
Yirmisekizinci cüz’ sonundaki, Tahrîm sûresi, sekizinci âyet-i
kerîmesinde meâlen, (Ey îmân eden seçilmişler! Allahü
teâlâya dönünüz! Hâlis tevbe edin! Ya’nî tevbenizi bozmayın! Böyle
tevbe edince, Rabbiniz, sizi belki afv eder ve ağaçlarının,
köşklerinin altından [önünden] sular akan
Cennetlere sokar) buyurmuşdur. En’âm sûresi, yüzyirminci
âyet-i kerîmesinde meâlen, (Açık olsun, gizli olsun
günâhlardan sakınınız!) buyurmuşdur. Günâhlarına tevbe
etmek, herkese farz-ı ayndır. Hiç kimse tevbeden kurtulamaz. Nasıl
kurtulur ki, Peygamberlerin “aleyhimüssalevâtü vetteslîmât” hepsi
tevbe ederdi. Peygamberlerin sonuncusu ve en yükseği olan Muhammed
“aleyhi ve aleyhimüssalevât” buyuruyor
ki, (Kalbimde [envâr-ı ilâhiyyenin gelmesine engel
olan] perde hâsıl oluyor. Bunun için hergün, yetmiş kerre
istigfâr ediyorum). Yapılan günâhda, kul hakkı bulunmayıp,
zinâ yapmak, alkollü içki içmek, çalgı dinlemek, yabancı kadınlara
bakmak, Kur’ân-ı kerîmi abdestsiz tutmak ve [şî’î, nusayrî, vehhâbî
ve başka] yanlış inanışlara saplanmak gibi, yalnız Allahü teâlâ ile
kendi arasında olursa, böyle günâhlara tevbe etmek, pişmân olmakla,
istigfâr okumakla, Allahü teâlâdan utanıp, sıkılıp, Ondan afv
dilemekle olur. Farzlardan birini özrsüz terk etdi ise, tevbe için,
bunlarla birlikde, o farzı da yapmak lâzımdır.

[(Tergîb-üs-salât)da diyor ki, Hadîs-i
şerîfde buyuruldu ki, (Bir nemâzı özrsüz, vaktinden sonra kılan,
seksen hukbe Cehennemde yanacakdır. Bir hukbe seksen senedir. Her
senesi üçyüzaltmış gündür. Her günü, seksen dünyâ senesidir).
Kazâya kalan nemâzı kılacak kadar vaktlerin herbiri geçdikçe, bu
bir nemâzın günâhı katkat artar. Yâ birkaç nemâz olursa, çok çetin
olur. Her ne behâsına olursa olsun, bir ân önce, kazâ etmek ve afvı
için tevbe etmek, çok yalvarmak lâzımdır. Nemâz kılmıyanın, Allahü
teâlânın büyüklüğü karşısında titremesi, erimesi
lâzımdır.

Allahü teâlânın emrlerine (Farz),
yasak etdiği şeylere (Harâm) denir. Farzları
yapmağa, harâmdan sakınmağa (İbâdet etmek) denir.
Allahü teâlâ, ibâdet yapanları sever. Bunları âhıretde Cennete
sokacağını, sonsuz ni’metler vereceğini Kur’ân-ı kerîmde
bildiriyor. Kur’ân-ı kerîm Allah kelâmıdır. İnsan sözü değildir.
Harâm işleyen, Cehennemde yanacakdır. Harâmlar derece derecedir.
Büyük harâmın cezâsı çok olacakdır. Büyük harâmlardan biri, beş
vakt nemâzdan birini vaktinde kılmamakdır. Nemâzın farz olduğuna
inanmıyan (Kâfir) olur. Kâfir, müslimân değildir.
Cehennemde sonsuz yanacakdır. İnanıp da, tenbellikle kılmıyan,
kâfir olmaz. Buna (Fâsık) denir. Fâsık, yine
müslimândır. Harâm işlediği için, bir müddet Cehennemde yanacakdır.
Bir nemâzı vaktinde kılmıyanın bunu kazâ etmesi farzdır. Kazâ
etmezse, bir nemâz için seksen hukbe yanacakdır. Hiç bir ibâdeti,
hiçbir iyiliği onu Cehennemden kurtarmaz. Yalnız, bir müslimâna,
bir farzı öğretirse, bu azâbdan kurtulur. Fekat, bunun hem kazâ
kılması, hem de harâm işlemekle meşhûr olmaması lâzımdır. Meselâ,
kadınların başı, saçı, kolu, bacağı açık sokağa çıkması harâmdır.
Buna nasîhat vererek veyâ Ehl-i sünnet âliminin yazmış olduğu doğru
bir din kitâbı vererek, harâm işlemesine mâni’ olanın bütün
günâhları afv olur. Fekat, kendisinin bir harâm işlememesi
lâzımdır. Ancak bunun kazâ borçları afv olur. Cehennemde yanmakdan
kurtulur. (Hakîkat Kitâbevi)nin bütün kitâbları
doğrudur.]

Günâhda kul hakkı da varsa, buna tevbe için,
kul hakkını hemen ödemek, onunla halâllaşmak, ona iyilik ve düâ
etmek de lâzımdır. Mal sâhibi, hakkı olan ölmüş ise, ona düâ,
istigfâr edip çocuklarına, vârislerine verip ödemeli, bunlara
iyilik yapmalıdır. Çocukları, vârisleri bilinmiyorsa, mal ve
cinâyet mikdârı parayı fakîrlere, miskînlere sadaka verip, sevâbını
hak sâhibine ve eziyyet yapılana niyyet etmelidir. Alî “radıyallahü
anh” buyuruyor ki, Ebû Bekr “radıyallahü anh” doğru sözlüdür. Ondan
işitdim ki, Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” (Günâh
işliyen biri, pişmân olur, abdest alıp nemâz kılar ve günâhı için
istigfâr ederse, Allahü teâlâ, o günâhı elbette afv eder. Çünki,
Allahü teâlâ, Nisâ sûresi yüzdokuzuncu âyetinde: Biri günâh işler
veyâ kendine zulm eder, sonra pişmân olup, Allahü teâlâya istigfâr
ederse, Allahü teâlâyı çok merhametli ve afv ve magfiret edici
bulur, buyurmakdadır) dedi. Bir hadîs-i
şerîfde, (Bir kimse, bir günâh işler, sonra pişmân olursa,
bu pişmânlığı, günâhına keffâret olur. Ya’nî, afvına sebeb
olur) buyurdu. Bir hadîs-i şerîfde, (Günâhı olan
kimse, istigfâr eder ve tevbe eder, sonra bu günâhı tekrâr yapar,
sonra yine istigfâr söyler, tevbe eder. Üçüncüye yine yapar ve yine
tevbe ederse, dördüncü olarak yapınca, büyük günâh
yazılır) buyurdu. Bir hadîs-i
şerîfde, (Müsevvifler helâk oldu) buyurdu. Ya’nî,
ileride tevbe ederim diyenler, tevbeyi gecikdirenler ziyân etdi.
Lokman hakîm Velî veyâ Peygamber idi “radıyallahü teâlâ anh”.
Oğluna nasîhat ederek, (Oğlum, tevbeyi yarına bırakma! Çünki, ölüm
ânsızın gelip yakalar) dedi. İmâm-ı Mücâhid buyuruyor ki, (Her
sabâh ve akşam tevbe etmiyen kimse, kendine zulm eder). Abdüllah
ibni Mubârek buyurdu ki, (Harâm olarak ele geçen bir kuruşu,
sâhibine geri vermek, yüz kuruş sadaka vermekden dahâ sevâbdır).
Âlimlerimiz buyuruyor ki, (Haksız alınan bir kuruşu sâhibine geri
vermek, kabûl olan altıyüz hacdan dahâ sevâbdır). Yâ Rabbî!
Kendimize zulm etdik. Bize acımaz, afv etmezsen, hâlimiz pek fenâ
olur.

Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem”
buyurdu ki, (Allahü teâlâ buyuruyor ki: Ey kulum! Emr
etdiğim farzları yap, insanların en âbidi olursun. Yasak etdiğim
harâmlardan sakın, vera’ sâhibi olursun. Verdiğim rızka kanâ’at
eyle, insanların en ganîsi olursun, kimseye muhtâc
kalmazsın). Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem”
Ebû Hüreyreye “radıyallahü anh” buyurdu ki, (Vera’ sâhibi
ol ki, insanların en âbidi olursun!). Hasen-i Basrî
“rahmetullahi aleyh” buyurur ki, (Zerre kadar vera’ sâhibi olmak,
bin nâfile oruc ve nemâzdan dahâ hayrlıdır). Ebû Hüreyre
“radıyallahü anh” buyurdu ki, (Kıyâmet günü Allahü teâlânın
huzûrunda kıymetli olanlar vera’ ve zühd sâhibleridir). Mûsâ
aleyhisselâma vahy edilmişdir ki, (Bana yaklaşanlar,
sevgime kavuşanlar içinde, vera’ sâhibleri gibi yaklaşan
olmaz). Büyük âlimlerden ba’zısı buyurdu ki, (Bir kimse, şu on
şeyi, kendine farz bilmedikce, tam vera’ sâhibi olmaz: Gîbet
etmemeli. Mü’minlere sû-i zan etmemeli, kötü bilmemeli. Kimse ile
alay etmemeli. Yabancı kadınlara, kızlara bakmamalı. Doğru
söylemeli. Kendini beğenmemek için, Allahü teâlânın, kendisine
yapdığı ihsânları, ni’metleri düşünmeli. Malını halâl yere harc
edip, harâmlara vermemeli. Nefsi, keyfi için, mevkı’ makâm
istemeyip, buraları insanlara hizmet yeri bilmeli. Beş vakt nemâzı
vaktinde kılmağı birinci vazîfe bilmeli. Ehl-i sünnet âlimlerinin
bildirdiği îmân ve işleri iyi öğrenip, kendini bunlara uydurmalı.
Yâ Rabbî! Bizlere ihsân etdiğin nûru, hidâyeti artdır. Bizi afv et!
Sen herşeyi yapabilirsin).

Kerem, şefkat ve ihsân sâhibi kıymetli
efendim! Bütün günâhlara tevbe etmek nasîb olur ve vera’ ile takvâ
[ya’nî harâmların ve şübheli olanların hepsinden sakınmak] müyesser
olursa, büyük ni’met, yüksek devlet ele geçmiş olur. Bu, ele
geçmezse, ba’zı günâhlara tevbe etmek ve ba’zı harâmlara vera’
eylemek de ni’metdir. Bu ba’zıların bereket ve nûrları, belki
hepsine sirâyet eder de, bütün günâhlara tevbe etmeğe ve tam vera’
sâhibi olmağa yol açar. (Birşeyin bütünü ele geçmezse, hepsini
elden kaçırmamalıdır) buyuruldu. Yâ Rabbî, bize beğendiğin şeyleri
yapmak nasîb eyle! Peygamberlerin en yükseği, efendisi, izzet,
şeref yolcularının reîsi olan Muhammed Mustafânın “aleyhi ve
aleyhim ve alâ âl-i küllin minessalevâti efdalühâ ve minetteslîmâtî
ekmelühâ” sadakası olarak, bizleri senin dîninde bulunmakdan ve
sana itâ’at etmekden ayırma!

[Dünyâya milyarlarca insan gelmiş. Bir müddet
yaşamışlar. Sonra, ölüp gitmişler. Bunların ba’zıları zengin imiş,
ba’zıları fakîr. Kimi güzel imiş, kimi çirkin. Kimi zâlim imiş,
kimi mazlûm. O hâllerinin de hepsi geçdi, unutuldu. Onların bir
kısmı inanmış, müslimân idi. Geri kalanları, inanmamış kâfirlerdi.
Hepsi, yâ sonsuz yok olacak. Yâhud kıyâmet kopup, tekrâr dirilip
inanmıyanlar sonsuz azâb çekecek. Her iki hâlde de, inanmış
olanlara hiç azâb, hiç sıkıntı yok. Ammâ ikinci hâlde inanmıyanlar
sonsuz ve pek acı azâb çekecekler. İnanmış olarak ölmüş olanlar,
şimdi tâm râhat ve huzûr içindeler. Îmânsız olanlar ise, sonsuz
olarak ateşde yanmak ihtimâli, korkusu içindeler. Ey insan! İyi
düşün! Birkaç sene sonra, sen de, bunlardan biri olacaksın. Şimdi,
geçmiş senelerin nasıl bir hayâl oldu ise, o zemân, bütün ömrün,
bütün hayâtın, çalışmaların, didinmelerin hep hayâl, bir rü’yâ gibi
olacak. O zemân, sen o iki kısmın hangisinden olmak istersin?
Hiçbirinden olmak istemem diyemezsin. Buna imkân yok! Çâresiz,
onların arasına gideceksin! Sonsuz ateşde yanmağı, ihtimâl bile
olsa, ister misin? Allahın var olduğunu, Cennete, Cehenneme
inanmağı, akl da, ilm de, fen de red edemiyor. Böyle şey olamaz
diyemiyorlar. İnanmıyanlar, inkâr etmelerine akl ile, fen ile bir
vesîka gösteremiyorlar. Hâlbuki inanmak lâzım olduğunu gösteren
vesîkalar sayılamıyacak kadar çokdur. Dünyâ kütübhâneleri bu
vesîkaları bildiren kitâblarla doludur. Onlar nefslerine,
zevklerine aldanarak inkâr ediyorlar. Zevklerinden başka birşey
düşünmiyorlar. Hâlbuki, islâmiyyet zevkı yasak etmemişdir.
Zevklenmenin zararlı olmasını yasaklamışdır. O hâlde, aklı olan
kimse, zevklerini Allahü teâlânın gösterdiği yoldan te’mîn eder.
İslâmın güzel ahlâkı ile süslenir. Herkese iyilik eder. Kendisine
kötülük yapanlara iyilikle karşılık verir. İyilik yapamazsa, hiç
olmazsa sabr eder. Bölücü olmaz. Yapıcı olur. Böylece, kendisi de
hem zevklerine, hem de râhata, huzûra kavuşur. Hem de, âhıretin
sonsuz azâblarından kurtulur. Görülüyor ki, bütün râhatlıkların,
se’âdetlerin başı, îmân etmekde, müslimân olmakdadır. [Ya’nî,
ahkâm-ı islâmiyyeye uymak lâzımdır. Allahü teâlâ, kullarına çok
acıdığı için, fâideli şeyleri yapmalarını emr etmişdir. Bu
emrlere (Farz) denir. Zararlı şeyleri yasak
etmişdir. Bunlara (Harâm)denir. Farzların ve harâmların
hepsine (Ahkâm-ı islâmiyye) denir. Dinler, Allahü
teâlânın kullarına rahmetidir, ihsânıdır. Ahkâm-ı islâmiyyeye
uyanın düâları muhakkak kabûl olur. Nemâz kılmıyanın, açık
kadınlara bakanın ve harâm yiyenin, içenin, ahkâm-ı islâmiyyeye
uymadığı anlaşılır. Bunun düâları kabûl olmaz. İslâmiyyete inanan
ve uyan, Allahü teâlânın ihsânına kavuşur, mes’ûd olur. İnanmıyan,
bu se’âdetden mahrûm kalır.] Îmân etmek de, çok kolaydır. Îmân
etmek için, bir yere para vermek, mal vermek, zor bir iş yapmak,
birisinden izn almak gibi, hiçbir şey yapmak lâzım değildir. Hattâ,
îmânlı olduğunu kimseye bildirmek, belli etmek bile lâzım değildir.
Îmân, altı şeyi öğrenip, bunlara kalbinden, gizlice inanmak
demekdir. Îmân eden, Allahü teâlânın emrlerine teslîm olur. Ya’nî
seve seve yapar. Böylece, müslimân olur. Kısacası, her mü’min
müslimândır. Her müslimân, mü’mindir.]
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 Bu mektûb, Hâce
Şerefeddîn Hüseyne gönderilmiş olup, harâmlardan sakınmağı, ahkâm-ı
islâmiyyeye yapışmağı bildirmekdedir:

Yâ Rabbî, dünyâyı gözümüzde küçült ve âhıretin
büyüklüğünü, ehemmiyyetini kalblerimize yerleşdir! Ey akllı oğlum!
Harâmların süsüne, yaldızına sakın aldanma ve çabuk geçen, tükenen
lezzetlerine kapılma! Bütün hareketlerinin, duruşlarının,
gidişlerinin, islâmiyyete uygun olmasına çok dikkat et! Onun
ışıkları altında yaşamağa çalış! Her şeyden önce, Ehl-i sünnet
vel-cemâ’at âlimlerinin “Allahü teâlâ onların durmadan
çalışmalarına, çok mükâfât versin” bildirdiği, kitâblarında yazdığı
i’tikâdı öğrenmek ve îmânını buna göre düzeltmek lâzımdır. Ondan
sonra, fıkh ahkâmını öğrenmeli, farzları yapmağa sarılmalı, halâle,
harâma dikkat etmelidir. Farzların yanında, nâfile ibâdetlerin, hiç
kıymeti yokdur. Zemânımızın müslimânları, farzları bırakıp, nâfile
ibâdetlere sarılıyor, nâfile ibâdetleri yapmağa [meselâ, kadın
erkek karışık olarak mevlid okutmağa, câmi’ yapmağa, sadaka ve
hayrât yapmağa] ehemmiyyet verip, farzları [meselâ beş vakt nemâz
kılmağı, Ramezân-ı şerîf ayında oruc tutmağı, zekât vermeği, uşr
vermeği, borç ödemeği, halâlı, harâmları öğrenmeği ve kadınların,
kızların sokağa çıkarken, başlarını, sarkan saçlarını, kollarını,
bacaklarını örtmelerini, radyo ve televizyonda, din düşmanlarının
îmânı ve ahlâkı bozan sözlerini dinlemelerini] hafîf ve
ehemmiyyetsiz görüyorlar.

[Fransada, Liyon şehrine bağlı Charvieu
kasabasının belediyye reîsi Gerard, câmi’e gelen müslimânların
hergün artdığını, kiliseye giden fransızların azaldığını görünce,
kudurarak, câmi’i dozerle yıkdırmışdır. Bu vahşeti, bu alçaklığı
18.8.1989 târîhli gazeteler yazdı. Hiçbir islâm kitâbı okumamış,
islâmın ışıklı yolundan haberi olmıyan, bu câhil, ahmak, âdî, pis
kâfirlerin, islâmiyyete saldıran radyolarını, televizyonlarını,
kitâblarını eve sokmamalı, temiz kadınlarımızı, ma’sûm
çocuklarımızı, bunların hücûmlarından, yalanlarından,
iftirâlarından korumalıyız! Bunların, din hürriyyetini, insan
haklarını, yardımlaşmağı medh eden yaldızlı yalanlarına
aldanmamalıyız!]

Olur olmaz yerlere birçok para sarf ediyorlar
da, bir kuruş zekâtı bir müslimâna vermeği benimsemiyorlar.
Hâlbuki, bilmiyorlar ki, bir kuruş zekâtı yerine vermek, binlerle
lira sadaka vermekden, katkat dahâ sevâbdır. Zekât vermek, Allahü
teâlânın emrini yapmakdır. Sadaka ve hayrâtın çoğu ise, şöhret,
hurmet ve nefsin şehvetlerini kazanmak için olur. Farzlar
yapılırken araya riyâ, gösteriş karışmaz. Nâfile ibâdetlerde ise,
gösteriş çok olur. Bunun içindir ki, zekâtı, âşikâre vermek
lâzımdır. Bu sûretle insan iftirâdan kurtulur. Nâfile sadakayı,
gizli vermelidir ki, kabûl ihtimâli fazla olur. Sözün özü şudur ki,
dünyânın zararından kurtulabilmek için, ahkâm-ı islâmiyyeye
yapışmakdan başka çâre yokdur. Dünyâ zevklerini büsbütün
bırakamıyanların, hiç olmazsa, hükmen terk etmesi, ya’nî dünyâyı
terk etmiş sayılmaları lâzımdır. Bunun için de, her sözü ve her işi
islâmiyyete uygun yapmalıdır.

[Kâfirlerin, mürtedlerin, ba’zı emellerine
kavuşmak için, islâmiyyete uygun işler yapmaları, dünyâda fâideli
olur, râhat, mes’ûd yaşamalarına sebeb olur ise de, kıyâmet gününde
fâide vermez. Çünki onlar, îmânla şereflenmemişdir. İbâdetlerin
kabûl olması için, iyiliklere sevâb kazanabilmek için, îmân sâhibi
olmak lâzımdır. (İfsâh)da diyor ki, (İbâdetlerin en
kıymetlisi, farz-ı ayn olanlardır. Farzlardan sonra en kıymetlisi,
şâfi’îde sünnet nemâzlar, hanbelîde cihâddır. Hanefîde ve mâlikîde
ise, ilm öğrenmek ve öğretmek ve sonra cihâddır.)].
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 Esseyyid, Mîr
Muhammed Nu’mân hazretlerine yazılmış olup, Allahü teâlânın ve
sıfatlarının ve fi’llerinin kullarına çok yakın olduğunu
bildirmekdedir:

Allahü teâlâya hamd olsun ve Onun seçdiği,
beğendiği kimselere iyilikler, selâmlar olsun! Kıymetli mektûbunuz
geldi. Çok zahmet buyurmuşsunuz. Cenâb-ı Hak sa’yinizi meşkûr
eylesin! Allahü teâlânın fi’llerinin ve sıfatlarının ve zâtının bu
âleme, herşeyden dahâ yakın olduğunun açıklanmasını, tekrâr tekrâr,
soruyorsunuz ve cevâbını çok merak ediyorsunuz. Bunun için, biraz
bildirmeğe mecbûr oldum:

Herşey, kendi mâhiyyeti, hakîkati, özü ile
şeydir. Bir şey’e kendi mâhiyyetini vermeğe ve bir vericiye lüzûm
yokdur. Çünki, herşeyin mâhiyyeti, kendisindedir. Bunun içindir ki,
hiçbirşeyin mâhiyyeti yapılmaz denilmişdir. Her cismin, bir özü,
mâhiyyeti vardır. Cismlere, mâhiyyetlerini vermek için, bir iş
yapmak lâzım değildir. Fekat, mâhiyyetleri vücûda getirmek için,
bir iş yapılır. Meselâ, boyacının işi, kumaşı boyamak içindir.
Yoksa, kumaşı kumaş yapmak ve boyayı boya yapmak için değildir ki,
buna lüzûm yokdur. O hâlde, birşeye mâhiyyeti, sonradan verilmez. O
şeyin ve mâhiyyetinin, birlikde meydâna gelmesi için iş yapılır.
Herşey, kendi mâhiyyeti ile şeydir. Bu sözümüz, zılda, gölgede
doğru olmuyor. Bir şeyin zılli, aksi, gölgesi, hayâli, aynadaki
görüntüsü, kendi mâhiyyeti ile zıl ve aks olmayıp, kendilerini
meydâna getiren aslın mâhiyyeti ile zıl ve aks olmuşdur. Çünki,
görüntünün, gölgenin mâhiyyeti yokdur. Gölgede bulunan mâhiyyet onu
meydâna getiren asl şeyin mâhiyyetidir. O hâlde asl, gölgesine,
gölgenin kendinden dahâ yakındır. Çünki, gölge aslın mâhiyyeti ile
ya’nî, asl ile gölge olmuşdur. Kendi mâhiyyeti ile değil. Çünki,
kendi mâhiyyeti yokdur.

Bu âlem, mahlûkların hepsi Allahü teâlânın
fi’llerinin, işlerinin zılleri, aksleri, görünüşleri olduğundan, bu
âlemin aslı olan fi’ller, âleme, âlemden dahâ yakındır. Fi’ller de,
sıfât-ı ilâhiyyenin zılleri olduğundan, Allahü teâlânın sıfatları
âleme, âlemden ve âlemin aslı olan, fi’llerden dahâ yakındır.
Çünki, aslın aslıdırlar. Sıfât-ı ilâhiyye de, Zât-ı ilâhînin
zılleri olduğu için ve Allahü teâlânın zâtı, kendisi, bütün
aslların aslı olduğu için, Allahü teâlânın zâtı, âleme, âlemden ve
ef’âl ve sıfât-ı ilâhiyyeden dahâ yakındır. Bunları dikkatle okuyup
anlıyan akl sâhibleri, insâf ederlerse, sözümüzü kabûl ederler.
Eğer inanmıyan olursa, ne ehemmiyyeti vardır. Çünki bizim onlara
sözümüz yokdur.
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 Bu mektûb, dînine çok
bağlı olan bir hanıma yazılmış olup, i’tikâdları bildirmekde,
ibâdetlere teşvîk etmekdedir:

Görünen, görünmiyen, bilinen, bilinmeyen bütün
ni’metleri gönderen, bizlere kurtuluş yolunu gösteren ve çok
sevdiği Muhammed aleyhisselâmın ümmeti yapmakla şereflendiren
Allahü teâlâya hamd-ü senâlar olsun!

Bütün mahlûklara her ni’meti, iyilikleri veren
yalnız Allahü teâlâdır. Herşeyi var eden, var olmak ni’metini veren
Odur. Her ân, varlıkda durduran da Odur. Kâmil, iyi sıfatlar,
insanlara, Onun rahmeti ile, acıması ile verildi. Hayât, ilm, sem’,
basar, kudret ve kelâm sıfatlarımız hep Ondandır. Sayılamıyan
ni’metleri hep O vermekdedir. İnsanları sıkıntıdan kurtaran Odur.
Düâları kabûl eden, belâlardan kurtaran hep Odur. Öyle bir
Razzakdır ki, kullarının rızklarını, günâhlarından dolayı kesmiyor.
Afvı ve merhameti o kadar boldur ki, günâh işliyenlerin yüz
karalarını meydâna çıkarmıyor. Hilmi o kadar çokdur ki, kullarının
cezâlarını vermekde acele etmiyor.

Öyle bir ihsân sâhibidir ki, kerem ve
ihsânlarını dost ve düşman, herkese saçıyor. Bütün ni’metlerinin en
şereflisi, en kıymetlisi, en üstünü olarak da, kullarına
müslimânlığı açıkca bildiriyor ve beğendiği yolu gösteriyor.
Mahlûkların en iyisine uyarak se’âdet-i ebediyyeye kavuşmağı emr
buyuruyor. İşte, Onun ni’metleri, ihsânları Güneşden dahâ açık ve
Aydan dahâ âşikârdır. Başkalarından gelen ni’metleri de gönderen
Odur. Başkalarının ihsân etmesi, bir emânetcinin, birisine emânet
vermesi gibidir. Başkasından birşey istemek, fakîrden birşey
beklemekdir. Câhil de, bunu âlim gibi bilir. Kalın kafalı da, zekî
kimse gibi anlar.

Nazm:

Vücûdümün her zerresi, gelse de
dile,

şükrünün binde birini yapamaz bile.

İyilik yapana teşekkür edileceğini, herkes
bilir. Bu, insanlık îcâbıdır. İyilik edenlere hurmet edilir. Ni’met
sâhibleri, büyük bilinir. O hâlde, her ni’metin hakîkî sâhibi olan
Allahü teâlâya şükr etmek, insanlık îcâbıdır. Aklın lüzûm
gösterdiği bir vazîfe, bir borcdur. Fekat, Allahü teâlâ, her ayb ve
kusûrdan uzak, insanlar ise, ayb kirlerine ve noksanlık lekelerine
bulaşmış olduğundan, Onunla hiç münâsebetleri, alâkaları yokdur.
Onu nasıl büyük bileceklerini, nasıl şükr edeceklerini
anlıyamazlar. Ona karşı söylenmesini güzel sandıkları şeyler, Ona
çirkin gelebilir. Onu büyültmek, hurmet etmek sandıkları, hakâret
ve küçültmek olabilir. Ona hurmet ve şükr şeklleri, yine Ondan
bildirilmedikce, Ona lâyık olacağına güvenilemez ve Onun kabûl
edeceği bir ibâdet olamaz. Çünki, insanların hamd etmeleri, Ona
belki hakâret olur. İşte, Onun tarafından bildirilen, ta’zîm,
hurmet ve şükr şekli, Peygamberlerin “aleyhimüssalevâtü
vetteslîmât” bildirdikleri dinlerdir. Ona kalb ile yapılacak
hurmetler, dinde bildirilmiş, dil ile yapılacak şükrler, orada
gösterilmişdir. Her uzvun yapacağı işleri, açık ve geniş olarak,
beyân buyurmuşlardır. O hâlde, Allahü teâlâya inanmak ile ve kalbin
ve bedenin yapması ile şükr etmek, ancak dîne uymakla olur. Allahü
teâlâya, dînin dışında yapılacak hurmete ve ibâdete güvenilemez.
Çok def’a tersine olup, sevâb sanılan, günâh olur. Bu
söylenilenlerden anlaşılıyor ki, dîne uymak, insanlık îcâbıdır ve
aklın istediği ve beğendiği birşeydir. Allahü teâlâya, Onun dîninin
dışında şükr edilemez.

Allahü teâlânın bildirdiği her din, iki
kısmdır: İ’tikâd ve amel. Ya’nî îmân ve ahkâm. Bunlardan i’tikâd,
her dinde aynıdır. İ’tikâd, dînin aslı ve temelidir. Din ağacının
gövdesidir. Amel ise, ağacın dalları, yaprakları gibidir. [Eski
dinlerde bildirilmiş olan i’tikâdlar zemânla bozulmuşdur. Şimdi
doğru i’tikâd, yalnız islâm dîninin bildirdiği i’tikâddır. Bu
doğru] İ’tikâdı olmıyan, Cehennemden kurtulamaz. Kıyâmetde azâbdan
kurtulmasına imkân yokdur. Ameli olmıyanların kurtulması umulur.
Bunların işi, Allahü teâlânın irâdesine kalmış olup, isterse afv
eder, isterse, günâhları kadar azâb ederek, sonra Cehennemden
çıkarır. Cehennemde ebedî kalmak, islâm dîninin bildirdiği doğru
i’tikâdı olmayanlar, ya’nî, Muhammed aleyhisselâmın bildirdiği
islâm dîninden olan şeylere inanmıyanlar içindir. Bu i’tikâdı olup
da, ameli olmıyanlar, ya’nî kalb ile beden ahkâmını yerine
getirmiyenler, Cehenneme girseler bile, sonsuz
kalmıyacaklardır.

İ’tikâd edilecek şeyler, dînin esâsı,
müslimânlığın zarûrî, lâzım temeli olduğundan, bunları bildirmek ve
öğrenmek herkese lâzımdır. [Bunları öğrenmek, her insanın birinci
vazîfesidir. Îmân ve ahkâm bilgilerini öğrenmiyen ve çocuklarına
öğretmiyen, insanlık vazîfesini yapmamış olur. Bunları öğrenmek
herkesin hakkıdır. İnsan haklarının birincisidir.]

Ahkâmı, ya’nî emrleri ve yasakları yerine
getirmek, temel olmayıp, uzun ve geniş de olduğundan, bunları fıkh
[ve ahlâk] kitâblarına bırakarak, yalnız pek lâzım olanları
bildirilecekdir, inşâallahü teâlâ.

[Îmân ve i’tikâd aynıdır. Bunları anlatan
geniş ve derin ilme (İlm-i kelâm) denir. Kelâm
ilmi âlimleri, çok büyük insanlardır ve kelâm kitâbları pek çokdur.
Bu kitâblara, (Akâid kitâbı) da denir. Amel
edilecek, ya’nî kalb ile ve beden ile yapılacak ve sakınılacak
şeylere, (Ahkâm-ı islâmiyye) veyâ
sâdece (İslâmiyyet) deriz. Beden ile yapılacak
ahkâm-ı islâmiyyeyi bildiren ilme (İlm-i
fıkh) denir. Dört mezhebin kelâm kitâbları aynı olup, fıkh
kitâbları başka başkadır. Halk için, ya’nî tahsîli olmayanlar için
yazılmış olan ve herkesin bilmesi, inanması ve yapması gereken
kelâm (ya’nî îmân) ve ahlâk ve fıkh bilgilerini kısaca ve açıkca
anlatan kitâblara (İlm-i hâl) kitâbları denir.
Dînini bilen ve seven ve kayıran mubârek insanların ilm-i hâl
kitâblarını alıp, çoluğuna ve çocuğuna öğretmek, her müslimânın
birinci vazîfesidir. Kendilerine din adamı ismini ve süsünü veren
câhil ve sapık kimselerin sözlerinden ve yazılarından din öğrenmeğe
kalkışmak, kendini Cehenneme atmakdır].

İ’TİKÂD EDİLMESİ ÇOK LÂZIM
OLANLAR: Allahü teâlâ zâtı ile vardır. Varlığı kendi
kendiyledir. Şimdi var olduğu gibi, hep var idi ve hep var
olacakdır. Varlığının önünde ve sonunda yokluk olamaz. Çünki, Onun
varlığı lâzımdır. Ya’nî (Vâcib-ül vücûd)dur. O makâmda,
yokluk olamaz. Allahü teâlânın varlığı ilmî ve aklî yollar ile
anlaşılır. İlmî yola (Limmî yol)da denir. Bu iki yol
ile anlamak, (Es-se’âdet-ül ebediyye) kitâbının
sonundaki risâlede isbât edilmekdedir. Allahü teâlâ birdir. Ya’nî
şerîki, benzeri yokdur. Vâcib-ül vücûd olmakda ve ülûhiyyetde ve
ibâdet olunmağa hakkı olmakda ortağı yokdur. Ortağı olmak için,
Allahü teâlânın kâfî olmaması, müstekıl olmaması lâzımdır. Bunlar
ise kusûrdur, noksanlıkdır. Vücûb ve ulûhiyyet için noksanlık
olamaz. O kâfîdir, müstekıldir. Ya’nî kendi kendinedir. O hâlde
şerîke, ortağa lüzûm yokdur. Şerîkin, ortağın lüzûmlu olması ise,
bir kusûrdur ve vücûba ve ulûhiyyete yakışmaz. Görülüyor ki, şerîki
olduğunu düşünmek, ortaklardan her birinin noksan olacağını
gösteriyor. Ya’nî şerîk bulunmasını düşünmek, şerîk
bulunamıyacağını meydâna çıkarıyor. Demek ki, Allahü teâlânın
şerîki yokdur. Ya’nî birdir.

Allahü teâlânın kâmil, noksan olmıyan
sıfatları vardır. Bunlara (Ülûhiyyet
sıfatları) denir. Bunlar, hayât [diri olmak], ilm
[bilmek], sem’ [işitmek], basar [görmek], kudret [gücü yetmek],
irâde [istemek], kelâm [söylemek] ve tekvîn [yaratmak]dır. Bu sekiz
sıfata, (Sıfât-ı sübûtiyye) ve (Sıfât-ı
hakîkiyye) denir. Bu sıfatları da kadîmdir. Ya’nî,
sonradan olma değildir. Kendinden ayrı olarak, ayrıca vardır. Ehl-i
sünnet âlimleri böyle bildirmekdedir. “Allahü teâlâ, onların
çalışmalarını meşkûr eylesin!”. Ehl-i sünnetden başka, yetmişiki
fırkadan hiçbiri, Allahü teâlânın ayrıca sıfatları olduğunu
bilememişdir. Hattâ, Sôfiyye-i aliyyenin, ya’nî tesavvuf
büyüklerinin sonradan gelenleri, Ehl-i sünnetden oldukları hâlde,
bu sıfatlara, Zât-ı ilâhînin aynıdır diyerek yetmişiki fırkaya
benzemişlerdir. Evet bunlar onlar gibi, sıfatları yok demiyor ise
de, sözlerinin gelişinden sıfatları yok bildikleri anlaşılıyor.
Yetmişiki fırka, sıfatları yok bilmekle, Allahü teâlâyı kusûrdan
koruyor, Onu kâmil bilmiş oluyoruz diyor. Akllarınca kusûru kemâl
sanarak, Kur’ân-ı kerîmden ayrılıyorlar. Allahü teâlâ, onları doğru
yola, Kur’ân-ı kerîme kavuşdursun!

Allahü teâlânın, bunlardan başka sıfatları, yâ
i’tibârî [var kabûl edilen] veyâ selbî [bulunması câiz olmıyan]dir.
Meselâ kıdem [varlığının evvelinde yokluk olmamak], ezeliyyet
[varlığının başlangıcı olmamak] ve vücûb [yokluğu mümkin olmıyan]
ve ülûhiyyet gibi. Meselâ, Allahü teâlâ cism değildir. Cismden
değildir. Madde değildir. A’raz, ya’nî hâl değildir. Mekânı yokdur.
Zemânlı değildir. Birşeye girmiş, bir yere yerleşmiş değildir.
Hudûdlu, birşeyle çevrilmiş değildir. Bir tarafda, bir cihetde
değildir. Birşeye mensûb değildir. Birşeye benzemez. Misli, ortağı
ve zıddı yokdur. Anası, babası, zevcesi, çocukları yokdur. [Allah
baba diyen kâfir olur.] Bunların hepsi mahlûkda, sonradan
yaratılanlarda olan şeylerdir. Hepsi noksanlık ve kusûr
alâmetleridir. Bütün bunlar, (Sıfât-ı selbiyye)dir.
Bütün kemâl sıfatları, Allahü teâlâda vardır. Bütün noksan
sıfatlar, yokdur.

Allahü teâlâ küllîleri, cüz’îleri, büyükleri,
zerreleri, âlimdir, bilir. Her gizliyi bilir. Yerlerde ve göklerde
en küçük zerreleri bilir. Herşeyi yaratan, Odur. Yaratdıklarını
elbette bilir. Yaratmak için, bilmek lâzımdır. Ba’zı zevallılar,
zerreleri bilmez diyor. Zerreleri bilmemeği, kemâl, büyüklük
sanıyor. Bunun gibi, Allahü teâlâ ister istemez, akl-ı fe’âl
dedikleri birşeyi yaratmışdır diyerek bunu da, kemâl sanıyorlar.
Bunlar, ne kadar câhildir ki, câhilliği kemâl sanıyor. Fizik
ilminin tanıdığı kuvvetler gibi, ister istemez iş yapmağı büyüklük
zan ediyorlar. Akl-ı fe’âl diye birşey uydurmuşlar. Herşey, bundan
hâsıl oluyor diyorlar. Yerleri, gökleri ve bunlarda bulunan herşeyi
yaratanı, kuvvetsiz, te’sîrsiz biliyorlar. Bu fakîre göre, dünyâda,
bunlardan dahâ câhil ve dahâ alçak kimse yokdur. Ba’zıları da, bu
ahmakları fen adamı, müsbet ilm sâhibi sanıp, birşey bilir zan
ediyor ve doğru söyleyici sanıyorlar.

Allahü teâlâ, ezelden ebede, ya’nî öndeki
sonsuzdan, sonraki sonsuza kadar, bir kelâm ile söyleyicidir. Bütün
emrleri, o bir sözdendir. Bütün yasakları, yine o bir sözdendir.
Bunun gibi, bütün haberleri, süâlleri, hep o bir sözden
çıkmakdadır. Tevrât ve İncîl kitâbları o bir sözü gösteriyor. Zebûr
ve Kur’ân-ı kerîm de, o söze işâret ediyor. Bunun gibi, diğer
Peygamberlere nâzil olan kitâblar ve sahîfeler, hep o bir sözün
açılmasıdır. Ezel ve ebed, o sonsuzlukları ile berâber, o makâmda
bir ân olunca, hattâ ân demek bile sığmaz ise de, başka kelime
olmadığından ân deniliyor, o ânda bulunan söz de, elbette bir
kelime, hattâ harf, belki de bir noktadır. Nokta demek de, ân demek
gibi, başka kelime bulunmadığı içindir. Yoksa nokta demek de,
yerinde olmaz. Allahü teâlânın kendindeki ve sıfatlarındaki
genişlik ve darlık, bizim bildiğimiz ve alışdığımız gibi değildir.
O, mahlûkların sıfatı olan genişlik ve darlıkdan münezzehdir,
uzakdır.

Allahü teâlâyı mü’minler Cennetde görecekdir.
Fekat, nasıl olduğu bilinmiyen bir görmekle göreceklerdir. Nasıl
olduğu bilinmiyeni, anlaşılmıyanı görmek de, nasıl olduğu
anlaşılmıyan bir görmek olur. Belki, gören de, nasıl olduğu
bilinmiyen bir hâl alır ve öyle görür. Bu, bir mu’ammâ, bir
bilmecedir ki, bu dünyâda, Evliyânın büyüklerinden seçilmişlere
bildirilmişdir. Bu derin, güç mes’ele herkese gizli iken, bunlara
hakîkat olmuşdur. Bunu, Ehl-i sünnetden başka, ne mü’minlerin
fırkaları, ne de kâfirlerin bir ferdi anlıyamamışdır. Bu
büyüklerden başkası, Allahü teâlâ görülemez, demişdir. Bunlar,
bilmedikleri şeyleri, gördükleri şeylere benzeterek düşündükleri
için, yanılmışdır. Böyle benzetmelerin, ölçmelerin, bozuk netîce
vereceği meydândadır. [Bugün birçok kimse de, bu yanlış ölçü ve
benzetmekden dolayı îmânlarını gayb edip, ebedî felâkete
sürükleniyor.] Bu gibi derin mes’elelerde îmân şerefine kavuşmak,
ancak Muhammed aleyhisselâmın sünnetine [ya’nî yoluna] uymak ışığı
ile nasîb olur. Allahü teâlâyı Cennetde görmeğe inanmak şerefinden
mahrûm olanlar, bu se’âdete kavuşmakla nasıl şereflenebilir ki,
(inkâr eden, mahrûm kalır) sözü meşhûrdur. Cennetde olup da
görmemek de uygun değildir. Çünki, islâmiyyet, Cennetde olanların
hepsi görecekdir diyor. Bir kısmı görecek, bir kısmı görmiyecek
demiyor. Bunlara, Mûsâ aleyhisselâmın Fir’avna verdiği cevâbı
söyleriz ki, Tâhâ sûresi 51 ve 52. âyetlerinde meâlen buyuruyor
ki: (Fir’avn dedi ki: Bizden evvel gelip geçenlerin hâlleri
ne oldu?). Cevâbında dedi ki: (Onların hâlleri ve
istikbâllerini, Rabbim bilir. Levh-il-mahfûzda yazılmışdır. Rabbim
hiçbir şeyde yanılmaz ve unutmaz.) Ben ise, sizin gibi bir
kulum. Ancak, bana bildirdiği kadar bilirim.

Cennet de, herşey gibi, Allahü teâlânın
mahlûkudur. Allahü teâlâ, mahlûklarının hiçbirisine girmez, birinde
bulunmaz. Fekat mahlûklarının ba’zısında Onun nûrları zuhûr eder.
Ba’zısında ise, o kâbiliyyet yokdur. Aynada, karşısındaki cismlerin
görünüşleri, zuhûr ediyor. Taşda, toprakda ise etmiyor. Allahü
teâlâ, her mahlûkuna aynı nisbetde ise de, mahlûklar, birbirlerinin
aynı değildir. Allahü teâlâ, dünyâda görülemez. Bu âlem, Onu görmek
ni’metine kavuşmağa elverişli değildir. Dünyâda görülür diyen,
yalancıdır, iftirâcıdır. Doğruyu anlıyamamışdır. Bu dünyâda, bu
ni’met nasîb olsaydı, herkesden önce, Mûsâ “aleyhisselâm” görürdü.
Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem” mi’râcda, bu devletle
şereflendi ise de, bu dünyâda değildi. Cennete girdi. Oradan gördü.
Ya’nî, âhıretde görmüş oldu. Dünyâda görmedi. Dünyâda iken,
dünyâdan çıkdı, âhırete karışdı ve gördü.

Allahü teâlâ, yerlerin, göklerin
yaratıcısıdır. Dağları, denizleri, ağaçları, meyveleri, ma’denleri,
[mikropları, hayvanları, atomları, elektronları, molekülleri]
yaratan Odur. Birinci semâyı yıldızlarla süslediği gibi, yeryüzünü,
insanları yaratmakla süslemişdir. Basît cismleri, elemanları, O
yaratmışdır. Bileşik cismler, Onun yaratması ile hâsıl olmuşdur.
Herşeyi yokdan var eden Odur. Ondan başka herşey yok idi. Hiçbiri
kadîm değildir. Bütün doğru dinler, Allahdan başka, herşeyin yok
iken, sonradan var olduğunu, Ondan başka kadîm bulunmadığını
bildirmekdedir. Başkasını kadîm bilenlere kâfir demişlerdir.
Huccet-ül islâm, İmâm-ı Gazâlî, (Elmünkız-ü
anid-dalâl) kitâbında, Allahü teâlâdan başkasını kadîm
bilene, kâfir dedi. [Bu kitâbı, Hakîkat Kitâbevi, ofset ile
basdırmışdır.]

Gökleri, yıldızları ve başka şeyleri kadîm
bilenlerin, yalan söylediklerini Kur’ân-ı kerîm bildirmekdedir.
Yerlerin yokdan var edildiğini gösteren âyet-i kerîmeler çokdur.
Her zemân yanılan akla uyarak, Kur’ân-ı kerîme inanmıyan kimse, ne
kadar sefîhdir. (Allahü teâlâ, bir kimseye nûr vermezse, o
münevver olamaz.)

İnsanlar, mahlûk olduğu gibi, bütün işleri,
hareketleri de, Allahü teâlânın mahlûkudur. Çünki Ondan başka,
kimse birşey yapamaz, yaratamaz. Kendi mahlûk, yaratılmış olan,
başkasını nasıl yaratabilir? Yaratılmak damgası, kudretin az
olduğuna alâmetdir ve ilmin noksan olduğuna işâretdir. Bilgisi,
kuvveti az olan, yaratamaz. Îcâd edemez. İnsanın işinde, kendine
düşen pay, kendi kesbidir. Ya’nî o iş, kendi kudreti ve irâdesi ile
olmuşdur. O işi, yaratan, yapan, Allahü teâlâdır. Kesb eden,
kuldur. Görülüyor ki, insanların ihtiyârî işleri, istiyerek
yapdıkları şeyler, insanın kesbi ile Allahü teâlânın yaratmasından
meydâna gelmekdedir. İnsanın yapdığı işde, kendi kesbi, ihtiyârı
[ya’nî beğenmesi] olmasa, o iş, titreme şeklini alır. [Mi’denin,
kalbin hareketi gibi olur.] Hâlbuki, ihtiyârî hareketlerin, bunlar
gibi olmadığı meydândadır. Her ikisini de, Allahü teâlâ yaratdığı
hâlde, ihtiyârî hareketle, titreme hareketi arasında görülen bu
fark, kesbden ileri gelmekdedir. Allahü teâlâ, kullarına merhamet
ederek, onların işlerinin yaratılmasını, onların kasdlarına,
arzûlarına tâbi’ kılmışdır. Kul isteyince, kulun işini
yaratmakdadır. Bunun için de, kul mes’ûl olur. İşin sevâbı ve
cezâsı, kula olur. Allahü teâlânın kullarına verdiği kasd ve
ihtiyâr, işi yapıp yapmamakda müsâvîdir. Her işi yapmanın ve
yapmamanın iyi veyâ fenâ olduğunu, Peygamberleri “aleyhimüssalevâtü
vetteslîmât” ile kullarına açıkca bildirmişdir. Kul, her işinde,
yapıp yapmamakda serbest olup, ikisinden birini elbette seçecek,
iş, iyi veyâ fenâ olacak, günâh veyâ sevâb kazanacakdır. Allahü
teâlâ kullarına, emrlerini ve yasaklarını yerine getirecek kadar
kudret [ya’nî enerji] ve ihtiyâr [ya’nî beğenmek, seçmek]
vermişdir. Dahâ çok vermesine, lüzûm yokdur. Lüzûmu kadar
vermişdir. Buna inanmayan, kolay şeyleri anlayamıyan kimsedir.
Kalbi hasta olduğundan, ahkâm-ı islâmiyyeye uymamağa behâne
aramakdadır.

[Allahü teâlâ, insanlara irâde denilen kuvveti
vermeği ve insanların, istediklerini yapmakda, istemediklerini
yapmamakda serbest olmalarını ezelde irâde etmişdir. Hiçbirşeyi
zorla yapdırmamakdadır. İnsanların irâde sâhibi olmaları, Allahü
teâlâ böyle istediği içindir. İnsanın, dilediğini yapabilmesi,
insanın irâde sâhibi olduğunu gösterdiği gibi, Allahü teâlânın da
ezelde bu irâdeyi irâde etmiş olduğunu göstermekdedir. Allahü
teâlâ, insanda irâde olmasını ezelde irâde etmeseydi, insanda irâde
yaratmasaydı, insan bir işi yapmakda serbest olamaz, mecbûr olurdu.
Böyle olmakla berâber, insan birşey yapmağı irâde edince,
dileyince, Allahü teâlâ da irâde ediyor ve yaratıyor. İnsanların
irâde etdiklerini yaratan, Allahü teâlâdır. İnsan, hiçbir dileğini
yaratamaz, yapamaz. İnsanın irâde etdiğini, sonra Allahü teâlâ da,
irâde ediyor ve yaratıyor. Herşeyi yapan, yaratan, yalnız Allahü
teâlâdır. Ondan başka yaratıcı yokdur. Ondan başkasına yaratıcı
demek, yaratdı demek, hem yanlışdır, hem de, Allahü teâlâya
başkasını şerîk, ortak yapmak olur ki, en çok yasak etdiği, en
şiddetli ve sonsuz azâb yapacağını bildirdiği
birşeydir.]

Bu söylediklerimiz, kelâm ilminin derin
mes’elelerindendir. Bunun en kolay, en açık bildirilmesi de,
yazdığımızdır. Doğru yolun âlimlerinin bildirdiklerine inanmak
lâzımdır. Bu konuda münâkaşa etmekle, araşdırmakla
uğraşmamalıdır.

Nazm:

Hücûm edilemez, her
meydânda,

siperlenmek lâzımdır, ba’zan da!

Allahü teâlâ, kullarına merhamet ederek,
Peygamberler “aleyhimüssalevâtü vetteslîmât” göndermişdir. Bunlarla
kullarına doğru yolu, se’âdet-i ebediyye yolunu göstermiş,
kullarını kendine çağırmışdır. Rızâsının, sevgisinin yeri olan
Cennete da’vet etmişdir. Böyle bir ihsân sâhibinin da’vetini kabûl
etmiyen, ne kadar zevallıdır. Onun ni’metlerinden mahrûm kalan ne
kadar ahmakdır. Bu büyüklerin, Allahü teâlâdan bildirdikleri
haberlerin hepsi doğrudur. Hepsine îmân etmek lâzımdır. Akl,
doğruyu, iyiyi bulan bir âlet ise de, yalnız başına bulamaz,
noksandır. Peygamberlerin “aleyhimüssalevâtü vetteslîmât” gelmesi
ile temâmlanmışdır. Kullara özr, behâne kalmamışdır. Peygamberlerin
birincisi hazret-i Âdemdir. Sonuncusu ise, hazret-i Muhammed
Resûlullahdır “aleyhi ve aleyhimüssalevâtü vetteslîmât”.
Peygamberlerin “aleyhimüssalevâtü vetteslîmât” hepsine îmân etmek
lâzımdır. Hepsini ma’sûm [ya’nî günâhsız] ve doğru sözlü
bilmelidir. Bunlardan birine inanmamak, hepsine inanmamak demekdir.
Çünki, hepsi aynı îmânı söylemişdir. Ya’nî, hepsinin dinlerinin
aslı, temeli [ya’nî îmân edilecek şeyleri] birdir. [Vehhâbîler,
Âdem aleyhisselâmın peygamber olduğuna
inanmıyorlar. (Keşf-üş-şübühât) kitâblarının
başında, (Peygamberlerin evveli Nûh aleyhisselâmdır) diyor. Bozuk
inanışlarından biri de budur.] Îsâ “aleyhisselâm” ölmedi.
Yehûdîler, kendisini öldürmek istedikleri zemân, Allahü teâlâ onu
diri olarak göke kaldırdı. Kıyâmete yakın bir zemânda gökden [Şâma]
inecek ve Muhammed aleyhisselâmın dînine tâbi’ olacakdır. Evliyânın
büyüğü, tesavvuf deryâsının dalgıcı Muhammed Behâeddîn-i Buhârî
hazretlerinin yetişdirdiği Evliyânın büyüklerinden olan hâce
Muhammed Pârisâ hazretleri (Füsûl-i
sitte) kitâbında buyuruyor ki: (Îsâ “alâ nebiyyinâ ve
aleyhissalâtü vesselâm” gökden inip, imâm-ı a’zam Ebû Hanîfe
mezhebine uygun ictihâd edecek, onun halâl dediğine halâl diyecek,
harâm dediğine harâm diyecekdir).

MELEKLER: Allahü teâlânın kıymetli
kullarıdır. [İçlerinden bir kısmı, diğer meleklere ve insanların]
Peygamberlerine “aleyhimüssalevâtü vetteslîmât” haber getirmek
vazîfesi ile şereflenmişlerdir. Emr olunduklarını yaparlar. İsyân
etmezler. Yimeleri, içmeleri yokdur. Evlenmezler. Erkek, dişi
değildirler. Çocukları olmaz. Kitâbları ve sahîfeleri, onlar
getirmişdir. Emîn oldukları için, getirdikleri de doğrudur.
Müslimân olmak için, meleklere, böyle inanmak lâzımdır. Doğru yolda
bulunan âlimlerin çoğuna göre, insanların yükseği, meleklerin
yükseğinden dahâ üstündür. Çünki insanlar, şeytân ve nefsleri ile
savaşıyor. İhtiyâcları olduğu hâlde yükseliyor. Melekler ise, zâten
yüksek yaratılmışlardır. Melekler, tesbîh, takdîs ediyorsa da, buna
cihâdı da katmak, insanların yükseklerine mahsûsdur. Nisâ sûresi,
doksandördüncü âyetinde meâlen, (Mallarını, canlarını fedâ
ederek din düşmanları ile, Allah rızâsı için cihâd eden
müslimânlar, oturup, ibâdet edenlerden dahâ üstündür. Hepsine de,
Cenneti söz veriyorum)buyuruldu.

Muhbir-i sâdıkın [ya’nî hep doğru haber
verici] “aleyhi ve alâ âlihissalâtü vesselâm” kabr ve kıyâmet
hâllerinden, Haşrdan [kabrden kalkınca arasât meydânında toplanmak]
ve Neşrden [hesâbdan sonra Cennete, Cehenneme dağılmak], Cennetden,
Cehennemden haber verdiği şeylerin hepsi doğrudur. Âhırete inanmak,
Allahü teâlâya inanmak gibi, îmânın şartıdır. Âhıreti inkâr eden,
Allahü teâlâyı inkâr etmiş gibi, kâfirdir [Allaha
düşmandır].

Kabr azâbı ve kabrin sıkması vardır. Buna
inanmayan kâfir olmaz. Bid’at sâhibi olur. Çünki, meşhûr olan
hadîslere inanmamış olur. [Bunlar, bu hadîslerin, doğru hadîs
olmasında şübhe etdikleri için, kabr azâbına inanmıyor. Hadîs
olduklarını kabûl etselerdi, inanırlardı. Bundan dolayı, kâfir
olmıyor, yalnız Ehl-i sünnetden ayrılmış oluyorlar. Hâlbuki, hadîs
olsa da, olmasa da, kabr azâbına inanmam. Akl ve tecribe, bunu
kabûl etmiyor, diyen kâfir olur. Şimdi böyle inanmıyanlar, kâfir
oluyor.] Kabr, dünyâ ile âhıret arasında geçid olduğundan, kabr
azâbı, dünyâ azâbları gibi geçicidir ve âhıret azâbları
cinsindendir. Ya’nî, bir bakımdan dünyâ azâblarına, bir bakımdan
da, âhıret azâblarına benzemekdedir. Kabr azâbı en çok, dünyâda
üstüne idrâr sıçratanlara ve müslimânlar arasında söz taşıyanlara
olacakdır. (Münker) ve (Nekîr)ismindeki
iki melek kabrde süâl soracakdır. Bu süâle cevâb vermek, bir
derddir. [Münker ve Nekîr, nasıl olduğu bilinmiyen demekdir. Cum’a
nemâzı sonundaki yazıyı okuyunuz!]

Kıyâmet günü vardır. O gün, elbette
gelecekdir. O gün, gökler parçalanacak, yıldızlar dağılacak,
yeryüzü ve dağlar, parça parça olacakdır ve yok olacaklardır.
Kur’ân-ı kerîm, bunları haber veriyor ve müslimânların bütün
fırkaları, buna inanıyor. Buna inanmıyan kâfir olur. Bir takım
hayâlî şeylerle, inkârını güzel gösterse de, ilmi ve fenni araya
katıp, câhilleri aldatsa da, yine kâfirdir. Kıyâmetde, bütün
mahlûklar, yok olup, tekrâr yaratılacak, herkes mezârdan
kalkacakdır. Allahü teâlâ çürümüş toz olmuş kemikleri yine
diriltecekdir. O gün, terâzî kurulacak, herkesin hesâb defterleri
uçarak, iyilere sağ taraflarından, fenâlara sol taraflarından
gelecekdir. Cehennem üzerindeki sırât köprüsünden geçilecek, iyiler
geçip Cennete gidecek, Cehennemlikler, Cehenneme düşecekdir. Bu
bildirdiklerimiz, olmıyacak şeyler değildir. Muhbir-i sâdık
“sallallahü teâlâ aleyhi ve sellem” haber verdiğinden, hemen kabûl
etmek, inanmak lâzımdır. Hayâle kapılarak şübheye düşmemelidir.
Allahü teâlâ, Haşr sûresi yedinci âyetinde
meâlen, (Resûlümün “sallallahü aleyhi ve
sellem” getirdiklerini alınız!) ya’nî, her
söylediğine inanınız! buyuruyor. Kıyâmet günü Allahü teâlânın izni
ile, iyiler, kötülere şefâ’at edecek, araya gireceklerdir.
Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem” (Şefâ’atim,
ümmetimden, günâhı büyük olanlaradır) buyuruyor. Kâfirler,
hesâbdan sonra, Cehenneme girecek, Cehennemde ve azâbda ebedî
kalacaklardır. Mü’minler, Cennetde ve Cennet ni’metlerinde sonsuz
kalacaklardır. Günâhı, sevâbından çok olan mü’minlerin, Cehenneme
girip, günâhlarına karşılık, bir müddet azâb görmeleri câiz ise de,
bunlar, Cehennemde sonsuz kalmıyacaklardır. Kalbinde zerre kadar
îmân bulunan bir kimse, Cehennemde sonsuz kalmıyacak, rahmet-i
ilâhiyyeye kavuşarak Cennete girecekdir.

[Kâdî zâde Ahmed efendinin
yazdığı (Âmentü şerhi) kitâbı, ikiyüzdokuzuncu
sahîfede diyor ki, (Cehennemde bir yer vardır ki, Zemherîr derler.
Ya’nî, soğuk Cehennemdir. Soğukluğu pek şiddetlidir. Bir ân
dayanılmaz. Kâfirlere, bir soğuk, bir sıcak, sonra soğuk, sonra
sıcak Cehenneme atılarak, azâb yapılacakdır). Cehennemde soğuk
Zemherîr azâbları bulunduğu, (Kimyâ-i
se’âdet) kitâbı, dördüncü rükn, altıncı aslında ve İmâm-ı
Muhammed Gazâlînin (Dürret-ül-fâhire) kitâbının
tercemesi olan (Kıyâmet ve Âhıret
hâlleri) kitâbının sonunda, (Nefs
muhâsebesi) bahsinde de yazılıdır. Hadîs-i şerîflerde
açıkça bildirilmekdedir.

Din câhilleri, islâmiyyete, yalan ve iftirâ
ile saldırırken (Peygamberler, hep sıcak memleketlerde geldiği
için, Cehennem azâbının ateş olduğunu söylemişler, hep ateşle
korkutmuşlar. Kutblarda, şimâl soğuk memleketlerde gelselerdi, buz
ile azâb yapılacağını söylerlerdi) diyor. Bunlar, hem çok câhil,
hem de ahmak kâfirlerdir. Zâten Kur’ân-ı kerîmden haberleri olsaydı
ve islâm büyüklerinin sözlerini duysalardı ve biraz aklları
olsaydı, hemen müslimân olurlardı. Hiç olmazsa, böyle ulu orta,
yalanları yazmakdan, belki sıkılırlardı. Dînimiz, hem Cehennemde,
soğuk azâblar olduğunu bildiriyor, hem de Peygamberlerin
“aleyhimüsselâm” yalnız sıcak memleketlere değil, yeryüzünde, sıcak
ve soğuk, her memlekete gönderildiğini haber veriyor. Kur’ân-ı
kerîm, Peygamberimize sorulan süâllere, soranların bilgilerine ve
anlayışlarına göre cevâb vermekdedir. Âhıretdeki bilinmiyen
varlıkları da, dünyâda gördüklerine, bildiklerine benzeterek
anlatmakdadır. Mekkeliler, kutubları, buz memleketlerini
duymadıkları için, Cehennemin soğuk azâblarını onlara bildirmek,
fâidesiz olurdu. Kur’ân-ı kerîmde ve hadîs-i şerîflerde bu inceliğe
uygun haberlerin bulunması, şimdiki kâfirlerin dahâ çok sapıtmasına
sebeb olmakdadır].

Mü’min ve kâfir, son nefesde belli olur.
Birçok kimse, bütün ömrünce kâfir kalıp, sonunda îmâna kavuşur.
Bütün ömrü îmân ile geçip, sonunda tersine dönen de olur.
Kıyâmetde, son nefesdeki hâle bakılır. Yâ Rabbî! Bize doğru yolu
gösterdikden, îmân ile şereflendirdikden sonra, şaşırmakdan, yoldan
çıkmakdan koru! Bize rahmet et, acı! Yol gösteren ancak
sensin!

ÎMÂN: Dinden olduğu sözbirliği ile
bildirilmiş olan şeylere, kalb ile inanmağa ve dil ile de îmânını
söylemeğe derler. Îmân edilecek şeyler, Allahü teâlânın var
olduğuna, bir olduğuna, kitâblarına, sahîfelere ve Peygamberlere,
Meleklere îmândır. Âhıretde Haşra, Neşre, Cennetde ebedî
ni’metlere, Cehennemde ebedî azâblara, göklerin yarılmasına,
yıldızların dağılmasına, arzın parça parça olmasına inanmakdır. Beş
vakt nemâzın farz olduğuna ve bu nemâzların rek’atlarının
adedlerine, malın zekâtını vermek farz olduğuna ve Ramezân-ı şerîf
ayında hergün oruc tutmanın ve gücü yetene, Mekke-i mükerreme
şehrine gidip, hac etmenin farz olduğuna inanmakdır. Şerâb içmenin,
[domuz eti yimenin,] haksız yere adam öldürmenin ve anaya babaya
karşı gelmenin ve hırsızlık ve zinâ etmenin ve yetîm malı yimenin
ve fâiz alıp vermenin [ve kadınların açık, çıplak gezmelerinin ve
kumar oynamanın] harâm olduklarına îmân lâzımdır. Îmânı olan bir
kimse, büyük bir günâh işlerse, îmânı gitmez ve kâfir olmaz.
Günâha, ya’nî harâma halâl diyen kâfir olur. Harâm işliyen fâsık
olur. Ben elbette mü’minim demelidir. Îmânlı olduğunu söylemelidir.
Mü’minim derken, inşâallah dememelidir. Bundan, şübhe ma’nâsı
çıkabilir. Evet, son nefes için inşâallah denirse de, dememek dahâ
iyidir.

Dört halîfenin birbirinden yükseklikleri,
hilâfetleri sırası iledir. Çünki, doğru yolda olan âlimlerin hepsi
diyor ki, (Peygamberlerden “aleyhimüssalevâtü vetteslîmât” sonra,
insanların en üstünü, Ebû Bekr-i Sıddîk “radıyallahü anh”
hazretleridir. Ondan sonra, Ömer-ül-Fârûk “radıyallahü anh”
hazretleridir). Efdâl olmak, ya’nî üstünlük, bu fakîre göre
fazîleti, meziyyeti, iyi sıfatları çok olmak değildir. Önce îmâna
gelmek, din için herkesden çok mal vermek ve cânını tehlükelere
atmakdır. Ya’nî dinde, sonra gelenlere, üstâd olmakdır. Sonra
gelenler, herşeyi, öncekilerden öğrenir. Bu üç şartın hepsi, Sıddîk
“radıyallahü anh” hazretlerinde toplanmışdır. Herkesden önce îmâna
gelmiş, malını ve cânını din için fedâ etmişdir. Bu ni’met, bu
ümmetde, ondan başkasına nasîb olmamışdır. Resûlullah “sallallahü
aleyhi ve sellem” vefâtına yakın, buyurdu ki: (Bana malını,
cânını, Ebû Bekr kadar çok fedâ eden, başkası yokdur. Eğer, dost
edinseydim, elbette Ebû Bekri dost edinirdim). Bir hadîs-i
şerîfde buyuruldu ki: (Allahü teâlâ, beni size Peygamber
gönderdi. İnanmadınız. Ebû Bekr inandı. Bana malı ile, cânı ile
yardım etdi. Onu hiç incitmeyin ve Ona hurmet ve ta’zîm
edin!). Bir hadîs-i şerîfde buyurdu ki: (Benden
sonra Peygamber gelmiyecekdir. Eğer gelseydi, elbette Ömer
Peygamber olurdu). Emîr [Alî] “radıyallahü anh”buyurdu ki:
(Ebû Bekr ile Ömerden, her biri, bu ümmetin en yükseğidir. Beni
onlardan üstün tutan, iftirâcıdır. İftirâ edenler dövüldüğü gibi,
onu döverim).

Eshâb-ı kirâm “aleyhimürrıdvân” arasında olan
muhârebeleri, iyi sebeblerden dolayı bilmelidir. Bu ayrılıkları,
nefsin arzûları, mevkı’, rütbe, sandalye kapmak, başa geçmek
sevgisinden değildi. Çünki, bütün bunlar nefs-i emmârenin
kötülükleridir. Onların nefsleri ise, insanların en iyisinin
“aleyhi ve aleyhimüssalevât” sohbetinde, karşısında tertemiz
olmuşdu. Şu kadar var ki, Emîrin “radıyallahü anh” hilâfeti
zemânında olan muhârebelerde, o haklı idi. Ondan ayrılanlar, hatâ
etdi. Fekat, ictihâd hatâsı olduğundan, birşey denemez. Nerde kaldı
ki, fâsık denilsin! Onların hepsi âdil idi. Her birinin verdiği
haber, makbûl idi. Emîre uyanların ve ondan ayrılanların verdikleri
haberler, doğrulukda ve güvenilmekde farksız idi. Aralarındaki
muhârebeler, i’timâdın gitmesine sebeb olmamışdır. O hâlde, hepsini
sevmek lâzımdır. Çünki, onları sevmek, Peygamber efendimizin
“sallallahü aleyhi ve sellem” sevgisinden dolayıdır. Bir hadîs-i
şerîfde, (Onları seven, beni sevdiği için
sever) buyurmuşdur. Onları sevmemekden, herhangi birine
düşmanlık etmekden çok sakınmalıdır. Çünki, onlara düşmanlık,
Peygamberimize “sallallahü aleyhi ve sellem” düşmanlık olur.
Hadîs-i şerîfde, (Onlara düşmanlık eden, bana düşman olduğu
için eder) buyurmuşdur. O büyükleri ta’zîm etmek, hurmet
etmek, insanların en iyisini ta’zîm etmek, hurmet etmekdir. Onlara
hurmetsizlik, tahkîr etmek, Onu tahkîr olur. İnsanların en iyisinin
“aleyhissalâtü vesselâm” sohbetini, sözlerini ta’zîm etmek, kıymet
vermek için Eshâb-ı kirâmın hepsine ta’zîm etmek, kıymet vermek
lâzımdır. Evliyânın büyüklerinden Ebû Bekr-i Şiblî “kuddise sirruh”
buyuruyor ki, (Eshâb-ı kirâma “radıyallahü teâlâ anhüm ecma’în”
ta’zîm etmiyen, kıymet vermiyen bir kimse, Resûlullaha “sallallahü
aleyhi ve sellem” îmân etmemiş olur).

A’MÂL-İ ŞER’IYYE: İ’tikâdı
düzeltdikden sonra, islâmiyyetin emr etdiği şeyleri yapmak
lâzımdır. Resûl-i ekrem “sallallahü aleyhi ve sellem” buyurdu
ki: (İslâmın binâsı beş direk üzerine kurulmuşdur.
Birincisi, Eşhedü en lâ ilâhe illallah ve eşhedü enne Muhammeden
abdühu ve resûlüh, demek ve bunun ma’nâsına
inanmakdır). Bu şehâdet kelimesinin ma’nâsı, (Görmüş gibi
bilir ve inanırım ki, Allahü teâlâdan başka, varlığı lâzım olan,
ibâdet ve itâ’at olunmağa hakkı olan, hiç ilâh, hiçbir kimse
yokdur. Görmüş gibi bilir, inanırım ki, Muhammed “sallallahü aleyhi
ve sellem” Allahü teâlânın hem kulu, hem Peygamberidir. Onun
gönderilmesi ile, Ondan önceki Peygamberlerin dinleri temâm olmuş,
hükmleri kalmamışdır. Se’âdet-i ebediyyeye kavuşmak için, ancak Ona
uymak lâzımdır. Onun her sözü, Allahü teâlâ tarafından kendisine
bildirilmişdir. Hepsi doğrudur. Yanlışlık ihtimâli yokdur)
demekdir. [Müslimân olmak istiyen bir kimse, önce bu kelime-i
şehâdeti ve ma’nâsını söyler. Sonra guslü, nemâzı ve lâzım oldukca,
farzları, harâmları öğrenir.]

Îmân edilecek, i’tikâd edilecek şeyleri,
yukarıda bildirdik.

İslâmın ikinci şartı, dînin direği olan, beş
vakt nemâzı vaktinde kılmakdır. Nemâz, ibâdetlerin en üstünüdür.
Îmândan sonra, en kıymetli ibâdet, nemâzdır. Îmân gibi, onun da
güzelliği, kendindendir. Başka ibâdetlerin güzelliği ise,
kendilerinden değildir. Nemâzı doğru kılmağa çok dikkat etmelidir.
Önce, kusûrsuz bir abdest almalı, gevşeklik göstermeden, nemâza
başlamalıdır. Kırâetde, rükü’da, secdelerde, kavmede, celsede ve
diğer yerlerinde, en iyi olarak yapmağa uğraşmalıdır. Rükü’da,
secdelerde, kavmede ve celsede tumânîneti [her uzvun hareketsiz
durmasını] lâzım bilmelidir. Nemâzı vaktin evvelinde kılmalı,
gevşeklik yapmamalıdır.

Makbûl olan, sevilen kul, sâhibinin emrlerini,
yalnız Onun emri olduğu için yapan kuldur. Emri yapmakda gecikmek,
inâdcılık ve edebsizlik olur. Fârisî yazılmış fıkh kitâblarından
meselâ, (Tergîb-üs-salât ve teysîrül-ahkâm) kitâbı
ve bunun benzeri bir kitâb, her vakt yanınızda bulunmalıdır.
[(Tergîb-üs-salât) kitâbı, yüz kadar kitâbdan
toplanmışdır ve üç kısmdır. Birinci kısm, nemâzın farz olması,
ikincisi abdest, üçüncüsü abdesti bozanlardır. Bu kitâb, Nûr-i
Osmâniyye Kütübhânesinde vardır. Hakîkat Kitâbevi tarafından
yeniden tab’ edilmişdir.] Din mes’elelerini bu kitâblardan bakıp
öğrenmelidir. [Olur olmaz kimselerin, para kazanmak için yazdığı
kitâb ve mecmû’alardan din öğrenen, yanlış şeyler öğrenir. Doğru
müslimânların, Allah rızâsı için yazmış oldukları kitâbları bulup
okumalıdır. İslâmiyyeti öğrenmek için, en iyi türkçe kitâb, Kâdî
zâdenin (Birgivî vasıyyetnâmesi şerhi) ve yine
Kâdî zâdenin (Âmentü şerhi) kitâbları
ile (Mevkûfât), (Dürr-i Yektâ şerhi), (Ey oğul
ilmihâli) ve (Mevâhib-i ledünniyye
tercemesi) ve (Mecmû’a-i
zühdiyye) ve (Miftâh-ul-Cennet ilm-i hâli)dir.
Fâtih câmi’i şerîfi ders-i âmlarından, ibtidâ-i dâhil medresesi
müdîr-i umûmîsi İskilibli Muhammed Âtıf efendinin (İslâm
yolu)ilmihâl kitâbı da çok fâidelidir. 1959 senesinde
basılmışdır. 1926 da Ankarada i’dâm edilmişdir. Bunlar, islâm
harfleri ile basılmışdır. Bir kitâba güvenebilmek için, yalnız
ismine değil, kitâbı yazanın ismine de bakmalıdır.] Ehl-i sünnet
i’tikâdını ve fıkh bilgilerini öğrenmeden önce, Gülistân kitâbı ve
hikâye kitâbları okumamalıdır. Fıkh kitâbları yanında, Gülistân ve
benzeri kitâblar lüzûmsuzdur. [Gülistân lüzûmsuz olursa, din
düşmanı olan gazetelerin ve mecmû’aların tiryâkilerine acabâ ne
denir.] Dinde lâzım olanları, önce okumak ve öğrenmek ve öğretmek
lâzımdır. Bunlardan fazlası ikinci derecede kalır. [Yâ, din
bilgilerini öğrenmeden, başka şeyler öğrenenler ve çocuklarına
doğru din bilgisi öğretmiyerek, para, mal, mevkı’ kazanmalarına
uğraşanlar, ne kadar aldanıyor. İstikbâli te’mîn etmek, acabâ
bunları kazanmak mıdır? Yoksa, Allahü teâlânın rızâsını kazanmak
mıdır?]

Teheccüd nemâzını zarûret olmadıkca, elden
kaçırmamalıdır. [Teheccüd, gecenin üçde ikisi geçdikden
sonra, kılınan nemâza denir, imsâk vaktinden önce kılınır.
Teheccüd, uykuyu terk etmek demekdir. Peygamberimiz “sallallahü
aleyhi ve sellem” muhârebelerde bile, teheccüd kılardı. Kazâ
nemâzları olan, teheccüd zemânında, kazâ nemâzı kılmalıdır. Hem
kazâ borcu ödenir, hem de teheccüd sevâbına kavuşur. Teheccüd ve
diğer nâfile nemâzların nasıl kılınacakları (İslâm
Ahlâkı) kitâbımızda yazılıdır.] Gece uyanmak güç olursa,
hizmetçilerinizden birkaçına emr ediniz! Sizi o zemân
uyandırsınlar, uykuda bırakmasınlar. Birkaç gece kalkınca, artık
âdet olur, uyanırsınız. Teheccüd ve sabâh nemâzlarına uyanmak
isteyen, yatsıyı kılınca hemen yatmalıdır ve gece, boş şeylerle
uykusuz kalmamalıdır. Teheccüd zemânında tevbe, istigfâr etmek,
Allahü teâlâya ilticâ etmek, yalvarmak, günâhlarını düşünmek,
ayblarını, kusûrlarını hâtırlamak, kıyâmetdeki azâbları düşünüp
korkmak, Cehennemin sonsuz acılarından titremek lâzımdır. Afv ve
magfiret için çok yalvarmalıdır. O zemân ve her zemân yüz
kerre (Estagfirullahel’azîm ellezî lâ ilâhe illâ hüv el
hayyel kayyûme ve etûbü ileyh) demeli ve ma’nâsını
düşünerek söylemelidir. [Azîm, zâtı ve sıfatları kemâlde demekdir.
Kebîr, zâtı kemâlde, celîl, sıfatları kemâlde demekdir.] Bunu
ikindi nemâzından sonra [tesbîhlerden ve düâdan sonra] yüz def’a
okumalıdır. Abdestsiz okunabilir. Hadîs-i şerîfde buyuruldu
ki, (Kıyâmetde, sahîfesinde çok istigfâr bulunanlara,
müjdeler olsun!). [Muhammed Ma’sûm-i Fârûkî, ikinci cildin
80. ci mektûbunda buyuruyor ki, (Belâlardan, sıkıntılardan
kurtulmak için, istigfâr okumak çok fâidelidir ve tecribe
edilmişdir. Ölümden başka, her derdden kurtarır. Eceli gelenin de,
ağrısız, sıkıntısız ölümüne yardım eder. Her sıkıntıdan kurtaracağı
ve rızkı artdıracağı, hadîs-i şerîfde bildirildi. Her farz nemâzdan
sonra, bunu üç kerre okumalı ve
yalnız (Estagfirullah) diyerek yetmişe
temâmlamalıdır). (Hak Sözün Vesîkaları) kitâbının
344.cü sahîfesine bakınız! İstigfârı ve bütün düâları, ma’nâlarını
düşünmeden, temiz kalb ile söylemezse, yalnız ağız ile söylerse,
hiç fâidesi olmaz. Ağız ile üç kerre söyleyince, temiz kalb de
söylemeğe başlar. Günâh işlemekle kararmış olan kalbin söylemesi
için, ağız ile çok söylemek lâzımdır. Nemâz kılmıyanın ve harâm
lokma yiyenin kalbi simsiyâh olur. Böyle kalbler de söylemeğe
başlaması için, ağız ile en az yetmiş kerre söylemelidir.] Duhâ
ya’nî kuşluk vakti, hiç olmazsa iki rek’at nemâz kılmak lâzımdır.
Teheccüd ve kuşluk nemâzlarının en çoğu oniki rek’atdir. [Nâfile
nemâzlarda, gece iki rek’atde, gündüz dört rek’atde selâm
verilir.]

Her farz nemâzı kılınca, Âyet-el-kürsî okumağa
çalışmalıdır. Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem” buyurdu
ki, (Farz nemâzlarından sonra Âyet-el-kürsî okuyan kimse
ile Cennet arasında, ölümden başka mâni’ yokdur). Beş vakt
nemâzdan sonra, sessizce, otuzüç kerre kelime-i
tenzîh (Sübhânallah) ve otuzüç kerre
tahmîd (Elhamdülillah) ve otuzüç def’a
tekbîr (Allahü ekber) ve en sonra, bir
kerre (Lâ ilâhe illallahü vahdehu lâ şerîke leh, lehülmülkü
velehül hamdü yühyî ve yümît ve hüve alâ külli şey’in
kadîr) demelidir ki, hepsi yüz olur.

Hergün ve her gece yüz
kerre (Sübhânallahi ve bi-hamdihi
sübhânallahil’azîm) demelidir. Çok sevâbdır. Her sabâh bir
kerre (Allahümme mâ esbaha bî min ni’metin ev bi-ehadin min
halkıke, fe minke vahdeke, lâ şerîke leke, fe lekel hamdü ve
lekeşşükr) demeli ve her akşam (Mâ esbaha) yerine (Mâ
emsâ) diyerek, hepsini aynen okumalıdır. Peygamberimiz “sallallahü
aleyhi ve sellem” buyurdu ki, (Bu düâyı gündüz okuyan, o
günün şükrünü yapmış olur. Gece okuyunca, o gecenin şükrünü îfâ
etmiş olur). Abdestli okumak şart değildir. Hergün ve her
gece okumalıdır.

İslâmın üçüncü şartı, malın zekâtını
vermekdir. Zekât vermek, elbette lâzımdır. Zekâtı seve seve ve
islâmiyyetin emr etdiği kimselere vermelidir.

Bütün ni’metlerin, malların hakîkî sâhibi olan
Allahü teâlâ, zenginlere verdiği ni’metlerin kırkda birini,
müslimânların fakîrlerine vermelerini, buna karşılık, çok sevâb,
katkat mükâfât vereceğini [ve zekâtı verilen malı elbette
artdırırım ve hayrlı yerlerde kullanmanızı nasîb ederim. Zekâtı
verilmiyen malı, derd ile, belâ ile istemiyerek harc etdiririm,
elinizden alır, düşmanlarınıza veririm, siz de bu hâli görür,
kendinizi yer, yanıp kavrulursunuz!] buyurup da, bu kadar az bir
şeyi [istediğin herhangi bir din kardeşine] vermemek, ne büyük
insâfsızlık ve inâdcılık olur.

Allahü teâlânın emrlerini yapmamak, hep kalbin
bozuk olmasındandır. Kalbin bozuk olması, islâmiyyete tam
inanılmamasıdır. Mü’min olmak için, yalnız kelime-i şehâdeti
[Eşhedü en lâ...] söylemek yetişmez. Münâfıklar [kalbi kâfir olduğu
hâlde, müslimân görünen zındıklar] da bunu söylüyor. Kalbde îmân
bulunduğuna alâmet, islâmiyyetin emrlerini seve seve yapmakdır.
Zekât niyyeti ile fakîre bir altın vermek, yüzbin altın sadaka
vermekden dahâ sevâbdır. Çünki, zekât vermek, farzı yapmakdır.
Zekât niyyeti olmadan verilenler ise, nâfile ibâdetdir. Farz
ibâdetin yanında nâfile ibâdetlerin hiç kıymeti yokdur. Deniz
yanında, damla kadar bile değildir. Şeytân aldatarak, kazâları
kıldırtmıyor, nâfile kılmağı, [nâfile hacca ve ömreye gitmeği]
güzel gösteriyor. Zekât verdirmeyip, nâfile hayrları, göze güzel
gösteriyor. [Sünnetlerin ve nâfilelerin, söz verilen büyük
sevâbları, farz borcu olmıyanlar, kazâlarını ödeyenler içindir.
Kazâsı olanların, farzlardan başka hiçbir ibâdetlerine, hiç sevâb
verilmez.]

İslâmın şartının dördüncüsü, mubârek Ramezân
ayında, hergün oruc tutmakdır. Mubârek Ramezân ayında hergün,
muhakkak oruc tutmalıdır. Olur olmaz sebeblerle, bu mühim farzı
elden kaçırmamalıdır. Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem”
buyurdu ki, (Oruc, mü’mini Cehennemden koruyan bir
kalkandır). Hastalık gibi, mecbûrî bir sebeble oruc
tutulmazsa, [gizli yimeli ve özr bitince] hemen kazâ etmelidir.
Hepimiz Onun kuluyuz. Başı boş, sâhibsiz değiliz. Sâhibimizin
emrlerine, yasaklarına göre yaşamalıyız ki, azâbdan kurtulabilelim.
İslâmiyyete uymıyanlar, inâdcı kul, aksi, âsî me’mûr olur ki, cezâ
çekmeleri lâzım gelir.

İslâmın beşinci şartı hacdır [ömründe bir
kerre, Mekke şehrine gidip, hac vazîfelerini yapmakdır]. Hac
vazîfesinin şartları vardır. Hepsi, fıkh kitâblarında yazılıdır.
Hadîs-i şerîfde, (Kabûl olan bir hac, geçmiş günâhları yok
eder) buyuruldu.

Cehennemden kurtulmak istiyen, halâl ve
harâmları iyi öğrenmeli, halâl kazanıp, harâmdan kaçınmalıdır.
İslâmiyyetin sâhibinin yasak etdiği şeylerden sakınmalıdır.
İslâmiyyetin hudûdunu aşmamalıdır. Gaflet uykusu ne zemâna kadar
sürecek, kulaklardan pamuk ne vakt atılacak? Ecel gelince, insanı
uyandıracaklar, gözleri kulakları açacaklar. Fekat, o zemân
pişmânlık işe yaramıyacak. Rezîl olmakdan başka, ele birşey
geçmiyecekdir. Hepimize ölüm yaklaşıyor. Âhıretin çeşid çeşid
azâbları, insanları bekliyor. İnsan öldüğü zemân, kıyâmeti kopmuş
demekdir. Ölüm uyandırmadan ve iş işden geçmeden önce uyanalım!
Allahü teâlânın emrlerini ve yasaklarını öğrenip, şu birkaç günlük
ömrümüzü, bunlara uygun geçirelim. Kendimizi âhıretin çeşidli
azâblarından kurtaralım! Tahrîm sûresi altıncı âyetinde
meâlen, (Ey îmân edenler, kendinizi ve çoluk çocuğunuzu
öyle bir ateşden koruyun ki, onun tutuşdurucusu insanlarla
taşlardır) buyuruldu.

Îmânı, i’tikâdı düzeltdikden ve islâmiyyete
uygun ibâdetleri yapdıkdan sonra, vaktleri, kalbi temizlemek ile
ma’mûr etmek lâzımdır. Allahü teâlâyı hâtırlamadan, bir ân
geçirmemelidir. Vücûd, eller, ayaklar dünyâ işleri ile uğraşırken,
kalb hep Allahü teâlâ ile olmalı, Onu hâtırlamakla lezzet
duymalıdır. Bu devlet, büyüklerimizin gösterdiği yolda, herkese, az
zemânda nasîb oluyor. Elhamdülillah siz, böyle olduğunu
biliyorsunuz. Belki de, çok az olsa bile, birşey hâsıl olmuşdur.
Ele geçeni bırakmamak ve şükr etmek lâzımdır ve artmasına
çalışmalıdır. Herkesin, sonradan kavuşabildiği şeyler, bu yolda,
başlangıcda ele geçer. O hâlde, kazanclarının azı da, pek çokdur.
Çünki, dahâ başlangıcda nihâyetden haberleri olur. Fekat, ele
geçen, ne kadar çok olsa da, az görmelidir. Ama şükr etmeği elden
bırakmamalıdır. Hem şükr etmeli, hem de dahâ artmasını istemelidir.
Kalbin temiz olmasından maksad, Ondan başkasının sevgisini kalbden
çıkarmakdır. Kalbin hasta olması, işte bu çeşidli bağlılıklardır.
Bu bağlılıklar kesilip atılmadıkca, hakîkî îmân nasîb olmaz.
İslâmiyyetin emrlerini ve yasaklarını yerine getirmek kolay ve
râhat olmaz.

Nazm:

Onu düşün, oldukça cânın!

Kalbin temizliği, zikri iledir ânın!

[Zikr etmek, Allahü teâlâyı hâtırlamak
demekdir. Bu da, kalb ile olur. Zikr edince, kalb temizlenir. Ya’nî
kalbden dünyâ sevgisi çıkar. Allah sevgisi yerleşir. Birçok
kimselerin, bir araya toplanarak hayhuy etmesi, oynaması, dönmesi,
zikr değildir. Yüz seneden beri, tarîkat diyerek, birçok şey
uyduruldu. Din büyüklerinin, Eshâb-ı kirâmın yolu unutuldu.
Câhiller, hattâ fâsıklar şeyh olarak zikr ve ibâdet ismi altında,
günâh işledi. Hele son zemânlarda, harâm girmeyen, kızılbaşlık,
mezhebsizlik karışmayan bir tekke kalmamışdı. Bugün ne İstanbulda,
ne de Anadoluda ve Mısr, Irâk, Îrân, Sûriye ve Hicâzda, ya’nî
hiçbir islâm memleketinde, tesavvuf âlimi yok gibidir. Fekat sahte
mürşidler, müslimânları sömüren tarîkatcılar çokdur. Din
büyüklerinin, eskiden kalma, hâlis kitâblarını okuyup, ibâdetleri
bunlara göre doğrultmalıdır. Tarîkatcılık, şeyhlik, mürîdlik gibi
ismlerin perdesi altında iş gören zındıklara, mal ve din
hırsızlarına aldanmamalı, bunlardan kaçınmalıdır].

Yemekleri, keyf için, lezzet için yimemeli,
Allahü teâlânın emrlerini yerine getirmeğe kuvvet bulmak için
yimelidir. Eğer önceleri, böyle niyyet edemezseniz, her yemekde,
zor ile böyle niyyet ediniz. Hakîkî niyyet yapabilmeniz için,
Allahü teâlâya yalvarınız! Tesavvuf, az yimek, az içmek değildir.
Herkesin halâlden kazanıp, doyuncaya kadar yimesi lâzımdır.
Ubeydüllah-i Ahrâr “rahmetullahi
aleyh” (Mesmû’ât) kitâbında, 110.cu sahîfede diyor
ki, (Şâh-ı Nakşibend Behâüddîn-i Buhârî buyurdu ki, birşey yimek,
aç kalmakdan iyidir. Alâüddevle Rükneddîn buyurdu ki, birşey yimek,
aç kalmakdan iyi olduğunu, önceden bilseydim, az yiyiniz demezdim.)
Yeni ve temiz giyinmeli ve giyinirken ibâdet için, nemâz için
süslenmeğe niyyet etmelidir. Bir âyet-i kerîmede
meâlen, (Her nemâzı kılarken süslü, temiz, sevilen
elbiselerinizi giyiniz!)buyurulmuşdur. Elbiseyi herkese
gösteriş için giymemelidir ki, günâhdır. [İbni Âbidîn orucun
mekrûhlarını anlatırken, güzel giyinmek mubâhdır diyor.] Bütün
hareketler, işler, sözler, okumak, dinlemek, [oğlunu mektebe
göndermek] hep Allah rızâsı için olmalıdır. Onun dînine uygun
olmasına çalışmalıdır. Böyle olunca, insanın her a’zâsı ve kalbi
Allahü teâlâya müteveccih olur. Onu zikr eder [ya’nî hâtırlar].
Meselâ, büsbütün gaflet olan uyku, ibâdetleri kuvvetle ve sağlam
yapmak niyyeti ile uyunursa, bütün uyku ibâdet olur. Çünki, ibâdet
niyyeti ile uyumakdadır. Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve
sellem” buyurdu ki, (Âlimlerin uykusu ibâdetdir). Evet,
bunları yapmak, size bugün için güç olacağını biliyorum. Çünki,
çeşidli mâni’ler etrâfınızı sarmışdır. Âdete, modaya kapılmış
bulunuyorsunuz. Ayblanmak, izzet-i nefse dokunmak kuruntularına
tutulmuşsunuz. Bütün bunlar, ahkâm-ı islâmiyyeyi yerine getirmenize
mâni’ olmakdadır. Hâlbuki, Allahü teâlâ, islâmiyyeti, bozuk
âdetleri, çirkin modaları kaldırmak için ve nefs-i emmârenin
benlik, izzet-i nefs çılgınlıklarını yatışdırmak için gönderdi.
Fekat, Allahü teâlânın ismini, kalbde hâtırlamağa devâm nasîb
olursa ve beş vakt nemâz gevşek davranmadan, şartları ile kılınırsa
ve halâl ve harâma, elden geldiği kadar dikkat edilirse, bu
mâni’lerden kurtulmanız, oraya çekilmeniz umulur. Bu nasîhatleri
yazmanın ikinci bir sebebi de, bunlar yapılmasa bile, kendi kusûr
ve kabâhatini anlamağa yarar ki, bu da büyük ni’metdir. Bulmayıp
da, bulmadığını anlamamakdan ve kusûrunu bilmemekden ve vazîfeyi
yapmadığına utanmamakdan, Allahü teâlâya sığınırız. Böyle kimseler,
islâmiyyeti tanımıyan, kulluğunu yapmıyan inâdcı
câhillerdir.

[Muhammed Ma’sûm Serhendî “rahmetullahi
aleyh”, ikinci cildin yüzkırkıncı mektûbunda diyor ki, (Hadîs-i
kudsîde (Bir Velî kuluma düşmanlık eden, benimle harb etmiş
olur. Kulumu bana yaklaşdıran şeyler arasında, en sevdiğim, ona
farz etdiğim şeydir. Nâfile ibâdet [de] yaparak, bana yaklaşan
kulumu çok severim. Çok sevdiğim kulumun işiten kulağı, gören gözü,
tutan eli, yürüyen ayağı olurum. İstediğini elbette veririm. Bana
sığındığı zemân, elbette korurum) buyuruldu.) Bu hadîs-i
kudsî, ikinci kısmın onyedinci maddesinin üçüncü sahîfesinde ve
Nevevînin (Hadîs-i erba’în)i, 38. ci hadîsinde
ve (Hadîka)nın yüzseksenikinci ve (Kıyâmet ve
Âhıret)in yüzaltmışdördüncü ve (Fâideli Bilgiler)in
altmışbirinci sahîfesinde îzâh edilmekdedir. Farzlarla hâsıl olan
kurb, ya’nî Allahü teâlâya yaklaşmak, nâfilelerle hâsıl olandan,
elbette dahâ çokdur. Fekat, ihlâs ile yapılan farzlar kurb hâsıl
eder. İhlâs, ibâdetleri, Allahü teâlâ emr etdiği için yapmakdır.
Ehl-i sünnet olan her mü’minde biraz ihlâs vardır. Takvâ ile ve
ibâdet yapmakla, kendisine (Feyz) denilen kalb
nûrları gelir. Bir Velînin kalbinden saçılan bu feyzlerden alırsa,
ihlâsı çabuk ve çok artar. (Takvâ), harâmlardan
nefret etmek, harâm işlemeği hâtıra bile getirmemekdir. Allahü
teâlâya yaklaşmak, Onun rızâsına, sevmesine kavuşmak demekdir. Son
sözün sonuna bakınız! Allahü teâlânın mü’minlerin kalblerine
gönderdiği nûrlar, feyzler, ibâdetleri ve takvâsı çok olanlara,
gelmekdedir. Ya’nî, bunların feyz almak isti’dâdları,
kâbiliyyetleri artar. Feyzler, Resûlullahın mubârek kalbinden
yayılmakdadır. Gelen feyzleri almak için, Resûlullahı sevmek
lâzımdır. Sevmek de, Onun ilmini, güzel ahlâkını, mu’cizelerini,
kemâlâtını öğrenmekle hâsıl olur. Resûlullah da, onu görüp severse,
feyz alması çoğalır. Bunun için, sohbetinde bulunup, güzel yüzünü
görenler, tatlı sözlerini işitenler, dahâ çok feyz aldılar. Eshâb-ı
kirâm, bunun için, çok feyz alıp, kalbleri dünyâ sevgisinden
temizlenerek, ihlâs sâhibi oldular. Kavuşdukları nûrlar, feyzler,
Evliyânın kalblerinden dolaşarak, zemânımıza kadar geldi. Bir
kimse, kendi zemânında bulunan bir Velîyi tanıyıp, çok sever ve
sohbetinde bulunarak, kendini sevdirirse, Resûlullahın mubârek
kalbinden Velînin kalbine gelmiş olan nûrlar, bunun kalbine de
akarak kalbi temizlenir. Sohbetine kavuşamazsa, onu düşünmesi,
ya’nî Velînin şeklini, yüzünü hâtırına getirmesi de, sohbetinde
bulunmuş gibi olur. Mazher-i Cân-ı Cânân, Delhîden Kâbildeki şâh
Behîke teveccüh ederek, yüksek derecelere kavuşdurdu. Mazher-i
Cân-ı Cânân hazretleri, (Bütün feyzlere, bütün ni’metlere,
üstâdlarıma olan sevgim sebebi ile kavuşdum. Kusûrlu ibâdetlerimiz,
bizi Allahü teâlâya yaklaşdırmağa sebeb olabilir mi?) dedi. Ya’nî,
mürşidi sevmek, onun kalbinden saçılan feyzleri almağa sebeb olur.
Feyz alınca, ihlâs hâsıl olur. İhlâs ile yapılan ibâdet de, insanı
hakîkî îmâna kavuşdurur. (Künûz-üd-dekâık)deki hadîs-i
şerîfde, (Herşeyin menba’ı vardır. İhlâsın, takvânın
menba’ı, kaynağı, Âriflerin kalbleridir) buyuruldu. Velî
olmak için, ya’nî Allahü teâlâya yakın olmak, ya’nî Onun sevgisine
kavuşmak için, ihlâs ile ahkâm-ı islâmiyyeye uymak lâzımdır.
Ahkâm-ı islâmiyyeye uymak, önce Ehl-i sünnet âlimlerinin
bildirdikleri gibi îmân etmek, sonra harâmlardan sakınmak ve farz
olan ibâdetleri, ihlâs ile yapmakdır.]

(Ehl-i sünnet) i’tikâdı, nazm üzre
ey civân,

oldu aşağıda sana, açık dil ile beyân:

Doğru olan i’tikâdı, ister isen kardeşim,

gece gündüz, bu kitâbı oku hem de, pek candan!

Rûhuna rahmet eylesin, Hak, Ebû Hanîfenin,

Kur’ân yolunu gösterdi, bize o yüce Nu’mân.

Dünyâya gönül bağlama, akar ömür su gibi,

İslâmiyyete uyan kimse, her dem olur şâdümân.

Önce ilmihâli öğren, çocuğuna da öğret.

din bilgisi öğrenmezsen, olursun sonra pişmân!

Düşmanlarımız sinsice, nasıl saldırıyor bak,

sen de dîni yaymak için, çalış gayb etme zemân!

Dinsizler hep yalanla, gençleri aldatıyor,

İslâmı yok edecekler, artık gafletden uyan!

Müslimânlar da şaşırmış, tuzağa düşmüş çoğu,

(Ehl-i kıble) sözde hepsi, ayrılmışlar hak yoldan,

İlm-i hâli öğrenmiyen, kendini koruyamaz.

Kâfir veyâ sapık olur, (Ehl-i sünnet) olmıyan!

Doğru olan bilgileri, yayanlara yardım et!

cihâd sevâbını kazan, olsun bunda mal revân.

Resûlullah hiç durdu mu. Eshâbı uyudu mu?

dîni yaymak için hepsi, olmuşdu bir kahramân!

Çalış boş durma sen dahî, din düşmanı pek kavî,

içden dışdan ezecekler, gidecek, dinle îmân.

Eshâba çirkin söyleme, hepsinin kadrini bil,

birbirini severlerdi, buna şâhiddir Kur’ân!

En üstün Ebû Bekrdir, Ömer, Osmân, Alî hem,

Mu’âviyeyi de çok sev, Odur Kur’ânı yazan!

Rabbimiz cism değildir, zemânı, mekânı yok,

maddeye hulûl eylemez, böyle olmalı îmân!

Mahlûka muhtâc değildir, ortağı, benzeri yok,

herşeyi Odur yaratan, hem de varlıkda tutan.

İyi, kötü, îmân, küfr, madde, kuvvet, enerji,

hepsini O var ediyor, yaratamaz hiç insan!

herkese akl, irâde verdi, hem yol gösterdi,

kim iyilik diler ise, yaratır hemen Rahmân.

Önce, i’tikâdı düzelt, emri, yasağı gözet,

se’âdete kavuşamaz, islâmiyyetden ayrılan!

Tâ önceden âdet oldu, kim ekerse o biçer,

pek aldandı, ziyân etdi, ekmeden buğday uman!

Yetmişüç fırkadan ancak (Ehl-i sünnet) kurtulan,

Resûlullahın yolunu onlardır bize sunan!
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MEKTÛB

 Bu mektûb, mîr
Muhammed Emînin annesine yazılmışdır.

Nasîhatlerin birincisi, Ehl-i sünnet
âlimlerinin, kitâblarında bildirdiklerine göre, i’tikâdı
düzeltmekdir. Çünki, Cehennemden kurtulan yalnız bu fırkadır.
Allahü teâlâ, o büyük insanların çalışmalarına, bol bol mükâfât
versin! [Dört mezhebin ictihâd derecesine yükselmiş müctehidlerine
ve bunların yetişdirdikleri büyük âlimlere (Ehl-i
sünnet) âlimi denir. Ehl-i sünnet âlimlerinin kitâbları
çokdur. Meârif nezâretinin 465 numaralı ruhsatı ile 1217 senesinde
İstanbulda yazılmış olan türkçe (Necât-ül
müsallî) kitâbında Ahmed Şevkı efendi çok güzel
anlatmakdadır.] İ’tikâdı (Îmânı) düzeltdikden sonra, fıkh ilminin
bildirdiği ibâdetleri yapmak, ya’nî islâmiyyetin emrlerini yapmak,
yasak etdiklerinden kaçınmak lâzımdır. Beş vakt nemâzı, üşenmeden,
gevşeklik yapmadan, şartlarına ve ta’dîl-i erkâna dikkat ederek,
kılmalıdır. Nisâb mikdârı malı ve parası olan, zekât vermelidir.
İmâm-ı a’zam buyuruyor ki: (Kadınların süs olarak kullandıkları
altın ve gümüşün de zekâtını vermek lâzımdır).

Kıymetli ömrü, lüzûmsuz mubâhlara bile
harcamamalıdır. Harâm ile geçirmemek, elbette lâzımdır. Tegannî ve
şarkı [ve çalgı âletleri] ile meşgûl olmamalı, bunların nefse
verecekleri lezzete aldanmamalıdır. Bunlar bal karışdırılmış,
şekerle kaplanmış zehrdir.

(Gîbet) etmemelidir. Gîbet
harâmdır. [Gîbet, bir müslimânın veyâ zimmînin gizli bir kusûrunu,
arkasından söylemekdir. Harbîlerin ve bid’at sâhiblerinin ve açıkca
günâh işliyenlerin bu günâhlarını ve müslimânlara zulm edenlerin ve
alış-verişde onları aldatanların bu fenâlıklarını müslimânlara
duyurarak, bunların şerrinden sakınmalarına sebeb olmak ve
müslimânlığı yanlış söyliyenlerin ve yazanların bu iftirâlarını
söylemek lâzımdır, gîbet olmaz (Redd-ül muhtâr:
5-263).]

Nemîme, ya’nî müslimânlar arasında söz
taşımamalıdır. Bu iki günâhı işleyenlere çeşidli azâblar yapılacağı
bildirilmişdir. Yalan söylemek ve iftirâ etmek de harâmdır,
sakınmak lâzımdır. Bu iki fenâlık, her dinde de harâm idi. Cezâları
çok ağırdır. Müslimânların ayblarını örtmek, gizli günâhlarını
yaymamak ve kusûrlarını afv etmek çok sevâbdır. Küçüklere, emr
altında bulunanlara [zevceye, çocuklara, talebeye, askere],
fakîrlere merhamet etmelidir. Kusûrlarını yüzlerine vurmamalıdır.
Olur olmaz sebeblerle o zevallıları incitmemeli, dövmemeli ve
sövmemelidir. [Hiç kimsenin dînine, malına, canına, şerefine,
nâmûsuna saldırmamalı, herkese ve hükûmete olan borcları
ödemelidir. Rüşvet almak ve vermek harâmdır. Yalnız zâlimin
zulmünden kurtulmak için ve ikrâh edilince vermek rüşvet olmaz.
Fekat, bunu almak da harâm olur.] Herkes, kendi kusûrlarını
görmeli, Allahü teâlâya karşı yapdığı kabâhatleri düşünmelidir.
Allahü teâlânın, kendisine cezâ vermekde acele etmediğini, rızkını
kesmediğini bilmelidir. [Ananın, babanın, hükûmetin, ahkâm-ı
islâmiyyeye uygun emrlerine itâ’at etmeli, ahkâm-ı islâmiyyeye
uygun olmıyanlara ısyân etmemeli, karşı gelmemeli, fitneye sebeb
olmamalıdır.] [(Mektûbât-ı Ma’sûmiyye) ikinci cild,
123. cü mektûba bakınız!]

İ’tikâdı düzeltdikden ve fıkhın emrlerini
yapdıkdan sonra, bütün zemânları, Allahü teâlâyı zikr ile
geçirmelidir. Buna, büyüklerin bildirdiği gibi, devâm etmelidir.
Buna, ya’nî kalbin, Allahü teâlâyı zikr etmesine mâni’ olan
herşeyi, düşman bilmelidir. Ahkâm-ı islâmiyyeye ne kadar çok
yapışılırsa, Onu anmanın lezzeti artar. Ahkâm-ı islâmiyyeye
uymakda, gevşeklik, tenbellik artdıkca, o lezzet de azalır ve
kalmaz olur. [Zikrin çeşidleri vardır. Bunlardan biri, (Allahü
ekber, Allahü ekber. Lâ ilâhe illallahü vallahü ekber. Allahü ekber
ve lillâhilhamd)dır. Buna (Tekbîr-i teşrîk) de
denir. Her gün çok söylemelidir. (İstigfâr düâsı)da,
fâidesi pek çok olan bir zikrdir. İslâm düşmanlarının yalanlarına,
iftirâlarına aldanıp da, onların tuzaklarına düşmemeğe çok dikkat
etmelidir.] Dahâ ne yazayım? Aklı olana bu kadar yetişir. Allahü
teâlâ hepimize se’âdet-i ebediyyeye kavuşduran şeyleri yapmak nasîb
eylesin! Âmîn.
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 Bu mektûb, Mirzâ Menû
Cehre yazılmış olup, nasîhat vermekdedir:

Allahü teâlâ, hayrlı ömürler ihsân buyursun!
Se’âdet, iyilikler verip, başınızdan geçen acıları
unutdursun!

Yavrum! Gençlikde, nefsin arzûları, insanı
kapladığı gibi, ilm öğrenilecek, ibâdet yapılacak en kârlı zemân da
gençlikdir. Gençlikde, şehvetin, asabiyyetin kapladığı ânlarda,
islâmiyyetin bir emrini yerine getirmek, ihtiyârlıkda yapılan aynı
ibâdetden çok üstün ve kıymetli olur. [Hele başka mâni’ler de araya
katılırsa, bunları dinlemeyip yapılan ibâdetin sevâbı o kadar
çokdur ki, ancak Allahü teâlâ bilir.] Çünki, mâni’ler karşısında,
ibâdeti yapmak güçlüğü, sıkıntısı, o ibâdetlerin, şânını, şerefini
göklere çıkarır. Mâni’ olmayarak, kolay yapılan ibâdetler, aşağıda
kalır. Bunun içindir ki, insanların yüksekleri, meleklerin
yükseklerinden dahâ üstün olmuşdur. Çünki insan, mâni’ler arasında
ibâdet ediyor. Melekler ise, mâni’ olmadan emre itâ’at ediyor. Harb
zemânında, askerin kıymeti artar ve muhârebede ufak bir hizmetleri,
sulh zemânındaki büyük gayretlerinden dahâ kıymetli olur. Gençlik
arzûları, Allahü teâlânın düşmanı olan nefsin ve şeytânın sevdiği
şeylerdir. İslâmiyyete uygun şeyler ise, Allahü teâlânın sevdiği
şeylerdir. Allahü teâlânın düşmanlarını sevindirip, bütün
ni’metleri veren, hakîkî sâhibi gazaba getirmek, akllı ve zekî
insanların yapacağı şey değildir. Allahü teâlâ, hepimize akla uygun
hareketler nasîb edip, nefse, şeytâna ve zındıkların, ya’nî
müslimân ismini taşıyan din düşmanlarının sözlerine ve yazılarına
aldanmakdan muhâfaza buyursun! [Hele dinsizlerin, müslimânlarla
alay edenlerin çoğaldığı, müslimân evlâdlarını dinden çıkaran
propagandaların yayıldığı zemânda yapılan az bir ibâdete, doğru
olmak şartı ile, katkat çok sevâb verilecekdir. Peygamberimiz
“sallallahü aleyhi ve sellem” buyurdu ki, (Ey Eshâbım! Siz
öyle bir zemânda geldiniz ki, Allahü teâlânın emrlerinden onda
dokuzunu yapıp, birini yapmazsanız, helâk olursunuz, Cehenneme
gidersiniz! Bir zemân gelecek ki, o zemânın mü’minleri, emrlerin
birini yapabilip, dokuzunu bıraksalar, Cehennemden kurtulurlar. O
zemânda îmânı olanlara müjdeler olsun!)].
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 Bu mektûb, mevlânâ Hamîd
Ahmedî için yazılmışdır. Âlemin yokdan var edilmiş olduğunu
bildirmekde ve Yunan felsefecilerinin akl-ı fe’âl dedikleri şeyi
red etmekdedir:

Âlemlerin rabbi olan Allahü teâlâya hamd olsun
ve Peygamberlerin en üstününe salât ve selâm olsun. Allahü teâlâ
kendiliğinden vardır. Allahü teâlânın varlığı kendisindendir. Şimdi
var olduğu gibi, geçmişde de hep vardı. İleride de hep vardır.
Varlığından önce ve varlığının sonunda yok olması mümkin değildir.
Hep var olması lâzımdır. Yokluk, Ona yaklaşamaz. Allahü teâlâdan
başka herşeye (Âlem) denir. Âlemin hepsi, maddenin
fizik hâlleri, [ya’nî, katı, sıvı ve gaz cismler ve atomlar,
moleküller, enerjiler], gökler, akllar, nefsler, [hücreler, bütün
canlılar], elementler ve bileşik cismler, Onun yaratması ile var
olmuşlardır. Yok iken, sonradan vücûde gelmişlerdir. Sonsuz var
olan yalnız Odur. Ondan başka herşey, yok idiler. Sonradan var
oldular. Sonra, yine yok olacaklardır. Yer küresini iki günde
yaratdı. Sonra, gökleri ve yıldızları da iki günde yaratdı. Ya’nî
yokdan var eyledi. (Ha-mîm Secde) sûresinin
dokuzuncu âyetinde meâlen, (Yeri iki günde
yaratdı) ve onikinci âyetinde meâlen, (Sonra, yedi
gökü de iki günde var eyledi) buyuruldu. Bir kimse ortaya
çıkıp, Kur’ân-ı kerîmin bu âyetlerini inkâr ederek, mahlûklardan
bir kısmına ve göklere, yıldızlara ve elementlere, akllara, rûhlara
kadîm derse, bunun ahmak olduğu anlaşılır. Bütün dinler, Allahdan
başka herşeyin hâdis olduklarını, ya’nî yok iken, sonradan var
edilmiş olduklarını bildirmişlerdir. Bütün dinlerin bu
sözbirliğini, Huccet-ül-islâm imâm-ı Muhammed
Gazâlî, (El-münkızü aniddalâl) kitâbında
bildirmekdedir. Âlemde bulunan şeylerden birkaçına kadîm diyenin
kâfir olacağını yazmışdır. Görülüyor ki, mümkin, ya’nî mahlûk olan
şeylerden birinin kadîm olduğunu söylemek, dinden çıkmak ve
felsefeci olmak demekdir. Allahü teâlâdan başka herşey yok idi ve
hepsi yine yok olacaklardır. Kıyâmet kopacağı zemân, yıldızlar
yerlerinden ayrılıp dağılacak, gökler parçalanacak, yeryüzü ve
dağlar da parça parça olacak, hepsi yok olacaklardır. Böyle
olacaklarını Kur’ân-ı kerîm açıkca bildirmekdedir. Müslimânların
bütün fırkaları, bunu sözbirliği ile haber
vermişdir. (El-hâkka) sûresinde, bir âyet-i
kerîmede meâlen, (Sûra bir kerre üfürülünce, yeryüzü ve
dağlar, yerlerinden kaldırılıp silkilecekdir. O gün kıyâmet
kopacak, gök yarılacak ve
dağılacakdır) ve (Tekvîr) sûresinde, bir
âyet-i kerîmede meâlen, (Güneşin karardığı, yıldızların
yerlerinden ayrılıp döküldükleri ve dağların dağılıp saçıldıkları
zemâna...) ve (İnfitâr) sûresinde, bir
âyet-i kerîmede meâlen, (Gökün yarıldığı ve yıldızların
dağılıp yok oldukları
zemân...) ve (Kasas) sûresinin son
âyetinde meâlen, (Herşey yok olacakdır. Yalnız O
kalacakdır!) buyurulmuşdur.

Kur’ân-ı kerîmde, bunlar gibi, dahâ nice
âyetler vardır. Bunların yok olacaklarına inanmamak, câhillik olur.
Yâhud, Kur’ân-ı kerîme inanmıyan felsefecilerin, yaldızlı
yalanlarına aldanmakdır. Görülüyor ki, mahlûkların yok olacaklarına
inanmak, yokdan var edildiklerine inanmak gibi, îmânın şartıdır.
İnanmak elbet lâzımdır. Âlimlerden birkaçı, yedi şey, ya’nî Arş,
Kürsî, Levh, Kalem, Cennet, Cehennem ve Rûh denilen mahlûklar yok
olmıyacak, sonsuz var olacaklardır dediler. Bu sözleri, bunlar yok
olamaz demek değildir. Allahü teâlâ, var etmiş olduğu şeylerden,
dilediklerini tekrâr yok edecek, dilediklerini de, yalnız kendi
bileceği fâide ve sebeblerden dolayı, hiç yok etmiyecek, bunlar
ebedî, ya’nî sonsuz var olacaklardır demekdir. Allahü teâlâ,
dilediğini yapar ve istediğini emr eder. Bütün bu yazılanlardan
anlaşılıyor ki, âlem ya’nî herşey, Allahü teâlânın dilemesi ve
kudreti ile vardır. Var olmaları için ve varlıkda kalmaları için
Allahü teâlâya muhtâcdırlar. Çünki, bâkî olmak demek, varlığın her
an devâm etmesi demekdir. Başka birşey olmak demek değildir. Hem
var olmak, hem de varlıkda kalabilmek, Allahü teâlânın irâdesi,
dilemesi ile olur. Eski felsefecilerin (Akl-ı
fe’âl) dedikleri [ve şimdiki din
düşmanlarının (Tabî’at kuvvetleri)dedikleri] şey ne
oluyor ki, mahlûkların varlığı ve yokluğu, onun emrinde olsun?
Bunun varlığında bile çeşidli lâflar ediyorlar. Çünki, bu ismi
koydukları şey, kısa aklları ile ortaya atılmışdır. İslâmın doğru
bilgilerine göre, bunlar, Allahü teâlânın yaratmasına sebeb olan
şeylerdir. Bu sebebleri de, Allahü teâlâ yaratmışdır ve
yaratmakdadır. Mahlûkların varlıklarının, Allahü teâlâdan
olduklarına inanmayıp, böyle hayâlî, uydurma ismlere bağlamak,
büyük ahmaklıkdır. Hattâ varlıklar, Allahın mahlûkları olmayıp da,
akllarının esîri olan kısa görüşlülerin uydurdukları birşeyin
kulları, köleleri olmağı aşağılık bilir, utanırlar. Böyle kul
olmakdansa, yok olmağı isterler. Herşeye gücü yeten, dilediğini
yapabilen bir yaratıcının mahlûku olmayıp da, uydurma birşeyin kulu
olarak var olmak istemezler. Böyle ahmaklara, ancak Kehf
sûresindeki âyet-i kerîmede bildirildiği
gibi, (Ağızlarından çıkan söz, çok kötüdür. Hep yalan
söylüyorlar) denilir.

Îmânın tohumu beş vakt
nemâzdır,

müslimânım diyen, kılsa gerekdir.

Nemâzın lezzetini
duyamıyanlar,

rûhunu tedâvî, etse gerekdir.

Bilmek istersen kim, necât
bulmayan,

nemâza hiç ehemmiyyet vermiyen!

Mîzân terâzîde hayrın
bulmıyan,

ezânı işitip, gelmiyenlerdir.
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Allahü teâlânın emrlerine yapışmağı, nemâzın
ehemmiyyetini bildirmekdedir:

Bu bir köşede unutulmuşu hâtırlıyarak,
kardeşim mevlânâ Muhammed Hanîf Kâbilî ile gönderdiğiniz mektûb
geldi. Okuyunca, çok sevindirdi. Ortağı, benzeri olmıyan cenâb-ı
Hakka bağlılığınızı ve Onun muhabbetinin ateşi ile yandığınızı
anlayınca, sevincimiz katkat artdı. Bu âhır zemân fitne ve zulmeti
içinde, Allahü teâlâ, bir kulunun kalbine, kendi sevgisini
yerleşdirir ve kendi hicrânı, ayrılığı ile onu yakarsa ne büyük
ni’metdir! Bu ni’metin kıymetini bilip şükrünü yapmak lâzımdır.
Durmayıp, bunun artmasına çalışarak, aşk-ı ilâhînin, en son
derecesine yükselmesini beklemelidir. Hakîkî matlûbdan başka,
hiçbir şeye gönül bağlamamalı, fâidesi olmıyan şeylerle
uğraşmamalıdır. Muhabbet ateşi, nefs-i emmârenin azgınlığından
meydâna gelen, benlik, izzet-i nefs perdesini yakarak, ezelî ve
ebedî kemâlâtın nûrları, kalbi aydınlatmalıdır. Bir âyet-i kerîmede
meâlen, (Ni’metlerime şükr ederseniz, onları
artdırırım) buyurulmakdadır.

Ey mes’ûd ve bahtiyâr kardeşim! Mâdem ki,
Allahü teâlânın sevdiği kullarının yolunda yürümek arzûsundasın, bu
yolun şartlarını ve edeblerini gözetmelisin! En önce, sünnet-i
seniyyeye yapışmak ve bid’atlerden sakınmak lâzımdır. Çünki, Allahü
teâlânın sevgisine ulaşdıran yolun esâsı, bu ikisidir. İşlerinizi,
sözlerinizi ve ahlâkınızı, dînini bilen ve seven, dindâr âlimlerin
sözlerine ve kitâblarına uydurmalısınız. Sâlih kullar gibi
olmalısınız ve onları sevmelisiniz. Uykuda, yemekde ve söylemekde
aşırı gitmeyip orta derecede olmalısınız. Seher vakti, [ya’nî
gecelerin sonunda] kalkmağa gayret etmelisiniz. Bu vaktlerde
istigfâr etmeği, ağlamağı, Allahü teâlâya yalvarmağı ganîmet
bilmelisiniz. Sâlihlerle düşüp kalkmağı
aramalısınız. (İnsanın dîni, arkadaşının dîni
gibidir) hadîs-i şerîfini unutmayınız! Şunu, iyi biliniz
ki, âhıreti [se’âdet-i ebediyyeyi] istiyenlerin dünyâ lezzetlerine
düşkün olmaması lâzımdır.

Mubâh olan lezzetleri bırakamazsanız, hiç
olmazsa, harâmlardan ve şübhelilerden kaçınınız ki, âhıretde
kurtulmak umulsun. Fekat, her dürlü altın ve gümüş eşyânın ve
çayırda otlıyan hayvanların ve ticâret eşyâsının zekâtını ve
toprakdan, tarladan, ağaçdan alınan mahsûllerin uşrunu da herhâlde
vermek lâzımdır. Bunların verilecek mikdârları, fıkh kitâblarında
bildirilmişdir.

Zekâtı ve fıtraları, islâmiyyetin emr etdiği
kimselere seve seve vermelidir. Akrabâyı ziyâret etmeli, mektûbla
gönüllerini almalıdır. Komşuların haklarını gözetmelidir. Fakîrlere
ve borc istiyenlere merhamet etmelidir. Malı, parayı, islâmiyyetin
izn vermediği yerlere harc etmemeli, izn verilen yere de, isrâf
etmemelidir. [Ribâdan ya’nî fâizden, kumarlı ve kumarsız oyunlardan
sakınmalıdır.] Parayı oyunlara, harâmlara, çalgılara, süslenmeğe,
gösteriş yapmağa, öğünmeğe, mal toplamağa kullanmamalıdır. Bunlara
dikkat edince, mal, zarardan kurtulur ve dünyâlıklar, âhıretlik
hâlini alır. Belki de bunlara dünyâ denmez.

İyi biliniz ki, nemâz, dînin direğidir. Nemâz
kılan bir insan, dînini doğrultmuş olur. Nemâz kılmayanın, dîni
yıkılır. Nemâzları, müstehab zemânlarında ve şartlarına ve
edeblerine uygun olarak kılmalıdır. Bunlar, fıkh kitâblarında
bildirilmişdir. Nemâzları cemâ’at ile kılmalı ve birinci tekbîri
imâm ile birlikde almağa çalışmalıdır ve birinci safda yer
bulmalıdır. [Câmi’e geç gelip, birinci safa geçmek için, safları
yarmak, cemâ’ate eziyyet vermek harâmdır.] Bunlardan biri
yapılmazsa, mâtem tutmalıdır. Kâmil bir müslimân, nemâza durunca,
sanki dünyâdan çıkıp âhırete girer. Çünki, dünyâda Allahü teâlâya
yaklaşmak, çok az nasîb olur. Eğer nasîb olursa, o da zılle,
gölgeye, sûrete yakınlıkdır. Âhıret ise, asla yakınlık yeridir.
İşte nemâzda, âhırete girerek, burada nasîb olan devletden hisse
alır. Bu dünyâda hasret ve firâk ateşi ile yanan susuzlar, ancak
nemâz çeşmesinin hayât suyu ile serinleyip râhat bulur. Büyüklük ve
ma’bûdluk sahrâsında şaşırmış kalmış olanlar, nemâz gelininin çadır
etekleri altında vuslatın [matlûba kavuşmanın] kokusunu duyarak
hayrân olurlar. Allahü teâlânın Peygamberi “sallallahü aleyhi ve
sellem” buyurdu ki: (Bir mü’min nemâz kılmağa başlayınca,
Cennet kapıları onun için açılır. Rabbi ile onun arasında bulunan
perdeler kalkar. Cennetde olan hûru’în onu karşılar. Bu hâl, nemâz
bitinceye kadar devâm eder).

Bu yolun büyüklerinden birini buluncaya kadar,
Kur’ân-ı kerîm okuyarak, ibâdetleri yaparak ve kıymetli kitâblarda
ve hadîs-i şerîflerde bildirilen düâları, tesbîhleri okuyarak
vaktlerinizi ma’mûr ediniz! Bu düâ ve tesbîhlerden ve ibâdetlerden
bir kısmını, bu fakîr toplamışdım. Mevlânâ Muhammed Hanîf almışdı.
Zemânınızın çoğunu, (Lâ ilâhe illallah) kelimesini
söylemekle geçiriniz. Nefsi ve kalbi temizlemekde çok te’sîrlidir.
Hergün, belli mikdâr okursanız iyi olur. Abdestli ve abdestsiz
söylenebilir. Bu yolun büyüklerini sevmeği se’âdetin sermâyesi
biliniz. Bu yolda ilerleten en kuvvetli vâsıtanın, bu muhabbet
olduğunu biliniz! Fârisî nazm tercemesi:

Aradığın hazînenin nişânını verdim
sana!

Belki sen kavuşursun, biz varamadıksa da!

Allahü teâlâ size ve doğru yolda gidenlere
selâmet ve râhatlıklar versin!

[(Dürr-i yektâ şerhi)nde diyor ki,
(Kur’ân-ı kerîmin birçok yerinde emr
olunan (Salât) kelimesi, hergün beş vaktde,
herkesin bildiği şeklde kılınan nemâzdır. Bu salâtin, husûsî
hareketleri yapmak ve husûsî şeyleri okumak olduğu, Peygamberimiz
“sallallahü aleyhi ve sellem” tarafından bildirilmiş, kendisi de
böyle kılmış olduğunu, Eshâb-ı kirâm, Tâbi’îne, onlar da, Tebe’i
tâbi’îne bildirmişler, her asrda bulunan âlimlerin haberleri,
tevâtür ile bizlere kadar gelmişdir. [Tevâtür, bir haberin ağızdan
ağıza yayılması demekdir. Bu tevâtür haberleri, Ehl-i sünnet
âlimlerinin kitâbları ile, bütün dünyâya yayılmışdır.] Tarîkat
şeyhi olduğunu söyleyen ba’zı mülhid ve zındıklar, câhil
müslimânlara, (Sana nemâzı bağışladım. Artık kılma) yâhud (Allahın
ve Peygamberin emr etdiği nemâz, herkesin yapdığı, yatıp kalkmak ve
belli şeyleri okumak değildir. Allahın ismini zikr etmek ve Onun
büyüklüğünü düşünmek demekdir) derse, nemâzı inkâr ve müslimânları
ifsâd etmiş olur. Mahkeme karârı ile katli lâzım olur. Tutuldukdan
sonra yapdığı tevbesi kabûl olmaz. Nemâzı inkâr eden, ya’nî vazîfe
olduğuna inanmıyan kâfir olur. İnanıp da, tenbellik ile terk
eden (fâsık) olur. Ya’nî büyük günâh işlemiş olur.
Kılmağa başlayıncaya kadar habs olunur. Kılmağa başlayınca,
kılmadıklarını da kazâ etmesi ve ayrıca tevbe etmesi lâzım olur.)
Dürr-i yektânın yazısı temâm oldu. Nemâzın nasıl kılınacağını, kazâ
nemâzlarını, bütün din bilgilerini, Ehl-i sünnet âlimlerinin
kitâblarından öğrenmeli, sinsi düşmanların ve zındıkların yaldızlı
yazılarına ve tatlı sözlerine aldanmamalıdır.

İslâmiyyetde şeyh-ül-islâm, ya’nî diyânet
işleri reîsleri ve islâm müftîleri vardı. Müftî adını taşıyan
devlet me’mûrlarının da bulunduğu zemânlar oldu. İslâm müftîsi ile
müftî denilen me’mûrları birbirine karışdırmamalıdır. İslâm
müftîleri, Allahü teâlânın emrlerini ve yasaklarını, ya’nî ahkâm-ı
islâmiyyeyi bildiren âlimler idi. Müftî denilen devlet me’mûrları
ise, zâten ahkâm-ı islâmiyyeyi bilmezlerdi. Allahü teâlânın yasak
etdiği birşeyi, kanûn emr etseydi, bu şeyi yapmak câiz değildir
demezlerdi. Allahü teâlânın emr etdiği birşeyi, bir zâlim terk
etseydi, bu şeyi yapmak lâzım olduğunu söyleyemezlerdi. Susarlar
veyâ tersini söylerlerdi. Böylece, kendileri dinden çıkar,
müslimânları da günâha veyâ küfre sürüklerlerdi. Cengiz askerinin,
islâm memleketlerine yayılıp, câmi’lerin yıkıldığı, müslimânların
öldürüldüğü zemânlarda ve Fâtımîler ve Resûlîler zemânlarında,
hattâ Abbâsîler zemânında, böyle müftî denilen devlet me’mûrları,
harâmlara câizdir dediler. Hattâ, Kur’ân-ı kerîme mahlûkdur
dediler. Müftî adı verilen bu me’mûrların böyle uydurma fetvâlar
vererek dînin yıkıldığı zemânlarda, fıkh, ilmihâl kitâblarına
uyanlar, doğru yolda kaldı. Dinlerini kurtarabildi.

Fetvâ demek, herhangi birşeyin ahkâm-ı
islâmiyyeye uygun olup olmadığını bildirmek demekdir. Yalnız,
(uygundur) veyâ (câiz değildir) demek, fetvâ olmaz. Bu cevâbın,
hangi fıkh kitâbının, hangi yazısından alındığını da bildirmek
lâzımdır. Fıkh kitâblarına uymıyan fetvâlar yanlışdır. Bunlara
bağlanmak câiz değildir. İslâm bilgilerini öğrenmeden, bilmeden,
âyet-i kerîme veyâ hadîs-i şerîf okuyup da, bunlara kendi kafasına,
kendi görüşüne göre ma’nâ verenlere islâm âlimi denmez. Bunlar
Beyrutdaki papaslar gibi, arabca bilen bir tercüman olabilir. Ne
kadar yaldızlı, parlak söyleseler ve yazsalar da, hiç kıymeti
yokdur. (Ehl-i sünnet âlimleri)nin anladıklarına ve bunların
yazdığı fıkh kitâblarına uymıyan sözleri ve yazıları Allahü teâlâ
beğenmez.

İbni Âbidîn, dördüncü cild, üçyüzbirinci
sahîfede, kâdî, ya’nî hâkimleri anlatırken buyuruyor ki, (Fâsıkın
müftî olması uygun değildir. Bunun verdiği fetvâlara güvenilmez.
Çünki fetvâ vermek, din işlerindendir. Din işlerinde fâsıkın sözü
kabûl edilmez. Diğer üç mezhebde de böyledir. Böyle müftîlere
birşey sormak câiz değildir. Müftînin müslimân olması ve akllı
olması da, sözbirliği ile şartdır. Âdile, sâliha olan kadının ve
dilsizin fetvâsı kabûl olunur. Müftî ve hâkim, imâm-ı a’zam Ebû
Hanîfenin sözüne uygun olarak fetvâ verir. Aradığını onun
sözlerinde açıkca bulamazsa, imâm-ı Ebû Yûsüfün sözünü alır. Onun
sözlerinde bulamazsa, imâm-ı Muhammed Şeybânînin sözünü alır. Ondan
sonra imâm-ı Züferin, dahâ sonra Hasen bin Ziyâdın sözünü alır.
Müctehid-i fil-mezheb âlimlerinden eshâb-ı tercîh olan müftîler,
ictihâdlar arasında delîlleri kuvvetli olanları seçerler. Müctehid
olmıyanlar, bunların tercîh etmiş oldukları söze uyar. Böyle
yapmıyan müftîlerin ve hâkimlerin sözü kabûl edilmez. Demek ki,
tercîh ehlinin seçmemiş olduğu şeylerde, İmâm-ı a’zamın sözünü
almak lâzımdır. Müftînin müctehid-i fil-mezheb olması lâzımdır.
Böyle olmıyana müftî denilemez, nâkıl, fetvâyı iletici denir.
Nâkıller fetvâları, meşhûr fıkh kitâblarından alır. Bu kitâblar,
meşhûr olan mütevâtir haberler gibi
kıymetlidirler). (Mecelle)nin önsözündeki mazbata
[kararnâme]nin sonunda diyor ki, (Nasıl yapılacağı Nass ile açıkça
bildirilmemiş olup, ictihâd ile anlaşılan bir iş için, çeşidli
ictihâdlar bulunduğu zemân, imâm-ı müslimîn hazretleri, bu
ictihâdlardan hangisi ile amel olunmasını emr ederse, o işi bu emre
göre yapmak vâcib olur.)

(Redd-i vehhâbî) kitâbında diyor
ki, Nisâ sûresinde, (Bir işde anlaşamazsanız, bu işin hükmünü
Allahdan ve Resûlullahdan anlayınız!) meâlindeki
ellisekizinci âyet-i kerîme, (Bir işde anlaşamazsanız, bu işin
nasıl yapılacağını, âlim olanlarınız Allahın kitâbından ve
Resûlullahın sünnetinden anlasınlar. Âlim olmıyanlarınız ise,
âlimlerin anladıklarına uyarak yapsınlar) demekdir. Görülüyor ki,
bu âyet-i kerîme, mezheb imâmlarını taklîd etmeği emr etmekdedir.
İbni Hümâm, (Feth-ul-kadîr) kitâbında diyor ki,
(Müftînin müctehid olması lâzımdır. İctihâd derecesine yükselmiş
âlim olmıyan din adamı müftî olamaz. Müctehid olmıyan din adamı
müftî yapılırsa, bunun müctehidlerin bildirdiklerini okuyup,
öğrenip, bunları söylemesi
lâzımdır). (Kifâye) kitâbında, orucu anlatırken
diyor ki, (Müctehid olmıyan din adamı, bir hadîs işitince, bu
hadîsden kendi anladığına uyarak amel edemez. Müctehidlerin âyet-i
kerîmelerden ve hadîs-i şerîflerden anlıyarak, öğrenerek verdikleri
fetvâ ile amel etmesi lâzımdır. Böyle yapmazsa, vâcibi terk etmiş
olur). (Takrîr) kitâbında da böyle
yazılıdır. (Mekâtîb-i şerîfe) kitâbının
seksensekizinci mektûbunda buyuruyor ki, (Hadîs-i
şerîfde, (Her yüz senede bir müceddid zâhir olur. Ümmetimin
işlerini yeniler) buyuruldu. Meselâ, sultânlar içinde Ömer
bin Abdül’Azîz, din bilgilerinde imâm-ı Şâfi’î, tesavvufda Ma’rûf-i
Kerhî, esrâr bilgilerinde imâm-ı Muhammed Gazâlî, feyz vermekde ve
hârikalar, kerâmetler göstermekde, Abdülkâdir Geylânî, hadîs
ilminde Celâlüddîn-i Süyûtî, tarîkat, hakîkat ve akâid bilgilerinin
inceliklerini açıklamakda ve kalblere akıtmakda imâm-ı Ahmed
Rabbânî müceddid-i elf-i sânî, müceddid idiler. Hepsi, islâmiyyetin
yayılmasına, kuvvetlenmesine hizmet etdiler.)]

51 — BEŞ VAKT NEMÂZ


Her müslimânın, otuzüç farzı bilmesi lâzımdır.
Otuzüç farz şunlardır:

Îmânın şartı : ALTI (6)

İslâmın şartı : BEŞ (5)

Nemâzın farzı : ONİKİ (12)

Abdestin farzı : DÖRT (4)

Guslün farzı : ÜÇ (3)

Teyemmümüm farzı : ÜÇ (3)

Teyemmümün farzına iki diyenler de vardır. Bu
zemân, hepsi otuziki farz olur. Ellidört farz başka
olup, (İslâm Ahlâkı) kitâbımızda yazılıdır. Emr-i
ma’rûf ve nehy-i münker yapmak ve kötü, çirkin söz söylememek,
ellidört farzdadır.

Âkıl ve bâlig olan her müslimânın hergün beş
nemâz vaktinin her birinde, bir kerre nemâz kılması farzdır. Bir
nemâzın vakti gelince, bu nemâzı edâya [kılmağa] başladığı vakt,
kılması farz olur. Kılmadı ise, vaktin sonunda, ya’nî vaktin
çıkmasına, abdest alıp nemâza başlıyacak kadar zemân kalınca,
kılması farz olur. Özrü yok iken kılmadan vakt çıkarsa, büyük günâh
olur. Özrü olanın da, olmıyanın da, vaktinde kılmadığı nemâzı,
vakti çıkdıkdan sonra, kazâ etmeleri farz olur. Çocuk bâlig olunca,
kâfir veyâ mürted müslimân olunca, kadın temizlenince, deli ve
baygın şifâ bulunca, uykuda olan uyanınca da böyledir. Yeni
müslimân olana evvelâ nemâzın şartlarını öğrenmesi farz olur.
Öğrendikden sonra, kılması da farz olur. Vakt girdikden sonra,
kılmadan uyumak özr olmaz. Bunun, vakt çıkmadan uyanması için
tedbîr alması farz, vakt girmeden uyuyanın alması ise, müstehabdır.
Beş nemâz, kırk rek’at eder. Bunlardan onyedi rek’ati vaktlerinde
kılmak farzdır. Üç rek’ati vâcibdir. Yirmi rek’ati sünnetdir. Beş
vaktin her birinde sünnet nemâz kılmak da emr olundu. Sünnetler
farzdan başka oldukları için, bunlara ayrıca niyyet edilir. Şöyle
ki:

1— Sabâh nemâzı dört rek’atdir. Önce, iki
rek’at sünneti, sonra iki rek’at farzı kılınır. Bu sünnet, çok
kuvvetlidir. Vâcib diyenler de vardır.

2— Öğle nemâzı, on rek’atdir. Önce, dört
rek’at ilk sünneti, sonra dört rek’at farzı, farzdan sonra da iki
rek’at son sünneti kılınır.

3— İkindi nemâzı, sekiz rek’atdir. Önce, dört
rek’at sünneti, sonra dört rek’at farzı kılınır.

4— Akşam nemâzı, beş rek’atdir. Önce üç rek’at
farzı, sonra iki rek’at sünneti kılınır.

5— Yatsı nemâzı onüç rek’atdir. Önce, dört
rek’at sünnet, sonra dört rek’at farz, sonra iki rek’at son sünnet,
bundan sonra üç rek’at vâcib olan (Vitr
nemâzı) kılınır.

İkindi ve yatsının ilk
sünnetleri, (Gayr-ı müekkede)dir. Bunların ikinci
rek’atlerinde otururken, ettehıyyâtü... den sonra, Allahümme salli
alâ... sonra... bârik alâ... sonuna kadar okunur. Ayağa kalkınca,
üçüncü rek’atde, önce Besmele çekmeden, Sübhâneke... okunur.
Hâlbuki, öğle nemâzının ilk sünneti (Müekked)dir.
Ya’nî, kuvvetle emr olunmuşdur. Sevâbı dahâ çokdur. Bunda, birinci
oturuşda, farzlarda olduğu gibi, yalnız ettehıyyâtü okunup, sonra
üçüncü rek’at için, hemen ayağa kalkılır. Kalkınca, önce Besmele
çekip, doğruca Fâtiha okunur.

Öğlenin ve yatsının farzından sonra dört
rek’at ve akşamın farzından sonra altı rek’at dahâ kılmak
müstehabdır, çok sevâbdır. Hepsini bir selâm ile veyâ iki rek’atde
birer selâm ile kılabilir. Her iki şeklde de, ilk iki rek’atleri,
son sünnetler yerine sayılır. Bu müstehab nemâzları, son
sünnetlerden sonra ayrıca kılmak da olur.

Birinci rek’at, nemâza durunca, diğer
rek’atler ayağa kalkınca başlar ve tekrâr ayağa kalkıncaya kadar
devâm eder. Son rek’at ise, selâm verinciye kadar devâm eder. İki
rek’atden az nemâz olmaz. Akşamın farzı ile vitrden başka, her
nemâz, çift rek’atlidir. İkinci secdeden sonra, çift rek’atlerde
oturulur.

Herbir rek’atde nemâzın farzları, vâcibleri,
sünnetleri, müfsidleri ve mekrûhları vardır. İlerideki sahîfelerde
bunları (Hanefî) mezhebine göre
bildireceğiz.

52 — NEMÂZIN FARZLARI (ABDEST
ALMAK)


Nemâzın farzı oniki olup, yedisi dışındadır.
Ya’nî, nemâza başlamadan öncedir. Bunlara (Nemâzın
şartları) da denir ki, şunlardır: Hadesden
tahâret, necâsetden tahâret, setr-i avret, istikbâl-i kıble, vakt,
niyyet, tahrîme tekbîri. Her şeyin vücûdü, ya’nî var
olması, bir işin yapılmasına bağlıdır. Bu bağlılık, beş dürlü olur:
İş, bu şeyin mâhiyyetinin içinde ise, onun bir parçası ise, bu
işe, (Rükn) denir. Dışında ise, bu şeye te’sîr
ediyorsa, (İllet) denir. Nikâh, evlenmenin
illetidir. Te’sîr etmiyorsa, işin yapılması, bu şeyin vücûdünü îcâb
ediyorsa, (Sebeb) denir. Vakt, nemâzın sebebidir.
Îcâb etmiyorsa, işin yapılmaması ile, o şey de yok
olursa, (Şart) denir. Yok
olmazsa, (Alâmet) denir. Ezân, nemâzın alâmetidir.
Nemâzın farzlarından beşi, nemâzın içindedir. Bu beş farzdan her
birine (Rükn) de denir. [Ba’zı âlimler, tahrîme
tekbîrinin, nemâzın içinde olduğunu söylemişlerdir. Bunlara göre,
nemâzın şartları da, rüknleri de, altı olmakdadır.]

Hadesden tahâret ikidir:

1— Abdestsiz olanın abdest
almasıdır.

2— Cünüb olanın, gusl etmesidir.

Vüdû, abdest; teveddî, abdest almak; gasl,
birşeyi yıkamak; igtisâl, gusl abdesti almak; gusl de, gusl abdesti
demekdir. Abdesti olmıyana (Muhdis) denir. Gusl
abdesti olmıyana (Cünüb) denir.

(Halebî-i sagîr)de buyuruluyor ki,
(Abdestin farzları, sünnetleri, edebleri ve menhî, ya’nî memnû’
olan şeyleri vardır. Abdestsiz olduğunu bilerek zarûretsiz nemâz
kılan kâfir olur. Nemâz kılarken abdesti bozulan hanefî, hemen
omuzuna selâm verip, nemâzdan çıkar. Vakt çıkmadan abdest alıp,
nemâzını başdan tekrâr kılar. Mâlikî mezhebinde, nemâzı bozulmaz. O
anda özr sâhibi olur).

Hanefî mezhebinde, abdestin farzı
dörtdür: Yüzü, bir kerre yıkamak. Yüz, iki kulak memesi ve
saç kesimi ile çene arasıdır. İki kolu, dirsekleri ile birlikde,
bir kerre yıkamak. Başın dörtde bir kısmını mesh etmek, ya’nî yaş
eli başa sürmek. İki ayağı, iki yandaki topuk kemikleri ile
birlikde, bir kerre yıkamakdır. [Şâfi’îde ve mâlikîde niyyet de
farzdır. Niyyet, kalb ile istemekdir. Söylemek farz değildir.
Mâlikîde abdeste başlarken niyyet şartdır. Kâfirin niyyet etmesi
sahîh değildir. Kulak memesi hizâsındaki deri ve saçlar, hanefîde
yüzdendir. Yıkamak farzdır. Mâlikîde başdandır. Mesh etmesi farz
olur. Şâfi’îde yüzü yıkarken niyyet etmek lâzımdır. Su yüze
değmeden önce niyyet ederse, abdesti sahîh olmaz.] Yüz üzerindeki
sakalı yıkamak farzdır. Sarkan sakalı, diğer üç mezhebde yıkamak
farzdır. Şî’îler, ayaklarını yıkamıyor, çıplak ayak üzerine mesh
ediyorlar.

Abdestin sünnetleri
onsekizdir:

1 — Halâya girerken ve abdeste başlarken,
Besmele çekmek. Tenhâ yer bulamıyan, sıkışınca başkaları yanında
örtünerek, abdest bozabilir.

2 — Elleri, bilekleri ile berâber, üç kerre
yıkamak.

3 — Ağzı, ayrı ayrı su ile, üç kerre yıkamak.
Buna (Mazmaza) denir.

4 — Burnu, ayrı ayrı su ile, üç kerre yıkamak.
Buna (İstinşâk) denir.

5 — Kaşların, sakalın, bıyığın altındaki
görünmiyen deriyi ıslatmak sünnetdir, farz değildir. Bunların
üzerini yıkamak farzdır. Kıllar seyrek olup altlarındaki deri
görünüyorsa, deriyi yıkamak, ya’nî ıslatmak farz olur.

6 — Yüzünü yıkarken, iki kaşın altını
ıslatmak.

7 — Sakalın sarkan kısmını mesh etmekdir. Bunu
yıkamak hanefîde farz değildir. Şâfi’îde çene altındaki deriyi
yıkamak farzdır.

8 — Sakalın, sarkan kısmının içine, sağ elin
yaş parmaklarını, tarak gibi sokmak [tahlîl etmek].

9 — Dişleri, birşey ile oğmak,
temizlemek.

10 — Başın her tarafını, bir kerre mesh
etmek.

11 — İki kulağı, bir kerre mesh etmek. Kulakla
yanak arasını yıkamak farzdır.

12 — Enseyi, üçer bitişik parmaklarla, bir
kerre mesh etmek.

Son üçünü birlikde yapmak için, iki el
ıslatılıp, iki elde de, üç bitişik ince parmak birbirine
yapışdırılıp, iç tarafları, başın önünde, saçların başlangıcına
konmak üzere iki el başa konur. İki elin bu üç parmağının uçları,
birbirine dokunmalıdır. Baş ve şehâdet parmakları ve avuç içleri
havada olup, başa dokunmaz. İki el, arkaya doğru çekilerek, üçer
parmak, başı mesh eder. Eller, arkadaki saç kenârına gidince, üçer
parmak, başdan ayrılıp, iki elin avuç içleri, kafanın yan
tarafındaki saçlar üzerine yapışdırılıp, arkadan öne çekilerek,
başın yan tarafları mesh edilir. Sonra şehâdet parmakları
kulakların iç tarafına ve baş parmakların iç yüzü, kulak arkasına
konup, kulaklar yukarıdan aşağı mesh edilir. Sonra, diğer üç
parmakların dış yüzleri enseye konup, ensenin ortasından, iki
tarafına doğru çekilerek mesh edilir. [Başı bu şeklde mesh etmek,
Mâlikî mezhebinde farzdır.]

13 — El ve ayak parmaklarının arasını tahlîl
etmekdir. Ayak parmaklarını tahlîl için, sol elin küçük parmağı sağ
ayağın küçük parmağından ve sonra, sol ayağın büyük parmağından
başlıyarak, ayak parmakları arasına, sıra ile, alt tarafdan
sokulur.

14 — Yıkanacak yerleri, üç kerre yıkamakdır.
Her birinde, uzvun her yeri ıslanmalıdır. Üç kerre su dökmek değil,
üç kerre tam yıkamak sünnetdir. Üçden fazla yıkamak mekrûhdur. Üçü
sayarken şaşırırsa, üç yapar. Fazla oldu ise, mekrûh
olmaz.

15 — Hanefîde, yüzü yıkayacağı zemân, kalb ile
niyyet etmek sünnetdir. [Ağız ile de niyyet etmek, kalb ile
yapılmış olan niyyeti tekrâr etmek olur ki, bid’at olur. Ağız ile
de niyyet etmeğe sünnetdir, müstehabdır veyâ bid’atdir
denildiği (İbni Âbidîn)de yazılıdır. Sünnetdir veyâ
bid’atdir denilen bir şeyi yapmamak lâzım olduğu, (Berîka),
(Hadîka)da ve (İbni Âbidîn)de bildirilmekdedir.
Bunun için, ağız ile de niyyet etmemelidir. Her ibâdet yapılırken
niyyet etmek farzdır ve sonra inşâallah demek câizdir. Yalnız
yemîn, tilâvet [Kur’ân-ı kerîm okumak], zikr ve ezân için ve bir
ibâdetin parçası yapılırken, meselâ abdest ve gusl için ayrı ayrı
niyyet şart değildir.]

16 — Tertîbdir. Ya’nî, sıra ile iki eli, ağzı,
burnu, yüzü, kolları, başı, kulakları, enseyi ve ayakları yıkamak
ve mesh etmekdir. Tertîb şâfi’îde farzdır.

17 — Delk, yıkanan yerleri oğmakdır. Delk ve
muvâlât mâlikîde farzdır.

18 — Müvâlât, her uzvu, birbiri arkasından
yıkayıp ara vermemekdir.

Abdestin edebleri: Edeb, burada
yapılması sevâb olup, yapılmazsa hiç günâh olmayan şeyler demekdir.
Hâlbuki, sünneti yapmak sevâb olup, yapmamak, tenzîhî mekrûhdur.
Edeblere, mendûb ve müstehab da denir. Abdestin
edeblerinden, (Halebî-yi sagîr)de bildirilenler
şunlardır:

1 — Abdesti, nemâz vakti girmeden önce
almakdır. Özr sâhiblerinin, vakt girdikden sonra alması
lâzımdır.

2 — Halâda tahâretlenirken, kıbleyi sağ veyâ
sol tarafa almakdır. Abdest bozarken, kıbleye önünü ve arkasını
dönmek tahrîmen mekrûhdur. Ayakları açıp çömelmek
edebdir.

3 — Necâset bulaşmamış ise, su ile
tahâretlenmek edebdir. Necâset, dirhem mikdârından [ya’nî bir
miskalden, dört gram ve seksen santigramdan] az ise, yıkamak
sünnetdir. Dirhem mikdârı bulaşmış ise, yıkamak vâcib, fazlasını
yıkamak farzdır. Yıkamakda aded yokdur. Temizleninceye kadar
yıkamalıdır. Sol elin, bir veyâ iki veyâ üç parmağının içi ile
yıkanır.

4 — Tahâretlendikden sonra, bez ile
kurulanmakdır. Bez yok ise, el ile kurulamalıdır.

5 — Tahâretlendikden sonra, avret mahallini,
hemen örtmekdir. Tenhâda lüzûmsuz açmak, edebi bozar.

6 — Başkasından yardım istemeyip, abdesti
kendisi almakdır. İstemeden su döken olursa, câizdir.

7 — Kıbleye karşı, abdest almakdır.

8 — Abdest alırken konuşmamakdır.

9 — Her uzvu yıkarken, kelime-i şehâdet
okumakdır.

10 — Abdest düâlarını okumakdır.

11 — Ağzına sağ el ile su
vermekdir.

12 — Burnuna sağ el ile su vermek, sol el ile
temizlemekdir.

13 — Ağzı yıkarken,
dişleri (Misvâk) ile temizlemekdir. Sağ el
parmakları uzatılıp, baş parmakla küçük parmak misvâkın altından,
diğer üç parmak da üstünden tutarak, üç kerre sağ, üç kerre de sol
yandaki dişler üzerine hafîfce sürülür. Kuvvetle sürmemeli, dişleri
bozar. Hafîf sürülünce dişleri ve diş etlerini kuvvetlendirir.
Misvâk, Arabistânda bulunan Erâk ağacının dalından, bir karış
uzunlukda kesilen parçadır. Erâk dalı bulunmazsa, zeytin veyâ başka
dallardan da olabilir. Nar dalı olmaz. Çünki acıdır. Yinilen ve
içilen şeyler acı olmamalıdır. Misvâk bulunmazsa, fırça da
kullanılabilir. Bu da yoksa, sağ elin baş parmağını sağ yandaki
dişler üzerine, ikinci küçük parmağını sol dişler üzerine üç kerre
sürerek temizlemelidir. Birinin misvâkini, tarağını, bunun izni
ile, başkasının kullanması şer’an mekrûh değildir. Tab’an
mekrûhdur. Sigara içmek de şer’an değil, tab’an
mekrûhdur.

14 — Ağzı yıkarken, oruclu değilse, ağzı
çalkalamakdır. Buğazında hafîf gargara yapmak abdestde de, guslde
de sünnetdir. Oruclu iken mekrûhdur.

15 — Burnu yıkarken, suyu kemiğe yakın
çekmekdir.

16 — Kulağı mesh ederken birer parmağı, kulak
deliğine sokmakdır.

17 — Ayak parmaklarının aralarını tahlîl
ederken, sol elin küçük parmağı ile ve alt taraflarından tahlîl
etmekdir.

18 — Elleri yıkarken, geniş yüzüğü yerinden
oynatmakdır. Dar, sıkı yüzüğü oynatmak ise lâzım olup,
farzdır.

19 — Su bol ise de, isrâf
etmemekdir.

20 — Suyu, yağ sürer gibi az kullanmamakdır.
Üç def’ada da, yıkanan yerden en az iki damla su
damlamalıdır.

21 — Abdest aldığı kabı dolu bırakmakdır.
İbriğin ağzını kıbleye karşı durdurmalıdır. Yolcu, kıble cihetini,
ibriğin ağzına bakarak kolayca anlar.

22 — Abdest bitince veyâ ortasında
(Allahümmec’alnî minettevvâbîn...) düâsını okumakdır.

23 — Abdestden
sonra (Sübhâ), ya’nî iki rek’at nemâz
kılmakdır.

24 — Abdestli iken, abdest almakdır. Ya’nî
nemâz kıldıkdan sonra, abdestli iken, yeni nemâz için, bir dahâ
abdest almakdır.

25 — Yüzü yıkarken, göz pınarını, çapakları
temizlemekdir.

26 — Yüzü, kolları, ayakları yıkarken, farz
olan yerlerden biraz fazlasını yıkamak. Kolları yıkarken, avuca su
doldurmalı, bunu dirseğe doğru akıtmalıdır.

27 — Abdest alırken, kullanılan sudan,
elbiseye, üste, başa sıçratmamakdır.

28 — İbni Âbidîn, abdesti bozanlarda diyor ki,
(Kendi mezhebinde mekrûh olmıyan birşey, başka mezhebde farz ise,
bunu yapmak müstehabdır). İmâm-ı Rabbânî, 286. cı mektûbda diyor
ki, (Mâlikîde, abdest a’zâsını uğmak farz olduğu için, muhakkak
uğmalıdır). İbni Âbidîn, ric’î talâkı anlatırken diyor ki, (Hanefî
mezhebinde olanın, mâlikî mezhebini taklîd etmesi evlâdır. Çünki,
imâm-ı Mâlik, İmâm-ı a’zamın talebesi gibidir).

Abdest alırken, yapılması menhî, ya’nî yasak
olanlar, onikidir. Bunları yapmak harâm veyâ mekrûhdur ki,
şunlardır:

1 — Halâda, kırda abdest bozarken, kıbleyi
öne, arkaya getirmemelidir.

Kıbleye ve mıshafa karşı ayak uzatmak da,
mekrûhdur. Mıshaf yüksekde ise, mekrûh olmaz. Ayrı bir şeye sarılı
mıshaf, mıska ile halâya girilebilir.

2 — Tahâretlenmek için, biri yanında avret
yerini açmak harâmdır.

3 — Sağ el ile tahâretlenmemelidir.

4 — Su olmadığı zemân, gıdâ maddesi ile, gübre
ile, kemik ile, hayvan gıdâsı ile, kömür ile ve başkasının malı
ile, saksı, kiremit parçası ile, kamış ile ve yaprak ile ve bez
ile, kâğıd ile tahâretlenmek mekrûhdur.

5 — Abdest alınan havuza tükürmemeli ve
sümkürmemelidir.

6 — Abdest a’zâsını, hudûdundan pek aşırı veyâ
eksik olarak yıkamamalı ve üçden az veyâ çok
yıkamamalıdır.

7 — Abdest a’zâsını, tahâretde kuruladığı bez
ile kurulamamalıdır.

8 — Yüzü yıkarken, suyu yüze çarpmamalı, alın
üstünden dökmelidir.

9 — Suya üflememelidir.

10 — Ağzı ve gözleri sıkı kapamamalıdır.
Dudağın görünen kısmında ve göz kapağında ıslanmadık az bir yer
kalırsa, abdest kabûl olmaz.

11 — Sağ el ile sümkürmemelidir.

12 — Baş, kulaklar veyâ enseden birini, her
def’asında eli ayrı ayrı ıslatarak, birden fazla mesh etmemelidir.
Her def’asında ıslatmadan tekrârlanabilir.

Tenbîh: Zarûret, mecbûriyyet
olmadıkca aşağıdaki onbir şeye ri’âyet etmelidir:

1 — İki eli çolak olan, tahâretlenemez.
Kolları toprağa, yüzünü dıvara sürerek teyemmüm eder. Yüzünde de
yara varsa, nemâzı abdestsiz kılar, terk etmez.

2 — Hasta olana, zevcesi, câriyesi, çocukları,
kardeşleri abdest aldırır.

3 — Taş ve benzerleri ile tahâretlenmek, su
yerine geçer.

4 — Deli olan veyâ bayılan kimse, yirmidört
sâatde ayılamazsa, iyi olunca, nemâzlarını kazâ etmez. İçki, afyon,
ilâc ile aklı giden, her nemâzı kazâ eder. Yatarak başı ile îmâ
edemiyecek kadar ağır hastalığı yirmidört sâatden çok devâm eden
kimseden, aklı başında olsa bile, nemâz sâkıt olur.

5 — Halâya husûsî şalvar ile ve başı örtülü
girmek müstehabdır.

6 — Halâya girerken elinde, Allahü teâlânın
ismi ve Kur’ân-ı kerîm yazılı bir şey bulunmamalıdır. Birşeye
sarılmış veyâ cebde olmalıdır. Mıska böyledir.

7 — Halâya sol ayakla girip, sağ ayakla
çıkmalıdır.

8 — Halâda avret yerini, çömelince açmalı,
konuşmamalıdır.

9 — Avret yerine ve necâsete bakmamalı, halâya
tükürmemelidir.

10 — Halâda birşey yimemeli, içmemeli, şarkı
söylememeli, ıslık çalmamalı, [sigara içmemeli], sakız
çiğnememelidir.

11 — Hiçbir suya, câmi’ dıvarına, kabristâna
ve yola abdest bozmamalıdır.

ABDESTİ BOZAN ŞEYLER:
(Halebî) kitâbında diyor ki, (Hanefî mezhebinde yedi şey,
abdesti bozar: Birincisi, önden ve arkadan çıkan şeyler, meselâ
yellenmek, abdesti bozar. Yalnız, erkeğin ve kadının önünden çıkan
yel, abdesti bozmaz. Bu, az kimsede olur. Ağızdan, kulakdan ve
derideki yaradan çıkan kurdlar, bozmaz. İhtikan, ya’nî lâvman
âletinin ucu ve insan parmağı, arkadan sokup çıkarılınca, etrâfı
yaş ise bozar. Kuru ise, yine abdesti tâzelemek iyi olur. Bir
parçası sokulup, bir parçası dışarda kalan herşey de, böyledir.
Birşeyin hepsi girip çıkarsa, abdesti de, orucu da bozar. Bâsur
memesi çıkan, eli ile veyâ bez gibi birşey ile sokarsa, abdesti
bozulur.

Erkek, idrâr yoluna yağ sokup, sonra dışarı
akarsa, İmâm-ı a’zama göre bozulmaz. Kadın, vajinal lâvaj yapınca,
çıkan sıvı, abdesti bozar.

Erkek, idrâr kaçırmamak için, idrâr yoluna
nebâtî pamuk koyması câizdir. Sızdığında vesvese, şübhe ederse,
koyması müstehab olur. Sızmağa mâni’ olursa, koyması vâcib olur.
Sun’î pamuk kullanmamalıdır. Pamuğun dışarda kalan kısmı
ıslanmadıkca, abdesti bozulmaz. Pamuk, kuru olarak çıkarsa, yine
bozulmaz. Kadınların önlerine sokduğu, kürsüf denilen bez de
böyledir. Fekat sokmayıp, aralığa koyarsa, iç tarafı ıslanınca,
bozulur. Pamuğun hepsi girmişse, yaş olarak çıkınca, bozar. Arkaya
sokulup, gayb olan nebâtî pamuk, kuru çıkınca da bozar. Bâkire
kızların yalnız hayz zemânında, evli ve dul olanların ise, her
zemân kürsüf kullanmaları müstehabdır. İstincâdan sonra,
çamaşırında leke olanlar, iki kaba eti arasına uzunca pamuk
koyarak, mak’adı örtmeli, abdest alacağı zemân pamuğa bakıp, temiz
ise tekrâr yerine koymalı, kirlenmiş ise,
değişdirmelidir.

İdrâr kaçıran, çamaşırının kirlenmemesine çok
dikkat etmelidir. Kenâr uzunluğu onbeş santimetre kadar murabba’
[kare] şeklinde bir bezin bir köşesine elli santimetre kadar ip
bağlanır. İpin diğer ucu halka yapılıp, dona takılı olan çengelli
iğneye geçirilir. Bez zekerin ucuna sarılır. Kenârları üzerine ipi
sarılıp, ilmik yapılır. İdrâr, fazla sızıyorsa, bezin içine pamuk
konur. İdrâr kaçırınca, yaş pamuk atılır. Beze de bulaşmış ise,
ipin ucundan çekilir, ilmik açılır. Bez yerinden çıkar. İpin diğer
ucu, iğneden çıkarılıp, bez yıkanıp ve kurutulup, tekrâr kullanmak
için saklanır. Bir bez, bağı ile birlikde aylarca kullanılabilir.
İhtiyârlarda zeker küçülüp, ucuna bez sarılamıyor. Bunlar, küçük
bir naylon torbaya bez koyup, zekeri ve husyeleri torbaya sokar.
Ağzını bir ip ile bağlar. İdrâr yapacağı zemân, ipi çözer.
İçindekileri çıkarır. Bez ıslanmış ise değişdirir. Böyle temizlik
yapan, prostat hastalığına yakalanmaz. 158. ci sahîfeye
bakınız!

Abdesti bozanların ikincisi, ağızdan çıkan
necs şeylerdir. Bunlardan kay ve katı kan, kan, safra, mi’deden
gelen yemek, su, ağız dolusu olunca, abdesti bozarlar. Hepsi kaba
necsdirler. Süt emen çocuğun kusduğu şey de, kaba necsdir. Balgam
kusmak bozmaz. Başdan gelen sıvı kanı kusunca, tükrükden az ise
bozmaz. Ağzın içi, abdestin bozulmasında, iç organ sayılır. Orucun
bozulmasında, bedenin dışı sayılır. Bunun için, dişden ve ağızdaki
yaradan çıkıp ağızdan dışarı çıkmıyan kan abdesti bozmaz. Ağızdan
dışarı çıkınca, tükrükden çoksa bozar. Başdan gelen katı kan, çok
olsa dahî bozmaz. Mi’deden, ciğerden gelen kan sıvı ise, Şeyhayna
göre “rahmetullahi aleyhimâ”, az olsa dahî abdesti bozar. Kulağa
damlatılan yağ, kulakdan veyâ burundan çıkınca bozmaz. Ağızdan
çıkarsa bozar. Buruna çekilen şey, burundan, günlerce sonra da,
geri gelirse bozmaz.

Üçüncüsü, deriden çıkan kan, cerâhat, sarı su,
ağrılı çıkan renksiz su, hanefîde bozar. Bunların, mâlikîde ve
şâfi’îde abdesti bozmadıkları,
fârisî (Menâhic-ül-ibâd) kitâbında yazılıdır.
Çiçek hastasından ve herhangi bir çıbandan, kulakdan, burundan,
yaradan çıkan kan, sarı su ve elem ile, ağrı ile akan renksiz su,
gusl abdestinde yıkanması lâzım olan yere yayılırsa bozar. Meselâ,
burundan gelen kan, kemikleri geçerse, kulakdan gelen, kulak
deliğinden çıkarsa bozar. Çıbandaki, yaradaki kanı, sarı suyu
pamukla emerse bozar. Bunlardan elemsiz, ağrısız olarak çıkan, akan
renksiz su bozmaz [Tahtâvî]. Birşeyi ısırınca, o
şey üzerinde kan görürse, bozulmaz. Misvâk, kürdan üzerinde kan
görünce, ağzına bulaşmadı ise, bozulmaz. Ya’nî oraya parmağını
koyunca, parmağında kan görürse bozulur. Gözü ağrıyan kimseden, hep
yaş akarsa, özr sâhibi olur. Ağrı olmadan, herhangi bir sebeble
ağlamakla ve soğan, duman, gazlar te’sîri ile, göz yaşı akınca
bozmaz. Şâfi’îde ikisi de bozmaz. Kadın, çocuğunu emzirince bozmaz.
Çok da olsa, terlemekle bozulmaz. Kulak, göbek, memeden ağrı,
hastalık ile gelen sıvı bozar. Sülük, çok kan emerse, bozar. Sinek,
sivrisinek, pire, tahta biti gibi haşereler, çok emseler de
bozulmaz. Az olup yayılmıyan derideki kan ve ağızda hâsıl olup,
ağız dolusu olmıyan kan ve dışarı çıkan az kay, abdesti
bozmadıkları için, necs değildirler.

Abdesti bozanların dördüncüsü, uyumak, dört
mezhebde de bozar. Hanefîde, mak’adın gevşek olacağı bir hâlde,
meselâ yan veyâ sırt üstü yatarak veyâ dirseğine yâhud birşeye
dayanıp uyumakdır. Dayandığı şey çekilince düşmezse, bozulmaz.
Nemâzda uyumak, dizleri dikip, başını dizlerine koyarak, diz
çökerek, bağdaş kurarak, teverrük ederek uyursa, bozulmaz.
Teverrük, kadınların nemâzda oturdukları gibi oturmakdır. Bir
dizini dikip, diğer uyluğu üzerine oturup uyursa bozulur. Çıplak
hayvan üstünde uyursa, hayvan yokuş çıkıyor veyâ düz yerde
gidiyorsa, bozulmaz. Palan ve eğer üzerinde uyursa hiç
bozulmaz.

Beşincisi, bayılmak ve deli olmakla ve sar’a
tutmakla bozulur. Yürürken sallanacak kadar serhoş olmak da
bozar.

Altıncısı, rükü’ ve secdeleri olan nemâzda
kahkaha ile gülmek, abdesti de bozar. Çocuğun bozulmaz. Nemâzda
tebessüm, nemâzı da, abdesti de bozmaz. Yanındakiler işitirse,
kahkaha denir. Kendi de işitmezse, tebessüm denir. Yalnız kendi
işitirse (Dahk) denir. Dahk, yalnız nemâzı
bozar.

Yedincisi, (Mübâşeret-i
fâhişe) ya’nî çıplak olarak, (Sev’eteyn)i,
ya’nî çirkin yerlerini sürtünmek, erkeğin de, kadının da abdestini
bozar). Kadının derisine şehvet ile dokunmak, hanefîde abdesti
bozmaz.

Saç, sakal, bıyık, tırnak kesmek abdesti
bozmaz. Kesilen yerleri yıkamak lâzım olmaz. (Fıkh-i
Gîdânî)nin fârisî şerhinde diyor ki, (Tırnak kesince, abdest
bozulmaz. Elleri yıkamak müstehab olur). Yara kabuğunun düşmesi ile
de bozulmaz.

Abdest alırken, deri üzerindeki yarık yıkanır.
Su değdiremezse, mesh eder. Mesh edemezse, terk olunur. Ayağındaki
yarığa merhem sürmüş ise, merhemin üstünü yıkar. Yıkamak yaraya
zarar verirse, mesh eder. Yıkadıkdan sonra merhem düşerse, altı iyi
olmuş ise, altını yıkar. İyi olmamış ise, yıkamaz. [55. ci maddeye
bakınız!] İki elinde yarık, yara olup su zarar verirse teyemmüm
eder. Bir eli sağlam ise, bunun ile abdest alır. Eli dirsekden,
ayağı topukdan kesilmiş ise, kesik yeri yıkar.

(Halebî-i kebîr)de diyor ki, (Abdest
aldığını bilip, sonra bozulduğunda şübhe ederse, abdesti var kabûl
edilir. Abdesti bozulduğunu bilip, sonra abdest aldığında şübhe
ederse, abdest alması lâzım olur. Abdest arasında, ba’zı yerini
yıkadığında şübhe ederse, orasını yıkar. Abdest aldıkdan sonra
şübhe ederse, yıkamak lâzım değildir. Abdest aldıkdan sonra,
üzerinde yaşlık gören, idrâr mı, su mu şübhe etse, ilk olarak
başına geldi ise, yeniden abdest alır. Birkaç def’a, böyle şübhe
etdi ise, şeytânın vesvesesi olduğu anlaşılır ve abdesti tâzelemez.
Vesveseyi önlemek için, abdest aldıkdan sonra, donuna, peştemalına
su serpilmesi (Kimyâ-yı se’âdet)de de yazılıdır. Veyâ
nebâtî pamuk kullanmalıdır. Kab, kacak, elbise, bedenin, suyun,
kuyunun, havuzun ve câhillerin, kâfirlerin hâzırladığı yağ, ekmek,
elbise, yemek ve sâirenin pis olmasında şübhe etse, temiz kabûl
edilir.)

Kur’ân-ı kerîmi abdestsiz tutmak harâmdır.
Ezberden okumak câizdir. Yatağa abdestli girmek
sünnetdir. (Şir’at-ül-islâm) şerhinde diyor ki,
(Kur’ân-ı kerîmi yatakda, yatarak ezberden abdestsiz okumak câizdir
ve sevâbdır. Fekat, başını yorgandan dışarı çıkarmalı ve bacakları
bitişdirmelidir.)

Vedî, mezî çıkınca dört mezhebde de abdest
bozulur. Hanbelîde gusl abdesti de lâzım olur. (İnâye).
Cünüb ve hayzlı olarak câmi’e girmek harâmdır. Abdestsiz girmek
mekrûhdur. (Dürer Gurer). Önden, arkadan çıkarak
abdesti bozanlar, hastalıkla çıkar, sızarsa ve abdest almakda,
şiddetli soğuk, hastalık, ihtiyârlık gibi sebeblerle, harac
[güçlük] olursa, Mâlikîde abdest bozulmaz.

(Kitâbürrahme)de diyor ki, (Devâmlı
idrâr kaçırmağa (silis-ül-bevl) denir. Bundan korunmak için, bir
kaba bir fincan nohud ve iki fincan sirke konur. Üç gün sonra, her
gün üç kerre üçer nohud yinir ve birer çay kaşığı sirke içilir.
Yâhud, bir kaşık yüzerlik tohmu ve zencefil ve tarçın ve karabiber,
ince toz edilip karışdırılır. Sabâh aç karna ve yatarken bir çay
kaşığı toz, su ile yutulur.) 986 [m. 1578] da yazılmış olan
türkçe (Menâfi’ unnâs) da, silis-ül-bevl için
muhtelif ilâclar vardır. Bunlardan biri, iki dirhem günnük, iki
dirhem çörek otu, dört dirhem bal ile karışdırıp, sabâh akşam birer
ceviz mikdârı yinir. Günnük, bir ağaç zamkıdır. Sakız gibidir.
Kokusundan belli olur.

53 — MEST ÜSTÜNE MESH, ÖZR SÂHİBİ
OLMAK

 MEST ÜZERİNE MESH
— Abdest alırken ayakları yıkamak yerine, hiç özr ve
zarûret olmasa bile, yaş el ile, bir kerre, mest üzerine mesh
edilmesi, erkek için de, kadın için de câizdir. Peygamberimiz
“sallallahü aleyhi ve sellem” mubârek ayaklarına mest giyip,
bunların üstüne mesh etdi ve câiz olduğunu da söyledi. Gusl abdesti
alırken, mest üzerine mesh edilmez. Teyemmüm ederken, ayakları mesh
etmek farz değildir.

Mest, ayağın yıkaması farz olan yerini örten,
su geçirmez ayakkabı demekdir. Mest, büyük olup da, parmaklar,
mestin ucuna kadar gitmez ve mesh, boş yer üzerine rastlarsa câiz
olmaz. Mestin ağız kısmı geniş olup, yukardan bakınca, ayak
görünürse zararı olmaz. Mestin, bir sâat yol yürüyünce, ayakdan
çıkmayacak şeklde sağlam ve ayağa uygun olması lâzımdır. Ağaçdan,
camdan, ma’denden mest olamaz. Zîrâ sert şeyle bir sâat yürünemez.
Tabanı ile ayak üstü veyâ yalnız tabanı deri kaplanmış çorap üstüne
veyâ sert olup, yürürken aşağı düşmiyen çorap üzerine mesh câizdir.
[Mâlikîde, mestin deriden olması şartdır.] Mestli kimsenin, abdesti
bozulunca, bu abdestsizlik, abdest uzvlarına yayılırken, ayaklara
değil, mestlere yayılır. Mestlerin hadesden temizlenmesi de, mesh
etmekle olur. Demek ki, mestler abdestsizliğin ayaklara geçmesine
mâni’ olmakdadır. Yalnız ayaklarını yıkayıp, mest giyen bir kimse,
sonra diğer uzvlarını yıkayıp abdestini temâmlasa, sonra, abdesti
bozulsa, sonra abdest alırken, bunlar üzerine mesh edebilir. Çünki,
mestleri giyerken, tam abdest almış olmak şart değildir. Fekat,
abdesti bozulduğu zemân, bozulan abdestin, tam alınmış olması
şartdır. Meselâ, teyemmüm ederek, mest giydi ise, suyu görünce,
bozulan abdesti tam olmadığından, su ile abdest alırken, mesh
edemez. Ayaklarını da yıkar. Özr sâhibi olan kimse, tam abdest
alıp, özr akmadan önce, mestlerini giyerse, sonra abdesti özrle
bozulsa da, yirmidört sâat mesh edebilir. Özrü akdıkdan sonra
giyerse, yalnız o nemâz vakti içinde mesh edebilir.

Mest üzerine mesh müddeti, mukîm olan için,
yirmidört sâatdir. Müsâfir için, üç gün üç gece, ya’nî yetmişiki
sâatdir. Bu müddet, mesti giydiği zemân değil, mest giydikden
sonra, abdesti bozulduğu zemân başlar. Özr sâhibi için mesh
müddeti, nemâz vakti çıkıncaya kadar olduğu (Fetâvâ-i
Hayriyye)de yazılıdır. Özr sâhibi, özre sebeb olan şeyi durduğu
zemân, abdest alıp, o şey tekrâr başlamadan önce, mestlerini giyse,
tahâret-i kâmile ile giymiş olur [Mâlikîde, gusl abdesti için
çıkarılıncaya kadar mesh etmek câizdir.].

Hanefî mezhebinde mesh, mestlerin yukarıdaki
yüzlerine yapılır. Taban altına yapılmaz. Sünnet üzere mesh etmek
için, sağ elin yaş beş parmağı, sağ mest üzerine, sol elin
parmakları da, sol mest üzerine, boylu boyunca yapışdırılıp, ayak
parmakları üzerine gelen ucundan, bacağa doğru çekilir. El ayaları
meste değdirilmez. Meshin üç el parmağı eninde ve boyunda olması
farzdır. Bunun için de, üç parmağı veyâ yaş olup suyu damlamakda
olan parmak uçları veyâ parmaklarla birlikde el ayasını veyâ yalnız
el ayasını mest ucuna koyup, bacağa doğru çekmek yetişir.
Parmakları, mestin yan kenârına koyup, mest üzerinde genişliğine
kaydırmak da câiz olur. Mesh, elin dış yüzü ile de câiz ise de,
içleri ile yapmak sünnetdir. Mestin altına veyâ topukların
yanlarına veyâ bacak tarafına mesh câiz değildir. [Mâlikîde, sağ
eli ıslatıp, parmak dipleri sağ mestin üst ucuna konur. Baş parmak
ucu sol, diğer üç parmak uçları sağ kenârında olarak, ağzına kadar
çekmek ve sol eli altına böyle koyup, topuğa ve buradan ağzına
kadar çekmek ve sonra sol eli sol mestin üstüne, sağ eli altına
koyup çekmek vâcibdir.] Bir uzvu yıkadıkdan sonra, elde kalan
yaşlıkla, mest üzerine mesh edilir. Bir uzvu, meselâ, başı veyâ
enseyi meshden kalan yaşlıkla, mesh edilmez. Abdest alıp, mest
giymiş bir kimse, yeniden abdest alıp, mesh etmiyerek, mestli
ayaklarını suya soksa, bir ayağı veyâ yarıdan fazlası ıslanmazsa,
mesh yerine geçer. İçine su girip, ayağı ıslanırsa, mestleri
çıkarıp, ayaklarını da yıkamak lâzım olur. Yaş ot üstünde yürüyerek
veyâ yağmur ile, mestlerin üstü ıslanırsa, mesh yerine geçer ve
niyyet lâzım olmaz. Mestli kimse, abdesti bozuldukdan yirmidört
sâat geçmeden, sefere çıksa, bu mestlere üç gün ve gece mesh
edebilir. Müsâfir iken mukîm olsa, yirmidört sâat geçmiş ise,
mestleri çıkarıp, ayaklarını yıkayarak abdest alır. Mâlikîde mest
üzerine mesh müddeti, gusl abdesti için çıkarılıncaya kadardır.
Mest üzerine, birinci abdest bozulmadan önce, ikinci bir mest,
çizme, plâstik, naylon, lâstik ayakkabı giyse, dışdaki, su
geçirmezse, bunun üzerine mesh edebilir. Suyu çok geçirirse yine
edebilir. Çünki, içdeki ıslanarak, içdekine mesh etmiş olur.
İkinciyi, abdesti bozulunca giymiş ise, yalnız içdeki meste, mesh
edebilir. İkinciye, ya’nî dışdaki ayakkabılara mesh etdikden sonra
bunun biri çıksa, ikincisini de çıkarıp, içdeki mestlere hemen mesh
etmesi lâzım gelir. Diğer ayağındakini çıkarmayıp bunun üzerine ve
çıkan ayağındaki birinci mest üzerine, birlikde mesh etmesi de
câizdir. Ayağın üç parmağı sığacak kadar yırtığı bulunan bir mest
üzerine mesh etmek câiz değildir. Yırtık, bundan az ise, mesh câiz
olur. [Mâlikîde, yırtık, ayağın üçde birinden az ise, mesh câiz
olur. Mâlikîde, bedenin, elbisenin temiz olması sünnet olduğu
hâlde, mestin temiz olması farzdır.] Bir mestin birkaç yerinde,
küçük yırtıklar varsa, bunlar toplanınca, üç parmak olursa, buna
mesh câiz olmaz. Bir mestde, iki parmak, diğer mestde de iki veyâ
bir parmak görünecek kadar yırtık olsa, bunlara mesh edilebilir.
Çünki, üç parmak, iki mest için değil, bir mest içindir. Hâlbuki,
muhtelif uzvlardaki necâset veyâ görünen avret yerleri mikdârları
bir araya toplanıp, hepsi üzerine hükm olunur. Mesh câiz olmıyan
yırtık, üç parmağın ucu değil, üç parmağın bütünü görünecek
kadardır. Yırtık, parmak üzerinde ise, o parmaklar sayılır. Yırtık
başka yerde ise, üç küçük parmak görünecek kadar olmamalıdır.
Yırtık, üç parmakdan uzun olsa, açılan kısmı, üç parmakdan az olsa,
mesh câiz olur. Mestin dikiş yeri, uzun sökülse, fekat açılmayıp
ayak görünmese, mesh câiz olur. Yırtık veyâ sökülen yer, yürürken
açılıp, ayakdan üç parmak görünür, durunca açılmazsa, mesh edilmez.
Bunun tersine olursa, mesh câiz olur. Topuk kemikleri yukarısındaki
yırtık, ne kadar olursa olsun, meshe mâni’ olmaz. Çünki, mestlerin,
burasını örtmesi lâzım değildir. Üstden veyâ yandan ilikli, bağlı
veyâ fermuvarla kapalı mestler, ayakkabılar üzerine mesh câizdir.
[Şâfi’îde, mestin hiç yırtığı, deliği olmaması
lâzımdır.]

Ayağın topuğu, mestin topuğundan çıkınca, mest
ayakdan çıkdı sayılır. Fekat ekserî kitâblar, ayağın yarıdan
fazlası, mestin topuk kemikleri hizâsından yukarı çıkmadıkca,
ayakdan çıkdı sayılmaz diyor. Buna göre, mest geniş olup, yürürken,
topuğu mestden çıkıp, giren kimsenin meshi câiz olur. Yürürken
abdesti bozulmaz.

Yırtığı, üç parmakdan fazla açık olan mestin
astarı sağlam olsa ve meste dikilmiş olup, ayak görünmese, mesh
câiz olur.

Bir veyâ iki ayağı mestden çıkınca, abdesti, o
ânda bozulmaz. Abdestin bozulması şimdi ayaklara sirâyet eder.
Yalnız ayaklarını yıkasa, mesh ederek almış olduğu abdesti
temâmlamış olur. Mesh müddeti bitince de, yalnız ayaklarını yıkar.
Fekat, her iki sûretde de, yeniden abdest almak dahâ iyi olur
denildi. Çünki, muvâlât hanefîde sünnet, mâlikî mezhebinde ise
farzdır.

İmâme, ya’nî sarık ve kalensüve, ya’nî takke
ve her başlık ve bürka’ ya’nî peçe ve maske üstüne ve eldiven
üstüne mesh etmek câiz değildir.

Cebîre ya’nî kırık kemiğin iki yanına bağlanan
tahtalar üzerine mesh câizdir. Yaranın, çıbanın, derideki çatlak
veyâ yarıkların üzerine veyâ içine konan merhem, pamuk, fitil, gaz
bezi, flaster, sargı bağı gibi şeylerin çözülmesi, çıkarılması
yaraya zarar verirse veyâ bunlar çıkınca, yıkamak veyâ mesh etmek
zarar verirse, bunlardan merhem, lâstik gibi, su geçirmiyenler
üzerine su akıtılır. Su geçirenler üzerine mesh edilir. Yaraya
soğuk su zarar verirse, sıcak su ile yıkamak lâzım olur. Sıcak su
da zarar verirse, mesh etmek lâzım olur. Mesh de zarar verirse,
üzerinde bulunan şey üzerine mesh edilir. Sargı bezinin, sağlam
deri üstüne rastlayan kısmı üzerine de ve sargılar arasındaki
deriye de, mesh edilir. Bunların yarıdan fazlasına mesh câizdir.
Bunlara mesh etmek de, yaraya zarar verirse, mesh edilmez. Bunları
mesh, yaraya zarar vermezse, bunları mesh lâzım olur. Bunları
kaldırıp altlarındaki sağlam deriyi yıkamak, yaraya zarar vermezse,
yıkamak lâzım olur. [Yara üstündeki sargıya veyâ merheme meshin
câiz olması için, yarayı yıkamanın veyâ mesh etmenin, yaraya zarar
vermesi, dört mezhebde de şart olduğu, (El-fıkh-u
alel-mezâhib-il-erbe’a)da yazılıdır. Zarar, şifânın gecikmesi
yâhud elemin ya’nî ağrının artması demekdir.] Mesh etdikden sonra,
bunlar, yara iyi olmadan alınır veyâ düşerlerse, mesh bozulmaz.
Yara iyi olup da düşerlerse, altlarını yıkamak lâzım olur. Bütün
bunlar üzerine mesh, altlarını yıkamak yerine geçer. Bunlara mesh
edenler özr sâhibi olmaz. Bunlar, sağlam kimselere imâm olabilir.
Tabîb-i müslim-i hâzıkın ıslatılmaması lâzımdır dediği bir yer,
yara gibi olur. Bunlara mesh etmekde, erkek, kadın, muhdis ve cünüb
hep birdir. Hiçbiri için niyyet lâzım değildir. İbni Âbidîn
“rahmetullahi aleyh” abdestin farzları sonunda diyor ki, (Elinde,
yara, yarık bulunan kimse, suyu kullanamaz ise, ya’nî ellerine su
alamaz ve yüzünü, başını, kulaklarını, ayaklarını suya sokamaz ise,
teyemmüm eder. Kolundan, ayağından bir kısmı kesik olan kimse,
kalan yerin yüzeyini yıkar). Habsde, eli ayağı bağlı olan, teyemmüm
edemezse, abdestsiz, birşey okumadan, rükü’ ve secde yapar. Bunu da
yapamazsa, ayakda îmâ eder. Kurtulunca iâde eder.

ÖZR SÂHİBİ olan, istediği zemân
abdest alır. Bu abdest ile, istediği kadar farz ve nâfile nemâz
kılar ve Kur’ân-ı kerîm okur. Nemâz vakti çıkınca abdesti bozulmuş
olur. Her nemâz vakti girdikden sonra, yeni abdest alıp, bu vakt
çıkıncaya kadar her ibâdeti yapar. Öğleden başka dört nemâzdan
birinin vakti girmeden evvel aldığı abdest ile, bu nemâzı kılamaz.
Çünki, öğle nemâzının vakti başlarken, bir nemâzın vakti çıkmıyor.
Özr sâhiblerinin, devâm eden özrleri, abdestini bozmaz. Fekat,
başka bir abdest bozan sebeb ile bozulur. Vakt çıkınca, özr sebebi
ile de bozulmuş olur.

Özr sâhibi olmak için, abdesti bozan bir
şeyin, devâm üzere mevcûd olması lâzımdır. Edâsı farz olan herhangi
bir nemâz vakti içinde, nemâz vaktinin başından sonuna kadar,
abdest alıp, yalnız farzı kılacak kadar bir zemân, abdestli
kalamıyan kimse, özrü gördüğü andan itibâren, özr sâhibi olur.
Meselâ, istihâda kanı, idrâr ve başka akıntılar, iç sürmesi, yel
kaçması, yaradan kan, irin ve memeden, göbekden, burundan, gözden,
kulakdan kan veyâ ağrı ile herhangi bir sıvı, irin akması gibi,
abdesti bozan şeylerden biri, hep mevcûd olur, ya’nî bir nemâz
vaktinin başından sonuna kadar, bir abdest alıp, farzı kılacak
kadar, durdurulamazsa, o kimse, özr sâhibi olur. Bir nemâz vakti
girdikden, farzı kılacak kadar zemân sonra özr başlasa, vaktin sonu
yaklaşıncaya kadar bekler, hiç durmadı ise, vaktin sonunda abdest
alıp, o vaktin nemâzını kılar. Nemâz vakti çıkdıkdan sonra, sonraki
nemâz vakti içinde durursa, önceki nemâzını i’âde eder. İkinci
nemâz vaktinin başından sonuna kadar hiç kesilmezse, özr sâhibi
olduğu anlaşılır ve kılmış olduğu önceki vaktin nemâzını i’âde
etmez.

[(El-fıkh-u alel mezâhibil-erbe’a)da
diyor ki, (Mâlikî mezhebinin ikinci kavline göre, özr sâhibi olmak
için, hastalık sebebi ile çıkan, abdesti bozan birşeyin bir kerre
çıkması kâfîdir. Bir nemâz vakti içinde devâmlı çıkması lâzım
değildir. Nemâzdan evvel veyâ nemâz içinde idrâr, yel kaçıran
hastaların ve ihtiyârların abdestlerinin ve nemâzlarının
bozulmaması için, harac ve meşakkat hâlinde, bunların mâlikî
mezhebini taklîd etmeleri ve imâm olmaları sahîh olur.)]

Özr sâhibinin özrü, sonraki her nemâz
vaktinde, bir kerre, biraz akınca, özrü devâm ediyor sayılır. Bir
farz nemâzın vaktinde hiç gelmezse, ya’nî nemâz vakti başından
sonuna kadar özrsüz geçerse, o kimse özr sâhibi olmakdan kurtulur.
Abdest alırken veyâ nemâz kılarken, özrü kesilip, sonraki ikinci
vaktin sonuna kadar hiç gelmezse, özrlü iken aldığı abdesti ve
nemâzı i’âde eder. Nemâz bitdikden veyâ teşehhüd mikdârı oturdukdan
sonra kesilirse, nemâzını i’âde etmez. Teyemmüm ederek nemâz
kıldıkdan sonra, suyu gören kimse de, nemâzını i’âde etmez. Bir
ilâcla veyâ bağlamakla veyâ nemâzı oturarak îmâ ile kılmakla, özrü
durdurmak vâcibdir. Bir dirhem mikdârı kan ve sâire, yıkanınca,
nemâz kılıncaya kadar, tekrâr bulaşmıyacağı zan olunursa, yıkamak
vâcibdir. [Özr, yalnız abdesti bozan şeylerdir. Abdest veyâ gusl
abdesti alamıyan hasta, özrlü olmaz. Yerine göre, mesh ederek veyâ
teyemmüm ederek, nemâzlarını sağlam kimse gibi kılar.]

Cemâ’at ile nemâz anlatılırken, özrlü kimsenin
sağlam kimselere imâm olamıyacağı bildirilmekdedir. Orada, devâmlı
abdestsiz olmakdan başka, üzerinde dirhemden çok necâset bulunanın,
çıplak olanın, Kur’ân-ı kerîmi doğru okuyamayanın da, böyle
olmıyanlara imâm olamıyacakları bildirilmekdedir. Kaplama ve dolgu
dişi bulunan kimsenin, kaplama ve dolgusu olmıyan hanefîlere imâm
olabilmesi için, şâfi’îyi veyâ mâlikîyi taklîd etmesi lâzımdır.
Yetmişinci maddeyi okuyunuz!

Özrsüz, sağlam iken kılmadığı nemâzlar, hasta
ve özrlü iken de kazâ edilir. Sadaka ve hiçbir hayrlı iş, kazâ
nemâzı yerine geçemez. İbni Teymiyyenin sapık yazılarına
aldanmamalıdır.

Gel kardeşim, dinle benden hoş
sözü,

söylüyorum sana, esrârı özü:

Ahmed-i Serhendî, bunu şerh
eyledi,

gör de (Mektûbât)ı bak neyledi.

O kitâbda neler söyler, hem
neler,

Onda oynatmış ne zevkli cilveler.

İlm-i nâfi’, cümle
(Mektûbât)dadır.

er ne varsa mahzende, hepsi andadır.

O kitâbdır, se’âdet
hazînesi,

Onda tevhid, madde, ma’nâ bilgisi.

Mektûbât-ı Ahmedî sâyesinde,

Onun ulûm-i bî-nihâyesinde.

Geldi (Se’âdet-i Ebediyye)
vücûde,

teşekkür eylerim Rabb-i vedûde.

İlâhî! Bu kitâbı eyle
mebrûr!

Berât olsun bana, mahşerde, hem nûr!

Salât olsun, selâm olsun Resûle!
ki,

vücûde geldi, (Se’âdet-i Ebediyye).

54 — GUSL ABDESTİ


Nemâzın doğru olması için, abdestin ve guslün
doğru olması lâzımdır. İbni
Âbidîn, (Dürr-ül-muhtâr) şerhinde buyuruyor ki:
(Cünüb olan her kadının ve erkeğin ve hayzdan ve nifâsdan kurtulan
kadınların, nemâz vaktinin sonuna o nemâzı kılacak kadar zemân
kalınca, gusl abdesti alması farzdır).


Farzları yapanlara çok sevâb vardır.
Yapmıyanlara da, büyük günâh
vardır. (Gunyet-üt-tâlibîn) kitâbının bildirdiği
hadîs-i şerîfde, Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” buyuruyor
ki: (Gusl abdesti almağa kalkan bir kimseye, üzerindeki kıl
adedince [ya’nî pek çok demekdir] sevâb verilir. O
kadar günâhı afv olur. Cennetdeki derecesi yükselir. Guslü için ona
verilecek sevâb, dünyâda bulunan herşeyden dahâ hayrlı olur. Allahü
teâlâ, Meleklere, bu kuluma bakınız! Gece, üşenmeden kalkıp, benim
emrimi düşünerek, cenâbetden gusl ediyor. Şâhid olunuz ki, bu
kulumun günâhlarını afv ve magfiret eyledim
buyurur).

(Ey Oğul İlmihâli)nin doksanbirinci
sahîfesinde yazılı hadîs-i şerîfde, (Kirlenince, çabuk gusl
abdesti alın! Çünki kirâmen kâtibîn melekleri, cünüb gezen kimseden
incinir) buyuruldu. Yine, aynı sahîfede: İmâm-ı Gazâlî
buyurdu ki, bir kimse, rü’yâda bana dedi ki, (Bir mikdâr zemân,
cünüb kaldım. Şimdi üzerime ateşden gömlek giydirdiler. Hâlâ ateş
içindeyim). (Zevâcir) ve (Risâle-i
ünsiyye)kitâblarındaki hadîs-i şerîfde, (Resim, köpek
ve cünüb kimse bulunan eve rahmet melekleri
girmez) buyuruldu. Nemâz kılan ve kılmıyan herkes, bir
nemâz vaktini cünüb geçirirse, çok acı azâb
göreceği(Zevâcir)de yazılıdır. Öğle ezânından sonra cünüb
olan, öğle nemâzını kılmamış ise, ikindi vaktine kadar; kılmış ise,
akşam nemâzına kadar gusl etmelidir. Yıkanamazsa, teyemmüm
etmelidir. Hanefî mezhebinde guslün farzı üçdür:

1 — Ağzın hepsini iyice yıkamak. Ağız dolusu
su içmekle de olur ise de, yutmak mekrûhdur diyen de
olmuşdur.

2 — Burnu yıkamak. Burundaki kuru kir altını
ve ağızdaki, çiğnenmiş ekmek altını yıkamazsa gusl sahîh olmaz.
Hanbelî mezhebinde, mazmaza ve istinşâk, abdest alırken de, guslde
de farzdır.

3 — Bedenin her yerini yıkamakdır. Bedenin,
ıslatılmasında harac olmıyan yerlerini yıkamak farzdır. Yıkanan
yerleri oğalamak lâzım değil ise de, müstehabdır. İmâm-ı Mâlik ile
İmâm-ı Ebû Yûsüf lâzımdır buyurdu. Göbek içini, bıyık, kaş ve
sakalı ve altlarındaki derileri ve başdaki saçları ve ferci yıkamak
farzdır. Gözleri, kapalı küpe deliğini, sünnet derisi altını
yıkamak farz değildir, müstehabdır. Kadınlar, örülü saçın diblerini
ıslatınca, örgüyü yıkamak lâzım değildir. Saç dibleri ıslanmazsa,
örgüyü açmak lâzım olur. Örülmemiş saçların her tarafını da yıkamak
farzdır. Traş olursa, kesilen saçları [ve diğer kılları ve
tırnakları] yıkamak lâzım değildir. İbni Âbidîn “rahmetullahi
aleyh” beşinci cild ikiyüzyetmişbeşinci sahîfede diyor ki, (Cünüb
iken, kasıkları traş etmek mekrûhdur). [Cünüb iken saç, tırnak
kesmenin de mekrûh olduğu buradan anlaşılmakdadır.] Pire, sinek
kirlerinin ve kınanın ve insan kirinin, akıcı yağların, çamurun
altını yıkamak farz değildir. Deriye yapışmış, hamur, mum, sakız,
katı yağ, balık pulu, çiğnenmiş ekmek, [Tırnakdaki oje denilen
boya] gibi su geçirmiyen şeylerin altını yıkamak lâzımdır. Dişlerin
arasında ve diş çukurunda bulunan yemek artıklarının altına su
geçmezse, altı yıkanmazsa gusl abdesti câiz olmaz. Yüzük sıkı ise,
çıkarmak veyâ hareket etdirmek lâzımdır. Küpe de böyledir. Küpe
deliğinde, küpe yoksa ve delik açıksa kulağı ıslatırken, delik
ıslanırsa, yetişir. Islanmazsa, deliği parmakla ıslatmalıdır. Bütün
bunlarda ıslandığını çok zan etmek yetişir. Ağzını veyâ başka
yerini yıkamağı unutup, nemâz kılsa, sonra hâtırlasa, orasını
yıkayıp farzı tekrâr kılar. Tenhâ yer yoksa, başkasının yanında
avret yerini açmaz. Tenhâ oluncıya kadar bekler. Nemâz vakti
daralır ise, başkaları yanında tahâretlenmez. Donunu da yıkamaz.
Necâset ile nemâz kılar. Çünki, harâmdan kaçmak, farzı yapmakdan
dahâ çok sevâbdır. Sonra tenhâ yer bulunca tahâretlenir, donunu
yıkar ve nemâzı iâde eder. Abdestin ve guslün vâcibleri yokdur.
Guslün sünnetleri, abdestin sünnetleri gibidir. Yalnız guslde,
abdestdeki sıra ile yıkamak, sünnet değildir. Müstehabları da, aynı
olup yalnız, guslde kıbleye dönülmez ve düâ okunmaz. Yalnız besmele
çekilir ve kelime-i şehâdet söylenir. Havuzda, nehrde, denizde,
yağmur altında ıslanan, ağzını ve burnunu da yıkasa, abdest ve gusl
almış olur.

Sünnet üzere gusl abdesti almak için, önce,
temiz olsalar dahî, iki eli ve avret yerini yıkamalıdır. Sonra
bedeninde necâset varsa yıkamalı, sonra, tam bir abdest almalı,
yüzünü yıkarken, gusle niyyet etmeli, ayakları altında su
toplanmıyorsa, ayakları da yıkamalıdır. Sonra bütün bedene üç def’a
su dökmelidir. Önce üç def’a başa, sonra sağ omuza, sonra sol omuza
dökmeli, her döküşde, o taraf temâm ıslanmalıdır. Birinci dökmede
oğmalıdır. Guslde, bir uzva dökülen suyu, başka uzvlara akıtmak
câiz olup, orası da temizlenir. Çünki, guslde bütün beden, bir uzv
sayılır. Abdest alırken bir uzva dökülen su ile, başka uzv
ıslanırsa, yıkanmış sayılmaz. Gusl temâm olunca, tekrâr abdest
almak mekrûhdur. Gusl ederken abdesti bozulursa, bir dahâ almak
lâzım olur. Şâfi’îyi ve mâlikîyi taklîd edenler buna dikkat
etmelidir. Abdest bozulmadan, başka yerde almak veyâ nemâz kılıp
sonra almak câizdir.

Abdestde ve guslde, lüzûmundan fazla su
kullanmak isrâf olup, harâmdır. Sekiz rıtl [ya’nî binkırk dirhem-i
şer’î veyâ üç buçuk kilo] su ile, sünnete uygun gusl edilebilir.
Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” bir Müd [ya’nî iki rıtl,
ya’nî 875 gr.] su ile abdest alır, bir sâ’ hacminde su ile gusl
ederdi. [Bir sâ’ 4200 gram sudur. Çünki, bu fakîr, mercimekle
yapdığım tecribelere göre, bir sâ’ 4,2 litredir. Ya’nî, dört litre
ve bir litrenin beşde biridir.]

[Hanefî mezhebinde dişlerin arası ve diş
çukuru ıslanmazsa gusl temâm olmaz. Bunun için, diş kaplatınca ve
doldurunca, gusl abdesti sahîh olmaz. İnsan cenâbetlikden
kurtulmaz. Evet, imâm-ı Muhammede göre sallanan dişleri altın tel
ile bağlamak ve düşen, çıkarılan diş yerine altın diş takmak
câizdir. İmâm-ı a’zam ise, altın câiz olmadığını ictihâd
buyurmuşdur. İmâm-ı Ebû Yûsüf, bir rivâyetde, imâm-ı Muhammed gibi
buyurmuşdur. Eshâb-ı kirâmdan Arfece bin Sa’da, altın burun takması
için izn verilmesi, İmâm-ı a’zama göre, yalnız Arfeceye mahsûsdur
denilmişdir. Nitekim Zübeyr ve Abdürrahmân “radıyallahü teâlâ
anhümâ” için, ipek giymelerine izn verilmişdi ve yalnız bunlara
mahsûsdu, denilmişdir. Fekat, fetvâ, İmâm-ı Muhammed kavli ile
olup, gusl abdesti alırken çıkarılabilen takma diş, kulak ve
burunun, altından olmaları câiz görülmüşdür. İmâmlarımızın bu
ayrılığı, takma dişin ve sallanan dişe sarılan tellerin altından
olup olmamasındadır ve gusle mâni’ olmıyacak şeklde çıkarılması
mümkin olduğu hâldedir. Yoksa, gusl bahsinde, hanefî mezhebinin
bütün imâmları, dişlerin ıslanması lâzım olduğunu söylemekdedir.
Ya’nî, altın, gümüş ve necs olmıyan başka maddelerden yapılan
kaplama ve dolguların altlarına su geçmeyince, hanefî mezhebi
âlimlerinin hepsine göre, gusl abdesti câiz olmaz.

(Halebî-yi kebîr)de diyor ki, (Dişler
arasında yemek artığı kalıp, altı yıkanamazsa, gusl câiz olur.
Çünki, su akıcı olup, bu artıkların altına sızar. Fekat bu
artıklar, çiğnenerek katılaşmış ise, gusl abdesti câiz olmaz.
Doğrusu da, budur. Çünki, su, bunun altına sızmaz. Bunda zarûret ve
harac da yokdur). (Kâdîhân), (Nâtifî)den alarak diyor
ki, (Diş arasında yemek artığı bulunursa, gusl temâm olmaz. Bunu
çıkarıp altını yıkamak lâzımdır).

(Mecmû’a-i Zühdiyye)de diyor ki, (Gerek
az, gerek çok, dişlerin arasında kalan yemek kırıntısı, katı hamur
gibi olup da, suyu geçirmezse, gusle mâni’dir).

(Dürr-ül-muhtâr)da diyor ki, (Dişlerin
arasında veyâ diş çukurunda bulunan şey, gusl abdestine zarar
vermez diye fetvâ veren olmuş ise de, bu şey, katı olup, altına su
geçmez ise, gusl abdesti câiz olmaz. En doğrusu da budur). İbni
Âbidîn “rahmetullahi aleyh” bunu açıklarken buyuruyor ki, (Zararı
olmaz diye fetvâ verilmesi, su, dişdeki şeyin altına sızıp,
ıslatacağı içindir. (Hulâsat-ül-fetâvâ)da da, böyle
yazmakdadır. Bu fetvâdan da anlaşılıyor ki, altına su geçmezse,
gusl câiz olmaz. (Hilye) kitâbı da böyle
diyor. (Münyet-ül-musallî) şerhinde de böyle
yazılıdır. Çünki, su dişe sızmadığı gibi, burda zarûret ve harac
yokdur demekdedir).

(Merâkıl-felâh)ı açıklıyan Tahtâvî
buyuruyor ki, (Diş çukurunda veyâ dişler arasındaki yemek
artıklarının altına su geçerse, gusl câiz olur. Bunlar, sert olup
altına su geçmez ise, gusl câiz
olmaz. (Feth-ul-kadîr)de de böyle
yazılıdır).


Tahtâvî (Dürr-ül-muhtâr) hâşiyesinde diyor
ki, (Dişleri arasına veyâ diş çukuruna giren yemek parçası altına
su sızacağı için gusle mâni’ olmaz. Suyun sızdığında şübhe ederse,
bunları çıkarıp dişlerin arasını ve çukurunu
yıkamalıdır).

Her müslimânın ibâdet yaparken ve harâmdan
sakınırken, kendi mezhebi âlimlerinin, (Fetvâ böyledir), (En iyisi
budur), (En doğru söz budur) gibi bildirdiklerine uyması lâzımdır.
Kendi arzûsu ile yapdığı bir şey, buna uymasına mâni’ olur ve bu
mâni’ olmanın önlenmesinde (harac), meşakkat
bulunursa, kendi mezhebinde doğru olduğu bildirilen başka bir söze
uyması lâzımdır. Meselâ, ödünç verdiğinin senedine ödeme târîhi
koymak harâmdır. Fâiz olur. Fekat başkasına havâle edilmek yolu
ile, ikisinin de belli târîhde ödemeleri câiz olur. Böyle de
yapamazsa, hanefî mezhebinde bulunan kimse, hanefî mezhebindeki
âlimlerin fetvâ olarak seçilmemiş za’îf sözlerine uyarak, işini
görür. İkinci kısm, 1. ci maddeye ve üçüncü kısm, 12. ci maddeye
bakınız! Böyle kurtuluş yolu da bulamazsa, diğer üç mezhebden
birini taklîd ederek, ya’nî bir mezhebe uyarak o işi yapar. Hanefî
mezhebinin âlimleri, bu kimsenin başka mezhebi taklîd etmesinin
vâcib olduğunu bildiriyor. Meselâ, (İbni
Âbidîn), üçüncü cildin 190. cı sahîfesinde ta’zîri
anlatırken buyuruyor ki, (Büyük âlim İbni Emîr
Hâc, (Tahrîr) şerhinde: Şer’î delîl gösteriyor ki,
bir müctehidin sözü ile amel etmek ve ihtiyâc olunca, başka bir
müctehidi taklîd etmek lâzımdır. Bu delîl, (Bilenlerden
sorunuz!) âyet-i kerîmesidir. Belli bir hâdise ile
karşılaşılınca, bunun nasıl yapılacağı sorulur. Bu iş hakkında, bir
müctehidin sözü biliniyorsa, o işi bu söze uyarak yapmak vâcib olur
demekdedir). Görülüyor ki, başka mezhebi taklîd etmesi vâcib
olmakdadır. Başka bir mezhebi taklîd etmesi de mümkin olmazsa,
haraca sebeb olan şeyi yapmasında zarûret olup olmadığına
bakılır:

A — Haraca sebeb olan şeyi yapmasında zarûret
varsa, o farzı terk etmesi veyâ harâmı zarûret mikdârı işlemesi
câiz olur. Zarûret ile yapılan şeyde, zarûret bitince harac devâm
ederse, yine böyledir.

B — Haraca sebeb olan şey, zarûret olmadan
yapılmış veyâ zarûret ile birkaç şey yapılabilir ve bunlardan harac
bulunan şeyi yapmağı seçerse, farzı terk etmesi câiz olmaz. Fıkh
âlimleri, bu kâ’ideye uyarak birçok mes’eleyi
çözmüşlerdir:

1 — Sallanan diş gümüş tel ile bağlanınca,
imâm-ı Muhammed, gümüş koku yapar, altın tel ise yapmaz dedi.
Zarûret olduğu için altın ile bağlamak harâm olmaz dedi. İmâm-ı
a’zam ise, gümüş tel de koku yapmaz. Altın tel ile bağlamak zarûret
olmadığı için, harâm olur dedi. İmâm-ı Muhammedin “rahmetullahi
teâlâ aleyh” kavli ile amel olunur. Başka mezhebi taklîde ihtiyâc
yokdur.

2 — Bir erkeğin, zevcesi ile süt kardeş
oldukları, fekat birinin veyâ her ikisinin bir kerre emmiş olduğu
anlaşılsa, hanefî mezhebine göre nikâhları bozulur. Yâ, ayrılırlar.
Yâhud, şâfi’î mezhebini taklîd ederler. Nikâhlarında velîleri
bulunmamış ise, yeniden şâfi’î mezhebine göre nikâh yaparak evli
kalırlar. Doyuncıya kadar beş kerre emmiş ise, şâfi’î mezhebini
taklîd mümkin olmaz. Ayrılmaları lâzım olur.

3 — Akşam nemâzı için otobüsü durduramıyan,
inip yerde vaktinde kılar. Sonra gelen başka otobüse biner. Yâhud,
vaktinden sonra, şâfi’îyi taklîd ederek, yatsı ile birlikde kılması
câiz olur. İkindi nemâzı için otobüsü durduramıyanın, inip yerde
kılması şartdır. Çünki, şâfi’îde de ikindi akşam ile birlikde
kılınmaz.

4 — Fakîr olup, nafaka te’mîn edemiyen
kimseyi, zevcesi mahkemeye verip, boşanmak isterse, hanefî olan
hâkim boşayamaz. Şâfi’î mezhebinde olan hâkim boşar. Hanefî olan
zevce, şâfi’î olan hâkime mürâce’at eder. Bu hâkim, boşar. Bu
hâkimin hükmü nâfiz olur. İkinci kısmda, otuzsekizinci maddeye
bakınız!

İnsanı birşey yapmağa zorlıyan semâvî sebebe,
ya’nî insanın elinde olmıyarak hâsıl olan
sebebe (Zarûret) denir. İslâmiyyetin emr ve yasak
etmesi ve tedâvî edilemiyen şiddetli ağrı ve bir uzvun yâhud
hayâtın telef olmak tehlükesi ve başka birşey yapamamak
mecbûriyyeti hep zarûretdir. Bir farzın yapılmasına mâni’ veyâ
harâm işlemeğe sebeb olanı önlemenin meşakkatli, güç
olmasına (Harac) denir.

Herhangi bir sebeb ile diş kaplatan veyâ diş
doldurtan kimsenin, hanefî mezhebi âlimlerinin “rahmetullahi
aleyhim ecma’în” sözbirliği ile gusl abdestinin sahîh olmıyacağı
yukarıda bildirilmişdi. Bunun gusl abdestinin sahîh olmasını
sağlamak için uyulacak hanefî mezhebi âlimlerinin başka sözleri de
yokdur. Ba’zı kimseler, bunun diş kaplatmadan veyâ doldurtmadan
evvel, gusl abdesti alması ve her zemân bunlar üzerine mesh etmesi
câiz olur diyor ise de, bu söz doğru değildir. Çünki, mest üzerine
mesh ayaklara mahsûsdur ve guslde değil, abdest almakdadır. Kaplama
ve dolgunun yara üzerindeki sargıya benzemediği de birkaç sahîfe
ileride bildirilecekdir.

İbâdet yapmakda veyâ harâmdan sakınmakda,
harac olunca, harac bulunmıyan başka mezhebi taklîd etmek lâzım
olduğu, birçok kitâblarda, meselâ (İbni Âbidîn)de
ellibirinci ve ikiyüzellialtıncı ve ikinci cild beşyüzkırkikinci ve
üçüncü cild yüzdoksanıncı sahîfelerde ve (Mîzân)ın
onsekizinci sahîfesinde
ve (Hadîka) ve (Berîka) kitâblarının
sonunda ve (Fetâvâ-yı hadîsiyye)de
ve (Fetâvâ-yı Hayriyye)nin edeb-ül-kâdî kısmı sonunda
ve imâm-ı Rabbânî (Mektûbât)ı üçüncü cildinin 22. ci
mektûbunda yazılıdır. Bu mektûb birinci kısm 35.ci maddededir. Bu
maddeye bakınız! Şâfi’î âlimlerinden molla Halîl Si’ridînin
“rahmetullahi teâlâ aleyh” (Ma’füvât) kitâbında ve
şerhinde de yazılıdır. Taklîde niyyet eden kimsenin, niyyet etmeden
önce kılmış olduğu, o vaktin nemâzı sahîh olur. Dahâ önceki
vaktlerinkini kazâ etmesi lâzım gelir.
Tahtâvî, (Merâkıl-felâh) hâşiyesi, doksanaltıncı
sahîfesinde ve ayrıca bunun tercemesi olan (Ni’met-i
islâm)da şöyle yazıyor: (Bir hanefînin kendi mezhebine göre
yapamadığı bir işi yapabilmesi için şâfi’î mezhebini taklîd
etmesinde bir be’s
yokdur. (Bahrürrâık) ve (Nehrülfâık)da
da böyle yazılıdır. Fekat bu işi yaparken, şâfi’î mezhebinin
şartlarını da yerine getirmesi lâzımdır. Harac olmadan ve
şartlarını yapmadan taklîd ederse,
buna (Müleffık) denir ki, kolayları arayıp
toplayıcıdır. Bu, câiz değildir. Hanefî yolcunun şâfi’î mezhebini
taklîd ederek öğle ile ikindi nemâzlarını ve akşam ile yatsı
nemâzlarını birlikde kılabilmesi için, bunları kılarken, imâm
arkasında Fâtiha okuması, kendi (Sev’eteyn)ine, ya’nî
iki çirkin yerine eli ayası ve nikâh ile alması ebedî harâm olan
onsekiz kadından başka kadının derisine derisi değerse, abdest
alması, abdeste niyyet etmiş olması ve az necâsetden de sakınması
lâzımdır). Mâlikîyi de taklîd edebilir.

Mâlikî veyâ şâfi’î mezhebini taklîd etmek
için, guslde, abdest almakda ve nemâzda niyyet ederken, bu mezhebe
de tâbi’ olduğunu hâtırlamak yetişir. Ya’nî, gusl abdesti almağa
başlarken (Niyyet etdim gusl abdesti almağa ve mâlikî veyâ şâfi’î
mezhebine uymağa) sözünü kalbinden geçiren bir kimsenin gusl
abdesti sahîh olur. Ağzında kaplama veyâ dolgu bulunan hanefî
mezhebindeki bir kimse, böyle niyyet edince, boy abdesti sahîh
olur. Cünüblükden kurtulur, temiz olur. Böyle kimsenin, nemâz
kılacağı ve Kur’ân-ı kerîmi tutacağı zemân, mâlikî veyâ şâfi’î
mezhebine göre de abdest alması lâzımdır. Şâfi’î mezhebini taklîd
edince, çok ihtiyâr veyâ bâlig olmamış gösterişli çocuk da olsa,
nikâhlanmaları câiz olan erkekle kadının derileri birbirlerine
dokununca ikisi de ve kendinin veyâ başkasının iki abdest bozma
uzvlarına el ayası ile dokununca, nemâz abdesti almalıdır. Cemâ’at
ile nemâz kılarken de, her rek’atde Fâtiha okumalıdır. Necâsetden
çok sakınmalıdır. Cemâ’ate geç gelince, imâmla birlikde rükü’a
eğilir. Fâtihanın bir kısmını veyâ hepsini okumaz. Mâlikîyi veyâ
şâfi’î mezhebini taklîd etmesi, takvâ değildir, fetvâdır,
ruhsatdır. Takvâ, kaplama ve dolguları, takma dişle değişdirmeğe
denir.

Kaplama ve dolgusu olan hanefîler, dört mezheb
için söylenmiş olan (Ümmetimin müctehidleri arasındaki
ayrılık, rahmet-i ilâhiyyedir) hadîs-i şerîfindeki rahmete
kavuşarak, mâlikî veyâ şâfi’î mezhebine uymakla, cenâbetlikden
kurtuluyor. Çünki, şâfi’î ve mâlikî mezheblerinde gusl abdesti
alırken, ağzı, burnu yıkamak farz değildir. Niyyet etmek, farzdır.
Başka mezhebi taklîd ederken, o işin o mezhebde sahîh olmasına
mâni’ olan, fekat kendi mezhebinde veyâ diğer bir üçüncü mezhebde
mâni’ olmıyan ikinci bir harac hâsıl olursa, bu işi her üç mezhebe
göre yapmağa devâm eder. İzzeddîn bin Abdisselâm şâfi’î ve imâm-ı
Sübkî ve İbni Hümâm ve Kâsım gibi âlimlerin câiz dedikleri telfîk,
böyle iki özr ile yapılan taklîddir. Üçüncü mezhebi taklîde imkân
yoksa, kendi mezhebindeki özrü zarûret hâline girerek ibâdeti sahîh
olur. İkinci özr devâmlı değil ise, bu özr bulunmadığı zemânlardaki
ibâdeti, bu mezhebe göre sahîh olur. Görülüyor ki, ikinci mezhebe
göre de özrü hâsıl olanın, üçüncü mezhebi taklîd etmesi telfîk
değildir.

Hanefî mezhebindeki bir kimsenin, dişleri
kaplama ve dolgulu iken gusl abdesti sahîh olmadığından, nemâzları
da sahîh olmaz. Şâfi’î veyâ mâlikî mezhebini taklîde başlayıncaya
kadar kılmış olduğu nemâzları kazâ etmelidir. Nemâzların sünnetleri
yerine kazâ nasıl kılınacağı yetmişdördüncü maddede
bildirilmişdir.

Ba’zıları, dişlerin yıkanması için âyet ve
hadîs var mı diyor. Şunu iyi bilmeli ki, (Edille-i
şer’ıyye) dörtdür. Yalnız ikisini söylemek mezhebsizlik
olur. Âyet-i kerîmeden ve hadîs-i şerîfden ma’nâ çıkaracak âlim,
bugün yok gibidir. Bizler, âyetlerin ve hadîslerin ma’nâlarını iyi
anlamış ve fıkh kitâblarında bildirmiş olan büyük âlimlerden
birini, kendimize, imâm, rehber edindik. Onun gösterdiği gibi
ibâdet ediyoruz. Bizim rehberimiz, imâm-ı a’zam Ebû Hanîfedir. Dört
mezhebden birini taklîd eden kimse, Kur’ân-ı kerîme ve hadîs-i
şerîflere uymuş olur.]

Onbir dürlü gusl abdesti
vardır: Beşi farzdır. Bunlardan ikisi, kadının hayz ve
nifâsdan kurtulunca gusl abdesti almasıdır.

(Hayz), akmak demekdir. Sekiz
yaşını bitirip, dokuz yaşına basdıkdan birkaç gün veyâ ay, yâhud
seneler sonra, sıhhatli bir kızın veyâ âdet zemânı son dakîkasından
i’tibâren (Tam temizlik) geçmiş olan kadının
önünden çıkan ve en az üç gün, ya’nî ilk görülmesinden i’tibâren
yetmişiki mu’tedil ya’nî vasatî sâat devâm eden kana denir.
Buna (Sahîh kan) da denir. Âdet zemânından sonra
başlıyan onbeş veyâ dahâ ziyâde gün içinde hiç kan görülmezse ve
öncesi ve sonrası hayz günleri olursa, bu temiz
günlere (Sahîh temizlik) denir. Onbeş veyâ dahâ
ziyâde temiz gün içinde fâsid kan ya’nî istihâza kanı bulunursa, bu
günlerin hepsine (Hükmî
temizlik) veyâ (Fâsid temizlik) denir.
Hayz müddeti içinde kan görülmiyen günlere de (Fâsid
temizlik) denir. Sahîh temizliğe ve hükmî
temizliğe (Tam temizlik) denir. Tam temizlikden
önce ve sonra görülüp, üç vasatî gün devâm eden kanlar iki ayrı
hayz olurlar. Beyâzdan başka her renge ve bulanık olana hayz kanı
denir. Bir kız, hayz görmeye
başlayınca (bâliga) olur. Ya’nî kadın olur. Hayz
görmiyen kızın ve menîsi olmıyan oğlanın, onbeş yaş temâm olunca,
bâlig sayılacağı (Dürr-i Yektâ) şerhinde
yazılıdır. Hayz kanı görüldüğü andan, kesildiği güne kadar olan
günlerin sayısına(Âdet zemânı) denir. Âdet zemânı en
çok on gündür. En az üç gündür. Şâfi’î ve hanbelî mezheblerinde, en
çoğu onbeş, en azı bir gün, mâlikîde en çoğu 15 gün ise de, ilk
görülen kan hayz olur. Mâlikî ve şâfi’î mezhebini taklîd eden
hanefî mezhebindeki bir kadının âdeti on günü aşarsa, bu günlerde
kılmadığı nemâzlarını temizlendikden sonra kazâ eder.

Hayz kanının durmadan hep akması lâzım
değildir. İlk görülen kan kesilip, üç gün sonra tekrâr görülürse,
aradaki temizlik, fâsid temizlik olup, sözbirliği ile hep akdı
kabûl edilir. Onuncu gününden önce görülürse, imâm-ı Muhammedin
imâm-ı a’zam Ebû Hanîfeden rivâyet etdiğine göre, on gün içinde hep
akdı kabûl edilir. İmâm-ı Muhammedin bildirdiği başka bir rivâyet
de vardır. İmâm-ı Ebû Yûsüfe ve şâfi’îye ve mâlikîye göre ise,
onbeşinci günden önce görülünce, bütün temizlik günlerinde hep akdı
kabûl edilir. Bir kız, bir gün kan, sonra ondört gün temizlik,
sonra bir gün kan görse ve bir kadın, bir gün kan, on gün temizlik
ve bir gün kan görse veyâ üç gün kan, beş gün temizlik ve bir gün
kan görse, imâm-ı Ebû Yûsüfe göre, kızın ilk on günü hayz olur.
Birinci kadının âdet günü kadarı hayz olup, sonraki günlerin hepsi
istihâza olur. İkinci kadında, dokuz günün hepsi hayz olur. İmâm-ı
Muhammedin birinci rivâyetine göre, yalnız ikinci kadının dokuz
günü hayz olur. İmâm-ı Muhammedin ikinci rivâyetine göre, yalnız
ikinci kadının ilk üç günü hayz olup, diğerleri hayz olmazlar. Biz,
aşağıdaki bilgilerin hepsini, (Mültekâ) kitâbından
terceme ederek, imâm-ı Muhammedin birinci rivâyetine göre yazdık.
Bir gün, tam yirmidört mu’tedil, ya’nî vasatî sâat demekdir.
Evlenmemiş (Bâkire) kadınların, yalnız hayz
zemânında, evli olanların ise her zemân, fercin
ağzına (Kürsüf) denilen bez veyâ saf nebâtî pamuk
koymaları ve buna koku sürmeleri müstehabdır. Sun’î pamuk sıhhate
zararlıdır. Kürsüfün hepsini fercin içine sokmaları mekrûhdur.
Kürsüf üzerinde, aylarca, hergün kan lekesi gören kız, ilk on gün
hayzlı, sonra yirmi gün istihâzalı kabûl edilir.
(İstimrâr) denilen bu kan kesilinceye kadar, hep böyle
devâm eder.

Bir kız, üç gün kan görüp, bir gün görmese,
sonra bir gün görse, iki gün görmese, bir gün dahâ görüp bir gün
görmese, yine birgün görse, bu on günün hepsi hayz olur. Her ay,
bir gün kan görse, bir gün görmese, böyle on gün birer gün görüp
görmese, gördüğü günlerde nemâzı ve orucu terk eder. Ertesi
günlerde gusl abdesti alıp nemâzlarını kılar (Mesâil-i
şerh-i vikâye). Mâlikî mezhebi s.889 dadır.

Üç günden, ya’nî yetmişiki sâatden, beş dakîka
bile az olan ve yeni başlıyan için on günden çok sürünce, onuncu
günden sonra ve yeni olmıyanlarda âdetden çok olup, on günü de
aşınca, âdetden sonraki günlerde gelmiş olan ve hâmile ve âyise
[ihtiyâr] kadınlardan ve dokuz yaşından küçük kızlardan gelen
kanlar, hayz olmaz.
Buna (İstihâza) veyâ (Fâsid
kan) denir. Kadın ellibeş
yaşlarında (Âyise) olur. Âdeti beş gün olan,
güneşin yarısı doğunca kan görüp, onbirinci sabâhı güneşin üçde
ikisi doğarken kan kesilse, ya’nî on günü birkaç dakîka aşmış olsa,
âdet zemânı olan beş günden sonra gelenler, istihâza olur. Çünki,
güneşin doğma zemânının altıda biri kadar, on günü ve on geceyi
aşmışdır. On gün temâm olunca gusl edip, âdetden sonraki günlerde
kılmadığı nemâzları kazâ eder.

İstihâza günlerinde bulunan bir kadın,
idrârını tutamıyan veyâ sık sık burnu kanayan kimse gibi, özr
sâhibi olur. Elliüçüncü maddede bildirildiği gibi, nemâz kılması ve
oruc tutması lâzım olur ve kan gelirken dahî vaty câiz olur.
İstihâza kanı hastalık alâmetidir. Uzun zemân akması, tehlükeli
olur. Tabîbe mürâce’at etmek lâzım olur. Kardeş kanı (Sang-dragon)
denilen kırmızı sakızı toz edip sabâh, akşam birer gramı su ile
yutulursa, kanı keser. Günde beş gram alınabilir.

İmâm-ı Muhammedin bir kavline göre, bir kız,
ömründe ilk olarak, bir gün kan görse, sonra sekiz gün görmese ve
onuncu gün yine görse, on günün hepsi hayz olur. Fekat, bir gün
görse, dokuz gün görmese, onbirinci günü yine görse, hiçbiri hayz
olmaz. Kan görülen iki gün istihâza olur. Çünki, onuncu günden
sonra görülen kandan önceki temizlik günlerinin, imâm-ı Muhammede
göre hayz sayılmıyacağı yukarıda bildirilmişdi. Onuncu ve onbirinci
günleri kan görürse, aradaki temizlikler de hayz sayılarak, on günü
hayz, onbirinci günü istihâza olur.

Bir kadının hayz ve temizlik zemânı çok def’a,
her ay aynı gün sayısında olur. Burada bir ay demek, bir hayz
başından, ikinci hayz başına kadar geçen zemân demekdir. Âdet
zemânı belli olan kadın, bir kerre, başka sayıda sahîh kan görünce
âdeti değişir. Temizlik sayısı da, bir kerre, başka sayıda sahîh
temizlik görmekle değişir. Fâsid kan ve fâsid temizlik, âdeti
değişdirmez.

Yeni hayzdaki kan müddeti, on günü geçerse ve
bunun üç veyâ ziyâde günü, önceki âdet zemânı günlerine
rastlamazsa, âdet zemânı değişirse de, gün sayısı değişmez. Âdet
zemânına rastlarsa, rastladığı gün sayısı hayz, kalanı istihâza
olur. Âdeti beş gün kan ve ellibeş gün temizlik olan kadın, beş
kan, kırkaltı temizlik, onbir kan görse, âdet zemânı değişir,
sayısı değişmez. Beş kan, elliyedi temizlik, üç kan, ondört
temizlik, bir kan görse, sayısı üç olur. Zemânı değişmez. Buradaki
ondört günlük fâsid temizlik, devâmlı kan demekdir. Yeni hayzdaki
kan müddeti, on günü geçmezse ve sonra sahîh temizlik olursa, kan
günlerinin hepsi yeni hayz olur. Sonra sahîh temizlik olmazsa,
önceki âdet sayısı değişmez. Âdetden sonra ve on günden önce
kesildiği nemâz vaktinin sonu yaklaşıncıya kadar beklemesi müstehab
olur. Sonra gusl edip, o vaktin nemâzını kılar. Sonra vaty câiz
olur. Beklerken, guslü ve nemâzı kaçırırsa, nemâz vakti çıkınca
guslsüz vaty câiz olur.

Kızda ilk olarak ve kadında âdetinden onbeş
gün sonra görülen kan üç günden önce kesilince, nemâz vaktinin sonu
yaklaşıncaya kadar bekler. Sonra gusl etmeden yalnızca abdest alıp,
o nemâzı kılar ve önce kılmadıklarını kazâ eder. O nemâzı kıldıkdan
sonra kan yine gelirse, nemâz kılmaz. Yine kesilirse, vakt sonuna
doğru yalnız abdest alıp, o nemâzı kılar ve kılmadıkları varsa kazâ
eder. Üç gün temâm oluncıya kadar böyle yapar. Fekat gusl etse
bile, vaty halâl olmaz.

Kan gelmesi üç günü geçdi ise, âdetden önce
kesilince, âdet zemânı geçinceye kadar, gusl etse bile, vaty halâl
olmaz. Fekat nemâz vakti sonuna kadar kan lekesi görmezse, gusl
edip o nemâzı kılar. Kılmadıklarını kazâ etmez. Oruc tutar. Kan
kesildiği günden sonra, onbeş gün hiç gelmezse, kesildiği gün, yeni
âdetinin sonu olur. Fekat, kan yine başlarsa, nemâzı bırakır.
Tutmuş olduğu orucu Ramezândan sonra kazâ eder. Kan durursa, yine
nemâz vaktinin sonuna yakın gusl edip, nemâzını kılar. Oruc tutar.
On güne kadar böyle devâm eder. On günden sonra, kan görse de,
tekrâr gusl etmeden kılar ve guslden önce vaty halâl olur. Fekat
vatyden önce gusl abdesti almak müstehab olur. Fecr doğmadan önce
kan kesilse, fecrin doğmasına, yalnız gusl abdesti alıp elbisesini
giyecek kadar zemân olur da, Allahü ekber diyecek kadar fazla zemân
kalmazsa, o günün orucunu tutar. Fekat, yatsıyı kazâ etmesi lâzım
olmaz. Tekbîri söyliyecek kadar da zemân olursa, yatsıyı kazâ
etmesi de lâzım olur. İftârdan önce hayz başlarsa, orucu bozulur.
Ramezândan sonra kazâ eder. Nemâz içinde hayz başlarsa, nemâzı
bozulur. Temizlenince farz nemâzı kazâ etmez. Nâfileyi kazâ eder.
Fecr doğdukdan sonra, uyanınca kürsüfünde kan lekesi gören, o anda
hayzlı olur. Uyanınca, yatarken koyduğu kürsüfünü temiz gören,
yatarken hayzdan kurtulmuşdur. İkisine de yatsıyı kılmak farzdır.
Çünki, nemâzın farz olması, vaktinin son dakîkasında temiz olmağa
bağlıdır. Vakt nemâzını kılmadan önce hayz gören, bu nemâzı kazâ
etmez.

İki hayz arasında (Tam
temizlik) bulunması lâzımdır. Bu tam
temizlik (Sahîh temizlik) ise, önceki ve sonraki
kanların başka iki hayz olacakları, sözbirliği ile bildirildi. On
günlük hayz müddeti içinde, kan görülen günler arasında bulunan
temizlik günleri hayz kabûl edilmekde, on günden sonraki istihâzalı
günler ise, temiz kabûl edilmekdedir. Bir kız üç gün kan görüp,
sonra onbeş gün kesilse, sonra bir gün kan, sonra bir gün temizlik,
sonra üç gün kan görse, kan görülen ilk ve son üç günler, iki ayrı
hayz olurlar. Çünki, âdeti üç gün olacağından, ikinci hayz, aradaki
bir günlük kandan başlıyamaz. Bu bir gün, önündeki tam temizliği
fâsid yapar. Molla Hüsrev “rahmetullahi teâlâ
aleyh” (Gurer)inin şerhinde diyor ki, (Bir kız, bir gün
kan, ondört gün temizlik, bir gün kan, sekiz gün temizlik, bir gün
kan, yedi gün temizlik, iki gün kan, üç gün temizlik, bir gün kan,
üç gün temizlik, bir gün kan, iki gün temizlik, bir gün kan görse,
imâm-ı Muhammede göre, bu kırkbeş günden yalnız, ondört günden
sonra olan, on gün hayz olup, diğerleri istihâza olur). Çünki, bu
on günden sonra tam temizlik olmadığı için, yeni hayz başlamaz.
Sonraki temiz günler, hayz zemânında olmadıkları için, hep akdı
kabûl edilmez. (İmâm-ı Ebû Yûsüfe göre ise, ilk on gün ve iki
tarafı temizlik olan dördüncü on gün hayz olurlar). Çünki, sonraki
fâsid temizlik günleri, imâm-ı Ebû Yûsüfe göre, hep akdı kabûl
edilir. Aşağıdaki birinci maddeye göre, on gün hayzdan sonra, yirmi
gün temizlik, sonra on gün [dördüncü on gün] hayz olur.

Onbeş gün içinde hiç temiz gün olmadan,
kan (İstimrâr) ederse, âdetine göre hesâb olunur.
Ya’nî, âdetinden sonra başlıyarak bir evvelki ay içindeki temizlik
günü kadar temizlik ve sonra âdeti kadar hayz kabûl
edilir.

İstimrâr kızda olursa,
arabî (Menhel-ül-vâridîn) ve
türkçe (Mürşid-ün-nisâ) kitâblarında, bunun dört
dürlü olduğu bildirilmekdedir:

1 — İlk görülen kan istimrâr ederse, ilk on
gün hayz, sonra yirmi gün temiz kabûl edilir.

2 — Kız, sahîh kan ve sahîh temizlik gördükden
sonra istimrâr ederse, bu kız, âdeti belli olan kadın olur. Meselâ,
beş gün kan görse, sonra kırk gün temiz olsa, istimrâr başından beş
gün hayz, sonra kırk gün temiz kabûl edilir. Kan kesilinceye kadar
böyle devâm eder.

3 — Fâsid kan ve fâsid temizlik görürse, ikisi
de âdet kabûl edilmez. Temizlik onbeş günden az olduğu için fâsid
ise, ilk görülen kan istimrâr etmiş gibi kabûl edilir. Onbir gün
kan ve ondört gün temiz olsa, sonra istimrâr etse, birinci kan, on
günü aşdığı için fâsiddir. Onbirinci ve istimrârın ilk beş kan
günleri temizlik günleri olup, bu beşinci günden sonra, on gün
hayz, yirmi gün temizlik olmak üzere devâm eder. Temizlik tam olup,
kanlı gün karışdığı için fâsid ise, böyle fâsid temizlik ile kan
günleri toplamı otuzu geçmezse, yine ilk kan istimrâr etmiş gibi
kabûl edilir. Onbir gün kan ve onbeş gün temizlikden sonra istimrâr
etmesi böyledir. Onaltı günün ilk günü kanlı olduğu için, fâsid
temizlikdir. İstimrârın ilk dört günleri temizlik olur. Toplamları
otuzu aşar ise, ilk on gün hayz olup, sonra istimrâra kadar olan
günlerin hepsi temiz kabûl edilip, istimrârdan sonra on gün hayz,
yirmi gün temiz olarak devâm eder. Onbir gün kan, sonra yirmi gün
temizlik, sonra devâm etmek böyledir.

4 — Sahîh kan ve fâsid temizlik görürse, sahîh
kan günleri âdet olur. Sonra otuz güne kadar temizlik kabûl edilir.
Meselâ, beş gün kan ve ondört gün temizlikden sonra istimrâr etse,
ilk beş gün kan ve bundan sonra yirmibeş gün temiz olur. Bu yirmi
beş günü temâmlamak için, istimrârın ilk onbir günü temiz kabûl
edilir. Bundan sonra, beş günü hayz, yirmibeş günü temiz olarak
devâm edilir. Bunun gibi, üç gün kan, onbeş gün temizlik, bir gün
kan ve sonra onbeş gün temizlikden sonra istimrâr etse, ilk üç gün
sahîh kan ve sonra istimrâra kadar olan günlerin hepsi fâsid
temizlik olup, üç gün hayz, sonra otuzbir gün temiz olur. İstimrâr
zemânında ise, üç gün hayz, sonra yirmi yedi gün temiz olarak devâm
eder. İkinci temizlik ondört gün olsaydı, imâm-ı Ebû Yûsüfe göre
hep akdı kabûl edileceğinden, bunun ilk iki günü de hayz, sonra
onbeş gün temizlik olmak üzere devâm edilir. Çünki, ilk üç gün kan
ve onbeş gün temizlik sahîh olduklarından, âdet kabûl
olunurlar.

Âdet zemânını unutan
kadına (Muhayyire) veyâ (Dâlle) denir.

(Nifâs), lohusa demekdir. Elleri,
ayakları, başı belli olan düşükde gelen kan da nifâsdır. Nifâs
zemânının azı yokdur. Kan kesildiği zemân, gusl edip nemâza başlar.
Fekat, âdeti kadar gün geçmeden, cimâ’ edemez. En çok zemânı kırk
gündür. Kırk gün temâm olunca, kan kesilmese de, gusl edip, nemâza
başlar. Kırk günden sonra gelen kan, istihâza olur. Birinci
çocuğunda, yirmibeş günde temizlenen kadının âdeti, yirmibeş gün
olur. Bu kadının ikinci çocuğunda kan, kırkbeş gün gelse nifâsı
yirmibeş gün sayılıp, yirmi günü istihâza olur. Yirmi günlük
nemâzlarını kazâ eder. O hâlde nifâs gününü de ezberlemek lâzımdır.
İkinci çocukda kan, kırk günden önce, meselâ otuzbeş günde
kesilirse, bunun hepsi nifâs olur ve âdeti yirmibeş günden, otuzbeş
güne değişmiş olur. Ramezânda, sahûrdan [ya’nî fecrden] sonra,
hayzdan veyâ nifâsdan kesilen o gün yimez, içmez. Fekat, o günü
kazâ eder. Hayz ve nifâs sahûrdan sonra başlarsa, ikindiden sonra
da olsa, o gün yiyip, içer.

Hayz ve nifâs günlerinde nemâz, oruc, câmi’
içine girmek, Kur’ân-ı kerîmi okumak ve tutmak, tavâf, cimâ’, dört
mezhebde de harâmdır. Orucları kazâ eder. Nemâzları kazâ etmez.
Nemâzları afv olur. Her nemâz vaktinde abdest alıp, o nemâzı
kılacak kadar zemân oturup zikr, tesbîh ederse, en iyi nemâzın
sevâbını kazanır.

[Sekiz yaşını temâmlıyan kıza, anasının, anası
yoksa, ninelerinin, ablalarının, hala ve teyzelerinin hayz ve nifâs
ilmini bildirmeleri farzdır. Bildirmezlerse, kendileri ve zevcleri
büyük günâha girerler.]

(Cevhere) kitâbında buyuruyor ki,
(Kadının, hayz başladığını kocasına bildirmesi lâzımdır. Kocası
sorunca bildirmezse, büyük günâh olur. Temiz iken, hayz başladı
demesi de, büyük günâhdır. Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve
sellem”, (Hayzın başladığını ve bitdiğini kocasından
saklayan kadın mel’ûndur) buyurdu. Hayz hâlinde de, temiz
iken de kadına dübüründen yaklaşmak harâmdır. Büyük günâhdır).
Böyle yapan, mel’ûndur. Puştluk, ya’nî cinsî sapıklık denilen oğlan
kirletmek dahâ büyük günâhdır.
Buna (Livâta) denir. Enbiyâ sûresinde,
livâtaya (Habîs işdir) buyuruyor. Kâdî
zâdenin, (Birgivî) şerhinde,
Peygamberimiz, (Lût kavmi gibi livâta yapanları, suç üstü
yakalarsanız, ikisini de öldürünüz!) buyurdu. Ba’zı
âlimler, ikisini de yakmalıdır, dedi. Livâta yapanlar arasında
sür’at ile yayılan Aids denilen korkunç hastalığın domuz eti
yiyenlerde dahâ vahîm olduğu Amerikada tesbît edilmişdir. 1985 de
virüsü teşhîs olunan bu hastalığın ilâcı bulunamamışdır.

Farz olan guslün üçüncüsü, cünüb oldukdan
sonra, nemâz kılması lâzım olduğu zemân yıkanmakdır. Cünüb olmak üç
dürlüdür: Haşefe, ya’nî zekerin ucu [sünnet derisi altındaki,
yuvarlak kısm] ferce dâhil olunca veyâ erkekde koyu beyâz ve
kadında akıcı sarı menî, yerinden şehvetle kopup çıkınca veyâ
ihtilâm ile, ya’nî rü’yâda şehvetlenip uyandığı zemân, menî veyâ
mezy akmış olduğunu görünce, erkek ve kadın cünüb olur. Hanefîde ve
şâfi’îde, vedî ve mezy çıkınca cünüb olmaz. Fekat, çıkmış olan menî
sıcakdan incelerek mezy gibi görünür.

Cum’a, fıtr bayramı ve kurban bayramı
nemâzları için ve Arefe günü, Arafât meydânında gusl abdesti almak
sünnet-i zevâiddir. Cünüb olduğunu unutan, Cum’a nemâzı için gusl
ederse, temiz olur. Fekat, farz sevâbına kavuşamaz.

Meyyiti gasl etmek, vâcib-i kifâyedir. Cenâze
yıkanmadan, nemâzı kılınmaz.

Kâfir, müslimân olunca, gusl abdesti alması
müstehabdır.

Bu onbirden başka, hac ve ömre için ihrâma
girerken, Mekkeye, Medîneye girerken, Müzdelifede vakfeye dururken,
cenâze yıkayacağı zemân, hacamat oldukdan sonra, Kadr, Arefe, Berât
gecesi ve deli iyi olunca, çocuk onbeş yaşına girince gusl etmek
müstehabdır. Hayz bitince, cimâ’ ederse ikisi için bir gusl
yetişir. Cum’a ve bayramda, başka sebeble gusl edince, bu
nemâzların gusl sevâbı hâsıl olur.

Dayak yimek, ağır birşey kaldırmak veyâ bir
yerden düşmek gibi sebeblerle menî çıkınca, hanefîde ve mâlikîde
gusl lâzım olmaz. Şâfi’î mezhebinde ise, lâzım olur. Şâfi’î
mezhebini taklîd eden hanefînin, buna da dikkat etmesi
lâzımdır.

Şehvet ile yerinden ayrılan menî, idrâr
yolunda kalıp, dışarı çıkmazsa, gusl lâzım olmaz. Sonra buradan,
şehvetsiz de çıkınca, gusl lâzım olur. İhtilâm olan, ya’nî rü’yâda
şehvetlenen kimse, uyanıp, eli ile zekerini sıkıp, menî akmasa,
şehveti geçdikden sonra akınca, gusl lâzım olur. Cünüb olup, bevl
yapmadan gusl eden kimseden, sonra menînin geri kalan kısmı,
şehvetsiz aksa, tekrâr gusl lâzım olur. Nemâz kılmışsa, kazâ etmez.
Bunun için, hanefîde ve hanbelîde guslden önce, idrâr çıkararak,
idrâr yolunda kalmış olan menî parçasını çıkarmak, sonra gusl etmek
lâzımdır. Şâfi’îde, bevl etmiş ise de, tekrâr gusl abdesti alması
lâzımdır. Mâlikîde, bevl etmemiş ise de, tekrâr gusl abdesti lâzım
olmaz.

Haşefe, ferce veyâ kadının veyâ erkeğin
dübürüne girince, menî aksa da, akmasa da, her ikisine gusl etmek
farz olur. (Sodomie)de, ya’nî hayvana idhâl edince
ve (Nekrofili)de, ya’nî ölüye idhâl edince akmazsa,
hanefîde gusl lâzım olmaz. İdhâl edilen hayvan, kesilip yakılır.
Etini yimek de câizdir. Bu
ikisini, (Sadist) denilen rûh hastaları yapar. Çok
çirkin ve büyük günâhdır.

İhtilâm olan kimse, uyanınca, yatakda, elbise
veyâ bacağında yaşlık görse, bunun mezy denilen beyâz akıcı sıvı
olduğunu anlarsa veyâ uyanık iken mezy aksa, gusl lâzım olmaz.
İhtilâm olduğunu hâtırlamadan, menî görse, gusl lâzım olduğu,
sözbirliği ile bildirildi. Mezy sansa ihtiyâten gusl lâzım olur.
İhtilâm olduğunu, hâtırlayan kimse, bir yerde menî görmezse, gusl
etmez. Kadın, gusl etdikden sonra, zevcinin menîsinin artığı çıksa,
gusl etmez. Serhoş ayıldığı zemân, üstünde menî görse, gusl lâzım
olur. Bayılan da böyledir. Kadın erkek uyanıp, yatakda menî
görseler, ikisi de ihtilâm hâtırlamasa, ikisi de gusl eder. Cin,
insan şeklinde cimâ’ yaparsa, insana gusl lâzım olur. İnsan
şeklinde gelmezse, bundan lezzet alan, gusl etmez. Fercden başka
yerine sürtmekle çıkan erkek menîsi, rahme girse, kadın gusl etmez.
Bu sûretle hâmile kalsa, gusl eder ve o günden beri kıldığı
nemâzları kazâ eder.

Çocuk zekeri, hayvan zekeri, ölü zekeri, zeker
gibi herşey veyâ parmak ve prezervatif kullanınca ferce
sokuldukları zemân, lezzet duyarsa, gusl lâzım olur. Lezzet
duymazsa, gusl etmesi iyi olur. (Merâkıl-felâh)da diyor
ki, (Kadın erkek, birbirini görmekle, düşünmekle, menî akınca cünüb
olur). Kadının gusl ve abdest suları ve hamâm parasını zevci verir.
İhtiyâc maddelerini, kadın zengin olsa da, erkeğin alması lâzımdır.
İdrâr yaparken, menî de çıkarsa, zekeri münteşir ise, gusl
eder.

Kadın cünüb iken hayz görürse, isterse hemen
gusl eder. İsterse, hayz bitinceye kadar bekleyip, sonra ikisi için
bir gusl eder.

(Dürr-ül-müntekâ)da diyor ki,
(Erkeklerin erkek hamâmına, kadınların kadın hamâmına gitmeleri
câizdir. Avret mahallini kalın ve bol havlı ile örtmek farzdır.
Başkasının ince ve dar havlı ile örtülü avret mahalline bakmak da
harâmdır. Hamâmcının uylukları keselemesi ve örtülü iken bakması
câizdir. Havlı altındaki avret mahalline temâs etmesi, bakması
harâmdır. Erkek erkeğin, kadın kadının avret olmıyan yerlerine
şehvetsiz bakması ve temâs etmesi câizdir. Erkeğin kâfir
kadınlarına da, şehvetsiz bakması da harâmdır). Nass ile veyâ icmâ’
ile bildirilmiş olan harâma ehemmiyyet vermiyenin îmânı gider,
mürted olur.

Cünüb kimse, kılmadığı nemâz vakti çıkıncaya
kadar gusl etmezse, günâh olmaz. Dahâ gecikdirmesi büyük günâhdır.
Cünüb iken uyumak, cimâ’ yapmak günâh değildir. Zevce ile birlikde,
bir kurnadan, bir kapdan gusl etmek câizdir. Cünübün elini ve
ağzını yıkamadan yiyip içmesi tenzîhen mekrûhdur. Çünki ağzına,
eline sürülen su, müsta’mel olur. Müsta’mel suyu içmek ise
mekrûhdur. Hayz gören kadın böyle değildir. Çünki hayz hâlinde iken
gusl abdesti alması emr olunmadı. [Hayz hâlindeki kadın, göğsünü
yıkamadan, çocuğunu emzirebilir. Cünüb kadının, yıkamadan emzirmesi
mekrûh olur.] Çocuk emziren kadının abdesti bozulmaz.

Kendi avret yeri açık iken ve avret yeri açık
olanlar yanında Kur’ân-ı kerîm okumak mekrûhdur. Bir yeri açık
olan, başını yorgandan çıkarıp okumalıdır.

Müsâfir olduğu evde cünüb olan kimse, gusl
abdesti alırsa iftirâya, şübheye uğrayacağından korkarsa, gusl
etmez. Su varken teyemmüm etmesi de câiz olmaz. Pis olarak, niyyet
etmeden, iftitâh tekbîri söylemeden, ayakda birşey okumadan, rükü’
ve secde gibi hareket yaparak nemâz kılar görünmesi câizdir.
[Mezhebsiz, reformcu imâm arkasında kılmak zorunda olan da böyle
yapar.]

Cünüb veyâ hayzlı iken câmi’e girmek, hattâ
câmi’ içinden geçmek harâmdır. Geçecek başka yol bulamazsa veyâ
câmi’de cünüb olursa veyâ câmi’den başka yerde su bulamazsa,
teyemmüm edip girer ve çıkar. Kur’ân-ı kerîm okuması ve Mushafı
tutması ve Kâ’be-i mu’azzamayı tavâf etmesi, dört mezhebde de
harâmdır. Kur’ân-ı kerîmi ve âyet-i kerîme yazılı şeyleri abdestsiz
tutmak da harâmdır. Yapışık olmıyan birşey içinde, meselâ çantada
iken tutmak câizdir. Fâtihayı ve düâ âyetlerini, düâ niyyeti ile
okuması ve her düâyı okuması harâm değil ise de, düâyı abdestli
okumak müstehabdır. Tefsîrler, Kur’ân-ı kerîm gibidir. Başka din
kitâbları, düâ gibidir. Fıkh yazılı kâğıdlara birşey sarmak câiz
değildir. Allahü teâlânın ve Peygamberlerin “aleyhimüsselâm”
ismleri yazılı ise, bunları silip, sonra birşey sarılabilir. Fekat,
bunlara da sarmamak lâyıkdır. Çünki, Kur’ân-ı kerîmin harfleri de
muhteremdir. (Hadîka)da
ve (Letâif-ül-işârât) kitâbında (Meselâ, Hûd
aleyhisselâma gelen kitâb islâm harfleri ile idi)
buyuruyor. (Hadîka), ikinci cildi, altıyüzotuzüçüncü
sahîfesinde diyor ki, (Üzerinde, dokuyarak veyâ boya ile mubârek
yazı bulunan halıyı, hasırı, musallâyı ya’nî seccâdeyi yere sermek,
üzerine oturmak ve her ne sûret ile olursa olsun kullanmak ve
paralar, mihrâblar ve dıvarlar üzerlerine yazmak mekrûhdur. Bunları
dıvara asmak mekrûh olmaz). [Kâ’be-i mu’azzama resmi de, yazı
gibidir. Resm, nakş bulunmıyan seccâde kullanmalıdır.]

Tekrâr bildirelim ki, gusl abdesti alırken
ağzın içini yıkamak, hanefî ve hanbelî mezheblerinde farzdır. O
hâlde hanefîler, muhtâc olmadıkça, diş kaplatmamalı ve
doldurtmamalıdır. Dişleri çürütmemelidir. Bunun için de dişlere,
dînimizin emr etdiği gibi bakmalı ve misvâk kullanmalıdır.
(Larousse illustré medical) ismindeki Fransanın kıymetli tıb
kitâbı, ağız temizliği husûsunda diyor ki, (Bütün diş ma’cûnları ve
tozları ve suları, dişlere zarar verir. En iyi diş temizleme
vâsıtası, sert bir fırçadır. Önce, dişleri kanatırsa da,
korkmamalıdır. Diş etlerini kuvvetlendirir ve artık kanamaz).
Herkese uyarak, ma’cûn kullanıyordum. İki dişim çürümeğe başladı.
Fransızca kitâbı okuyunca, misvâk kullanmağa başladım. Dişlerimin
çürümesi durdu. Altmış seneyi geçdi, dişlerimden ve mi’demden hiç
şikâyetim olmadı. İbni Âbidîn, (Redd-ül-muhtâr)da
buyuruyor ki, (Abdest alırken misvâk kullanmak sünnet-i
müekkededir. Hadîs-i şerîfde buyuruldu ki, (Misvâk
kullanarak kılınan nemâz, misvâksız nemâzdan yetmiş kat
üstündür). Misvâk, düz ve ikinci küçük parmak
kalınlığında, bir karış boyunda olmalıdır. Misvâk, Arabistânda
yetişen Erâk ağacının dalıdır. [Düzgün ucundan, iki santimetre
kadar, kabuğu soyulup, burası birkaç sâat suda tutulur. Sonra,
ezilince, fırça gibi açılır.] Erâk ağacı bulunmazsa, zeytin
dalından yapılır. Nar ağacından yapmamalıdır. Bunlar da bulunmaz
ise veyâ bir kimsenin dişleri yok ise, parmakları ile, bu sünneti
îfâ etmelidir. Misvâkın otuzdan çok fâidesi vardır.
Tahtâvînin (Merâkıl-felâh hâşiyesi)nde hepsi yazılıdır.
Birincisi, son nefesde îmân ile gitmeğe sebeb olur. Erkeklerin,
orucsuz iken de, özrsüz sakız çiğnemeleri mekrûhdur. Kadınlar,
misvâk yerine, orucsuz iken, sünnete niyyet ederek sakız
kullanmalıdır).

Süâl: Dînimizde diş yapdırmanın
câiz olduğunda bütün fukahâ ve müctehidlerin ittifâkı vardır
deniliyor. Gümüşden mi, yoksa altından mı yapdırılacağı husûsundaki
ihtilâfları, bu ittifâka te’sîr eder mi?

Cevâb: Diş yapdırmak deyince,
düşen dişin yerine konulan ve istenilince çıkarılabilen takma diş
veyâ sallanan dişi bağlamak anlaşıldığı gibi, diş doldurtmak ve
kaplatmak da anlaşılır. Hanefî âlimlerinin “rahmetullahi teâlâ
aleyhim ecma’în” sallanan dişleri altın ile de bağlamak câiz
olduğuna fetvâ vermelerini, (Diş yapdırmanın câiz olduğunda ittifâk
vardır. Diş doldurtmak ve kaplatmak câizdir) şeklinde değişdirmek,
yâ fukahânın beyânâtını anlamamak veyâ bu beyânları, kendi sinsi ve
âdî isteklerine göre değişdirmek olur ki, her ikisi de hem ayb, hem
de günâhdır. Müctehidlerimiz, altın ile veyâ gümüş ile bağlamakda
ihtilâf etmişdir. Hanefî mezhebinin fıkh kitâblarında, sallanan
dişi (Şed etmek), (Tadbîb etmek) deniliyor. Şed,
tel ile kuvvetli bağlamak demekdir.
Meselâ (Şedd-üz-zünnâr), papasların kuşağını
bağlamağa denir. Tadbîb, şerit ile, dadbe gibi, ya’nî kapı sürgü
demiri gibi, enli, yassı birşey ile şed etmek, sarmak demek olduğu,
Tahtâvînin ve (İbni
Âbidîn)in (Dürr-ül-muhtâr) hâşiyelerinde,
tadbîb edilmiş kürsî üzerine oturmağı bildirirken
ve (Dürr-ül-müntekâ) ve (Câmi’ur-rumûz)da
yazılıdır. (Bezzâziyye) ve (Hindiyye)de
diyor ki, (Gümüş ve altın şekller ile süslenmiş kapdan yimek, içmek
câizdir. Fekat, elini, ağzını gümüşe, altına değdirmemek lâzımdır.
İmâmeyn, böyle kapları kullanmak mekrûhdur dedi. Tadbîb edilmiş kap
da böyledir. Kürsîyi [kanepeyi] ve hayvan semerini tadbîb etmek
câiz ise de, altın ve gümüş bulunan yerlerine oturmamak lâzımdır.
Mushafın cildini tadbîb etmek câizdir. Fekat, altına, gümüşe
dokunmamak lâzımdır). Buradan da anlaşılıyor ki, tadbîb etmek,
bütün yüzeyi kaplamak demek değildir. Etrâfına metal şerid çevirmek
demekdir. Fıkh kitâblarında, (Sallanan dişi altın ile tadbîb etmek
câizdir) diyor. Bu söz, sallanan dişi, düşmekden korumak için altın
tel veyâ şerîd ile bağlamak câizdir demekdir. Çünki, bu tellerin
altına su sızar. Hem de, gusl abdesti alırken, şimdi takma dişler
çıkarıldığı gibi, tel ve şerid bağlar da yerlerinden çıkarılmakda,
temizlenip, guslden sonra yerlerine konulmakdadır. Çıkarılıp
temizlenmezlerse, aralarında kalan yemek artıkları ağızda fenâ koku
ve tahrîbat yaparlar. (Sallanan dişi kaplatmak câiz olur dediler)
demek, fıkh âlimlerine iftirâ olur. Çünki, sallanan diş kaplanamaz,
bağlanabilir. Görülüyor ki, (Tadbîb) sözüne
kaplatmak diyerek bundan (diş kaplatmak câizdir) fetvâsını
uydurmak, hakîkî bir din adamının yapacağı şey değildir. Fıkh
kitâblarında, (çürüyen dişleri kaplatmak veyâ doldurtmak câizdir)
diye bir yazı bulunmadığı gibi, altın ile, gümüş ile doldurtmak ve
kaplatmak sözü de yokdur.

Fıkh bilgisi az olan ve müctehidlerin
beyânâtını anlamıyanlar, (sallanan dişleri bağlamak veyâ takma diş
yapdırmak) sözü ile, (diş kaplatmak ve doldurtmak) sözünü birbirine
karışdırıyor. Müctehidlerin beyânlarını, hepsine yaymağa
çabalıyorlar. Zarûret olduğu için, hepsi câizdir diyorlar. Bu
zevallılar anlıyamıyor ki, oynayan dişi bağlamak ve çıkan diş
yerine müteharrik diş [protez] takdırmak için zarûret aramağa zâten
lüzûm yokdur. Çünki, yapması câiz olmıyan bir şeyi yapabilmek için,
zarûret aranır. Dişleri bağlamak veyâ diş takmak yasak edilmemişdir
ki, bunları yapmak için zarûret aransın. Kendi ağzındaki kaplama ve
dolguların gusl abdestine zarar vermediğine müslimânları
inandırmağa kalkışan ba’zı kimseler, gümüş yerine altın ile
bağlamak için zarûret bulunduğunu görünce, bu zarûret kelimesini
büyük bir silâh olarak yakalamışlar. (Diş yapdırmanın zarûret
olduğu ittifâkla bildirilmişdir) yaygarasını koparmışlardır.
Böylece, hanefî mezhebindeki müslimânları şaşırtmış, kâtı’-i
tarîk-ı ilâhî olmuşlardır. Bunlar, sallanan dişlerin kaydsız
şartsız bağlanacağının beyân buyurulmasını biricik delîl olarak
gösteriyorlar. Hâlbuki, dişleri sallanmaz şeklde bağlayan teller ve
çıkarılan diş yerine protez denilen sun’î takma dişler, kolayca
çıkarılabilmekde, temizlenip tekrâr yerine konmakdadır. Âlimlerimiz
“rahmetullahi teâlâ aleyhim ecma’în”, gusl abdesti alırken
çıkarılabilen bağları ve takma dişleri beyân buyurmakdadır. (Gusl
abdesti alırken, diş çukurlarını ve dişlerin arasını ıslatmak
farzdır) buyuran âlimlerin, kaplama ve dolgu gibi suyu geçirmiyen
mâni’lere cevâz verdiklerini söylemek, bu büyük insanlara, çok
çirkin iftirâ olur. Bu âlimler, gümüş yüzük takmanın da câiz
olduğunu söylemişlerdir. Yüzük takmanın câiz olması, altındaki
derinin ıslanması afv olur demek olmamışdır. Yüzüğü, çıkararak veyâ
oynatarak altını ıslatmak lâzımdır demişlerdir. Dar yüzüğün altı
ıslanmazsa, abdest ve gusl sahîh olmaz buyurmuşlardır. Diş
kaplatmak da yüzük takmak gibidir. Kaplamanın ve dolgunun altı
ıslanmadığı için, gusl sahîh olmaz.

Süâl: Gusl abdesti alırken zarûret
ve meşakkat olan yere suyu ulaşdırmak şart değildir. Gözlerin
içini, sünnet derisinin içini ve kadınların örgülü saçlarını
yıkamak, bunun için, sâkıt oluyor. Başı ağrıyan kimse mesh
edemezse, başını mesh etmesi sâkıt oluyor. Zarûret ile diş
yapdırınca, dişlerin ıslanması sâkıt olmaz mı?


Cevâb: Islatılmasında (Harac) bulunan
bir yer ıslanmazsa, gusl abdestinin kabûl olacağı hükmü genel
değildir. Bu hükm, bedende zarûrî, kendiliğinden hâsıl olan veyâ
islâmiyyetin emri ile yapılan bir şey içindir. İnsanın yapdığı şey
için değildir.

İnsan tarafından yapılan şeylerde harac olduğu
zemân, harac bulunmıyan mezheb taklîd edilir. Şiddetli baş ağrısı,
kendiliğinden hâsıl olan bir zarûretdir. Bu başa el dokunduramamak
haracdır. Bunun için, bunun başını yıkaması, mesh etmesi sâkıt
olmakdadır. Bir yara iyi oldukdan sonra, üzerindeki ilâca, merheme,
sargıya mesh etmek câiz olmayacağı, bunları çıkarıp, altını yıkamak
lâzım geldiği, cebîre bahsinde bildirildi. Bunları kaldırmakda
harac olursa bunlar, kendiliğinden hâsıl olan bir zarûret
olmadıkları için, başka mezheb taklîd edilir. Başka üç mezhebde de
harac varsa, altlarını yıkamak sâkıt olur denildi. Çünki, bunlar,
zarûret ile konulmuş idiler. Ya’nî yarayı tedâvî etmek, eski hâline
getirmek için konulmuşlardı. Gusl abdesti alırken, diğer üç
mezhebde de, bütün bedeni ve sudan zarar görmiyen yarayı yıkamak
farz olduğu için, diğer üç mezhebden birini taklîd etmeğe imkân
yokdur. Harac, ya’nî meşakkat, zorluk bulunduğu zemân haraca sebeb
olan şey zarûrî var ise, buraları yıkamak sâkıt olur. Saçları
örgülü kadının, yalnız saç diplerini ıslatması farz oldu. İbni
Âbidîn “rahmetullahi teâlâ aleyh” buyuruyor ki, (Kadınların
saçlarını kazımaları yasak olduğu için, örgüyü çözmeleri afv
edildi. Erkeklerde ise, bu zarûret yokdur.) Saçlarını kazımalarının
sünnet olduğu İbni Âbidînin beşinci cildinde yazılıdır. Bunun için,
erkeklerin örgülü saçı açıp yıkamaları lâzımdır. Kadınların örgülü
saçlarını açmamaları, erkeklerin örgüsünü açmamasına sebeb olmıyor.
Çünki, birincisinde zarûret ve harac birlikde vardır. Erkek saçında
da harac varsa da, zarûret yokdur.

Sun’î takılan protez dişlerin guslde
çıkarılmasında harac [herhangi bir zorluk] yokdur. Kolayca
çıkarılıp altlarındaki deri yıkanır. Böyle diş yapdırılması
câizdir. Bunların başka mezhebi taklîd etmelerine lüzûm
yokdur.

Süâl: İmâm-ı a’zam, diş yapdırmak
husûsundaki zarûretin, gümüş kullanmak sûreti ile giderileceğini
buyurmuş. Bunu bir vâ’ızın kitâbında okudum. Yine o kitâbda, İtkânî
diyor ki, imâm-ı Muhammedin şöyle demesi müsâiddir: (Diş yapdırma
husûsundaki zarûretin, gümüş kullanmak sûreti ile giderilmiş
olacağını teslîm etmeyiz. Çünki, burunda koku yapan gümüş, dişde de
koku yapar). Diş yapdırmakda zarûret olduğu açıkca meydândadır,
diye okudum. Siz buna ne dersiniz?

Cevâb: Okuduğunuz kitâbın bir
vâ’ız tarafından yazıldığı doğru olmasa gerekdir. Fıkh kitâblarını
bu kadar yanlış ve bozuk nakl eden kimse, yâ çok câhil bir zevallı
veyâ büyük bir yalancı ve sahtekâr olabilir.
Bakın (Redd-ül-muhtâr)da (Hazar-vel-ibâha) kısmında,
bu satırlarda nasıl buyuruyor: (İmâm-ı a’zam, dişi bağlamak ile
burun yapmağı birbirinden ayırdı. Burun gümüşden olunca, gümüşün
koku yapması zarûretine binâen, altından burun yapdırmak câizdir
buyurdu. Çünki, harâm olan şey, ancak zarûret için mubâh olur.
Hâlbuki, dişde gümüş kullanınca bu zarûret kalkıyor. A’lâ olan
altını kullanmağa ihtiyâc kalmıyor. İtkânî dedi ki, bir kimse,
imâm-ı Muhammed hazretlerine yardım etmek için şöyle diyebilir:
Dişi altınla bağlamakda olan zarûretin, gümüş kullanmakla
kalkacağını kabûl etmeyiz. Çünki, gümüş, burunda olduğu gibi, dişde
de koku yapar). Görülüyor ki, ne İmâm-ı a’zam, ne de imâm-ı
Muhammed “rahmetullahi teâlâ aleyhimâ” (Diş yapdırmak husûsundaki
zarûret) diye birşey buyurmamışdır. Bu zarûreti, kaplama dişi
bulunan bir kimse, cemâ’atin gözünden düşmemek için veyâ diş
kaplatanlara yaranmak için, kendisi uydurmuşdur. İmâmlarımız diş
bağlamakda (Gümüş koku yapınca, altın ile bağlamak zarûreti hâsıl
oluyor. Gümüş kullanmak koku yapmazsa, bu zarûret kalmıyor)
buyuruyor. Zarûret olup olmadığını söylemek, bizim gibi avâmın,
ya’nî müctehid olmıyan din adamlarının işi değildir. Dînimiz,
burada söz hakkını müctehidlere vermişdir. Müctehid olmıyan din
adamlarının burada söz hakları yokdur. Söylerlerse, sözlerinin
kıymeti yokdur. Hicretin dörtyüz senesinden sonra ictihâd
derecesine yükselmiş bir âlim yetişmediğini, bulunmadığını
âlimlerimiz sözbirliği ile bildirdiler. Âlimlerimiz, müctehidlerin
fetvâlarını bularak, fıkh kitâblarına yazdılar. Diş çukurundaki
yemek artıklarının altına su sızmadığı zemân gusl abdestinin kabûl
olmıyacağı ve bunda zarûret ve harac bulunmadığı fıkh kitâblarında
açıkca yazılıdır. Bunu yukarıda bildirmişdik. Çünki, gusl abdesti
alınacağı zemân, diş çukurundaki ve dişler arasındaki yemek
artıklarını temizlemek mümkindir ve bunu yapmakda harac, ya’nî
güçlük yokdur. (Kâmûs) tercemesinde diyor ki,
(Farzı yapmakda haraca sebeb olan, ya’nî yapmağa mâni’ olan
zarûret, yâ cebr, zor ile olur. Kadınların saçlarını uzatması
böyledir. Çünki, islâmiyyet, saçlarını kesmelerini yasak etmişdir.
Yâhud hasta bir uzvu sıhhate kavuşdurmak ve tehlükeden korumak için
olur. Yâhud da, başka şey yapmağa imkân olmadığı için olur). Harac
bulunduğu zemân, başka mezhebi taklîd mümkin olmaz ise, zarûret
aranır. Kadınların örgülü saçlarını çözmelerinde harac vardır. Bu
haracdan kurtulmak için, başka mezhebi taklîd etmeğe de imkân
olmadığı ve saçlarını uzatmalarında zarûret olduğu için, saçlarının
örgülerini açmaları afv olunmuşdur.

Dişi çürüyen, ağrıyan kimse, müslimân, sâlih
bir diş tabîbine gider. Diş tabîbi, pamuk ile ilâc koyarak şiddetli
ağrıdan kurtarır. Sonra, bu pamuk atılır. Ağrısı giderilmiş diş
için, ona iki yol gösterir: Birinci yol, çürümüş, telef olmuş dişi
çıkarıp, yerine protez yapdırmasını söyler. İkinci yol, çürümeğe
başlamış, hasta dişin sinirini alıp, dolgu veyâ kaplama, ya’nî kron
yapdırmasıdır. Dişin çürümesi yeni başlamış ise, dolgu yapılarak,
çürümesi az veyâ çok zemân durduruluyor. Diş tabîbinin mehâretine
göre, bu diş uzun seneler, râhat kullanılıyor. Çürüme ilerlemiş
ise, dolgu yapılamıyor. Ancak, kaplama yapılarak, dişin yalnız
kökünden istifâde ediliyor. Kökü de çürümüş ise, diş çıkarılıp
yerine sun’î diş [protez] takılıyor. Protezi kullanmak, kaplama
gibi, kaplama da dolgu gibi râhat olmuyor. Kaplama ve dolgu, hasta
dişi tedâvî etmiyor. Eski sıhhatine kavuşdurmuyor. Hasta olarak,
ağrısız kullanılmasına yardım ediyor. Dolgusu, kaplaması olan
kimse, mâlikî veyâ şâfi’î mezhebini taklîd edince, özrsüz kimseler
gibi tam sevâb kazanıyor. Bu mezhebleri taklîd imkânı olmasaydı,
dolgu ve kaplama zarûret hâline dönerdi. Guslü ve nemâzları sahîh
olurdu. Fekat, özrlü olduğu için sevâbları az olurdu. Görülüyor ki,
başka mezhebi taklîd etmesi, ibâdet sevâbının çok olmasına sebeb
olmakda, hem de dişlerin sökülmesine mâni’ olmakdadır.

Diş de bir uzvdur. Çürük dişi tedâvî etmek
zarûret değil midir? Sallanan dişi bağlamanın zarûret olduğunu siz
de bildirmişdiniz diyerek kaplama ve dolgunun zarûret olacağını
söylemek doğru değildir. Çünki, kaplamak ve dolgu yapmak dişi
tedâvî etmek değildir. Çürük dişin sinirini alarak, bunu ölü
olarak, protez, ya’nî sun’î diş gibi kullanmakdır. Protez
çıkarılabildiği için câizdir. Kaplama, dolgu, çıkarılamadığı için,
câiz değildir. Bugün ağrıyan dişi protez yapmakda çok acı, harac
olmıyor. Dişin sinirini öldürmek ise, çok acı, pek zahmetli oluyor.
(Protezi kullanmakda harac vardır. Dolguyu, kaplamayı kullanmakda
ise yokdur) diyene de şâfi’îyi taklîd câiz oluyor. Dolgu ve kaplama
dişin kökünde zemânla mikrop yuvası meydâna gelip, çeşidli
organlarda hastalık yapıyor. Sun’î diş ise, hiç mikrop
yapmıyor.

Diş ağrısı veyâ çürüğü olmadan, zînet için
kaplama veyâ dolgu yapdırmış olan da, gusl abdesti alırken şâfi’î
veyâ mâlikî mezhebini taklîd etmelidir. Harac bulunduğu zemân,
başka mezhebi taklîd etmek için, zarûret de bulunması şart olmadığı
İbni Âbidînde, nemâz vaktleri sonunda açıkca yazılıdır. Ağrı, çürük
sebebi ile kaplama, dolgu yapmanın da zarûret olmadığını yukarıda
bildirdik. Bunun için, diş yapdırmış müslimânları pis bilmemeli,
bunlara şübheli gözle bakmamalıdır.

Kullanması erkeklere harâm olan altının, diş
için mubâh olması, diş kaplatmanın ve hattâ bağlamanın zarûret
olacağını gösterir sanmak, pek yanlışdır. Erkeklerin gümüş eşyâ
kullanması câiz olmadığı hâlde, gümüş yüzük kullanmalarına izn
verilmişdir. Gümüş yüzük mubâh oldu diyerek, yüzük takmakda zarûret
vardır sanmak ve altın, gümüş burun, kulak takmak câiz olduğu için,
bunları takmak zarûrî lâzımdır sanmak ve bundan dolayı da (diş
kaplatmak için zarûret olduğunda âlimler ittifâk etdi) demek,
yanlış ve iftirâ ve günâh olur.

Son ve en kuvvetli delîl olarak bildirelim ki,
dört mezhebin ince bilgilerine vâkıf, derin âlim seyyid Abdülhakîm
“rahmetullahi teâlâ aleyh” efendinin mubârek el yazısı ile
hâzırladıkları (Nemâz risâlesi) bu fakîrdedir.
Burada buyuruyor ki, (Şâfi’î mezhebinde guslün farzı ikidir: Birisi
niyyetdir. Ya’nî, her uzva su ilk temâs ederken, gerek ellere,
gerek yüze ve gerek sâir bedene su dökerken “niyyet eyledim
cenâbeti ref’ [izâle] için gusl etmeğe” demekdir. Ya’nî her yerini
yıkarken gönlünde böyle bulundurmakdır. Hanefîde, bu niyyet şart
değildir. İkincisi, bütün bedeni su ile yıkamakdır. Bedeninde
necâset varsa, izâle etmek ayrıca farzdır. Ağzın ve burnun içini
yıkamak, ya’nî buralara suyu îsâl etmek şâfi’îde farz değildir.
Hanefî mezhebinde ise, buralara suyu îsâl etmek farzdır. Bunun
içindir ki, hanefî mezhebinde olanlar, dişlerini kaplatamazlar ve
doldurtamazlar. Çünki, buralara su isâbet etmez. Dişini kaplatan
veyâ doldurtan, şâfi’î [veyâ mâlikî] mezhebini taklîd
eder).

[(El-mukaddemet-ül-izziyye)de diyor ki,
(Mâlikî mezhebinde, bir kabdaki temiz suya necâset düşse, üç
vasfından biri değişmez ise, bununla abdest ve gusl sahîh, lâkin
mekrûhdur. Mâ-i müsta’mel de böyledir. Halâya sol ayakla ve başı
örtülü girilir. Eti yinen hayvanların bevli ve pisliği temizdir.
Bunların ve insanın ölüsü ve kemikleri ve tırnakları, boynuz ve
derileri ve menî, mezî ve alkollü içkiler necsdir. Necs yere serili
kalın şey üzerinde ve avuç içinden az kan, irin bulaşınca nemâz
sahîh olur.[1] Gusle başlarken
niyyet etmek, bütün vücûdü delk etmek, [avuç içi veyâ havlu ile
hafîf sıvamak], muvâlât [aralıksız] ve saçı, sakalı hilâllamak, sık
örülü saç çözülüp her tarafını hilâllamak farzdır. Ağız, burun ve
kulak içini ve saçları yıkamak sünnetdir. Yıkamadık yer kaldığını
bir ay sonra bile hâtırlayınca, yalnız orayı hemen yıkar. Hemen
yıkamazsa, guslü bâtıl olur. Her guslden evvel veyâ sonra abdest
alınır.

Abdeste başlarken veyâ yüzü yıkarken niyyet
etmek ve başın hepsini ve sarkan saçları, kulak üstündeki deriyi ve
altındaki deri görünen hafîf sakalı mesh etmek, kesîf sakalı
yıkamak, muvâlât ya’nî a’zaları ard arda yıkamak, yıkanan yerleri,
kurumadan evvel delk etmek de farzdır. Örülü saç çözülmez. Avuç ve
parmak içleri ile zekere dokunmak, abdest aldığında veyâ
bozulduğunda şübhe etmek, oğlanın veyâ mahrem olmıyan genç kadının
derisine veyâ saçına şehvet ile dokunmak, abdesti bozar. [Lezzet
kasd etmeden dokunursa ve dokunurken lezzet duymazsa, abdesti
bozulmaz. Yolda, nakl vâsıtalarında ve alış-verişde temâs korkusu
olan şâfi’î, hanefî veyâ mâlikî mezhebini taklîd etmelidir.]
Bedenden kan ve diğer şeyler çıkması abdesti bozmaz. Kulakların içi
ve dışı, yeni ıslatılmış parmak ile mesh edilir. Tırnak kesince,
traş olunca abdest bozulmaz. Sakal traşında ihtilâflıdır. El ile
istibrâ vâcibdir. Teyemmüm ederek giyilen mest üzerine mesh
edilmez. Mesh müddeti yokdur. İkindi vakti isfirâr vaktine
kadardır. Yatsının âhır vakti, gecenin ilk sülüsüdür. Mekkede
olanın Kâ’beye, Mekkede olmıyanın Kâ’be cihetine dönmesi farzdır.
Nemâza başlarken (Allahü ekber) demek, Fâtiha okumak, kavmede
dikilmek, celsede oturmak, oturarak bir tarafa selâm vermek ve
selâm verirken (Esselâmü aleyküm) demek farzdır. İlk iki rek’atde
Zamm-ı sûre okumak, iki teşehhüdde oturmak, tehıyyât ve salevât
okumak ve ikinci selâm sünnetdir. Sabâh ikinci rek’atde sessiz
kunût okumak, teşehhüdde şehâdet parmağı kaldırmak müstehabdır.
Sünneti unutunca, secde-i sehv lâzım olur. Bayram ve cenâze
nemâzları sünnetdir. Fâsık, imâm olamaz. Başka mezhebdeki imâma ve
özrlü olan imâma uymak câizdir.

Mâlikîde sefer mesâfesi, şâfi’îde olduğu gibi,
seksen kilometredir. Günâh olmıyan seferde dört rek’at farzları iki
kılmak sünnetdir. Dört gün kalmağa niyyet etdiği mahalde mukîm
olur. Müsâfir ile mukîmin birbirlerine imâm olmaları mekrûhdur.
Mâlikîyi taklîd eden hanefî müsâfir ile mukîm, birbirlerine imâm
olurlar. İki nemâzı cem’ etmemek efdaldir. Vitr nemâzı ve bayramda
onbeş nemâzın farzından sonra tekbîr-i teşrîk sünnetdir.) Bir
ibâdeti yaparken, başka bir mezhebi taklîd etmek, kendi mezhebinden
ayrılmak değildir. O mezhebin, farzlarına ve müfsidlerine tâbi’
olmak demekdir. Vâciblerde, mekrûhlarda ve sünnetlerde, kendi
mezhebine uyar. Meselâ, mâlikîyi taklîd eden hanefî müsâfirin, dört
gün kalmağa niyyet etdiği yerde, farzları dört rek’at kılması farz
olduğu için, dört kılar. Mukîm olana uyması veyâ imâm olması,
mâlikîde mekrûh, hanefîde sünnet olduğu için, kendi mezhebine
uyarak, cemâ’at ile kılabilir. Bir ibâdeti yaparken, başka mezhebi
taklîd etmek için, kendi mezhebine göre yapmakda harac, meşakkat
bulunması lâzımdır. Meşakkat, zorluk yok iken, taklîd
edilmez.]

Diş kaplatmış veyâ doldurtmuş olanların guslde
ve abdestde ve nemâz kılarken mâlikî veyâ şâfi’î mezhebini taklîd
etmeleri takvâ değildir. Mezheb taklîdi fetvâ yoludur, kurtuluş
çâresidir. Dinde meşakkat yokdur, kolaylık vardır gibi sözleri
zındıklar, silâh olarak kullanarak, birçok farzları terketmekdedir.
Bu sözün doğrusu, Allahü teâlânın bütün emrlerini yapmak kolaydır,
zor birşey emr etmemişdir, demekdir. Yoksa, îmânı za’îf olanların
dediği gibi, nefse güç gelen şeyleri, Allahü teâlâ afv eder. Herkes
kolayına geleni yapmalıdır. O rahîmdir, hepsini kabûl eder, demek
değildir. Diş için, mâlikî veyâ şâfi’îyi taklîd etmek meşakkat
değildir.

Dartr veyâ Kefeki denilen ve dişlerin dibinde
hâsıl olan kireçlenmeler, salgılardan, kendiliklerinden hâsıl
oldukları için ve buna mâni’ olan çâre, ilâc bulunmadığı için,
bunların mevcûd olmasında zarûret vardır. İzâle edilmesinde harac
olanlar, derideki çıbanın, yaranın üstündeki zar, kabuk gibi olup,
altlarını yıkamak, dört mezhebde de lâzım olmaz. Bunun için, başka
mezhebi taklîd lâzım olmaz.

(Diş kaplatma ve dolgu meselesi hâl olmuş,
câiz olduğuna fetvâ verilmişdir. Zararı olmadığı bildirilmişdir)
diyorlar. İttihâdcılar zemânında din işlerine karışan siyâset
adamlarının, sarıklı masonların, din büyüklerini kötülemek, din
bilgilerini bozmak için söyledikleri, yazdıkları yıkıcı
propagandalara fetvâ diyorlar. 1329 [m. 1911] senesinde İstanbulda
ikinci baskısı yapılan (Mecmû’a-i cedîde) adındaki
fetvâ kitâbında (Diş çukuru doldurulmuş kimse, gusl ederken, diş
çukuruna su vâsıl olmasa, bu vechle gusl zarûret olsa, gusl câiz
olur) demekdedir. Bu fetvâyı 113. ncü şeyh-ül-islâm Hasen Hayrullah
efendinin verdiği bildirilmekdedir. Hâlbuki, bu kitâbın [1299] daki
birinci baskısında bu fetvâ yazılı değildir. Hayrullah efendi ise,
ikinci def’a olarak 18 Rebî-ul-evvel 1293 ve 11 Mayıs 1876 da
Şeyh-ül-islâm olmuş ve 15 Receb 1294 ve 26 Aralık 1877 de
ayrılmışdır. Böyle fetvâsı olsaydı, kitâbın birinci baskısında
bulunması lâzımdı. İkinci baskının önsözünde (Birinci baskıda
bulunmıyan birkaç fetvâyı, zemânımız şeyh-ül-islâmı Mûsâ Kâzım
efendinin emri ile biz ekledik) demekdedir. Her fetvânın sonunda,
buna kaynak olan fıkh kitâbının adı ve bildirdiği şey yazılı olduğu
hâlde, diş fetvâsı için böyle bir kaynak bildirilmemişdir.
Müslimânları yanlış yola sürüklemek için, sinsice hâzırlanmış böyle
yeni türeyen yazıları, fetvâ zan ederek aldanmamalı, îmânı,
ibâdetleri bozmamalı, uyanık olmalıyız.

Biz, diş kaplatanların, dolduranların gusl
abdestlerinin ve nemâzlarının sahîh olmıyacağını anlatmak
istemiyoruz. Dişlerini kaplatmış veyâ doldurtmuş olan hanefîlere,
mâlikî veyâ şâfi’î mezhebini taklîd ederek, gusl abdestlerinin ve
nemâzlarının sahîh olacağını anlatmak istiyoruz. Bu durumdaki din
kardeşlerimize kolay yolu, çıkar yolu göstermek istiyoruz. Diş
doldurtmayın, kaplatmayın demiyoruz. Kaplama veyâ dolgusu olan imâm
arkasında nemâz kılmayınız da demiyoruz. Birinci kısm, 74. cü
madde, 5. ci sahîfeye bakınız! Kaplaması, dolgusu olanlara, din
büyüklerinin gösterdiği kolaylığı haber veriyoruz. Hanefî
mezhebinde olup da, mezhebinin bildirdiği gibi ibâdet etmek
istiyenler için, ya’nî mezheblere kıymet verenler için, bu kadar
uzun yazıyoruz. Mezheb kitâblarına kıymet vermeyip de, kendi
aklına, görüşüne, düşüncesine göre ibâdet etmek istiyenler için
yazmıyoruz. İbni Âbidîn “rahmetullahi aleyh”, Ramezân hilâlini
anlatırken buyuruyor ki, (Birçok ahkâm, zemânın değişmesi ile
değişir. Harac olunca, za’îf rivâyet ile amel olunur). Bundan da
anlaşılıyor ki, ahkâmın zemân ile değişmesi demek, zor vaziyyetde
bulunan kimse, mezheb âlimlerinin meşhûr olmıyan ictihâdlarına
uyabilir demekdir. Herkes kolayına geleni yapsın demek değildir.
(Dürr-ül-muhtâr) üçüncü cild, yüzdoksanıncı sahîfede
buyuruyor ki, (Mezhebden çıkan kimse ta’zîr olunur. Ya’nî
cezâlandırılır). (Sirâciyye fetvâsı)nda da böyle
yazılıdır. İbni Âbidîn burada buyuruyor ki, (Dünyâ menfe’ati için
mezhebini bırakan kimsenin son nefesde îmânsız gitmesinden
korkulur.)

Diş kaplatan veyâ doldurtan hanefîlerin,
mâlikî veyâ şâfi’î mezhebini taklîd etmeleri, hanefî mezhebinden
çıkmak demek, ya’nî mezheb değişdirmek demek değildir. Yalnız
guslde, abdestde ve nemâzda, hanefî mezhebi ile birlikde mâlikî
veyâ şâfi’î mezhebinin şart ve müfsidlerine de uymakdadır. Özrü
olmıyanların da, başka mezhebin farzlarına ve müfsidlerine
uymasının müstehab olduğu (İbni Âbidîn)in abdest
bahsinde ve imâm-ı Rabbânînin (Mektûbât)ının birinci
cild ikiyüzseksenaltıncı mektûbunda bildirilmekdedir. Hanefîde câiz
olmıyan birşeyi, şâfi’îde veyâ mâlikîde câiz olduğu için, zarûret
ve harac olmadan yapamaz. Meselâ sağlam olanın veyâ kaplama dişi
olduğu için, mâlikî mezhebini taklîd eden hanefînin, derisinden kan
akınca veyâ idrâr kaçırınca, abdest alması lâzımdır. Bunun, vitr
nemâzını vâcib olarak kılması, yüzdört kilometreden az uzak yerde
seferî olmaması ve dört günden az seferî olduğu yerde nemâzlarını
cem’ etmemesi lâzımdır. Hastalık veyâ ihtiyârlık sebebi ile, ya’nî,
zarûret ile idrâr kaçıran hanefînin, tekrâr abdest alması, harac,
zahmet olacağı için, bu kimse, mâlikî mezhebini taklîd ederek,
hemen özr sâhibi olur, abdesti bozulmaz. Ellidokuzuncu maddenin
sonuna bakınız! (Tahrîr) kitâbını şerh eden, ya’nî
açıklıyan İbni Emîr Hâc buyuruyor ki, (Nahl sûresi kırküçüncü ve
Enbiyâ sûresi yedinci âyetinde, (Zikr ehline
sorunuz!), ya’nî bir hâdise, olay karşısında ne
yapacağınızı, bilenlerden sorunuz buyuruldu. Bu âyet-i kerîme,
müctehide tâbi’ olmak, uymak ve başka mezhebi taklîd etmek vâcib
olduğunu göstermekdedir. Tâbi’ olduğu mezhebe uyarak, bir işi
yaparken, harac hâsıl olursa, bu iş, diğer üç mezhebden, harac
bulunmıyan birini taklîd ederek yapılır.) Diş dolduran, kaplatan
hanefînin, şâfi’î veyâ mâlikî mezhebini taklîd etmesi, böyledir.
Diğer üç mezhebde de harac varsa, zarûret aranır. Zarûret de varsa,
bu işi terk etmek, yapmamak câiz olur. Yara üzerindeki sargıyı
çıkarıp, yarayı yıkamak yaraya zarar verdiği zemân, başka mezhebi
taklîde imkân olmadığı için, yarayı yıkamanın afv olarak, sargıya
mesh etmenin câiz olması böyledir. Müctehid olmayan bizim gibi
mukallidlerin, Eshâb-ı kirâm böyle yapardı diyerek veyâ âyet-i
kerîmeden ve hadîs-i şerîflerden ma’nâ çıkararak, kendi
anladığımıza göre hareket etmemiz câiz değildir. İbni Âbidîn
tahâreti anlatmağa başlarken buyuruyor ki, (Mukallidin, müctehidden
gelen bilgilerin delîllerini sorması lâzım değildir). [İkinci kısm,
onyedinci maddeye bakınız!].

Hak teâlâ intikâmın, kul eli ile
alır.

İlm-i hâli bilmiyenler, onu kul yapdı sanır.


55 — TEYEMMÜM

Teyemmüm, hanefîde, vakt girmeden önce de
sahîhdir. Diğer üç mezhebde, vakt girmeden önce sahîh
değildir.

Abdest ve gusl için su bulamamak,
kullanamamak, yedi dürlü olur:

1 — Sudan bir mil uzak olan, niyyet etmek
şartı ile, teyemmüm eder. Bir mil, dörtbin zrâ’dır ki, 1920 metre
eder. Şehrde her zemân su aramak farzdır.

2 — Hastanın, abdest veyâ gusl ile veyâ
hareket etmek ile, hastalığının artacağı veyâ iyi olması uzayacağı,
kendi tecribesi ile veyâ mütehassıs ve açıkça günâh işlemiyen
müslimân bir doktorun söylemesi ile anlaşılırsa, teyemmüm eder.
Hastalıkdan sonra, ellerde ve ayaklardaki hâlsizlik de özrdür.
[İhtiyârlardaki hâlsizlik de böyledir. Bunlar, nemâzlarını oturarak
kılar.]

3 — Abdest ve gusl yapamıyacak kadar bir
hasta, para ile dahî, bir yardımcı bulamazsa, teyemmüm eder.
Yardımcı ile de teyemmüm edemiyen kılmaz. İyi olunca kazâ eder.
Zevc ve zevcenin birbirlerine abdest aldırmaları vâcib
değildir.

4 — Gusl abdesti alınca, soğukdan ölmek veyâ
hasta olmak tehlükesi varsa, şehrde dahî olsa, hamâm parası yoksa
ve başka çâre bulamazsa, gusl abdesti için teyemmüm eder ve su ile
abdest alır.

5 — Su yakın ise de, su yanında düşman,
yırtıcı, zehrli hayvan, ateş veyâ nöbetci varsa veyâ kendisi mahbûs
ise veyâ abdest alırsan seni öldürürüz, malını alırız diye
korkuturlarsa, teyemmüm ederek kılar ise de, bu sebebler kul
tarafından oldukları için, gusl ve abdest alınca, bu nemâzları
tekrâr kılması lâzımdır.

6 — Yolcunun fazla suyu varsa da, kendinin ve
yol arkadaşlarının içmesine ve necâseti temizlemesine ve
hayvanlarına lâzım olursa, teyemmüm eder. Bu su ile gusl edip,
necâset ile kılarsa, kabûl olur ise de, günâha girer. Önce teyemmüm
edip, sonra necâseti yıkarsa, tekrâr teyemmüm etmesi lâzım olur.
Çünki su varken, teyemmüm edilmez. Cünüb kimse, bedeninin bir
kısmını yıkayacak kadar veyâ abdest alacak kadar su bulursa, abdest
ve gusl için, bir teyemmüm eder. Teyemmümden sonra, abdesti
bozulursa, o su ile, sonra abdest alır. Abdest ve guslde, bedene
dökülen su, bir yere düşünce [elbisesine değil], pis olur ve insan
içemez. Hayvana içirilebilir. Susuzlukdan ölecek kimse, fazla suyu
olandan satın alır. Satmaz ise, zor ile, kavga ve tehdîd ile alır.
Abdest için su, zor ile alınamaz.

7 — Kuyudan su çıkarmak için, kova, ip veyâ
para ile inecek kimse bulamıyan, teyemmüm eder ve su bulunca,
nemâzı iâde etmez.

(Halebî)de, mesh bahsi sonunda diyor
ki, (Bir veyâ iki elinde çatlak, ekzama veyâ başka yara olup,
bunları ıslatmak zarar verirse, bu kimse abdest alamaz. Bu sebebden
abdest alamıyan kimseye, hâtır ile veyâ para ile başkasının abdest
aldırması, İmâm-ı a’zama göre müstehabdır. Başkasından yardım
istemeden teyemmüm edip kılarsa, nemâzı kabûl olur. Yardımcı veyâ
para bulamazsa, teyemmüm etmesi, imâmeyne göre de, câiz olur).
Bundan anlaşılıyor ki, yaralı eline eldiven takıp, eldiven ile
abdest alabilirse, böyle abdest alması lâzım olur.

Yukarıda yazılı sebeblerden birisi ile
teyemmüm edildikde, bu sebeb bitince, teyemmüm bozulur. Sebeb
bitmeden, başka bir sebeb hâsıl olur ve sonra birinci sebeb
biterse, birinci teyemmüm yine bozulur. Yeniden teyemmüm etmek
lâzım olur.

Abdestsiz veyâ guslsüz kimse, cenâze ve bayram
nemâzlarını kaçırmamak için, su var iken bile, teyemmüm edebilir.
Cum’a nemâzını ve beş vakt nemâzdan herhangi birinin vaktini
kaçırmak korkusu olsa, su varken, teyemmüm edemez. Gusl veyâ abdest
lâzımdır. Nemâz vakti kaçarsa, kazâ eder. Meselâ, sabâh güneş
doğması yakın iken uyanan kimse, cünüb ise ve hayz ve nifâsdan
kesilmiş ise, acele gusl eder. Güneş doğarsa, sabâh nemâzını,
kerâhet vakti çıkınca, sünneti ile birlikde kazâ
eder. (Teyemmüm), lugatde kasd etmek,
demekdir.

Teyemmümün farzı üçdür:

1— Cenâbetden temizlenmek için veyâ
abdestsizlikden temizlenmek için niyyet etmekdir. Abdestsiz bir
kimse, talebesine göstermek için teyemmüm ederse, bununla nemâz
kılamaz.

Teyemmüm ile nemâz kılabilmek için, yalnız
teyemmüme niyyet etmek yetişmez. İbâdet olan başka bir şeyi,
meselâ, cenâze nemâzı kılmak için, secde-i tilâvet yapmak için veyâ
abdest için veyâ gusl için teyemmüm etmeğe niyyet
lâzımdır.

Teyemmüme niyyet ederken, abdest ile guslü
ayırmağa lüzûm yokdur. Abdest için niyyet etmekle, cenâbetden de
temiz olur. Cenâbetden temizlenmeğe niyyet edilen teyemmüm ile
nemâz kılınabilir. Abdest için ikinci teyemmüme lüzûm
yokdur.

2— (Menâhic) kitâbında
diyorki, (Şâfi’î ve Hanbelî mezheblerinde, teyemmüm yalnız toprakla
yapılır. Hanefîde ve Mâlikîde iki kolu dirseklerinden yukarı sıvalı
olarak, iki elin parmakları açık olarak avuç içlerini temiz
toprağa, taşa, toprak veyâ kireç sıvalı dıvara sürüp ve ileriye,
geriye oynatıp, avuç içlerini en az üç parmak mikdârı değmek üzere,
iki avucun içleri ile yüzünü bir kerre mesh etmek, ya’nî
sığamak.)

[Yüzü tam mesh edebilmek için, avuçlar açık ve
dört parmak birbirlerine yapışık ve iki elin ikişer uzun
parmaklarının uçları birbirlerine değmiş olarak, avuç içleri saç
kesimine konup, çeneye doğru yavaşça indirilir. Parmaklar yatay
vaz’iyyetde alnı, göz kapaklarını, burnun iki yanını ve dudakların
üzerlerini ve çenenin yüz kısmını iyice sığamalıdır. Bu esnâda avuç
içleri de yanakları sığar].

3— İki avucu tekrâr toprağa sürüp, birbirine
çarparak, tozu toprağı silkeledikden sonra, önce sol elin dört
parmağı içi ile, sağ kolun alt yüzünü, parmak ucundan dirseğe doğru
sığayıp sonra, sağ kolun iç yüzünü, sol avuç içi ile, dirsekden
avuca kadar sığamakdır. Bu esnâda sol baş parmak içi sağ baş parmak
dışını sığar. Bir rivâyetde, yüzüğü çıkarmak ve parmakların
yanlarını diğer elin parmaklarının içleri ile mesh etmek lâzım
değildir. Geniş yüzük hareket etdirilir. Sonra, yine böyle sağ el
ile, sol kol sığanır. El ayasını toprağa sürmek lâzımdır. Toprağın,
tozun elde kalması lâzım değildir. Avuç içleri yüzünün ve
kollarının iğne ucu kadar yerine değmezse, teyemmüm sahîh
olmaz.

Abdest ve gusl için teyemmüm
aynıdır.

Teyemmümün sünnetleri
onikidir:

1— Toprağa avucun içini koymak.

2— Avuçları, toprak üzerinde ileri ve geri
çekmek.

3— Avucda toprak varsa, toprak kalmayıncaya
kadar, iki eli, baş parmakları ile birbirine çarpmak.

4— Elleri toprağa koyarken parmakları
açmak.

5— Besmele ile başlamak.

6— Evvelâ yüzü, sonra kolları mesh
etmek.

7— Abdest alır gibi, çabuk yapmak.

8— Müsâfir bir mil içinde su bulunduğunu
bilirse, araması farz, zan ederse sünnetdir.

9— Önce sağ, sonra sol kolu mesh
etmek.

10— Elleri, toprağa vurarak, kuvvetle
koymak.

11— Kolları, yukarıda anlatılan şeklde mesh
etmek.

12— Parmaklar arasını mesh etmek.

Suyu bulunmıyan kimsenin, cünüb olması
câizdir.

Toprak cinsinden olan her temiz şey ile,
üzerinde bunların tozu olmasa bile, teyemmüm edilir. Yanıp kül olan
veyâ sıcakda eriyebilen şeyler, toprak cinsinden değildir. O hâlde,
ağaç, ot, tahta, demir, pirinç, yağlı boya sıvalı dıvar, bakır,
altın, cam ile teyemmüm edilemez. Kum ile olur. İnci, mercân ile
olmaz. Kireç ve alçı ile, yıkanmış mermer, çimento, sırsız fayans,
sırsız porselen çanak çömlekle, çamur ile olur. Yalnız çamur varsa,
suyu yarıdan az ise, bununla teyemmüm edilir. Suyu çoksa, bir bez
çamura sokulup, çıkarılıp rüzgârda kurutup, bu tozlu bezle teyemmüm
edilir. Çamurlu su ile teyemmüm olmaz. Bununla abdest almak
lâzımdır. Kireçle badana edilmiş dıvardan teyemmüm edilir. Buğday,
kumaş, elbise, yasdık gibi, teyemmüm câiz olmıyan eşyâ üzerine el
koyunca, el, teyemmüm câiz olan şeylerin tozu ile veyâ kül ile
tozlanırsa veyâ silkildikleri zemân havaya böyle toz, kül çıkarsa,
bunlarla teyemmüm edilebilir. Ev eşyâsı üzerinde bulunan organik
tozlar böyle değildir. Bir toprakdan birkaç kimse teyemmüm
edebilir. Çünki, teyemmüm edilen toprak ve benzerleri, müsta’mel
olmaz. Teyemmümden sonra, elden, yüzden dökülen toz
müsta’meldir.

Teyemmüm edilebilecek şey ile teyemmüm
edilemiyecek şey karışık ise, yarıdan çok olanın ismi verilir.
Teyemmümü, nemâz vaktinden önce yapmak ve bir teyemmüm ile çeşidli
nemâz kılmak hanefîde câizdir. Diğer üç mezhebde, nemâz vakti
çıkınca teyemmüm bozulur. Müsâfir, bir milden [ya’nî 1920 metreden]
az, mâlikîde iki milden az uzakda su bulunacağını alâmetlerle veyâ
akllı, bâlig ve âdil bir müslimânın haber vermesi ile, çok zan
etdiği zemân her tarafa doğru, dörtyüz zrâ’ [ikiyüz metre] giderek
veyâ birini göndererek veyâ mümkin ise, yalnız bakarak suyu araması
farz olur. Çok zan etmezse, suyu araması lâzım olmaz. Yanında âdil
biri bulunan bir kimse, suyu sormadan teyemmüm edip nemâza dursa,
sonra su olduğunu haber alsa, abdest alıp nemâzı iâde eder. Bir
milden uzakda su varken teyemmüm ile nemâz kılmak câizdir. Eşyâsı
arasında su bulunduğunu unutan kimse, şehrde, köyde [ma’mûrelikde]
değilse, teyemmüm ile nemâz kılabilir. Suyunun bitdiğini zan eden
kimse, nemâzdan sonra suyunu görse, teyemmüm ile kıldığı nemâzı
iâde eder. Abdestsiz kılan da, abdestsiz olduğunu hâtırlayınca,
nemâzı iâde eder.

Müsâfirin yanındakilerden su istemesi
vâcibdir. Su vermezlerse, teyemmüm ile kılar. Arkadaşı, suyu
piyasadaki fiyâtına satarsa, fazla parası olan müsâfirin satın
alması lâzım olur. Sâhibi suyunu, gaben-i fâhiş ile, ya’nî çok
aldatmakla satarsa veyâ piyasa fiyâtı ile alacak fazla parası yok
ise, teyemmüm ile kılması câiz olur. Burada (Gaben-i
fâhiş)den maksad, piyasadaki fiyâtın, iki mislinden fazlası
demekdir. Çıplak insanın, avretini örtecek bez alması da böyledir.
Fekat, susuz kimsenin içmek için yüksek fiyâtla su alması câiz
olur. Çölde, arkadaşından ip ve kova istemek de lâzımdır. Yollarda,
içmek için konulan su varken, teyemmüm edilebilir. İbni Âbidîn
“rahmetullahi teâlâ aleyh”, beşinci cildde buyuruyor ki, (İçmek
için konulmuş sudan abdest almak câiz değildir. Teyemmüm
edilir).

Serbest [Mubâh] olan su, az ise, cünüb olanın,
hâid kadından, abdestsizden ve meyyitden önce yıkanması lâzımdır.
Suyun sâhibi, başkalarından önce yıkanır. Sâhibleri ayrı sular bir
araya getirilince, önce meyyit yıkanır.

Hâcının, yanındaki zemzem suyu ile abdest alıp
bitirmemesi için çâre, içine şeker, gül gibi birşey koyup, saf su
ismini değişdirmekdir. Veyâ emîn olduğu kimseye, geriye dönemiyecek
şeklde hediyye etmelidir. Hediyye alan kimse, karşılık, az birşey
hediyye verirse, birinci kimse hediyyesini geri alamaz.

Cünüb bir kimse, teyemmüm etdikden sonra,
abdesti bozulursa, hanefîde cünüb olmaz. Mâlikîde olur. Az su
varsa, yalnız abdest alır.

İçmek için, necâset yıkamak için, ekmek yapmak
için lâzım olandan fazla su bulunca, teyemmüm bozulur. Nemâz içinde
iken bulursa, nemâzı da bozulur. Vâsıta içinde uyurken, su yanından
geçerse, teyemmüm ile olan abdesti, uyuduğu için bozulur. Uyanık
iken, vâsıtadan, abdest almağa inemezse, teyemmüm
bozulmaz.

Cünüb kimsenin vücûd yüzeyinin yarıdan fazlası
yara veyâ çiçek, kızıl gibi ise, teyemmüm eder. Derisinin çoğu
sağlam ise ve yaralı kısmları ıslatmadan yıkanması mümkin ise, su
ile gusl edip, yaraların üzerini mesh eder. Mesh zarar verirse,
üzerine bir veyâ birkaç bez koyup, bunu mesh eder. Elleri yara
olan, yüzünü ve ayaklarını suya sokar. Sokamazsa, teyemmüm eder.
Abdest aldıracak bir yardımcı bulunan hasta, teyemmüm etmez. Hasta
olan ve ihtiyâr olan, secde için eğilemezse ve başını secdeden
kaldıramazsa, sandalyaya veyâ bir şeye dayanarak secdeden başını
kaldırır veyâ eğilir. Yâhud bunları yapmak için, bir kimse buna
yardım eder. Yaralı kısmları ıslatmadan yıkanamazsa, yine teyemmüm
eder. Abdest uzvlarından hepsinin yarıdan çoğu veyâ dört abdest
uzvundan ikisi sağlam ise, abdest alıp, yaralı kısmları veyâ
uzvları mesh eder. Mesh zarar verirse, sargı üzerine mesh eder.
Abdest uzvlarından hepsinin yarıdan çoğu veyâ abdest uzvlarının üçü
veyâ dördü de yaralı ise, teyemmüm eder. Teyemmüm zarar verirse,
nemâzı kazâya bırakır. Müsâvî mikdârda iseler, teyemmüm
etmemelidir. Teyemmüm eden kimsenin, ba’zı yerleri yıkaması câiz
değildir. Bunun gibi, birlikde yapılamıyan şeyler otuzdört dânedir.
Başında ağrı olup mesh edemiyen, abdest için; yıkanamıyan da, gusl
için teyemmüm edebilir denildi ise de, her ikisinin de sâkıt
olacağını bildiren fetvâ dahâ evvel verilmiş olduğundan, bu sözle
amel olunmaz.

Âlemde doğru dost yokdur,

dedikleri gerçek imiş.

Kulunu saklıyan Hakdır,

dedikleri gerçek imiş.

Bulut âsümâna çıkar,

toprağa rahmetler yağar,

gün doğmadan neler doğar,

dedikleri gerçek imiş.

Eğer insan, eğer melek,

yalvarırım, geçer dilek.

Vefâsızdır çarh-ı felek,

dedikleri gerçek imiş.

Bu dünyâya gelen geçer,

herkes kabre girer nâ-çar.

İnsan, birgün olur, göçer,

dedikleri, gerçek imiş.

Ağlamakdır benim işim,

ağla gözüm şimdengerü!

Irmak ola kanlı yaşın,

çağla gözüm şimdengerü!

Hudâ bize verdi sevdâ,

sevmek oldu, artık gıdâ.

Ele geçmez bu dünyâda,

gülme gözüm şimdengerü!

Düşün hâlin n’olduğunu,

ömür gülü solduğunu.

Gece gündüz olduğunu,

bilme gözüm şimdengerü!

Aldanma nefsin tadına,

âgûdur sunma balına.

Düşüp onun hayâline,

dalma gözüm şimdengerü!

Sözün olsun, öze uygun,

her ne dersen, Ona ma’lûm.

Bu meydâna düşdü yolun,

dönme gözüm şimdengerü!

56 — NECÂSETDEN TAHÂRET


İbni Âbidîn (Nemâzın
şartları) başında diyor ki: (Bedende, elbisede ve nemâz
kılacak yerde necâset, pislik bulunmamakdır. Başörtüsü, başlık,
sarık, mest ve na’lın da elbiseden sayılır. Boyuna sarılı atkının
sarkan kısmı, nemâz kılan ile birlikde hareket etdiği için, elbise
sayılır ve burası temiz olmazsa, nemâz kabûl olmaz. Yaygının,
basdığı ve başını koyduğu yeri temiz olunca, başka yerinde necâset
bulunursa, nemâz kabûl olur. Çünki yaygı, atkı gibi bedene bitişik
değildir. Kucağa oturan üstü necâsetli çocuk, kedi, kuş, ağzı akan
köpek bozmaz. Çünki, bunların kendileri durmakdadır. Fekat insan,
bunları kucağında, omuzunda, başka yerinde tutarsa, taşımış olur ve
nemâzı bozulur. Salyası akmıyan yırtıcı hayvanın ve kedi gibi temiz
hayvanların ve çocuğun üstleri temizse, bunları taşımakla, üstünde
tutmakla nemâzı bozulmaz. Çünki, bunların içindeki necâsetleri,
hâsıl oldukları yerde kapalıdır. Nemâz kılan insanın kendi
necâseti, kanı da hâsıl olduğu yerde kapalıdır. Cebde kanlı yumurta
taşımak da böyledir. Yumurtadaki kan, hâsıl olduğu yerde kapalı
olduğu için nemâzı bozmaz. Fekat, kapalı şişe içinde idrâr
taşıyanın nemâzı câiz olmaz. Çünki şişe, bevlin meydâna geldiği yer
değildir. (Halebî-i kebîr)de de böyle yazılıdır.
[Bundan anlaşılıyor ki, cebindeki şişede, dirhemden fazla kan,
ispirto veyâ kapalı kutuda kanlı mendil, necs bez varken nemâz
kılmak câiz değildir.] İki ayağın basdığı ve secde etdiği yerin
temiz olması lâzımdır. Secde etdiği bez küçük olsa bile, başka
tarafları pis ise, nemâz câiz olur. Necâset üstüne örtülü bez, cam,
[naylon] üstünde nemâz kabûl olur. Secdede, etekleri kuru necâsete
değerse, zararı olmaz. Bir ayağı altında necâset olup, bunu
kaldırıp, tek ayak üstünde kılınca, basdığı yer temiz ise, kabûl
olur. Ellerin ve dizlerin konduğu yerin temiz olması şart değil
diyenler çokdur. Eli üstüne secde ederse, elini koyduğu yerin temiz
olması lâzımdır.)

Katı, şekl almış necâset, insan derisinde,
elbisesinde ise veyâ bevl, kan gibi akıcı necâset, mest üzerinde
olsa da, ancak yıkamakla temizlenir. Kan, şerâb, ispirto, bevl gibi
sıvı necâsetden biri bulaşmış toprak, katı necâset demekdir. Katı
necâset, kemer, çanta, mest, ayakkabı üzerinde olunca, uğmakla,
silmekle temizlenir.

Emici olmıyan, düz parlak şeyler, meselâ cam,
ayna, kemik, tırnak, bıçak, yağlı boyalı eşyâ, vernikli eşyâ
üzerindeki katı veyâ akıcı her necâset, el ile, toprak ile veyâ
herhangi temiz şey ile silip, üç sıfatı, (renk, koku, tat) gidince
temiz olur. Kanlı bıçak, kelle ateşe tutup kanı gidince temiz olur.
Necâset akan toprak, rüzgârla kuruyup, üç sıfatı gidince, temiz
olup burada nemâz kılınır. Fekat, teyemmüm edilemez. Toprakdaki
yaygı, hasır, elbise ve insanın derisi kuruyunca temiz olmaz.
Bunlara necâset sürülünce, nemâz için yıkamak lâzımdır. Yere
döşenmiş olan tuğla, fayans, toprağa dikili otlar, ağaçlar,
kayalar, toprak gibi kuruyunca temiz olur.

Kurumuş menî, oğmakla, bulunduğu yer ve deri
temiz olur. Menî yaş ise ve kan kuru da, yaş da olsa, elbiseyi ve
deriyi yıkamak lâzımdır. Necâsetin şekline ve bulaşdığı yerlere
göre, temizleme çeşidi otuzu aşmakdadır.

Necâsetli yağ, leşin ve necs hayvanın, domuzun
yağı, sabun yapılınca temiz olur. Bütün kimyevî değişmeler
böyledir. Necs su ile yapılmış fırında ekmek pişirilebilir. Necs
toprakla yapılan küp gibi şeyler, fırından çıkınca temiz
olur.

Deride, elbisede, nemâz kılınan
yerde, (Dirhem mikdârı) veyâ dahâ çok kaba necâset
yok ise, nemâz sahîh olur ise de, dirhem mikdârı bulunursa,
tahrîmen mekrûh olur ve yıkamak vâcib olur. Dirhemden çok ise,
yıkamak farzdır. Az ise, sünnetdir. Şerâbın damlasını da yıkamak
farzdır diyen de vardır. Diğer üç mezhebde kaba necâsetlerin
hepsinin zerresini bile yıkamak farzdır. [Mâlikî mezhebinde, ikinci
kavle göre, necâset nemâza mâni’ değildir. Temizlemek sünnetdir.
Şâfi’îde, istincâdan sonra kalan necâsetin afv
olduğu (Ma’füvât)da yazılıdır.] Necâset mikdârı,
bulaşdığı zemân değil, nemâza dururken olan mikdârıdır.

(Dirhem mikdârı), katı necâsetlerde bir
miskal, ya’nî yirmi kırat, ya’nî dört gram ve seksen santigram
ağırlıkdır. Akıcı necâsetlerde, açık el ayasındaki suyun yüzü
genişliği kadar yüzeydir. Bir miskalden az olan katı necâset,
elbisenin, avuç içinden dahâ geniş yüzüne yayılınca nemâza mâni’
olmuyor.

NECÂSET İKİ DÜRLÜDÜR:

1 — Kaba necâset: İnsandan çıkınca
abdeste veyâ gusle sebeb olan herşey, eti yinmiyen hayvanların,
[yarasa hâric] ve yavrularının yüzülmüş, dabağlanmamış derisi, eti,
pisliği ve bevli ve süt çocuğunun pisliği, bevli ve ağız dolusu
kusmuğu, insanın ve bütün hayvanların kanı ve şerâb, leş, domuz eti
ve kümes ve yük hayvanlarının, koyun ve keçinin necâsetleri, galîz,
ya’nî kabadır. Kan dört mezhebde de kaba necâsetdir. Menî, mezy ve
idrârdan sonra çıkan vedî ismindeki beyâz, bulanık, koyu sıvı,
hanefî ve mâlikîde kaba necâsetdirler. Şâfi’îde yalnız menî,
hanbelîde ise, her üçü de temizdir.

Kedinin bevli yalnız elbisede ve şehîdin kanı,
kendi üzerinde kaldıkça ve yinilen et, karaciğer, yürek ve dalakda
bulunup akmıyan kanlar ve balık kanı ve bit, pire, tahta biti
pislikleri ve kanları hep temizdir. Ya’nî, bunlar fazla bulaşınca
da nemâz kılınabilir denildi. Serhoş eden bütün içkiler de, şerâb
gibi kaba necâsetdirler. Hafîf diyenlerin sözleri za’îfdir.
Rakının, [ispirtonun] kaba necs olduğu (Halebî-i
kebîr) ve(Merâkıl-felâh)da ve
türkçe (Ni’met-i islâm)da yazılıdır.

2 — Hafîf necâset: Hafîf olan
necâsetlerden, bir uzva ve elbisenin bir kısmına bulaşınca, bu
kısmın veyâ uzvun dörtde biri kadarı nemâza zarar vermez. Eti yinen
dört ayaklı hayvanların bevli ve eti yinmiyen kuşların pisliği
hafîfdir. Güvercin, serçe ve benzerleri gibi eti yinen kuşların
pisliği temizdir. Fâre pisliği ve bevli afv edilmiş ise de, suya,
yağa az da düşse, temizlemek iyi olur. Az mikdârda buğdaya karışıp
un olursa afv edilmişdir. Temizlenmeleri ve sıvıya damlayınca necs
yapmaları bakımından kaba necâsetle hafîf necâset arasında fark
yokdur.

İğne ucu kadar elbiseye sıçrayan bevl ve kan
damlaları ve sokakda sıçrayan çamurlar ve necâset buhârlarının,
necâsete dokunarak gelen gazların, rüzgârın ve ahırda, hamâmda
meydâna gelen buhârlardan, dıvarlarda hâsıl olan damlalarının
elbiseye, yaş deriye değmesi afv edilmişdir. Bunlardan korunmak güç
olduğu için, zarûret kabûl edilmişdir. Fekat, necâsetin
imbiklenmesi ile elde edilen sıvı necsdir. Çünki, bunu kullanmakda
zarûret yokdur. Bunun için rakı ve ispirto kaba necs olup
içilmeleri şerâb gibi harâmdır. [Rakının, ispirtonun necs ve harâm
olduğu (Merâkıl-felâh)da Tahtâvî hâşiyesinde yazılıdır.
O hâlde, alkollü içkiler ve zarûretsiz kullanılan kolonya, ispirto
ve tentürdiyod gibi alkollü ilâclar, nemâz kılarken, elbiseden ve
deriden yıkanıp temizlenecekdir. İkinci kısm, kırkikinci maddeye
bakınız!] İspirto ocağında ısıtılan yemek necs olmaz.

[(Dürr-ül-muhtâr)da, istincâ faslı
sonunda, (Toprak ve sudan biri temiz ise, karışımları olan çamur
temiz olur. Fetvâ da böyledir) diyor. (Eşbâh)ın
dördüncü ka’idesinde de böyle yazılıdır. İbni
Âbidîn, (Dürr-ül-muhtâr)ı açıklarken diyor ki,
(Âlimlerin çoğunun böyle söylediği (Feth-ul-kadîr)de
yazılıdır. Böyle fetvâ verildiği, (Bezzâziyye)de
yazılıdır. İmâm-ı Muhammed Şeybânî böyle buyurdu. Bu çamur necs
olur diyenler de vardır. Fekat, bunlara göre de temiz toprak ile
gübre karışımı temiz kabûl edilir. Çünki bunda ihtiyâc
vardır.) (Tergîb-üs-salât)da diyor ki, [ba’zı âlimlere
göre] gübre karışık sıva, temiz su ile yapılmış ve gübresi çamurdan
az ise, temiz kabûl edilir. 245.ci sahîfede 6.cı maddeye
bakınız!

İhtiyâc olduğu için hâzırlanan karışımlardaki
iki maddeden biri temiz ise ve necs olanın yerine temizini
kullanmakda harac varsa, birinci kavle göre karışımın da temiz
olacağı anlaşılmakdadır. İspirtolu ilâclar, kolonya, mürekkeb ve
vernikler ve boyalar böyledir. Şâfi’î mezhebinde, necs sıvıların,
ilâc ve itriyât islâhı için kullanılan mikdârlarının afv
edildikleri, (El-fıkh-ü alel-mezâhib-il-erbe’a)da ve
molla Halîl Si’ridînin (El-ma’füvât) kitâbının
Süleymân bin Abdüllah Si’ridî “rahmetullahi teâlâ aleyhimâ”
şerhinin 1368 [m. 1949] Kamışlı baskısında yazılıdır. Harac olduğu
zemân, za’îf olan kavle uymak câiz olduğu, bu iki kitâbda ve
kitâbımızın ikinci kısm, 1. ci maddesinde yazılıdır. Bunun için,
zor durumda kalınca, hanefî ve şâfi’î mezhebinde olanın, böyle
karışımların çok mikdârı ile birlikde nemâz kılmaları câiz
olmakdadır. Temiz kabûl edilen ilâcın, zarûret olmadan
içilemiyeceği, tevekkül bahsi sonunda yazılıdır.]

Necâsetden hâsıl olan amonyak gazının meydâna
getirdiği nişadır temizdir. Necâset üzerinden kalkıp uçan tozlar,
sinekler, elbiseye, suya gelirse, pis yapmaz.

Köpeğin basdığı çamurun necs [pis] olmaması
sahîhdir. [(Hadîka) sonunda diyor ki, (Elbisenin bir
yerine necâset bulaşsa, bulaşan yeri unutsa, zan etdiği yerini
yıkasa, temizlendi kabûl edilir. Yaş ayağı ile necs yerde yürüse,
yer kuru ise, ayakları necs olmaz. Yer yaş olup ayakları kuru ise,
ayakları ıslanırsa, necs olurlar. Köpeğin mescidde yatdığı yer kuru
ise, necs olmaz. Yaş olup, necâsetin eseri görülmezse, yine necs
olmaz. Ayakkabı ile kılınan nemâzın sevâbı, çıplak ayakla
kılınandan katkat fazladır. Üzerinde necâset görülmedikçe, sokakda
gezilen ayakkabı da böyledir. Vesvese ve şübheye ehemmiyyet
verilmez. İçki satandan alınan elbise, halı ve sâire temiz kabûl
edilir. Başkası yanında gusl abdestinden sonra, peştemalı
çıkarmadan ve sıkmadan üzerine üç kerre su dökünce temiz olur. Her
şeyde asl olan, tahâretdir. Necâset bulaşdığı kesin bilinmedikce,
zan etmekle necs denilmez. Ehl-i kitâbın dâr-ül-harbde kesmiş
oldukları hayvan, aksi sâbit olmadıkca, temiz kabûl edilir.
Mecûsînin, kitâbsız kâfirlerin etli yemeklerini yimek, hayvanı
onların kesdiği kat’î bilinmediği için, tenzîhen mekrûhdur. Şimdi
kasabdan alınan etler de böyledir.)]

Necâset, her temiz su ile, abdest ve gusl
alınmış su ile, sirke ve gül suyu gibi akıcı mâyı’larla ve tükürük
ile temizlenir. Süt ve yağla temizlenmez.

Abdestde, guslde kullanılan
suya (Müsta’mel su) denir. Bu su, İmâm-ı a’zama
göre kaba necâsetdir. Ebû Yûsüfe göre, hafîf necâsetdir. İmâm-ı
Muhammede göre temizdir “rahmetullahi teâlâ aleyhimâ”. Fetvâ da
böyledir. Bununla necâset temizlenir. Fekat, abdest alınmaz ve gusl
edilmez. Şâfi’îde de böyledir. İçmek ve hamur yapmak mekrûhdur.
Peştemala, elbiseye, kurnaya sıçrarsa ve necâset temizlemekde
kullanılan her su, iğne ucu kadar sıçrarsa, kabı ve elbiseyi
pisletmez. Necâset temizlemekde kullanılmış sular, bir yerde
birikirse, bu suya bulaşan şeyler, pis olur. Abdestsiz veyâ cünüb
olan kimse veyâ hâid kadın veyâ müşrik, kâfir, necâset bulaşmamış
olan avucunu bir yere sokup su alsa veyâ kolunu sokup, içindeki
tası alsa, o yerdeki su dört mezhebde de pis olmaz. Necâset
üzerinden akan suyun yarıdan fazlası necâsete temâs ederse, bu su
pis olur. Azı değerse ve necâsetin üç sıfatı suda bulunmazsa, pis
olmaz. Necâset yanınca, külü temiz olur. Tezek yakarak ısıtılan
fırında, ekmek pişirilir. Merkeb, domuz ve leş, tuz içine düşüp,
tuz olsalar, temiz olurlar. Kuyuya düşen gübre, zemânla çamur
hâline gelse, temiz olur. Müsta’mel su, mâlikîde hem temizdir. Hem
de temizleyicidir. Ya’nî müsta’mel su ile abdest alınır ve gusl
edilir. [Menâhic-ül-ibâd]

Şıra, ya’nî üzüm suyu temizdir. Şerâb hâline
dönünce pis olur. Şerâb, sirke olunca temiz olur. Elbisenin veyâ
vücûdun bir yerine necâset gelse, bu yeri bulamasa, zan etdiği yeri
yıkasa temiz olur. Nemâzdan sonra meydâna çıksa, nemâzı iâde etmez.
Döğen hayvanı buğdayın bir yerine bevl etse, herhangi bir parçası
yıkansa veyâ hediyye verilse, yinilse veyâ satılsa, geri kalanlar
temiz olur.

Kurudukdan sonra da görülen pislikler, kan,
yukarıda bildirildiği üzere, bulunduğu yerden çıkarılıp, kendisi ve
eseri giderilince, o yer temiz olur. Yıkamakda belli bir aded
yokdur. Bir kerre yıkamakla da çıkarsa kâfîdir. Necâset giderilip
de, eseri, ya’nî renk ve koku kalırsa, zararı olmaz. Sıcak veyâ
sabunlu su lâzım gelmez.

Necs boya ile boyanan kumaş ve beden, üç kerre
yıkanınca temiz olur. Su renksiz akıncaya kadar yıkamak dahâ
iyidir. Deri altına necâset, meselâ ispirtolu ilâc şırınga edilse,
iğne yerini üç kerre yıkayınca temiz olur. Necâseti çıkarmak için
deriyi kaldırmak lâzım olmaz. Deriye, yaraya sürülen necs ilâcın
ete karışan kısmı ve necs sürme çekilen göz yıkanmaz. Dışarıda
kalan kısm ve yara üstündeki kurumuş kan, zarar vermiyecek şeklde
yıkanıp giderilir. Zarar olursa yıkanmaz. Fekat üzerinde dirhem
mikdârı necâset bulunan kimse imâm olamaz. Görülmiyen necâsetler,
meselâ ispirto ve idrâr bulaşan eşyâ, leğende, çamaşır makinesinde,
ayrı sular ile, temizlendiği zan edilinceye kadar yıkanır. Bir
kerre yıkamakla temizlenirse, kâfî olur. Yıkarken, makinedeki su ve
diğer eşyâ, necs olmazlar. Vesvese, şübhe edenlerin üç kerre
yıkaması ve hepsinde sıkması lâzımdır. Herkesin, kendi kuvveti
kadar sıkması kâfîdir. Çürük, ince veyâ büyük olduğu için
sıkılmıyan eşyâ, meselâ halı, beden, deri gibi necâseti emen
şeyler, her üç yıkayışda, kurutulur. Ya’nî, su damlaması
kesilinceye kadar beklenir. Desti, çanak ve bakır gibi necâseti
emmiyen şeyleri ve denizde, derede [muslukda] yıkanan herşeyi
sıkmak ve kurutmak lâzım değildir.

(Halebî)de diyor ki, (Mutlak su ile ve
mukayyed su ile ve her temiz mâyi’ [sıvı] ile necâset temizlenir.
Çocuk, memedeki kusmuğunu yalarsa ve eline kan, şerâb bulaşan
kimse, bunu yalayıp tükürse, eli de, ağzı da temiz olur. Elbise,
yalamakla temiz olmaz. Yıkamak lâzımdır. Her hayvanın safrası,
bevli gibidir. Hınzırdan başka her hayvan ve insan ölünce, kılı,
kemiği, siniri ve dişi pis olmaz. Elini kediye yalatmak mekrûhdur.
Yaş don giyen, yellense, don necs olmaz. Leş derisi, necs olmıyan
madde ile dabağlanınca temiz olur. Necs madde ile, meselâ leş yağı
ile dabağlanmış ise, üç kerre yıkayıp sıkdıkdan sonra temiz olur.
Eti yinmiyen hayvan, ahkâm-ı islâmiyyeye uygun kesilince yalnız
derisi temiz olur. Domuz derisi, yılan derisi ve insan derisi hiç
temiz olmaz. Çıplak kimse, dabağlanmamış leş derisi ile örtünemez.
Böyle deri satılamaz. Çünki, kendisi pisdir. Pislenmiş kumaş böyle
değildir. Katı yağ içine fâre düşerse, fâreye temâs eden yağ
atılır. Geri kalan yağ temiz olur. Sıvı yağa fâre düşse, hepsi pis
olur. Necs yağ ile ve domuz yağı ile yağlanan kösele, yıkanınca
temiz olur.

Deniz hayvanlarından, yimesi câiz olmıyanlar
da, temizdir. Buğday içine deve pisliği düşüp un yapılmış ise veyâ
sıvı yağ veyâ süt içine düşmüş, sonra çıkarılmış ise, üç sıfatından
biri görülmedikçe yiyip içmek câiz olur. Pis kumaşın temiz
tarafında nemâz kılınır. Ayakkabısı, çorabı, mesti temiz olan kimse
necs yerde nemâz kılarsa, kabûl olmaz. Bunları çıkarıp, bunların
üstüne basarsa kabûl olur. Bunların altı pis olunca da böyledir).
Tavuk kesilip, tüyleri dökülmek için, karnı yarılmadan, kaynar suya
konursa necs olur. [Ebüssü’ûd efendi fetvâsı, dördüncü sahîfesinde
buyuruyor ki, (Bir tavuk boğazlanıp içi ve gursağı çıkarılmadan,
kaynar suda haşlasalar, yolsalar, yimesi halâl olmaz, harâmdır.
Kesip içi ve gursağı çıkarılıp, içi yıkandıkdan sonra haşlanırsa,
tüylerine necâset bulaşmamış ise, yimesi halâl
olur). (Redd-ül-muhtâr)da diyor ki, (Kaynamıyan sıcak
suda bırakılan, içi boşaltılmamış tavuğun yalnız derisi necs olur,
yolunup, içi boşaldıkdan sonra, üç kerre, soğuk su ile yıkanınca,
her yeri temiz olur. İşkembe de, böyle üç kerre yıkamakla temiz
olur).]

Herhangi eti, şerâb veyâ ispirto ile
kaynatınca, et necs olur. Hiçbir sûretle temizlenemez. Üç kerre
temiz su ile kaynatıp, herbirinde soğutulunca, temiz olur da
denildi. Necâset karışmış sütü, balı, pekmezi temizlemek için,
biraz su ile karışdırıp, su uçuncaya kadar kaynatılır. Sıvı yağı
temizlemek için, su ile çalkalayıp, üste ayrılan yağ alınır. Katı
yağ su ile kaynatılır. Sonra alınır.

Şâfi’î mezhebinde, karada yaşıyan hayvanların
leşleri necs olduğu gibi, bunların bütün parçaları, tüyleri,
kılları, kemikleri, derileri ve bunlardan çıkan, yumurtadan başka
herşey necsdir. İnsandan ve kara hayvanlarından çıkan akıcı kanlar
ve serhoş eden her içki necsdir. Şâfi’îde hınzırın ve kelbin bütün
bedeni de necâset-i galîzadır. [Tüyleri yaş iken] Temâs etdikleri
her yer necs olur. Buraları temizlemek için, yedi kerre yıkanır.
Bunlardan birine toprak katıp, bu bulanık su ile yıkanır veyâ necs
şey suya konup üzerine toprak serpilir ve yıkanır. Yâhud üzerine
önce toprak, sonra su konur. Topraklı su ile yıkamadan önce
necâseti izâle etmek lâzımdır. Necâsetin yeri yaş ise, önce toprak
koymamalı, diğer iki usûlden biri ile yıkamalıdır. Necâsetin
izâlesi birkaç yıkamakla olursa, bunların hepsi bir yıkamak
sayılıp, sonra altı kerre dahâ yıkamak ve bunlardan biri topraklı
olmak lâzımdır. Kokusunu, rengini, tadını çıkarmak için olan
yıkamaların herbiri ayrı yıkamak sayılır. Bu iki hayvandan başka
necâsetlerin, bir kerre de olsa, yalnız mutlak su ile yıkamakla
temizlenmeleri kâfî olur. Şâfi’îde süt oğlanının bevli hafîf
necâsetdir. Sıkarak veyâ kurutarak izâle etdikden sonra, üzerine su
serpince, akmasa dahî, temiz olur. Oğlan sütden mâada birşey, bir
kerre bile yirse veyâ iki yaşını geçerse ve süt emen kızın her
zemân, bevllerini yalnız su ile yıkayarak temizlemek lâzım
olur.

[Van ulemâsından Muhammed Mazher
efendi, (Misbâh-un-necât)da diyor ki, (Görünen necâset
üç eseri kalmayıncaya kadar ve bundan sonra da bir kerre [mutlak su
ile] yıkanır. Bu eserler biraz kalırsa, zararı olmaz. Görünmiyen
necâset üzerinden suyu bir kerre akıtmak kâfîdir. Kelb ile hınzırın
yaladığı kap ve kılları yaş iken elbiseye veyâ başka şeye
değerlerse, o şeyi altı kerre temiz su ile ve bir kerre topraklı su
ile yıkamak lâzımdır. Şâfi’îde nemâz vaktinden evvel teyemmüm câiz
değildir. Teyemmüm, hastalıkda ve seferde yapılır. Mest üzerinde
hiç delik olmamak ve abdest temâm oldukdan sonra, ikisini aynı
zemânda giymek lâzımdır. Bütün kara hayvanlarının ölüsü necsdir.
Kelb ve hınzırdan başkasının derileri dabağlanınca, pâk olur ise
de, eti yinmiyenlerin pâk olmaz, postları üzerinde nemâz
kılınmaz.)]

İSTİNCÂ — Önden ve arkadan necâset
çıkınca, bu yerleri temizlemeğe istincâ denir. Gaz, taş çıkınca
temizlemek, ya’nî tahâretlenmek lâzım değildir. İstincâ, ya’nî
tahâretlenmek sünnet-i mü’ekkededir. Ya’nî halâda abdest
bozuldukdan sonra erkek ve kadının, taş ile veyâ su ile, önünü ve
arkasını temizliyerek, idrâr ve pislik bırakılmaması sünnetdir. Kaç
kerre yıkamak lâzım olduğu sünnet değildir. Taş ile temizlendikden
sonra, ayrıca su ile yıkamak sünnetdir. Fekat, başkasının yanında
avret yerini açmadan su ile istincâ yapamıyacaksa, pislik fazla
olsa bile, su ile istincâdan vazgeçer. Avret yerini açmaz. Nemâzı
öyle kılar. Açarsa fâsık olur. Harâm işlemiş olur. Tenhâ bir yer
bulunca su ile istincâ yapar ve nemâzı iâde eder. Abdest bozmak
için ve gusl abdesti almak için, zarûret olunca erkek, erkekler
arasında ve kadın, kadınlar arasında avret yerini açabilir sözü
za’îfdir. Gusl yerine teyemmüm etmek lâzım olur. Çünki, İbni
Âbidîn, yüzdördüncü sahîfede buyuruyor ki, (Bir emri yapmak, bir
harâm işlemesine sebeb olursa, harâmı işlememek için, o emr [te’hîr
edilir veyâ] terk edilir, yapılmaz). [Harâm işlememek için farz
terk edilince, harâm işlememek için sünnet elbette terk edilir.
(İbni Âbidîn sahîfe: 105). Mekrûh işlememek için bile,
sünneti terk etmek lâzım geldiği, (Uyûn-ül-besâir)de
yazılıdır.]

Kemik, ta’âm, gübre, tuğla, saksı ve cam
parçaları, kömür, hayvan yemi ve başkasının malı ile ve muhterem,
ya’nî para eder şeyler, meselâ ipek ile, câmi’den atılan şeylerle,
zemzem suyu ile, yaprak ile, kâğıd ile istincâ tahrîmen mekrûhdur.
Boş kâğıda da saygı lâzımdır. Muhterem olmıyan ismler, dîne
yaramıyan yazılar bulunan kâğıd ve gazete ile istincâ câizdir.
Fekat, islâm harfleri ile yazılmış hiçbir kâğıdla istincâ edilmez.
Menî ve bevli, bez ile temizleyip sonra, bezi yıkamak câizdir.
Zevci ve zevcesi olmıyan ağır hastanın istincâ yapması lâzım
değildir. Fekat, kendine abdest aldırması lâzımdır. Önü ve arkayı
kıbleye dönerek ve ayakda ve özrsüz çıplak abdest bozmak mekrûhdur.
İdrâr toplanan yerde gusl câiz değildir. Gusl edilen yere bevl
yapmak câiz değildir. Fekat, bevl akar, gider, toplanmazsa, bunlar
câiz olur. İstincâda kullanılan su, necs olur. Elbiseye
sıçratmamalıdır. Bunun için, istincâ yaparken, avret yerini açmak,
tenhâ yerde yapmak lâzımdır. Musluk başında, elini donunun içine
sokup, idrâr yerini, avucdaki suya sürerek yıkamakla, istincâ
yapılmaz. İdrâr damlası bulaşınca, avucdaki su, necs olur ve
damladığı çamaşır pis olur. Bu suyun damladığı yerlerin toplamı
avuc içinden fazla olursa, nemâz sahîh olmaz. İmâm ise, arkasında
nemâz kılınmaz. İki eli çolak olanın, istincâ yapdıracak mahremi
yoksa, istincâ yapması sâkıt olur [Kâdîhân].

Erkeklerin yürüyerek, öksürerek veyâ sol
tarafa yatarak (İstibrâ) etmesi, ya’nî idrâr
yolunda damlalar bırakmaması vâcibdir. Kadınlar istibrâ yapmaz.
İdrâr damlası kalmadığına kanâ’at gelmeden abdest almamalıdır. Bir
damla sızarsa, hem abdest bozulur, hem de elbise kirlenir. Çamaşıra
avuç içinden az sızarsa, abdest alıp kıldığı nemâz mekrûh olur. Çok
sızarsa, nemâz sahîh olmaz. İstibrâda güçlük çekenler, arpa kadar
nebâtî pamuk idrâr deliğine koymalıdır. Sızan idrârı pamuk emer.
Hem abdest bozulmaz, hem de don kirlenmez. Yalnız pamuk uzun olup
ucunun dışarda kalmaması lâzımdır. Ucu dışarda kalır ve bevl ile
ıslanırsa, abdest bozulur. Şâfi’îler, Ramezân-ı şerîfde, pamuk
koymamalıdır. Çünki, Şâfi’î mezhebinde orucu bozar. [Abdestde ve
nemâzda şâfi’îyi taklîd eden hanefî pamuk koyunca, orucu bozulmaz.
İhtiyârlarda ve hastalarda, zeker küçülüp, üzerine sarılı bez
çıkıyor. Böyle kimseler, küçük naylon torbaya, mendil kadar bez
yerleşdirip, zeker ve husyeleri torbaya koyar. Torbanın ağzını
bağlar. Beze dirhemden fazla idrâr sızar ise, abdest alırken, bez
değişdirilir. İdrâr kaçıran, fekat özr sâhibi olmıyan kimse, temiz
olarak bağladığı bezde yaşlık görür, ne vakt damladığını bilmezse,
yüzotuzsekizinci sahîfede yazılı, hayz kanında olduğu gibi, gördüğü
anda damladı sayılır. Şübhe eden kimse, nemâza dururken beze bakar.
Yaşlık görür ise, yeniden abdest alır. Nemâzda iken şübhelenirse,
selâm verince hemen bakıp, damlamış görür ise, nemâzını iâde eder.
Selâmdan birkaç dakîka sonra bakıp görürse, nemâzını abdestli
kılmış sayılır.] İstibrâdan sonra istincâ yapılır. Su ile
istincâdan sonra bez ile kurulanır. Her kadın, her zemân,
önüne (Kürsüf) denilen bez veyâ pamuk koymalıdır.
Ellidördüncü maddeye bakınız!

[İdrâr, kan kaçıranların ve necâset
temizlemekde zahmet çekenlerin Mâlikî mezhebini taklîd
etmeleri, (Ma’füvât) şerhinde
yazılıdır. (El-fıkh-u alel-mezâhib-il erbe’a)da diyor
ki, (Mâlikî mezhebinde, sağlam insandan çıkan bevl, menî, mezî,
vedî, istihâza kanı, gâit ve yel abdesti bozar. Mak’atdan ve
bedenden taş, solucan, cerâhat, sarı su, kan çıkınca bozulmaz.
Abdesti bozanlar, hastalık ile çıkarsa ve çıkması men’ olunamazsa,
iki kavl vardır. Birinci kavlde bevl, bir nemâz vaktinin yarısından
çok devâm eder ve çıkma zemânı belli olmazsa, abdesti bozmaz.
İkinci kavle göre, bu üç şart olmasa da, hastanın abdestini bozmaz.
Çıkmadığı zemân abdest alması müstehab olur. Hastaların,
ihtiyârların, abdest almakda harac ve meşakkat olduğu zemân, bu
kavli taklîd etmeleri sahîh olur. Bevlin kesildiği zemânı belli
ise, bu zemânda abdest alması iyi olur. İstibrâ zemânı uzun süren
veyâ sonraları damlayan ve bir nemâz vakti devâmlı akmadığı için
özrlü olamıyan hanefî ve şâfi’îler, mâlikî mezhebini taklîd eder.
İbni Âbidîn, Talâk-ı ric’îde buyuruyor ki, (Âlimlerimiz, zarûret
olunca, mâlikîye göre fetvâ verdi. Bir mes’ele hanefîde
bildirilmemiş ise, mâlikî taklîd olunur.) Kulaklar üstündeki cild,
baş demekdir. Mesh edilmesi farzdır. Bu cildin, yüz sayılarak gasl
edilmesi, hanefî kitâblarında yazılı değildir. Lezzet kasd ederek,
nikâhlamak câiz olan kadının cildine, saçına dokunmak bozar. Guslde
ağzı ve burnu yıkamak farz değil, sünnetdir. Her nemâz vakti için
ayrı teyemmüm yapılır. Kelb [köpek] ve hınzır [domuz] necs
değildir. Fekat, yinilmeleri harâmdır. Balığın dahî kanı necsdir.
Necâsetden tahâret bir kavle göre farz, diğer kavle göre sünnetdir.
Bâsûr, idrâr, gâita damlaları bedene, çamaşıra bulaşırsa afv olur.
İnsanın ve hayvanın kanının, yara, çıban suyunun avuç içi kadarı
afv olur. Nemâzda her rek’atde Fâtiha okumak ve rükü’da, secdelerde
tumânînet [sâkin durmak] farzdır. İmâmın gizli okuduğu rek’atlerde
cemâ’atin Fâtiha okumaları müstehab, âşikâre okuduğu zemân
cemâ’atin de okuması mekrûhdur. Kıyâmda, sağ el sol elin üstünde
olarak, göğüs ile göbek arasına koymak veyâ iki eli iki yana
salıvermek müstehabdır. Farzlarda (E’ûzü...) okumak mekrûhdur.
Fâtihayı rükü’da temâmlamak nemâzı bozar.)

(Ez-Zehîre lil Kurâfî) Mâlikî fıkh
kitâbının ikinci baskısı, 1402 [m. 1982] de Mısrda yapılmışdır.
Buyuruyor ki, (İmâm-ı Mâlik, avâmın müctehidleri taklîd etmeleri
vâcibdir buyurdu. Mezhebler, Cennete götüren yollardır. Bunlardan
birinde ilerliyen Cennete gider.)

İmâm-ı Mâlikden İbnül-Kâsım “radıyallahü
anhümâ” yolu ile gelen rivâyetleri
hâvî (El-müdevvene) kitâbının son baskısı Beyrutda
yapılmışdır. Burada buyuruyor ki, (Kadının el ayası, fercine
dokununca abdesti bozulmaz. Soğukdan, hastalıkdan devâmlı mezî
sızarsa abdest bozulmaz. Şehvetle, düşündükçe sızarsa bozulur.
İstihâza kanı, idrâr sızarsa, bir kavle göre bozulmaz ise de, her
nemâz için abdest alması müstehab olur. Abdestde sakal hilâllanmaz.
Ehl-i bid’at arkasında nemâz kılınmaz). Kaş, kirpik ve seyrek
sakalın altını ıslatmak, sık sakalın üstünü yıkamak farzdır. Ayak
parmakları arasını hilâllamak müstehabdır. Abdestden sonra, bez ile
kurulanmak câizdir. Abdestin farzları yedidir. Guslün farzları
beşdir. Hayâtın, malın gitmesi, hasta olmak, hastalığın artması,
şifânın gecikmesi korkusu varsa teyemmüm câiz olur. Müslimân tabîb
bulamazsa, kâfir tabîbe ve tecribelere i’timâd olunur.] El ile
yıkanan birşey temiz olunca, el de temiz olur.

(Dürr-ül-muhtâr) beşinci cildde,
altın ve gümüş kullanmağı anlatırken diyor ki, insanların
birbirleri arasında olan işlere (Mu’âmelât) denir.
Mu’âmelâtda bir fâsıkın veyâ kâfirin sözü de kabûl edilir. Akllı
olan çocuk ve kadın da erkek gibidir. Bunlardan biri, bu eti
kitâblı kâfirden aldım derse, yimesi halâl olur. [Çünki, eskiden
eti, hayvanı kesen satardı.] Bir kişinin haber vermesi ile mülk yok
olmaz. Bir müslimân, et satın alsa, sâlih bir müslimân (bu eti,
kitâbsız kâfir kesdi) dese, bu et, satın alınan kimseye geri
verilemez ve satın alanın, parasını ödemesi lâzım olur. Çünki, etin
leş olduğunu bilmeden satın alınca, mülkü olmuşdur. Bir mülkü
giderecek haberi iki erkeğin veyâ bir erkekle iki kadının
bildirmeleri lâzımdır. Mu’âmelât üçe ayrılır: Birincisi, ikisinin
de yapmağa mecbûr olmadığı mu’âmeledir. Vekîl, mudârib ve iznli
olmak böyledir. İkincisi, ikisinin de yapması lâzım olan işlerdir.
Da’vâ konusu olan haklar böyledir. Üçüncüsü, birisinin yapması
lâzım olur. Diğerinin lâzım olmaz. Vekîli azl etmek, izni geri
almak böyledir. Burada, vekîl ve me’zûn artık iş yapamazlar. Azl
eden ve izni geri alan ise, kendi hakkını kullanmakda serbestdir.
İkincisinde, haber verende şâhidlik şartlarının bulunması lâzımdır.
Üçüncüsünde, haber verenlerin sayılarına ve adâlet sâhibi
olmalarına bakılır.

Allah ile kul arasında olan
işlere (Diyânât) denir. Diyânâtda âdil ve bâlig
bir müslimânın sözüne inanılır. Bir kadın da, bir erkek gibidir.
Suyun pis olduğunu söylerse, bu su ile abdest alınmaz. Teyemmüm
edilir. Fâsık [kötü kimse] veyâ hâli belli olmıyan bir müslimân
söylerse, kendi araşdırır. Gâlib zannına göre hareket eder. Kâfir
veyâ çocuk, suya pis derse ve inanırsa, dökmeli, sonra teyemmüm
etmelidir. Hediyyede ve izn vermekde, bir çocuk sözü de kabûl
edilir. İçeri buyurun deyince girilir. Çocuğun satın almak için
iznli olup olmadığı satanın çok zan ile anlamasına
bağlıdır.

Diyânâtda da, mülkü giderecek haberi, iki
müslimân erkeğin veyâ bir erkekle iki kadının bildirmeleri
lâzımdır. Meselâ, zevc ile zevcenin süt kardeşi olduklarını âdil
bir müslimân söylerse, kabûl edilmez. Nikâhları
bozulmaz.

İbni Âbidîn, istincâ faslı sonunda diyor ki,
âdil bir kimse, bir etin leş olduğunu söylese, meselâ mürted kesdi
dese, bir başka âdil de, leş değil dese, meselâ müslimân kesdi
dese, leş kabûl edilir. Su ve her çeşid şerbet için ve ta’âm pis
dese, öteki de pis değil dese, temiz kabûl edilir. Haber verenler
çok ise, sayısı fazla olanların dedikleri kabûl edilir. Temiz ve
pis kumaşlar karışmış ve temizleri az ise ve kaplar karışınca
temizleri çok ise, temizlerini araşdırıp, temiz zan etdiklerini
kullanır. Kapların temizleri eşit veyâ az ise, hepsi pis kabûl
edilir. İkinci kısm, 41. ci maddeye bakınız!

57 — SULAR VE ÇEŞİDLERİ


(Dürr-ül-muhtâr)da ve bunun açıklaması
olan (Redd-ül-muhtâr)da buyuruyor ki:

Küçük abdest [ya’nî nemâz abdesti] ve boy
abdesti [ya’nî gusl abdesti] almak için, (Mutlak
su) kullanılır. Ya’nî mutlak su hem temizdir, hem de
temizleyicidir. Mutlak su demek, ismi yanında, başka kelime
söylenmiyen, yalnız su denilen sulardır. Yağmur, dere, nehr,
kaynak, kuyu, deniz ve kar suları, mutlak sudur. Müsta’mel su ve
pis su ve çiçek suyu, üzüm suyu gibi, cinsi, sıfatı da söylenen
sular mutlak su değildir. Bunlar ile abdest ve gusl alınmaz.
Bunlara (Mukayyed su) denir. Zemzem suyu ile
abdest ve gusl alınır. Mekrûh dahî değildir. Güneşde durmuş su ile
de câizdir. Fekat tenzîhen mekrûhdur.

Ağaçdan, otdan, meyvadan, asmadan çıkan,
damlayan su temizdir. Fekat bunlar ile ve bunları sıkarak çıkarılan
sular ile abdest ve gusl câiz değildir.

Mutlak suya, temiz birşey karışınca, karışan
şey, sudan fazla ise, su mukayyed olur. Karışan şeyin fazla olması
dört dürlü olur: Birincisi, katı şeyin meselâ süngerin, otun suyu
temâm emmesi ile olur. İkincisi, sabun gibi temizleyici maddelerden
olmıyan bir şeyin, su ile ısıtılması ile olur. Et suyu, bakla suyu
böyledir. Bu hâlde, suyun üç sıfatı değişmese de ve su akıcılığını
gayb etmese de, mukayyed su olur. Sabun, sedr gibi temizleyici
madde ile ısıtılan su, akıcılığını gayb ederse, mukayyed olur.
Üçüncüsü, bir katı cismin suya soğukda karışmasıdır. Karışan madde,
suyun ismini değişdirirse, koyu olmasa da, mukayyed su olur.
Safranlı su, demir sülfatlı [zaclı] su boyacılıkda, mazılı su
dabakcılıkda kullanılacak kadar madde erimiş ise, böyledir. Hurma
nebîzi de böyledir. Hurma, kuru üzüm soğuk suda bırakılır. Şekeri
suya geçince, kaynayıncaya kadar ısıtılır. Soğuyunca süzülür. Bu
sıvıya nebîz denir. Isıtmadan süzülürse, nakî’ olur. Suyun ismi
değişmediği zemân, su koyu olursa, akıcılığı kalmazsa, mukayyed
olur. Akıcılığı kalırsa, üç özelliği değişse bile, temiz kalır.
İçine safran düşerek boyanmış su, fasulye, nohud, yaprak, meyve ve
otların soğuk suda kalarak, rengi veyâ kokusu, tadı değişen su,
böyledir. Doymuş tuz eriyikleri ile abdest ve gusl câiz
değildir.

Dördüncüsü, suya mâyı’ hâlinde bir maddenin
karışmasıdır. Küçük havuza mâyı’ [sıvı] hâlinde bir temiz cism
karışınca, bu sıvının üç sıfatı da suya benzemiyorsa, karışımın iki
sıfatı bozulursa, mukayyed olur. Biri değişirse, mukayyed olmaz.
Sirkeli su böyledir. Bir veyâ iki sıfatı suya benziyorsa,
karışımda, suyun benzemiyen bir sıfatı değişince, mukayyed olur.
Sütlü su böyledir. Çünki, kokusuz olmaları benziyor. Kavun suyu
karışan su da böyledir. Çünki, renksiz ve kokusuz olmaları
benziyor. Üç sıfatı da suya benziyorsa, karışan sıvı mikdârı sudan
çok veyâ müsâvî ise, mukayyed olup, abdest ve gusl câiz olmaz.
Müsta’mel [abdestde, guslde kullanılmış] suyun karışması böyledir.
Müsta’mel su, temiz kabûl edildiğine göre, böyledir. Müsta’mel
suyun küçük havuza, kurnaya akması ve abdestsizin elini, ayağını
sokması veyâ kendi girmesi hep aynıdır. İçine su akmıyan küçük
havuzdan abdest alanların derisine değen su mikdârı, yarısı olduğu
ve havuza, az da olsa, necâset düşdüğü bilinmedikçe, buradan abdest
almak câiz olur. Hergün suyu değişdirilen küçük havuzda birçok
kimseler abdest alsa ve müsta’mel suları havuza tekrâr düşse, câiz
olur. Fekat, bu havuza, pek az da necâset düşerse, abdest almak,
câiz olmaz. Ba’zı âlimlere göre, küçük havuza, bir uzv sokulup
yıkanınca, bütün havuz, müsta’mel su olur. Bunun için, su bol olan
yerlerde, uzvları havuzda yıkamamalı, havuzdan avucla su alıp,
dışarda yıkamalıdır. Suyu olmıyan yerlerde câiz diyen âlimlere
göre, havuzda abdest ve gusl alınabilir.

Gasb edilen su ile abdest sahîh ise de,
harâmdır.

İçinde, akıcı kanı olmıyan hayvan ölmüş mutlak
su ile, abdest ve gusl câizdir. Akreb, tahta kurusu, sivrisinek
ölüsü bulunan su ile câiz olur. Kan emmiş sülük ölünce câiz olmaz.
İpek böceği ve yumurtası ve necâsetde yaşıyan kurdlar, bağırsak
solucanları ve meyve kurdları temizdir. Bunlardaki necâset
bulaşıkları pisdir.

Suda yaşıyan balık, yengeç, su kurbağası, suda
ölünce, bu su ile abdest ve gusl câizdir. Toprak kurbağası ve
yılanından, akıcı kanı olmıyanları da, suda ölünce câiz olur. Bütün
bunlar, sudan çıkarılıp, ölünce, ölüleri suya düşerse, yine câiz
olur. Kurbağa, suda parçalanırsa, yine câiz olur. Fekat içilmez.
Çünki, eti harâmdır. Ördek, kaz gibi karada doğup, suda yaşıyan
hayvan ölünce, küçük havuz, necs olur.

Hanefîde, küçük havuza, şâfi’îde ise,
kulleteynden az olan suya, az necâset düşerse, üç sıfatı değişmese
de, necs olur. İnsan içmez ve temizlikde kullanılmaz. Üç sıfatı
değişirse bevl gibi olup hiçbir şeyde kullanılmaz. Kulleteyn,
beşyüz rıtldır. Rıtl 130 dirhem, dirhem 3,36 gramdır. Kulleteyn,
220 kilo gram olmakdadır.

Uzun zemân durmakla üç sıfatı değişen su, pis
olmaz. Kokan suyun sebebi bilinmezse, temiz kabûl edilir. Başkasına
sorup, araşdırmak lâzım değildir. Mu’tezileye inâd olmak için,
ba’zan nehr yanında, havuzdan abdest almalıdır.

Görünen veyâ görünmiyen necâset, hanefîde akar
suya ve büyük havuza, şâfi’îde kulleteyn mikdârı olan suya,
mâlikîde ise herhangi mikdârdaki suya düşerse, pisliğin üç
eserinden biri, ya’nî rengi, kokusu veyâ tadı belli olmıyan her
tarafından abdest ve gusl câiz olur. Meselâ leş varsa veyâ insan
veyâ hayvan bevl yaparsa veyâ yırtıcı hayvan içerse, aşağı
tarafında bir eseri görülmezse câiz olur. Ba’zı âlimlere göre, câiz
olması için, necâsete değen suyun, değmiyen sudan az olması
lâzımdır. Suyun devâmlı akması şart değildir. Necs yere su
dökülerek, bir metre kadar akar, üç sıfatı giderse, temiz olur.
Birinde temiz, ötekinde pis su bulunan iki kap, bir metre kadar
yüksekden dökülünce, havada karışırlarsa, yere düşen su, temiz
olur.

Saman çöpünü sürükliyen suya, akıcı su denir.
Eni on zrâ’ [4,8 metre], boyu da on zrâ’ olan kare şeklindeki
havuza (büyük havuz) denir ki, sathı [alanı] yüz zrâ’ kare, ya’nî
yirmiüç metre karedir. Muhîti [çevresi] onyedi metre olan dâirenin
sathı da 23 metrekaredir. Derinliğin az olması zarar vermez. Bir
kimse, bir çukurdan bir yol açarak, çukurdaki su, bu yolda akarken,
bundan abdest alsa, müsta’mel suyu bir yerde toplansa, buradan da
yol açıp akıtılsa, akan su ile başkası abdest alsa ve su yine bir
yerde toplansa, yine yol açılsa, böylece hepsinin abdesti kabûl
olur. Necâset eseri görülünceye kadar, akan su temiz olur. Bu
misâlde, müsta’mel su, necs kabûl edilmişdir. İçine devâmlı su akan
ve devâmlı taşan [veyâ içinden devâmlı su alıp, iki alış arası, su
hareketsiz kalacak kadar uzamıyan] küçük havuz ve hamâm kurnası,
akar su demekdir. Bunların her tarafından abdest alınır. Müsta’mel
suyun üstden taşması lâzımdır. Dipdeki delikden akarsa, akar su
gibi olmaz. Havuzun çok küçük olup, müsta’mel suyun hepsinin akıp
gidebilmesi şart değildir. Havuzun yüzü, buz tutmuş ise, buzu
delince su buza değmiyor ise, havuzdaki suyun yüzüdür. Eğer değiyor
ise, delikdeki suyun yüzü demekdir. Necs suya, temiz su gelip,
karşı tarafdan taşarsa, eseri kalmıyan tarafları temiz olur.
İçindeki kadar su taşınca, hepsi temiz olur. Taşan su, necâset
eseri görülmedikçe temizdir. Leğen, kova gibi kaplar da böyledir.
Meselâ necs kova, doldurulur ve taşarsa necâsetin üç eserinden biri
görülmeyince su da, kova da temiz olur.

(Mâ-i müsta’mel), ya’nî abdestde veyâ
guslde kullanılan yâhud kurbet olarak kullanılan su, meselâ,
yimekden önce ve sonra, sünnet olduğu için el yıkamakda kullanılan
su, yıkanan uzvdan ayrılınca necs olur. Ba’zı âlimlere göre, başka
uzva, elbiseye, yere düşdükden sonra necs olur. İlk düşdüğü yeri
kirletmez.

Ebû Nasr Akta “rahmetullahi
aleyh”, (Kudûrî) şerhinde diyor ki, (Bir suya,
temiz şeyler karışsa, su ismi değişmedikçe, rengi dönse bile,
onunla abdest alınır).

Yolda rastlanan bir suyun temiz olduğu iyi
bilinir veyâ temiz olduğu çok zan edilirse, bununla abdest alınır.
Hattâ, su az ise, buna necâset karışdığı iyi bilinmedikçe, bununla
abdest alınır ve gusl edilir. Teyemmüm edilmez. Çünki, her suyun
aslı temizdir, zan ile pis olmaz. Hâlbuki, zan ile, aslı üzere
kalır. Ya’nî temiz kabûl edilir. İbâdetler, fazla zan edilmekle,
temiz ve doğru olur. Îmân, i’tikâd ise, çok zan ile doğru olamaz,
iyi bilinmekle doğru olur. Hamâma giren kimse, kurnayı veyâ havuzu
dolu görse, içine necâset bulaşdığını bilmedikçe, o su ile abdest
alır ve gusl edebilir. Su akıtıp, kurnayı taşırmağa lüzûm
yokdur.

ARTIKLAR: Bir kabdan veyâ küçük
havuzdan, bir canlı içerse, kalan suya (artık) denir. Sıvı ve yemek
artıklarının temiz olup olmaması, artığı bırakanın tükürüğü
gibidir. Her insanın tükürüğü ve artığı temizdir. Kâfirin, cünübün
artığı da temizdir. Cünüb, denize dalıp çıkınca, sonra su içerse
temiz olur. Ya’nî, su içmesi ağzını yıkamak olur. Artığı, müsta’mel
su oluyor ki, müsta’mel suya necs diyenler vardır denirse,
müsta’mel olan, kalan su değil, içdiği sudur. Cünübün, yıkanmak
için, tas yerine kurnaya avucunu sokup su alması câiz olup,
kurnadaki su, müsta’mel olmadığı gibi, cünübün artığı da, müsta’mel
sayılmamışdır. Kadının artığını, yabancı erkeğin içmesi ve erkeğin
artığını yabancı kadının içmesi, lezzet alacağı için mekrûhdur.
Oğlanların berberlik yapması ve hamâmda keselemesi de, lezzete
sebeb olursa, mekrûh olur. Başkasının tükürüğü de böyledir. Eti
yinen hayvanların ağzına necs sürülmedikçe, artıkları temizdir. At
da böyledir. Denizde ve karada yaşayan, akıcı kanı olmıyan
hayvanlar da böyledir. Bütün bunların artıkları ile abdest ve gusl
alınır ve necâset temizlenir. At sütü temizdir, içilir.

Domuzun, köpeğin ve yırtıcı hayvanların ve
henüz fâre yiyen kedinin artıkları, etleri ve sütleri kaba
necâsetdir. Bunları yimek, içmek harâmdır. Artıklarını abdestde,
guslde ve temizlikde kullanmak câiz değildir. İlâç olarak da
kullanılmaz. Mâlikî mezhebinde domuz ve köpek temizdir. Fekat
bunları yimek, Mâlikî mezhebinde de harâmdır. [27 Hazîran 1986
târîhli Türkiye gazetesinde diyor ki, (Ottava üniversitesi
mütehassısları, onaltı millet üzerinde yapdıkları tedkîklerde,
domuz etinin, karaciğerdeki öldürücü siroz hastalığına sebeb
olduğunu tesbît etdiler).] Fil ile maymun da, yırtıcı hayvandır.
Bunlar, avlarını dişleri ile parçalar. Henüz şerâb [ve alkollü
içki] içmiş olan insanın artığı da böyledir. Serhoş, içkiden sonra,
üç kerre, dili ile dudaklarını yalayıp, tükürüğünü yutar veyâ
atarsa, sonra içdiği suyun artığı necs olmaz. Ya’nî tükürüğünde
içkinin kokusu ve tadı kalmaması lâzımdır. Sokakda gezip, hep
pislik yiyerek eti kokan tavuk, koyun ve devenin eti ve artığı
mekrûhdur. Böyle tavuk üç gün, koyun dört gün, deve ve sığır on gün
sokağa bırakılmazsa, eti ve artığı mekrûh olmaz. Necâset yidikleri
bilinmezse, artıkları mekrûh olmaz. Temiz su varken mekrûh olan
artıklarla ve yırtıcı kuşların artığı ile ve fâre yidiği bilinmiyen
kedinin artığı ile ve fârenin, akıcı kanı olan yılanın artığı ile
abdest almak tenzîhen mekrûhdur. Yırtıcı kuşların gagası temiz ise,
artıkları mekrûh olmaz. Fârenin, kedinin eti necs ise de,
artıklarına, müstesnâ olarak, kaba necâset denilmedi. İkisinin
artığını yimek, içmek, zenginler için mekrûh oldu. Fakîrler için
mekrûh değildir. Eşek ve katır artığı temizdir. Fekat, temizleyici
olup olmadığı şübhelidir. Yaban eşeğini yimek câizdir ve artığı
temizdir. Su bulunmadığı yerde, mekrûh olan artık ile abdest almak
mekrûh olmaz. Böyle artık su varken teyemmüm edilmez. Temiz su yok
iken, eşek, katır artığı ile abdest alınır ve sonra teyemmüm
edilir. Küçük çocuğun elini suya sokması, kedinin artığı gibidir.
Ya’nî, eli temiz olduğu bilinmiyorsa, bu su ile abdest almak veyâ
içmek, tenzîhen mekrûh olur. Artığı mekrûh olan bir hayvanın
üzerinde iken, nemâza durmak mekrûhdur. Bir hayvanın teri, artığı
gibidir. Meselâ, eşeğin teri temizdir.

Kişi noksânını bilmek gibi, irfân
olmaz!

58 — SETR-İ AVRET ve KADINLARIN
ÖRTÜNMESİ


Mükellef olan, ya’nî âkıl ve bâlig olan insanın
nemâz kılarken açması veyâ her zemân başkasına göstermesi ve
başkasının bakması harâm olan yerlerine (Avret
mahalli) denir. Erkeğin ve kadının avret mahallini
örtmesi, hicretin üçüncü senesinde
gelen, (Ahzâb) ve beşinci senesinde
gelen (Nûr) sûrelerinde emr olundu. Hanefî ve
Şâfi’î mezheblerinde erkeklerin, nemâz için avret mahalli, göbekden
diz altına kadardır. Şâfi’îde göbek, hanefîde diz avretdir.
Buraları açık olarak kılınan nemâz sahîh olmaz. Nemâz kılarken,
vücûdün diğer kısmlarını, [kolları, başı] örtmek [ve uzun cübbe ve
antâri yoksa, çorap giymek] erkeklere sünnetdir. Açık kılmaları
mekrûhdur.

Hür olan kadınların ellerinden ve yüzlerinden
başka her yerleri, bilekleri, sarkan saçları ve ayaklarının altı,
nemâz için hanefîde avretdir. Ellerin üstü avret değildir diyen
kıymetli kitâblar çokdur. Bunlara göre, kadınların bileklerine
kadar ellerinin üstü açık kılmaları câiz olur. Fekat, kitâbların
hepsine uymuş olmak için, kadınların elleri örtecek kadar uzun
kollu nemâzlık veyâ geniş baş örtüsü ile elleri örtülü olarak
kılmaları, dahâ iyi olur. Kadınların ayakları nemâzda avret
değildir diyen de varsa da, bu âlimler de, nemâzda örtmesi sünnet,
açması mekrûhdur dedi. [Sarkan saçın da, ayak gibi
olduğu (Kâdîhân)da yazılıdır.] Erkeğin veyâ kadının
avret uzvlarından herhangi birinin dörtde biri, bir rükn açık
kalırsa, nemâz bozulur. Azı açılırsa bozulmaz. Nemâzı mekrûh olur.
Meselâ, ayağının dörtde biri açık olan kadının nemâzı sahîh olmaz.
Kendisi açarsa hemen bozulur. (Umdet-ül-islâm)da diyor
ki, (Kadının topuk kemiği veyâ bileği veyâ boynu veyâ saçı açık
olarak kıldığı nemâzı sahîh olmaz. İnce olup içindeki uzvun şekli
veyâ rengi görünen kumaş, yok demekdir). Şâfi’îde kadının iki
elinden ve yüzünden başka her yeri her zemân avretdir.

İbni Âbidîn “rahmetullahi
aleyh”, (Redd-ül-muhtâr)da buyuruyor ki:

Avret yerini örtmek, nemâzda da, nemâz dışında
da farzdır. İpek ve gasb edilmiş, çalınmış kumaşla örtülü olarak
nemâz kılmak tahrîmen mekrûhdur. Hiçbirşey bulamıyan bir erkeğin,
yalnız ipek bulunca, ipekle de örtmesi lâzım olur. Yalnız iken
kılarken de, örtmek farzdır. Temiz elbisesi bulunan kimsenin
karanlıkda, yalnız iken de çıplak kılması câiz değildir.
Kadınların, nemâz dışında, yalnız iken, diz ve göbek arasını
örtmesi farz olup, sırtını ve karnını örtmesi vâcib, başka
yerlerini örtmesi edebdir. Evde yalnız iken, başı açık dolaşabilir.
Görünmesi câiz olan onsekiz erkek yanında, ince baş örtüsü
örtmeleri evlâdır. İyi olur. Yalnız iken avret yeri, ancak özr ile
açılabilir. Meselâ halâda açılır. Yalnız olarak gusl abdesti
alırken açmak mekrûh olur veyâ câizdir veyâ küçük yerde câiz olur
da denildi. Nemâz dışında, necâsetli elbise ile de örtünmek lâzım
olur.

(El-fıkh-u-alel-mezâhibil-erbe’a)da
diyor ki, (Erkeklerin ve kadınların nemâzda örtmeleri farz olan ve
erkeklerin erkeklere ve kadınlara ve kadınların mahremlerine
göstermeleri harâm olan yerleri, dört mezhebde aynı değildir.
Fekat, kadınların yüzlerinden ve avuç içlerinden ve dışlarından
başka yerlerini yabancı erkeklere ve müslimân olmıyan kadınlara
göstermeleri ve bunların bakmaları üç mezhebde de harâmdır. Ancak,
şâfi’îde, fitneye sebeb olacağı zemân, yüzü ve elleri de, yabancı
erkekler arasında avret olur.) Kadınların, yabancı erkeklere yalnız
yüzünü ve avuçlarını açması câiz ise de, erkeklerin, müslimân
olsun, kâfir olsun, yabancı kadınların yüzlerine ve avuçlarına
şehvet ile bakması câiz değildir. Kadınların bakması câiz olan
yerlerine, meselâ yabancı kadınların yüzlerine, avuçlarına ve avret
yerlerinin resmlerine ve konuşan çocukların avret yerlerine,
lüzûmsuz olarak şehvetsiz bakmak mekrûhdur. Konuşmağa başlamamış
olan küçük çocukların avret mahalli, yalnız sev’eteyndir. Erkek
çocukların, on yaşına kadar, kızların ise, gösterişli oluncıya
kadar galîz avretlerine, bundan sonra, bütün avret yerlerine bakmak
câiz değildir. Hayvanların avret mahalli yokdur. Oğlanların yüzüne
şehvet ile bakmak da harâm olup, şehvetsiz bakmak, güzel olsalar da
câizdir.

(Fetâvâ-i Hayriyye)de diyor ki, (Fitne
tehlükesi olunca, âkıl ve bâlig olan güzel oğlanı, babası, kendi
evine, terbiyesi altına alır. Sefere, ilm öğrenmeğe, hacca sakalsız
göndermez. Bunu kadın gibi korur. Fekat yüzüne peçe örtmez. Sokakda
her kadının yanında iki şeytân vardır. Oğlanın yanında onsekiz
şeytân vardır. Bunlara bakanları aldatmağa çalışırlar. Ananın,
babanın meşrû’ emrlerine itâ’at etmesi farzdır. Fitne tehlükesi
olmıyan âkıl, bâlig oğlunu babası zorla evinde tutamaz).

[(Mecma’ul-enhür)ün ikinci cildinde
diyor ki, Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve
sellem”, (Yabancı kadınların yüzlerine şehvet ile
bakanların gözlerine, kıyâmet günü ergimiş kızgın kurşun
dökülecekdir) buyurdu. (Birgivî
vasıyyetnâmesi)ni şerh eden, Kâdî zâde, göz âfetlerini
anlatırken diyor ki, Nûr sûresi, otuzuncu âyetinde
meâlen, (Ey Resûlüm “sallallahü aleyhi ve
sellem”! Mü’minlere söyle, harâma bakmasınlar ve avret yerlerini
harâmdan korusunlar! Îmânı olan kadınlara da söyle, harâma
bakmasınlar ve avret yerlerini harâm işlemekden
korusunlar!) buyuruldu.

(Rıyâd-un-nâsıhîn)de diyor ki,
Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” vedâ’
haccında, (Yabancı kadına şehvet ile bakan bir kimsenin
gözleri ateşle doldurulup, sonra Cehenneme atılacakdır. Yabancı
kadın ile toka edenin kolları ensesinden bağlanıp, Cehenneme
sokulacakdır. Yabancı kadın ile, lüzûmsuz yere şehvet ile
konuşanlar, her kelimesi için, bin sene Cehennemde
kalacakdır) buyurdu. Bir hadîs-i şerîfde buyurdu
ki: (Komşu kadına ve arkadaşların kadınlarına şehvet ile
bakmak, yabancı kadınlara bakmakdan on kat dahâ günâhdır. Evli
kadınlara bakmak, kızlara bakmakdan bin kat dahâ çok günâhdır. Zinâ
günâhları da böyledir).

(Berîka) kitâbında diyor
ki, (Üç şey, göze cilâ verir: Yeşilliğe, akar suya ve güzel
yüze bakmak) ve (Üç şey gözü kuvvetlendirir. Sürme
çekmek, yeşilliğe ve güzel yüze bakmak) hadîs-i şerîfleri,
bakması halâl olan kimselere bakmanın fâidesini bildirmekdedir.
Yoksa, yabancı kadınlara, kızlara bakmak, gözü za’îfletir ve kalbi
karartır. Hâkim, Beyhekî ve Ebû Dâvüd bildiriyorlar ki, Ebû
Ümâmenin “radıyallahü anh” bildirdiği hadîs-i
merfû’da, (Yabancı bir kızı görüp de, Allahü teâlânın
azâbından korkarak, başını ondan çeviren kimseye Allahü teâlâ
ibâdetlerin tadını duyurur) buyuruldu. İlk görmesi afv
olunur. Bir hadîs-i şerîfde, (Allah için yapılan cihâdda
düşmanı gözleyen veyâ Allah korkusundan ağlıyan veyâ harâmlara
bakmıyan gözler, kıyâmetde Cehennem ateşini
görmiyeceklerdir) buyuruldu].

Yedi veyâ on yaşında olan gösterişli kızlar ve
onbeş yaşını dolduran veyâ bâliga olan bütün kızlar, kadın
hükmündedir. Böyle kızların başları, saçları, kolları, bacakları
açık olarak, yabancı erkeklere görünmeleri ve erkeklere tegannî
etmeleri, onlarla yumuşak, cilveli konuşmaları harâm olur.
Kadınların, yabancı erkeklerle, alış-veriş gibi, ihtiyâc olduğu
zemân, fitneye sebeb olmıyacak şeklde, sert konuşması câizdir.
Erkekler arasında yüzünü açmaları da böyledir. Kadınların, başı,
saçı, kolları, bacakları açık sokağa çıkmaları ve yabancı
erkeklere, lüzûmsuz yere, seslerini duyurmaları, erkeklere şarkı
söylemeleri, plâk ile, film ile de duyurmaları, Kur’ân-ı kerîm,
mevlid, ezân okuyarak duyurmaları büyük günâhdır. [Kadınların,
kızların ince, dar veyâ kürklü örtü ile ve küpe, gerdanlık gibi
zînet eşyâsı açık olarak ve erkekler gibi giyinerek ve saçlarını
erkekler gibi traş ederek sokağa çıkmaları harâmdır. Bunun için,
geniş bile olsa, pantalon ile örtünmeleri de câiz değildir.
Pantalon, erkek elbisesidir. (Tergîb-üs-salât)daki
hadîs-i şerîflerde, (Örtülü olan çıplaklara ve erkek gibi
giyinen kadınlara ve kadın gibi giyinen, süslenen erkeklere la’net
edildi). Hele dar pantalon, erkeklere de câiz değildir.
Çünki, kaba yerleri dışardan belli olmakdadır. Bundan başka,
kadınların pantalon giymeleri eskiden de, şimdi de islâm âdeti
değildir. Dinsizlerden, islâm tesettürünü bilmiyenlerden
gelmekdedir. Harâmlar yayılsa, yerleşseler de, islâm âdeti
olamazlar. Kâfirlere benziyenin, onlardan olacağı, hadîs-i şerîfde
bildirilmişdir. Pantalon, manto altına giyilebilir ise de, mantonun
pantalon yokmuş gibi dizleri örtmesi lâzımdır. Şalvar, çok geniş
olduğu için, âdet olan yerlerde, kadınlar için de, iyi bir örtü
olur. Âdet olmıyan yerlerde fitneye sebeb olursa, kullanması câiz
olmaz. Kâdî Senâullah-ı Pâni-pütî, Şâh Veliyyullah-ı
Dehlevînin (Tefhîmat) kitâbı sonundaki yedinci
vasıyyetini açıklarken, (Gömlekle ve peştemal sararak ve na’lın
giyerek ve benzeri şeylerle sokağa çıkmak, eskiden islâm âdeti idi.
Şimdi, bu âdetin bulunmadığı yerlerde, bunlarla sokağa çıkmak,
gösteriş olur. Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem”,
gösterişi, şöhret yapmağı yasak etmişdir. Mü’minlerin âdeti olan
şeylerle örtünmelidir. Ayrılık yapmamalıdır) buyuruyor. Geniş manto
ile örtünmek âdet olan yerlerde, kadının çarşafla sokağa çıkması da
böyledir. Ayrıca, islâm örtüsü ile alay edilmesine sebeb olarak,
günâh da olur. İkinci kısm otuzdokuzuncu maddenin sondan 3. cü
sahîfesine bakınız! (Fâideli Bilgiler) 281 den
başlıyarak kadının örtünmesi uzun yazılıdır.]

Nemâzda ve nemâz dışında, avret yerini
başkalarının yan taraflardan görmemeleri için, örtmek farz olup,
kendinden örtmesi farz değildir. Rükü’da iken, kendi avret yerini
kendi görürse, nemâzı bozulmaz. Fekat, bakması mekrûhdur. Cam gibi,
naylon gibi, altının rengi görünen şey ile, örtü olmaz. Örtü dar
olup veyâ bol ise de, herhangi avret yerine yapışıp uzvun belli
olması, nemâza zarar vermez. Fekat, böyle, başkalarına karşı
örtülmüş olmaz. Başkasının, böyle belli olan kaba avretine bakmak
harâmdır. Erkeklerin (Sev’eteyn) denilen ön ve
arka uzvları ve kaba etleri (Kaba avret)dir. Yorgan
altında çıplak yatan bir hasta, başı yorgan içinde iken, îmâ ile
nemâz kılınca, çıplak kılmış olur. Başını yorgandan dışarı çıkarıp
kılarsa, yorganla örtülü kılmış olup, câiz olur. İnsanın örtünmesi
değil, avret yerinin örtünmesi şartdır. Karanlıkda, yalnız odada,
kapalı çadırda çıplak kılmak câiz değildir.

Avret yerini örtmekden âciz kalan kimse,
nemâzda oturduğu gibi veyâ dahâ iyisi, ayaklarını kıbleye uzatıp,
elleri ile önünü örtüp, îmâ ile kılar. Çünki, avret yerini örtmek,
nemâzın diğer farzlarından dahâ mühimdir. [Görülüyor ki, çıplak
kalanın da, nemâzı vaktinde kılması, kazâya bırakmaması lâzımdır.
Tenbellikle kılmıyanların ve kazâ nemâzlarını ödemiyenlerin, büyük
suç altında sorumlu olduklarını, buradan da anlamalıdır.] Çıplak
olan, yanında bulunanlardan örtü ister. Söz verilirse, vaktin
sonuna kadar bekler. Su olmayınca, suyu ümmîd edenin de vaktin
sonuna kadar, su beklemesi, ancak bundan sonra teyemmüm etmesi
lâzımdır. Parası olanın su ve örtü alması lâzımdır. Dörtde birinden
azı temiz olan örtüden başka birşey bulamıyan kimsenin, bu örtü ile
kılması veyâ oturup îmâ ile kılması câiz olup, dörtde biri temiz
olan örtü ile, ayakda kılması lâzımdır ve nemâzını iâde
etmez.

Seferî olan, bir mil içinde, içmeden fazla su
bulamazsa, necâsetli örtü ile kılar ve iâde etmez. Mukîm olanın,
ya’nî müsâfir olmıyanın, necs örtü ile kılması câiz değildir.
Temizlemesi mümkin ve lâzımdır. Çünki, şehrde su bulmak ihtimâli
fazladır. Su bulunmadığı muhakkak ise, mukîm de necâsetli örtü ile
kılabilir ve teyemmüm eder. (Redd-ül-muhtâr)ın beşinci
cildinde buyuruyor ki:

İnsanların, birbirine görünmesi ve bakması,
dört dürlüdür:

Erkeğin kadına, kadının erkeğe, erkeğin
erkeğe, kadının kadına bakmasıdır. Erkeğin kadına bakması da dörde
ayrılır:

Erkeğin yabancı hür kadına, kendi zevcesine ve
kendi câriyelerine ve bakması câiz olan onsekiz akrabâsına,
başkalarının câriyelerine bakmasıdır.

Erkeklerin yabancı kadının yüzünden ve
avuçlarının içinden ve dışından başka yerine bakmaları dört
mezhebde de harâmdır. Kızların yüzlerine şehvet ile bakmaları da
harâmdır. Bunun için, kızların yüzlerini de örtmeleri lâzımdır.
Hasî, ya’nî burulmuş, husyeleri çıkarılmış olanın bakması da
harâmdır. İnsanı burmak harâmdır. Hayvanı, ancak semizletmek için
câizdir.

Erkeklerin, erkeğin göbeği ile dizi arasına
bakmaları harâmdır. Bunun dışına, şehvetsiz bakmaları câizdir.
Zevcesine ve kendi câriyelerine tepeden tırnağa kadar, şehvet ile
dahî bakması ve bunların ona bakmaları câizdir.

[Erkeğin avret mahalli, üç mezhebde, göbek ile
diz arasıdır. Hanefîde diz avretdir. Göbek avret değildir.
Şâfi’îde, göbek avret olup, diz avret değildir. Mâlikîde her ikisi
de avret değildir. Hanbelî ve Mâlikînin bir rivâyetlerinde, erkeğin
yalnız sev’eteyni avret olduğu (Mîzân-ül-kübrâ)da
yazılıdır. Uylukların avret olmasında icmâ’ olmadığı için,
uylukları açık olanlardan, ehemmiyyet vermiyenler, kâfir olmakdan
kurtulmakdadır. Şî’îlere göre avret yeri de, yalnız
sev’eteyndir].

Erkek, nikâhla alması ebedî, sonsuz harâm olan
onsekiz kadının ve başkasının câriyelerinin başına, yüzüne,
gerdanına, kollarına, dizden aşağı bacağına, şehvetden emîn ise,
bakabilir. Göğüslerine, koltuk ve yanlarına [böğürlerine], uyluk ve
dizlerine ve sırtına bakamaz. Kadınların buralarına da (Galîz)
ya’nî (Kaba avret) yerleri denir. Her kadının,
buralarını nemâzda, yabancı erkeklerin yanında, şekli belli olmamak
üzere geniş olarak örtmeleri lâzımdır. Câriyeler, görünmesi câiz
olan yerleri açık nemâz kılabilirler.

İslâm dîninde, iki dürlü kadın kıyâfeti
vardır: Birincisi, hür olan islâm hanımları, yüzlerinden ve
ellerinden başka, her yerini temâm örter. (Halebî-i
kebîr)de, meyyitin kefenini bildirirken diyor ki, (Erkekler
kamîs ile, kadınlar dır’ ile örtünür. Her ikisi de, omuzdan ayağa
kadar örter. Kamîsin yakası omuzdan, dır’ın yakası göğüsden ayağa
kadar açıkdır). Görülüyor ki, islâm kadınları, şimdiki manto ile
örtünmekde idi. Çarşafla örtünmeleri, sonradan âdet oldu. Geniş,
uzun manto, kalın baş örtüsü ve uzun çorap, şimdiki çarşaflardan
dahâ iyi
örtmekdedir. (Dürer-ül-Mültekıte) dördüncü
sahîfede diyor ki, (İslâmiyyet, kadınların örtünmesi için belli bir
örtü emr etmedi). İkincisi, câriye [ya’nî, harbde esîr alınmış olan
hizmetci kadın] kıyâfeti olup, erkeklerin yanında, başlarını, saç,
boyun, kol ve bacaklarını örtmeleri lâzım değildir. Müslimân adı
taşıyan ba’zı kadınların, islâm hanımı kıyâfetini bırakıp, câriye,
hizmetci kıyâfetini beğendikleri, esefle görülmekdedir.

Kâfirler, zındıklar, müslimân hanımlarını
aldatmak için, (İslâmiyyetin başlangıcında kadınlar örtünmezdi.
Peygamber zemânında, müslimân kadınları, başları, kolları açık
gezerlerdi. Sonradan, kıskanç din adamları, kadınların
örtünmelerini emr etdiler. Kadınlar, sonradan kapandı. Umacı gibi
oldu) diyorlar. Evet, kadınlar açık gezerdi. Fekat, hicretin üçüncü
senesinde (Ahzâb) ve beşinci
senesinde (Nûr) sûreleri gelerek, Allahü teâlâ
örtünmelerini emr eyledi. (Mevâhib-i ledünniyye)de
diyor ki, (Hicretin yedinci senesinde, Hayber gazâsından dönerken,
Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”, esîrler arasındaki
Safiyyeyi “radıyallahü teâlâ anhâ” bir gece çadırına aldı. Eshâb-ı
kirâm, Safiyyenin zevce olarak mı şereflendiğini, yoksa câriye
olarak hizmet mi etdiğini anlıyamadılar. Zevcelere lâzım olan
hürmeti ve hizmeti yapabilmek için, bunu Resûlullaha da sorup
anlamağa sıkıldılar. Sabâh çadırdan örtülü çıkarılıp, perde
arkasında götürülürse, zevce olduğunu anlarız dediler. Perde içinde
götürüldüğünü görerek, zevcelikle şereflenmiş olduğunu anladılar).
Görülüyor ki, Resûlullah zemânında, hür kadınlar, bütün bedenlerini
örterlerdi. Bir kadının, hizmetçi olmayıp, hür hanım olduğu, her
yerini örtmesinden belli olurdu.

Bakması câiz olan yere, şehvetden emîn olanın
dokunması da câizdir. Bir hadîs-i şerîfde, (Ananın ayağını
öpmek, Cennet kapısının eşiğini öpmek gibidir) buyuruldu.
Fekat, yabancı genç kadının eline ve yüzüne bakmak câiz olduğu
hâlde, şehvetden emîn olsa dahî, dokunmak, tokalaşmak câiz
değildir. Herhangi kadın ile zinâ etmek veyâ herhangi bir yerine
şehvet ile dokunmak, unutarak veyâ yanılarak bile tutsa, hanefîde
ve hanbelîde (Hurmet-i musâhere)ye sebeb olur. Ya’nî, o
kadının neseb ile ve süt ile olan anası ve kızları ile o erkeğin
evlenmesi, kızın da, oğlanın oğlu ve babası ile evlenmesi ebedî
harâm olur. [Bir baba ile kızı arasında hurmet-i musâhere hâsıl
olursa, kızın anası ile, ya’nî adamın zevcesi ile adam arasındaki
nikâh bozulmaz. Kadın başkası ile evlenemez. Adamın bu kadını
boşaması lâzım olur. Bu kadın ile evli kalması ebedî harâm olur.
Dâmâd ile kayın vâlidesi arasında hurmet-i musâhere hâsıl olursa,
dâmâdın zevcesini boşaması lâzım olur. Dâmâd, bu kadın ile, sonsuz
olarak, bir dahâ evlenemez(Bezzâziyye).] Kızlar,
kendilerinden emîn olsalar da, yabancı erkeklere dokunmaları câiz
değildir. Şehvet ile dokunurlarsa, hurmet-i müsâhere hâsıl olur.
Kızın ve ihtiyârların şehveti, kalbinin meyl etmesi demekdir.
Şehvete sebeb olmıyacak derecede ihtiyâr kadınla müsâfeha etmek
[tokalaşmak] ve elini öpmek, kendinden emîn olana câiz ise de,
yapmamak dahâ iyidir.

Erkeklerin, (Ebedî mahrem)leri
olan kadınlarla berâber halvet etmeleri ve sefere [meselâ hacca]
gitmeleri câizdir. Bir adamın ebedî mahrem olmıyan
kadınla (Halvet) [ya’nî tenhâ yerde yalnız
kalmak], tarafeyne göre, harâmdır. Başka müttekî erkek veyâ bu
adamın ebedî mahremlerinden biri veyâ zevcesi ile birlikde
bulunursa, harâm olmaz. Halvet etmekle veyâ önünden başka yerine
şehvetle bakmakla, hurmet-i musâhere hâsıl olmaz. (İbni
Âbidîn) “rahmetullahi teâlâ aleyh”, imâmlığı anlatırken
diyor ki, (Yabancı kadın çok olsa da, halvet olur. Çok ihtiyâr
kadınla ihtiyâr erkek sefere çıkar ve yalnız
kalabilirler(Eşbâh). Ebedî mahrem olan onsekiz kadından
biri ile halvet câiz ise de, yalnız süt kardeş ile ve genç kaynana
veyâ gelin ile, fitne şübhesi olunca, mekrûhdur. Yabancı genç
kadınla, zarûret olmadan, konuşmak câiz değildir. Mescid gibi
dışarıdan içerisi görünen umûma açık yerlerde [nakl vâsıtalarında,
dükkânlarda] yalnız kalmak, halvet olmaz). Bir evin iki odası bir
yer sayılmaz. Ebedî mahrem olan kadınların kimler olduğu, ikinci
kısmda, 34. cü maddede [569.cu sahîfede] yazılıdır.

İmâm-ı Ebû Yûsüfe “rahmetullahi teâlâ aleyh”
göre, ekmek pişirmek, çamaşır yıkamak [ve kaba olmıyan avret
yerlerinin açık olması lâzım gelen başka işler] için ücretle
çalışmağa mecbûr kalan muhtâc, esîr, kimsesiz kadınlar [işçi ve
me’mûrlar], iş îcâb etdirdiği kadar, ayaklarını ve kollarını
açabilir. Erkeklerin, bunları, iş için görmesi ve şehvetsiz bakması
câiz olur. Baldız ve yengenin de yabancı kadın
oldukları(Ni’met-i islâm)ın hac kısmında
ve (Bahr-ül-fetâvâ)da ve (Alî efendi
fetvâsı)nda yazılıdır. Bunların da saçına, başına, koluna,
bacağına bakmak harâmdır. Bunlar gibi yabancı akrabâ evine gidince
veyâ onlar gelince, kadın erkek birlikde oturmak, gülüp neş’elenmek
câiz değildir. Berâber oturmak âdet olan ve harâm olduğuna
ehemmiyyet verilmiyen yerlerde, fitne çıkarmamak ve akrabâ arasında
düşmanlıklara yol açmamak için, kadınlar erkek akrabâ yanında ve
sofrada örtülü olarak, kısa zemân oturur. Ciddî konuşulur. Bu
görüşmenin kısa sürmesine ve seyrek olmasına ve bilhâssa bir yerde
yalnız bulunmamalarına çok dikkat etmelidir. Dînini bilen ve uyan,
bilgili ve hâlis müslimânlar, böyle birlikde hiç oturmamalıdır.
Câhillerle münâkaşa etmemeli, dînimiz böyle emr ediyor diye isrâr
etmemeli, dünyâ işlerini ileri sürerek, tatlı söyleyip, akrabâyı
darıltmıyarak, harâmdan kaçınmağa çalışmalıdır. Köle de, sâhibi
olan kadına yabancı erkekdir.

Hâkimin mahkemede karâr verirken ve şâhidlerin
şâhidlik yaparken ve evlenmek istediği kızı, şehvet korkusu olsa
bile, bir kerre görmeleri ve doktorun, ebenin, sünnetcinin, lâvman
yapanın, lâzım olduğu kadar bakmaları câizdir. Hastanın lâvman
[ihtikan] yapdırması câizdir. (Dürr-ül-muhtâr), beşinci
cildi, dörtyüzyetmişsekizinci sahîfesinde diyor ki, (Oğlunu sünnet
etdirmek mühim sünnetdir. İslâmiyyetin şi’ârıdır. Bir şehr halkı
çocuklarını sünnet etdirmezse, halîfe bunlarla harb eder. Çocuğun
sünnet olma yaşı belli değildir. Yedi ile on iki arası en iyidir).
Sünnet ederken, topluca yüksek sesle bayram tekbîri söylenir.
Sünnet olmıyanlarda çeşidli hastalıklar olur. Fransız kitâbları, bu
hastalıkları (Affections du prépuce) adı altında uzun yazıyorlar.
Kızların, ahkâm-ı islâmiyyeye riâyet etmek şartı ile, ilm ve
doktorluk öğrenmeleri ve öğretmeleri câiz
olduğu (Hadîka)da, beşyüzellisekizinci sahîfede ve göz
âfetlerinde yazılıdır. Kızlardan ebe, nisâiyye mütehassısı
yetişdirmek lâzımdır. Kadınları, kadın doktora göstermelidir. Kadın
doktor bulunmazsa ve hastalık tehlükeli veyâ çok ağrılı ise,
nisâiyye mütehassısı erkeğe de göstermelidir.

Kadınların birbirlerine avret yeri, erkeğin
erkeğe avret yeri gibidir.

Şehvetden emîn olan kadının yabancı erkeğe
bakması, erkeğin erkeğe bakması gibidir. (Cevhere)de
ise, erkeğin, mahremi olan kadınlara bakması gibidir,
buyurmakdadır. Şehvet ile bakması harâm olur. Gayr-ı müslim ve
mürted kadınların [ve mürted amca ve dayının], müslimân kadınlarına
bakması, ya’nî müslimân kadınların bunlara görünmeleri, yabancı
erkeklere görünmeleri gibi, üç mezhebde de harâmdır. Bunlar
müslimân kadınlarının bedenine bakamazlar. Hanbelî mezhebinde
câizdir.

Bedendeki bakması câiz olmıyan yerler,
bedenden ayrılırsa, öldükden sonra dahî, bunlara bakmak câiz
değildir. Kadınların saç ve başka kılları, ayak tırnakları [el
tırnakları değil] ve kemikleri vücûddan ayrıldıkdan sonra, bunlara
bakılamaz.

Kadınların bakılması harâm olan yerlerinin
aynadaki veyâ sudaki görüntülerine şehvetsiz bakmak harâm değildir.
Çünki, kendileri değil, aksleri, benzerleri görülmekdedir.
[Aksleri, resmleri, kendileri değildir. Bunları görmek, kendilerini
görmek olmaz. Resmlerine, sinemadaki ve televizyondaki
görüntülerine bakmak, aynadaki hayâllerine bakmak gibidir. Hepsine
şehvetsiz bakmak câiz olup, şehvet ile bakmak veyâ şehvete sebeb
olacak görüntülerine bakmak, böyle sesleri dinlemek harâmdır.
Bunlara şehvet ile bakan elbette vardır. Şehvete, harâma sebeb olan
resmleri yapmak, basmak, resm etmek harâm olur.] Kadınların avret
yerlerine cam, herhangi gözlük ve su arkasından şehvetsiz de bakmak
ve su içindeki kadına bakmak câiz değildir, harâmdır.

İmâmın, hâfızın, müezzinin hoparlördeki,
radyodaki sesleri de, kendi sesleri değildir, benzerleridir.
Bunlara uyarak kılınan nemâz sahîh olmaz. Kur’ân-ı kerîmi ve ezânı
hoparlör ile okumak, bid’atdir. Çünki, ses çıkarmak için kullanılan
cansız cismlere (Mizmâr), çalgı denir. Gök gürlemesi,
top, tüfek, baykuş, papağan, çalgı değildirler. Ses çıkaran eğlence
âletleri, davul, dümbelek, zilli maşa, ney, kaval, hoparlör, hep
çalgıdır. Çalgı, kendiliğinden ses çıkarmaz. Ses çıkarmak için,
ya’nî kullanılmaları için, davul tokmağını gergin deriye vurmak,
neyi üflemek, kavala ve hoparlöre söylemek lâzımdır. Bunlardan
çıkan ses, bu çalgıların hâsıl etdiği sesdir. Üfleyen ve söyleyen
insanın sesi değildir. Hoparlörden işitilen Kur’ân-ı kerîm ve ezân
sesleri, hep hoparlörün hâsıl etdiği seslerdir. İmâm ve müezzin
efendilerin sesleri değildir. Müezzin efendinin sesi ezândır.
Çalgıdan çıkan ses ilm ve fen bakımından ve din ve ahkâm-ı
islâmiyye bakımlarından müezzin efendinin sesi, ya’nî ezân
değildir. Ezâna benzediği için, ezân zan edilmekdedir. Ezân,
müezzin efendinin, hattâ, sâlih müslimân erkeğin sesine denir. Bu
sese benzeyen kadının, çocuğun, hoparlörün sesi ezân değildir.
Başka sesdir. Muhtelîf çalgıların sesleri başkadırlar. Hoparlörün
sesi, insan sesine çok benzediği hâlde, insan sesi değildir.
Toprağa konan bir karpuz çekirdeğinden kocaman bir karpuz hâsıl
oluyor. Bu karpuz o çekirdek değildir. Çekirdek çürümüş, yok
olmuşdur. Hoparlörün mikrofonuna söylenen söz de, yok olmakda,
başka ses hâsıl olmakdadır. Hadîs-i şerîflerde buyuruldu
ki: (Kıyâmet yaklaşınca, Kur’ân-ı kerîm mizmârdan
okunur) ve (Bir zemân gelir ki, Kur’ân-ı kerîm
mizmârlardan okunur. Allah için değil, keyf için
okunur) ve (Kur’ân-ı kerîm okuyan çok kimseler
vardır ki, Kur’ân-ı kerîm onlara la’net
eder) ve (Bir zemân gelecekdir ki, müslimânların
en sefîlleri, müezzinlerdir) ve (Bir zemân gelir
ki, Kur’ân-ı kerîm mizmârlardan okunur. Allahü teâlâ bunlara la’net
eder). Mizmâr, her nev’i çalgı, düdük demekdir. Hoparlör
de, mizmârdır. Müezzinlerin, bu hadîs-i şerîflerden korkmaları,
ezânı, hoparlör ile okumamaları lâzımdır. Ba’zı din câhilleri
hoparlörün fâideli olduğunu, sesi uzaklara götürdüğünü söyliyorlar.
Peygamberimiz, (İbâdetleri benden ve eshâbımdan gördüğünüz gibi
yapınız! İbâdetlerde değişiklik yapanlara (bid’at ehli) denir.
Bid’at sâhibleri, muhakkak Cehenneme gidecekdir. Bunların hiçbir
ibâdetleri kabûl olmaz) buyurdu. İbâdetlere fâideli şeyler
ilâve ediyoruz demek doğru değildir. Böyle sözler, din
düşmanlarının yalanlarıdır. Bir değişikliğin fâideli olup
olmıyacağını yalnız İslâm âlimleri anlar. Bu derin
âlimlere (Müctehid) denir. Müctehidler
kendiliklerinden bir değişiklik yapmazlar. Bir ilâvenin,
değişikliğin bid’at olup olmıyacağını anlarlar. Ezânı (Mizmâr) ile
okumağa söz birliği ile bid’at denildi. İnsanları Allahü teâlânın
rızâsına, sevgisine kavuşduran yol insanın kalbidir. Kalb,
yaratılışında temiz bir ayna gibidir. İbâdetler, kalbin
temizliğini, cilâsını artdırır. Günâhlar kalbi karartır. Muhabbet
yolu ile gelen feyzleri, nûrları alamaz olur. Sâlihler bu hâli
anlar, üzülür. Günâh işlemek istemezler. İbâdetlerin çok olmasını
isterler. Her gün beş kerre nemâz kılınması yerine, dahâ çok kılmak
isterler. Günâh işlemek nefse tatlı, fâideli gelir. Bütün
bid’atler, günâhlar, Allahü teâlânın düşmanı olan nefsi besler,
kuvvetlendirir. Hoparlör ile ezân okumak böyledir. Kitâbdaki,
televizyondaki, imâm resmi, kendisi gibidir. O imâma çok benziyor
ise de, imâmın kendisi değildir. Televizyondaki hareketlerini
görse, sesini duysa da, bunun arkasında nemâz kılınmaz.

Vücûde yapışık olmıyan, dar olmıyan elbise ile
örtülü kadına şehvetsiz bakmak câizdir. Kaba avret yerleri dar
elbise ile örtülmüş kadına, şehvetsiz de bakmak harâmdır. Yabancı
kadının iç çamaşırlarına şehvetle bakmak harâmdır. Sıkı, dar
örtülmüş, kaba olmıyan avret yerlerine şehvetle bakmak
harâmdır.

Kadınların açık ve süslü olarak sokağa
çıkmaları harâm olduğu gibi, mahrem olmıyan erkeğin bulunduğu
yerlere böyle girmeleri de harâmdır. Avret yeri açık olarak câmi’
içine girmek, dahâ büyük günâhdır. Avret mahalli açık olan
kimselerin bulunduğu yere veyâ harâm işlenen her yere (Fısk
meclisi) denir. Müslimânların, zarûret olmadıkça, fısk
meclislerinde, ya’nî fâsıkların toplandığı yerde oturmalarının ve
zevcelerini göndermelerinin câiz
olmadığı (Bezzâziyye)de yazılıdır. Îmânı olan
hanımların, sokağa çıkarken baş, saç, kol, bacak gibi kaba olmıyan
avret yerlerini de örtmeleri bildirildi. Îmânın gitmemesi için,
harâmdan çok korkmalıdır. [Onsekizinci maddeye bakınız!]

[Yalnız keyflerini, zevklerini düşünenler,
zevklerine kavuşmak için, başkalarının zarara, felâkete
düşmelerinden çekinmiyenler diyorlar ki: (Umacı gibi örtünmüş
kadını görmek, insana sıkıntı veriyor. Süslü, açık, güzel kadına,
kıza bakmak ise, insana ferahlık, neş’e veriyor. Güzel bir çiçeğe
bakmak, koklamak gibi tatlı oluyor). Hâlbuki, çiçeğe bakmak, onu
koklamak rûha tatlı gelmekdedir. Rûhun Allahü teâlânın varlığını,
büyüklüğünü anlamasına, Onun emrlerine uymasına sebeb olmakdadır.
Kokulu, tuvâletli, açık kıza bakmak ise, nefse hoş gelmekdedir.
Kulak, renkden zevk almaz. Göz de sesden zevk almaz. Çünki,
anlamazlar. Nefs Allahü teâlânın düşmanıdır. Zevklerine kavuşmak
için her kötülüğü yapmakdan çekinmez. İnsan haklarını, kanûnları
çiğner. Onun zevklerinin sonu yokdur. Kıza bakmakla doymaz. Onunla
buluşmak, her zevkını yapmak ister. Bunun içindir ki, bütün
kanûnlar, nefslerin taşkınlıklarını önlemekdedir. Nefsin taşkın
zevkleri, insanı sefâlete, hastalıklara, âile fâci’alarına,
felâketlere sürüklemekdedir. Allahü teâlâ, bu fâci’alara mâni’
olmak için, kızların açılmalarını, yabancı erkeklere
yaklaşmalarını, içkiyi, kumarı yasak etmişdir. Nefslerinin esîri
olanlar, bu yasakları beğenmiyorlar. Bunun için, Ehl-i sünnet
âlimlerinin ilmihâl kitâblarını kötülüyor, gençlerin bu kitâbları
okuyarak se’âdete kavuşmalarına mâni’ oluyorlar. Kadınların,
kızların pazar yerlerinde ve mağazalarda alış-veriş yapmalarının
günâh olduğu, yukarıdaki yazılardan anlaşılmakdadır. Müslimânların
kızlarını böyle günâhlardan korumaları lâzımdır. Korumazlarsa,
îmânları gider, kâfir olurlar. İslâm düşmanları, kâfirliği yaymak
için, îmânı yok eden şeylere memleketin âdeti diyorlar.]

59 – İSTİKBÂL-İ KIBLE


Nemâzı Kâ’beye karşı kılmakdır. Kâ’be için kılmak
değildir. Kıble önce (Kudüs) idi. Hicretden onyedi ay sonra, Şa’bân
ortasında salı günü öğle veyâ ikindi nemâzının üçüncü rek’atinde
iken Kâ’beye dönülmesi emr olundu. Göz sinirlerinin çapraz
istikameti arasındaki açıklık, Kâ’beye rastlarsa, Hanefî ve Mâlikî
mezheblerinde nemâz sahîh olur. Bu zâviye takrîben 45 derecedir.
İstanbulun kıble istikameti, cenûbdan yirmidokuz derecelik bir
zâviye [açı] kadar şarkdadır. Bu açıya (Kıble
zâviyesi) denir. Harîta üzerinde bir şehr ile, Mekke şehri
arasında çizilen doğruya (Kıble hattı) denir. Bu
hat, kıble istikametini gösterir. Güneş bu hat üzerine
gelince, (Kıble sâati) olur. Bu hat ile bu şehrden
geçen tûl dâiresi arasındaki zâviyeye (Kıble
açısı) denir. Bir şehrin kıble istikameti, tûl ve arz
derecelerine tâbi’dir. Şimâl nısf kürede, zevâl vaktinde, güneşin
bulunduğu cihet yâhud mahallî zevâlî zemâna ayarlı bir sâat
makinesi üfkî olarak yüzü semâya doğru ve akrebi güneşe doğru
tutulunca, akreb ile oniki rakamı arasındaki zâviyenin orta hattı
[açı ortayı], takrîben cenûbu gösterir. Meyl-i şems ve ta’dîl-i
zemân sıfıra ne kadar yakın ise netîce o kadar hassas olur.
İstanbulun kıble istikameti iki yol ile bulunur: 1- Kıble açısı
ile. 2- Kıble sâati ile. 1- İstanbuldan geçen tûl dâiresinin
istikâmetinden, ya’nî cenûb cihetinden Kıble açısı kadar şarkına
dönülürse, Kıbleye dönülmüş olur. K açısı şöyle hesâb olunur:
Mekke-i mükerremenin arz [enlem] derecesi a´ = yirmibir derece
yirmialtı dakîka, Greenwich’den tûl [boylam] derecesi t´ =
otuzdokuz derece elli dakîkadır. İstanbulun arzı a = 41 derece,
tûlü t = 29 derece olduğundan, arz derecelerinin farkı 19 derece 34
dakîka, tûl farkı f = 10 derece 50 dakîkadır. İstanbulun takrîbî
kıble açısı K, (Ma’rifetnâme)deki hendesî îzâhdan
istifâde edilerek:
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İhtâr: İstanbulun Mekke-i mükerremeden tûl
farkı f, 60° den küçük olduğu için, bu K, aşağıdaki kat’î müsâvâtın
verdiği netîceye yakındır. Tûl farkı 120° den çok ise, Mekke-i
mükerremenin Erd küresi merkezine göre simetriği olan nokta (tûlü –
140,17°, arzı – 21,43°) için takrîbî düstûr ile K Kıble açısı hesâb
edilir. Netîcenin 180° den farkı alınarak takrîbî kıble zâviyesi
[açısı] bulunur.

Ş, Şehrin şâkülünün küre-i semâyı
kesdiği nokta, Z, zevâl noktası, AZ, Nısf-ün-nehâr
dâiresidir.
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Kürevî müsellesâtdan çıkarılan şu müsâvât
kat’î kıble zâviyesini verir
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Burada a ve t, kıble açısı bulunacak yerin arz
ve tûl dereceleridir. a ekvatorun şimâlinde (+), cenûbunda (–) dir.
t Londra (Greenwich)nın şarkında (+), garbında (–) alınır. Bulunan
K, o şehrden biri cenûba, diğeri kıbleye müteveccih iki hat [kavs]
arasındaki açıdır.

Kıbleyi bulmak için, t´ = 39,83° kıble tûlü
ile –140,17° tûlü’nden ibâret çemberin ikiye ayırdığı Erd
küresinde, cografî cenûbdan i’tibâren, kıblenin şarkında bulunan
yerlerde garba, garbında bulunan yerlerde şarka, K açısı kadar
dönülür. Bu düstûr ile bulunan K, garba dönülecek mahallerde (–),
şarka dönülecek mahallerde (+) çıkmalıdır. Hesâb netîcesi bunun
tersi çıkarsa, (+180°) veyâ (–180°) ilâve edilerek kıble açısı
bulunur. Meselâ, t=67°, a=25° olan Karachi için CASIO hesâb
makinesinde şu düğmelere basılır:

39.83 – 67 = cos x 25 sin – 25 cos x 0.3925 =
Min 39.83 – 67 = sin ÷ MR = INV tan Kıble zâviyesi [açısı] –87° 27
dakîka bulunur.

İstanbul için +28 derece 21 dakîka [kısacası
29°] bulunmakdadır. Kat’î ve (takrîbî) olarak hesâb edilen ba’zı
K’lar aşağıdadır. Son üç değer simetrik üsûl ile bulunmuşdur.
Münih: 50° (47°), Londra: 61° (52°), Basel: 56° (50°), Frankfurt:
52° (47°), Tokyo: 113° (130°), New York: 122° (134°), Kumasi: 115°
(125°).

2- İstanbulda, kıble sâati ile kıble
istikâmeti şöyle bulunur: 170.ci sahîfede sağdaki şeklde B noktası,
CŞ kıble hattının bir AB meyl dâiresini dik kesdiği noktadır. ABŞ
dik kürevî müsellesde, Napier müsâvâtına göre, cos (90-a) = cotan i
x cotan K dır. Dâimâ tan A x cotan A=1 olduğu için, sin a = (1 /
tan i) x (1 / tan K) dır. Buradan tan i = 1 / (sin a x tan K) olur.
Meselâ 2 şubat günü için Privileg hesâb makinasında E/C 1÷41 sin ÷
28.21 ₀,,,⟶ tan = arc tan düğmelerine basınca, i=70,5 derece
bulunur. İstanbul için, dâimâ i=70,5 derecedir. ABC dik kürevî
müsellesinde de, cos (i+H)= tan δ x cot d dir. ABŞ müsellesinde,
cos i= tan a x cot d olduğundan, cot d = cos i / tan a olup, cos
(i+H)= tan δ x cos i ÷ tan a olur. E/C 16.58 ₀,,,⟶ +/– tan x 70,5
cos ÷ 41 tan=arc cos – 70,5 =÷15= ⟶₀,,, düğmelerine basınca, H fadl–ı dâir
zemânı, ya’nî CZ kavsi için 1 sâ. 45 dakîka bulunur. Kedûsînin
Rub’-ı dâire hâşiyesinde diyor ki, (Ayârlanmış mürî, kıble hattına
getirilince, haytın kavs-i irtifâ’da rastladığı derecenin temâmîsi,
İstanbulda Kıble sâati vaktinin fadl-ı dâir derecesi olur. 15’e
bölünce, fadl-i dâir sâati olur). Fadl-ı dâir sâatini 12 den
çıkarıp, tâdil-i zemân ve tûl farkını hesâba katarak güneşin kıble
hizâsında bulunduğu andaki (Kıble
Vakti)veyâ (Kıble sâati) hergün için, müşterek
sâate göre hesâb edilir. Misâlimizde 10 sâ. 33 dak. olur. Ezânî
zuhr vaktinden Fadl-ı dâir ve bir Temkin çıkarılınca, ezânî Kıble
sâati 5 sâ. 6 dak. olur. Bu anda güneşe dönülürse kıbleye dönülmüş
olur. Kıble, cenûbun şarkında ise, güneş de şarkda, ya’nî öğleden
evvel olup, vakt düstûrundaki H nin (-) olması îcâb eder. δ =
meyl-i şemsdir. δ = a´ = 21.43° olunca, güneş senede iki kerre tam
Kâ’benin üstüne gelir. Bu günlerde, bütün dünyâda bu ânda (kıble
sâati vaktinde), güneşe dönen kıbleye dönmüş olur.

Ahmed Ziyâ Beğ, tûl ve arz derecelerini biraz
büyük alıp, hesâbı logaritme cedveli ile yaparak, İstanbul için
yaklaşık K=29 derece bulmuşdur. İstanbulda, Kandilli iskelesindeki
câmi’ tekrâr yapılırken, mihrâbı bu düstûr ile hesâb
edilmişdir.

Pusula (kıble nümâ) ile, cenûb cihetini bulup,
bundan otuzbir derece şarka dönülürse, İstanbulda kıbleye dönülmüş
olur. Fekat pusulanın ibresi magnetik kutubları göstermekdedir.
Bunlar ise erd küresinin ekseninin kutubları değildir. Magnetik
kutubların yeri de zemânla değişmekdedir. Altıyüz sene kadar bir
zemânda, hakîkî kutublar etrâfında bir devr yapmakdadır. Bir şehrde
pusula doğrultusu ile hakîkî kutub doğrultusu arasındaki
zâviyeye (Sapma açısı) denir. Her yerin sapma
açısı başkadır. Şimâlden şarka (+) veyâ garba (–) doğru pusula
ibresinin 30° sapdığı meskün mahaller vardır. Bir yerin sapma açısı
da, her sene değişmekdedir. O hâlde, bir yerde cihet, pusula ile
bulunursa, kıble açısına, sapma açısını eklemek veyâ çıkarmak
lâzımdır. İstanbulun sapma açısı takrîben + 3° dir. Bunun için,
İstanbulda pusula ile anlaşılan cenûb cihetinden: 28° + 3° = 31°
şarka dönünce, kıbleye dönülmüş olur.

Cenûb ciheti, kutub yıldızı ile veyâ sâat ile
yâhud yere çizilen (Nısf-ün-nehâr) hattı ile
bulunursa, kıble açısına sapma açısını eklemek lâzım olmaz.
İstanbulda cenûbdan 29 derece şarka dönülerek, kıble ciheti
bulunur. Bunun için sâatımızı masa üzerine koyup, altı sayısı
cenûba çevrilir. Yelkovan beş üzerine getirilince, kıbleyi
gösterir.

Hastalık ve düşman, hırsız korkusu veyâ yanlış
bulmak ile, kıbleden ayrılmak farz nemâzlarda da, câiz ise de,
vapurda, trende kıbleye dönmek şartdır.

Müsâfir, vapurda ve trende, farz nemâza,
kıbleye karşı durup, secde yeri yanına pusula koymalı. Vapur ve
tren döndükce, kendisi kıbleye karşı dönmelidir. Yâhud başka
birisi, sağa sola döndürmelidir. Nemâzda göğsü kıbleden ayrılırsa,
nemâzı bozulur. Çünki, vapur, tren, ev gibidir. Hayvan gibi
değildir. Otobüsde, trende, dalgalı denizde kıbleye dönemiyenlerin,
farz nemâzları câiz olmıyacağından, bunlar, yolda oldukları
müddetçe şâfi’î mezhebini taklîd ederek, öğle ile ikindiyi ve akşam
ile yatsıyı cem’ edebilir. Hanefî mezhebinde olan, yolda kıbleye
dönemiyecek ise, yola çıkdıkdan sonra, gündüz bir yerde durduğu
zemân, öğle vaktinde öğleyi kılınca, hemen ikindiyi de kılmalı,
gece durulduğu zemân, yatsı vaktinde akşamı ve sonra yatsıyı bir
arada kılmalı ve bu dört nemâza niyyet ederken (Şâfi’î mezhebini
taklîd ederek edâ ediyorum) diye niyyet etmelidir. Şâfi’î ve mâlikî
mezhebine göre, giriş ve çıkış günlerinden başka üç günden ziyâde
kalmağa niyyet etdiği bir yere girince, yâhud dört günden önce
biteceğini sandığı işi için gitdiği yerde onsekiz günden çok
kalınca mukîm olur. Buradan çıkınca, 80 kilometreye gitmeğe niyyet
etmedikçe, seferî olmaz. (Fetâvâ-i fıkhiyye)de
buyuruyor ki, (Seferde, ikindi ile cem’ ederek kılmak için, öğleyi
gecikdirse, öğle vakti çıkdıkdan sonra, mukîm olsa, önce öğle
nemâzını kazâ eder. Öğleyi kazâya bırakdığı için günâha girmez.)
Dişinde kaplama veyâ dolgu olduğu için mâlikî veyâ şâfi’î mezhebini
taklîd eden, üç günden çok ve onbeş günden az kaldığı yerde,
farzları kasr etmemeli, dört rek’at kılmalıdır. Kasr ederse, iki
rek’at kıldığı farzları mâlikî ve şâfi’î mezhebine göre sahîh
olmaz. Dört rek’at kılarsa, hanefîde mekrûh olur ise de, sahîh
olur. Derisi, yabancı kadına değince veyâ nemâzda abdesti
bozulunca, mâlikî mezhebine göre, nemâzının sahîh olması da,
böyledir. Bu kimsenin, seferî olarak kaldığı yerde, harac olmadan,
nemâzlarını cem’ edemiyeceği 54. cü madde sonunda
bildirilmişdir.

Ramezân-ı şerîfin başlamasını hesâb ile,
takvîm ile önceden anlamak câiz olmaz ise de, kıbleyi hesâb ile,
kutup yıldızı [pusula] ile ve nemâz vaktlerini astronomik
hesâblarla hâzırlanan takvîmden anlamak câizdir. Çünki hesâb ve
âlet ile, temâm bulunmasa da, çok zan elde edilir. Kıble ve nemâz
vaktleri, fazla zan ile kabûl olur.

Mihrâb bulunmıyan, hesâb, yıldız gibi şeylerle
de anlaşılamıyan yerlerde, kıbleyi bilen, sâlih müslimânlara sormak
lâzımdır. Kâfire, fâsıka ve çocuklara sorulmaz. Kâfire, fâsıka,
mu’âmelâtda inanılırsa da, diyânâtda [ya’nî ibâdetlerde] inanılmaz.
Kıbleyi bilen kimseyi aramağa, lüzûm yokdur. Kendisi araşdırır.
Karâr verdiği cihete doğru kılar. Sonradan, yanlış olduğunu
anlarsa, nemâzı iâde etmez.

Kıble, Kâ’benin binâsı değildir, arsasıdır.
Ya’nî yerden Arşa kadar, o boşluk kıbledir. Bunun için kuyu [deniz]
dibinde, yüksek dağların tepesinde [tayyârede], bu cihete doğru
kılınabilir. [Hâcı olmak için de, Kâ’benin binâsına değil, o arsaya
gidilir. Başka yerlere giden, hâcı olamaz.]

İbni Hacer-i Mekkî
hazretleri (Fetâvâ-i fıkhiyye)de buyuruyor ki,
(Kâ’benin binâsını, şimdiki şeklinden değişdirmek câiz değildir,
harâmdır. Bugünkü binâyı Haccâc yapmışdır. Halîfe Hârûn-ür-Reşîd,
bunu değişdirip, Abdüllah ibni Zübeyrin yapdırdığı doğru şekli
vermek istedikde, imâm-ı Mâlik “rahmetullahi teâlâ aleyh” mâni’
oldu. Şimdiden sonra, değişdiren olursa, fitne çıkmamak ve eski
binâyı zedelememek şartı ile yapılan değişiklikleri yıkmak
vâcibdir. Yoksa vâcib olmaz).

Hastalık sebebi, malın çalınmak tehlükesi ile
veyâ gemide batmağa sebeb olursa veyâ yırtıcı hayvan, düşman görmek
tehlükesi varsa veyâ hayvanından inince, yardımcısız binemiyecek
ise ve hayvânı kıbleye karşı durdurunca, arkadaşlar beklemez ise,
iki nemâzı cem’ eder. Cem’ edemezse, farzı da gücü yetdiği tarafa
doğru kılar ve iâde etmez. Çünki, bu özrlere kendisi sebeb olmamış,
semâvî, ya’nî gayr-i ihtiyârî olmuşdur. Kıble cihetini bilmiyen
kimse, mihrâba bakmadan, bilene sormadan, kendi araşdırmadan
kılarsa, kıbleye rastlamış olsa bile, nemâzı kabûl olmaz. Fekat,
rastlamış olduğunu, nemâzdan sonra öğrenirse kabûl olur. Nemâz
arasında öğrenirse kabûl olmaz. Kıbleyi araşdırıp da, karâr verdiği
cihete kılmazsa, rastladığını anlasa bile, tekrâr kılması lâzım
olur. Bunun gibi, abdestsiz olduğunu veyâ elbisesinin necs olduğunu
veyâ vakt girmediğini sanarak kılan ve sonra bu zannının doğru
olmadığını anlıyan, tekrâr kılar.

[Kıble cihetini anlamak için, güneş gören bir
yere bir çubuk dikilir. Yâhud, bir ipin ucuna anahtar, taş gibi
birşey bağlanıp sarkıtılır. O günkü takvîm yaprağında yazılı (Kıble
sâati) vaktinde, çubuğun, ipin gölgeleri, kıble istikâmetini,
güneşin bulunduğu yer de, kıble cihetini gösterir. Güneş, gölgenin
kıble tarafındadır.]

Aşkın aldı benden beni,

seviyorum Rabbim seni!

Senin sevgin, pek tatlıymış,

seviyorum Rabbim seni!

Ne varlığa sevinirim,

ne yokluğa yerinirim.

Aşkın ile zevklenirim,

seviyorum Rabbim seni!

Emretdin ibâdetleri,

medhetdin iyi hâlleri,

verdin sonsuz ni’metleri,

seviyorum Rabbim seni!

Ne nankör nefsim var aceb,

zevkı için, bana kıyar hep!

Ben hakîkî zevki buldum,

seviyorum Rabbim seni!

İbâdeti güzel yapmak,

dünyâ için de çalışmak,

gece gündüz işim, çünki,

seviyorum Rabbim seni!

Sevmek lâfla olmaz Hilmi,

Rabbin, çalışınız dedi.

Hâlinden de anlaşılsın;

seviyorum Rabbim seni!

İslâm düşmanları nice,

çatıyor dîne sinsice.

Durursan, doğru mu olur,

seviyorum Rabbim seni!

Âşık tenbel oturur mu?

Ma’şûka toz kondurur mu?

Düşmanı susdur da, söyle:

Seviyorum Rabbim seni!


Muhtelif arz ve tûl
derecelerindeki mahallerin kıble açıları

[image: tmp_f0c7f8145f382a8474455446b01a9809_teO9Uw_html_2a96ba56.jpg]

Bu cedvelde tûl dereceleri 5’er derece ara ile
cedvelin üstüne ve altına, arz dereceleri de 2’şer derece ara ile
cedvelin ortasına yukarıdan aşağıya doğru yazılmışdır. Tûl
derecelerinden altı çizili olanlar garbî (–), diğerleri şarkî (+)
dır. Şimâl yarım küresinde bulunan mahaller için birinci ve ikinci
sıradaki tûl dereceleri, cenûb yarım küresinde bulunan mahaller
için ise 3.cü ve 4.cü sıradaki tûl dereceleri kullanılır. Kıble
açısı aranılan mahallin tûl derecesinin bulunduğu sütûn ile bu
mahallin arz derecesinin bulunduğu satırın kesişdiği yerdeki rakam,
bu mahallin kıble açısı derecesidir. Birinci ve dördüncü sıradaki
tûl dereceleri için mahallin cenûbundan garbına, ikinci ve üçüncü
sıradaki tûl dereceleri için ise cenûbundan şarkına kıble açısı
kadar dönülünce kıbleye dönülmüş olur. Bu açılar güneş veyâ kutub
yıldızı ile anlaşılan coğrafi cenûb istikametinden olup, pusula ile
ölçmelerde sapma açısını da hesâba katmak îcâb eder.

60 — NEMÂZ VAKTLERİ

 (Mukaddimet-üs-salât),
(Tefsîr-i Mazherî) ve (Halebî-yi kebîr)deki
hadîs-i şerîfde buyuruldu ki: (Cebrâîl aleyhisselâm Kâ’be
kapısı yanında iki gün bana imâm oldu. İkimiz, fecr doğarken sabâh
nemâzını, güneş tepeden ayrılırken öğleyi, herşeyin gölgesi kendi
boyu uzayınca ikindiyi, güneş batarken [üst kenârı
gaybolunca] akşamı ve şafak kararınca yatsıyı kıldık.
İkinci günü de, sabâh nemâzını, hava aydınlanınca; öğleyi, herşeyin
gölgesi kendi boyunun iki katı uzayınca; ikindiyi, bundan hemen
sonra, akşamı, oruc bozulduğu zemân, yatsıyı gecenin üçde biri
olunca kıldık. Sonra, yâ Muhammed, senin ve geçmiş Peygamberlerin
nemâz vaktleri budur. Ümmetin, beş vakt nemâzın herbirini, bu
kıldığımız iki vaktin arasında kılsınlar dedi). Bu hâdise,
mi’râcın ertesi günü, hicretden iki sene evvel, 14 temmuz günü idi.
Kâ’benin irtifâ’ı 12,24 m, meyl-i şems 21 derece 36 dakîka, arz
derecesi 21 derece 26 dakîka olduğundan, fey-i zevâl 3,56 cm. idi.
Hergün beş kerre nemâz kılınması emr olundu. Nemâz sayısının beş
olduğu, bu hadîs-i şerîfden de anlaşılmakdadır.

Âkıl ve bâlig olan, ya’nî aklı olup, evlenme
yaşına gelmiş olan her müslimân erkeğin ve kadının, hergün beş vakt
nemâzı, vaktlerinde kılmaları farzdır. Bir nemâz, vakti gelmeden
önce kılınırsa, sahîh olmaz. Hem de, büyük günâh olur. Nemâzın
sahîh olması için, vaktinde kılmak lâzım olduğu gibi, vaktinde
kıldığını bilmek, şübhe etmemek de
farzdır. (Tergîb-üs-salât)daki hadîs-i
şerîfde, (Nemâz vaktlerinin bir evveli vardır. Bir de sonu
vardır) buyuruldu. Bir mahalde, bir nemâzın evvel vakti,
güneşin o mahal zâhirî üfk hattından belli bir irtifâ’a geldiği
vaktdir.

Üzerinde yaşadığımız (Erd küresi), mihveri
(ekseni) etrâfında, boşlukda dönmekdedir. Bu mihver, Erdin
merkezinden geçer ve Erdin sathını (yüzeyini) iki noktada delen bir
doğrudur. Bu iki noktaya (Erdin kutubları) denir. Güneşin ve
yıldızların üzerinde hareket etdikleri zan olunan
küreye (Semâ küresi) denir. Güneş hareket etmez,
fekat, Erd küresi döndüğü için, güneş hareket ediyor zan ediyoruz.
Etrâfımıza bakınca yer ile gök, büyük bir dâirenin kavsi üzerinde
birleşmiş gibi görünüyor. Bu dâireye (Üfk-ı zâhirî
hattı) denir. Güneş, sabâhları, bu hattın şark tarafından
doğuyor. Semânın ortasına doğru yükseliyor. Öğle vakti, tepeye
kadar yükselip, tekrâr alçalmağa başlıyor. Sonra üfk-ı zâhirî
hattının garb tarafında, birnoktadan batıyor. Üfkdan i’tibâren en
yüksek olduğu vakt (zevâl vakti)dir. Bu vakt, güneşin
(üfk-ı zâhirî hattından) olan yüksekliğine, güneşin (Gâye-i
irtifâ’ı) denir. Semâya bakan
insana (Râsıd) denir. Râsıdın ayaklarından geçen
Erdın yarı çapı istikâmetine
râsıdın (Şâkûlü) denir. Râsıd, yer küresinin
hâricinde herhangi bir yükseklikdeki bir M noktasındadır. ME hattı
râsıdın şâkûlüdür. Bu şâkûle dik olan düzlemlere
râsıdın (Üfk düzlemleri) denir.

Altı üfk düzlemi vardır: Sahîfe 180 deki
şeklin altındaki yazıyı okuyunuz! 1– Râsıdın ayaklarından geçen MF
(Riyâdî üfk) düzlemi. 2– Yer küresine temâs eden BN (Hissî üfk)
düzlemi. 3– Râsıdın etrâfını çeviren (Zâhirî üfk hattı) dâiresinin
(LK dâiresinin) çizildiği LK düzlemi (Mer’î üfk) düzlemi. 4– Erdin
merkezinden geçen (Hakîkî üfk) düzlemi. 5– Râsıdın bulunduğu yerin
en yüksek noktasının zâhirî üfk hattından geçen P (Şer’î üfk)
düzlemidir ki, bu düzlemin yer küresini kesdiği q dâireye (şer’î
üfk hattı) denir. Bu beş düzlem, birbirlerine paraleldir. 6–
Râsıdın ayaklarından geçen üfk-ı hissî düzlemine (Sathî
üfuk) denir. Râsıdın bulunduğu yer yükseldikce, (zâhirî
üfk hattı) dâiresi büyür ve hissî üfkdan uzaklaşır. Hakîkî üfka
yaklaşır. Bundan dolayı, bir şehrde, muhtelîf yükseklikler için,
bir nemâzın zâhirî muhtelîf vaktleri olur. Hâlbuki, bir şehrde, bir
nemâzın tek bir vakti vardır. Bundan dolayı, nemâz vaktleri için
zâhirî üfk hatları kullanılamaz. Yükseklik ile değişmiyen (Şer’î
üfk) hattından olan şer’î irtifâ’ kullanılır. Her mahallin altı
üfkundan üçü için bir nemâzın birer nemâz vakti vardır: Hakîkî,
zâhirî ve şer’î vaktler. Güneşi ve üfku görenler, güneşin, şer’î
üfkdan, nemâz vaktinin irtifâ’ına geldiği şer’î vaktlerde kılar.
Görmiyenler, hesâb ile bulunan şer’î vaktlerde kılar. Fekat, şer’î
üfk hatlarına göre irtifâ’lar, zâhirî üfk hatlarına göre olan,
zâhirî irtifâ’lardan uzundur. Nemâz vaktleri öğleden sonra
oldukları için bu üfklar kullanılamaz. Bu üç vaktden herbirinin
riyâdî ve mer’î kısmları vardır. Riyâdî vaktler, güneşin,
irtifâ’ından, hesâb ile bulunur. Mer’î vaktler, riyâdî vaktlere 8
dakîka 20 sâniye ekliyerek hâsıl olur. Çünki ziyâ, Güneşden Erda 8
dakîka 20 sâniyede gelmekdedir. Yâhud, güneşin belli irtifâ’a
geldiğini görerek anlaşılır. Riyâdî ve hakîkî vaktlerde nemâz
kılınmaz. Bu vaktler, mer’î vaktlerin bulunmalarına vâsıta olurlar.
Tulû’ ve gurûb üfklarının irtifâ’ları sıfırdır. Zâhirî üfk
hatlarının dereceleri, öğleden evvel, güneş doğarken başlar.
Öğleden sonra, hakîkî üfkdan sonra başlar. Şer’î üfk, öğleden
evvel, hakîkî üfkdan evvel, öğleden sonra, hakîkî üfkdan sonradır.
Fecr-i sâdık vaktinin irtifâ’ı, dört mezhebde de, -19 derecedir.
Yatsı nemâzı vaktinin başlaması irtifâ’ı, İmâm-ı a’zama göre, -19
derece, iki imâma ve diğer üç mezhebe göre -17 derecedir. Öğle
vaktinin başlaması irtifâ’ı, gâye irtifâ’ıdır. Gâye irtifâ’ı, arz
derecesinin temâmîsi ile meylin cebrî toplamıdır. Güneşin
merkezinin, üfk-ı hakîkîden gâye irtifâ’ına yükseldiği görülünce,
mer’î hakîkî (Zevâl vakti) olur. Öğle ve ikindi
vaktlerinin başlaması irtifâ’ları her gün değişmekdedir. Bu iki
irtifâ’ hergün yeniden ta’yîn edilir. Güneşin kenârının, zâhirî
üfuk hattından, nemâzın irtifâ’ derecesine geldiği vakt
görülemiyeceği için, fıkh kitâbları bu mer’î vaktin alâmetlerini,
işâretlerini bildirmekdedir. Ya’nî zâhirî nemâz vaktleri, riyâdî
vaktler değil, mer’î vaktlerdir. Semâda bu alâmetleri göremiyenler
ve takvîm hâzırlayanlar, güneşin kenârının öğleden sonra sathî üfuk
hatlarına göre olan irtifâ’lara geldiği riyâdî vaktleri hesâb eder,
sâat makineleri bu riyâdî vaktlere gelince, mer’î vakt olurlar.
Nemâzları bu (Mer’î vaktler)inde kılınmış
olur.

Hesâb ile, güneşin hakîkî üfukdan irtifâ’
noktasına geldiği riyâdî vaktler bulunmakdadır. Güneşin bir mer’î
vakte geldiği, bu riyâdî vaktden 8 dakîka 20 sâniye sonra görülür
ki, buna (Mer’î vakt) denir. Ya’nî, mer’î vakt
riyâdî vaktden 8 dakîka 20 sâniye sonradır. Sâat makinelerinin
başlangıçları, ya’nî hakîkî zevâl ve ezânî gurûb vaktleri, mer’î
vaktler olduğu için, sâat makinelerinin gösterdikleri riyâdî
vaktler, mer’i vaktler olmakdadır. Takvîmlere riyâdî vaktler
yazıldığı hâlde, sâat makinelerinde mer’î vaktler hâline
dönmekdedirler. Meselâ, hesâb ile bulunan vakt 3 sâat 15 dakîka
ise, bu riyâdî 3 sâat 15 dakîka, sâat makinelerinde 3 sâat 15
dakîka, mer’î vakt olmakdadır. Hesâb ile, önce, güneş merkezinin
hakîkî üfka göre nemâzın irtifâ’ına geldiği (Hakîkî riyâdî
vaktler) bulunur. Bunlar,
sonra (temkin) zemânı ile muâmele olunarak, (Şer’î
riyâdî vaktler)e çevrilir. Ya’nî, sâat makinelerinde, riyâdî vakte
ayrıca 8 dakîka 20 sâniye ilâve etmek lâzım değildir. Bir nemâzın
hakîkî vakti ile şer’î vakti arasındaki zemân
farkına(Temkin) zemânı denir. Temkin mikdârı her nemâz
vakti için takrîben aynıdır.

Bir mahalde, (Sabâh nemâzının
vakti), dört mezhebde de, (şer’î gece)nin
sonunda başlar. Ya’nî, (Fecr-i sâdık) denilen
beyâzlığın şarkdaki üfk-ı zâhirî hattının bir noktasında görülmesi
ile başlar. Oruc da, bu vaktde başlar. Müneccim başı Ârif beğ diyor
ki, (Fecr-i sâdık, beyâzlık üfuk üzerinde yayıldığı vakt
başladığını ve bu vakt irtifâ’ -18, hattâ -16 derece olduğunu
bildiren za’îf kavller de bulunduğu için, sabâh nemâzını, takvîmde
yazılı imsâk vaktinden 15 dakîka sonra kılmak ihtiyâtlı olur.) Fecr
vaktinin irtifâ’ını bulmak için, berrak bir gecede, üfk-ı zâhirî
hattına ve sâatimize bakıp, fecr vakti anlaşılır. Bu vakt, muhtelif
irtifâ’lar için, hesâb ile bulunan vaktlerden hangisine uyarsa, o
vaktin hesâbında kullanılan irtifâ’, fecr irtifâ’ı olur. Şafak
irtifâ’ı da böyle bulunur. İslâm âlimleri asrlardan beri, fecr
irtifâ’ının -19 derece olduğunu anlamışlar, diğer rakamların doğru
olmadığını bildirmişlerdir. Avrupalılar, beyâzlığın yayılmasına
fecr diyor. Bu fecrin irtifâ’ı -18 derecedir diyorlar.
Müslimânların, din işlerinde, hıristiyanlara ve mezhebsizlere
değil, islâm âlimlerine uyması lâzımdır. Sabâh nemâzının
vakti, (Şemsî gece)nin sonunda temâm olur. Ya’nî,
güneşin ön [üst] kenârının, o mahaldeki, üfk-ı zâhirî hattından
doğduğu görülünceye kadardır.

(Semâ küresi), merkezinde bir nokta
gibi, Erd küresi bulunan ve güneş ile bütün yıldızlar bunun
sathında kabûl edilen büyük bir küredir. Nemâz vaktleri, bu küre
sathında düşünülen (İrtifâ’ kavsleri ) ile hesâb
olunur. Erd mihverinin [ekseninin] semâ küresini kesdiği iki
noktaya (Semâ kutbu) denir. İki kutubdan geçen
düzlemlere (Meyl düzlemleri) denir. Bu düzlemlerin
semâ küresinde hâsıl etdikleri dâirelere(Meyl
dâireleri) denir. Bir mahallin şâkûlünden geçen
düzlemlere(Semt düzlemleri) denir. Semt düzlemlerinin
semâ küresini kesdiklerini düşünürsek, küre sathında hâsıl
etdikleri bu dâirelere, o mahallin(Semt dâiresi=Azimut)leri
veyâ (İrtifâ’ dâireleri) denir. Bir mahallin semt
dâireleri, bu mahallin üfuklarını amûd [dik] olarak keser. Erd
küresi üzerindeki bir mahalden, birçok semt düzlemleri ve bir tek
meyl düzlemi geçmekdedir. Bir mahallin şâkûlü ile Erdın mihveri,
Erdın merkezinde kesişirler. Bu iki doğrudan geçen düzlem, bu
mahallin hem semt düzlemidir. Hem de, meyl düzlemidir. Bu düzleme,
bu mahallin(Nısf-ün-nehâr) düzlemi denir. Nısf-ün-nehâr
düzleminin, semâ küresini kesdiği dâireye, o
mahallin (Nısf-ün-nehâr dâiresi =
Meridiyen) denir. Nısf-ün-nehâr sathı, o mahallin üfk-ı
hakîkî sathını dik olarak keser ve üfk-ı hakîkî dâiresini iki
müsâvî kısma ayırır. Üfk-ı hakîkî sathını kesdiği doğruya, o
mahallin (Nısf-ün-nehâr hattı) denir. Güneşin
merkezinden geçen semt dâiresinin, bu mahallin hakîkî üfkunu
kesdiği semâdaki N noktası ile güneşin merkezi arasındaki GN kavs
[yay] parçasına (Hakîkî irtifâ’ kavsi) denir. Bu
kavsin derecesi, güneşin bu mahalde, o andaki (Hakîkî
irtifâ’ı=Altitude)dir. Şems, her an, başka semt dâirelerinden
geçmekdedir. Güneşin bir Z kenârından geçen semt dâiresinin, bu
kenârı kesdiği nokta ile, hissî, mer’î, riyâdî ve hakîkî üfuk
düzlemlerini kesdiği, semâdaki iki nokta arasındaki kavslerine, bu
üfuklara nazaran (Zâhirî irtifâ’ kavsi) denir. Bu
kavslerin derecesine, güneşin bu üfuklara göre (Zâhirî
irtifâ’)ları denir. Sathî irtifâ’ı, hakîkî irtifâ’ından
fazladır. Şemsin, bu üfuklardan aynı irtifâ’da olduğu vaktler
farklıdır. Hakîkî irtifâ’, Erdın merkezinden çıkıp, semâdaki hakîkî
irtifâ’ kavsinin iki ucundan geçen iki yarım doğrunun hâsıl etdiği
zâviyenin derecesidir. Bu iki yarım doğru arasında bulunan ve
semâdaki bu kavse muvâzî [paralel] olan muhtelif uzunluklardaki,
sonsuz sayıda kavslerin dereceleri, birbirlerine müsâvî olup, hepsi
hakîkî irtifâ’ derecesi kadardır. Diğer irtifâ’lara müsâvî olan
zâviyeleri hâsıl eden iki yarım doğru, râsıdın bulunduğu mahalden
geçen şâkûlün, üfku kesdiği noktadan çıkarlar. Bu irtifâ’
zâviyelerinin dereceleri de, içlerindeki kavslerin dereceleri
kadardır. Erdın merkezinden geçen ve mihverine amûd olan sonsuz bir
düzleme (Mu’addilün-nehâr=Ekvator düzlemi) denir.
Bu ekvator sathının, Erd küresini kesdiği
dâireye (Mu’addilün-nehâr dâiresi=Ekvator) denir.
Ekvator sathının ve ekvator dâiresinin yeri ve istikâmeti sâbitdir,
hiç değişmez. İkisi de, Erd küresini, iki müsâvî yarım küreye
ayırır. Güneşin merkezi ile Ekvator sathı arasında kalan meyl
dâiresi kavsinin derecesine(Güneşin meyli) denir.
Zâhirî tulû’dan evvel, zâhirî üfuk hattı üzerindeki beyâzlık,
kırmızılıkdan iki irtifâ’ derecesi evvel başlar. Ya’nî güneş üfk-ı
zâhirî hattına 19 derece yaklaşınca başlar. Fetvâ böyledir.
Müctehid olmıyanların, bu fetvâyı değişdirmeğe hakları yokdur. 20
derece yaklaşınca başladığını bildirenlerin de bulunduğu, İbni
Âbidînde ve M.Ârif beğin takvîminde yazılıdır. Fekat, fetvâya
uymıyan ibâdetler, sahîh olmaz.

Güneşin günlük mahrekleri, birbirlerine ve
ekvator düzlemine paralel olan, semâ küresi üzerindeki dâirelerdir.
Bu dâirelerin bulundukları düzlemler, Erdin mihverine ve
Nısf-ün-nehâr düzlemine dikdirler. Üfuk düzlemlerini eğik [mâil]
olarak keserler. Ya’nî, güneşin mahreki, üfk-ı zâhirî hattını dik
olarak kesmez. Güneşden geçen semt dâiresi, üfk-ı zâhirî hattına
dikdir. Güneşin merkezi, bir mahallin Nısf-ün-nehâr dâiresi üzerine
gelince, merkezinden geçen meyl dâiresi ile o mahaldeki semt
dâiresi aynı olur ve merkezi, hakîkî üfukdan gâye irtifâ’ında
olur.

Güneşi görenler için, (Zâhirî zuhr
vakti), ya’nî (öğle nemâzının zâhirî
vakti), kullanılır. Bu mer’î vakt, güneşin arka kenârı
zâhirî zevâl mahallinden ayrılırken başlar. Güneş, her mahallin
sathî üfkundan, ya’nî gördüğümüz (Zâhirî üfuk
hattından) doğar. Önce, ön kenârı, sathî üfukdan, ya’nî
gördüğümüz (Zâhirî üfuk hattından) gâye irtifâ’ına
gelince, bu yüksekliğe mahsûs olan, semâdaki (Zâhirî zevâl mahalli
dâiresi) ne gelerek, (Zâhirî mer’î zevâl
vakti) başlar. Yere amûd [dik] olan bir çubuğun gölgesinin
kısaldığı his edilmez olur. Sonra güneşin merkezi, o mahallin
semâdaki nısf-ün-nehâr [gündüz müddetinin ortası] dâiresine
yükselince, ya’nî hakîkî üfka nazaran, gâye irtifâ’ında
olunca, (Hakîkî mer’î zevâl vakti) olur. Bundan
sonra, arka kenârın, o mahallin, üfk-ı sathîsinin garb tarafından
gâye irtifâ’ına indiği vakt, (Zâhirî zevâl
vakti) biterek, gölgenin uzamağa başladığı görülür
ve (Zâhirî mer’î zuhr vakti) olur. Güneş, zâhirî
zevâl vaktinden hakîkî zevâl vaktine yükselirken ve buradan zâhirî
zevâl vaktinin sonuna alçalırken, güneşin ve gölgenin hareketleri
his edilmez. Çünki mesâfe ve zemân pek azdır. Dahâ sonra, arka
kenâr, üfk-ı sathî hattının garb tarafından gâye irtifâ’ına
inince, (Zâhirî mer’î zevâl vakti) temâm
olup, (Şer’î mer’î zuhr vakti) başlar. Bu vakt,
hakîkî zevâl vaktinden (Temkin) zemânı sonradır.
Çünki, hakîkî ve şer’î zevâl vaktleri arasındaki zemân farkı,
hakîkî ve sathî üfuklar arasındaki zemân farkı kadar olup, bu
da, (Temkin) zemânıdır. Zâhirî vaktler, çubuğun
gölgesinden anlaşılır. Şer’î vaktler, çubuğun gölgesinden
anlaşılmaz. Hesâb ile hakîkî zevâl vakti bulunup, buna temkin ilâve
edilerek, riyâdî şer’î zevâl vakti olur. Takvîmlere yazılır. Zuhr
vakti, asr-ı evvele kadar, ya’nî her şeyin gölgesi, hakîkî zevâl
vaktindeki uzunluğundan, kendi boyu mikdârı veyâ asr-ı sâniye
kadar, ya’nî boyunun iki misli uzayıncaya kadar devâm eder.
Birincisi, iki imâma ve diğer üç mezhebe göre, ikincisi, İmâm-ı
a’zama göredir.

(İkindi nemâzının vakti), öğle
vakti bitince başlıyarak, güneşin arka kenârının, râsıdın bulunduğu
mahallin zâhirî üfuk hattından batdığı görülünceye kadar ise de,
güneş sarardıkdan sonra ya’nî alt [ön] kenârı zâhirî üfuk hattına
bir mızrak boyu yaklaşıncaya kadar gecikdirmek harâmdır. Bu vakt,
üç kerâhet vaktinin üçüncüsüdür. Şimdi, Türkiyede, takvîmlerde,
ikindi vaktleri, asr-ı evvele göre yazılıdır. Bu vaktlerden, kışın
36, yazın 72 dakîka sonra kılınca, İmâm-ı a’zama da uyulmuş olur.
Arz derecesi 40 ile 42 arasında olan mahallerde, ocak ayından
başlıyarak, her ay için 6 dakîka, 36 ya ilâve, temmuzdan sonra 72
den tarh edince, bu aydaki, iki asr vakti arasındaki zemân farkı
olur.

(Akşam nemâzının vakti), güneş
zâhirî gurûb edince başlar. Ya’nî, güneşin üst kenârının, râsıdın
bulunduğu mahallin üfk-ı zâhirîsi hattından gayb olduğu görülünce
başlar. Şer’î ve şemsî geceler de, bu vakt başlarlar. Güneşin
zâhirî tulû’ ve gurûbunun görülemediği yerlerde ve hesâb
yapılırken, şer’î vaktler kullanılır. Ziyâsı, sabâhları en yüksek
tepeye gelince, şer’î tulû’ vakti olur. Akşamları buradan çekildiği
görülünce de, mer’î şer’î gurûb vakti olur. Ezânî sâat makineleri,
bu vakt 12 yapılır. Akşam nemâzının vakti, yatsı nemâzının vaktine
kadar devâm eder. Akşam nemâzını, vaktin evvelinde kılmak
sünnetdir. (İştibâk-i nücûm) vaktinden, ya’nî yıldızlar
çoğaldıkdan, ya’nî güneşin arka kenârının zâhirî üfuk hattı altına
on derece irtifâ’a indikden sonraya bırakmak harâmdır. Hastalık,
seferî olmak, hâzır ta’âmı yimek için, bu kadar
gecikdirilebilir.

(Yatsı nemâzının vakti), İmâmeyne
göre, işâ-i evvelden, ya’nî garbdaki zâhirî üfuk hattı üzerinde,
kırmızılık gayb oldukdan sonra başlar. Diğer üç mezhebde de
böyledir. İmâm-ı a’zama göre, işâ-i sânîden, ya’nî beyâzlık gayb
oldukdan sonra başlar. Hanefîde, şer’î gecenin sonuna, ya’nî fecr-i
sâdıkın ağarmasına kadardır. Kırmızılığın gayb olması, güneşin üst
kenârının, üfk-ı sathînin altında, onyedi derece irtifâ’a indiği
vaktdir. Bundan sonra, ya’nî ondokuz derece irtifâ’a inince,
beyâzlık gayb olur. Şâfi’î mezhebinde yatsı nemâzının âhir vakti,
şer’î gecenin yarısına kadar diyenler vardır. Yatsıyı, şer’î
gecenin yarısından sonra kılmak, bunlara göre câiz değildir.
Hanefîde ise, mekrûhdur. Mâlikîde şer’î gecenin sonuna kadar kılmak
sahîh ise de, üçde birinden sonra kılmak günâhdır. Öğle ve akşam
nemâzlarını iki imâmın bildirdiği vaktlerde kılamıyan, kazâya
bırakmayıp, İmâm-ı a’zamın kavline göre edâ etmeli, bu takdîrde, o
gün ikindi ve yatsı nemâzlarını da, İmâm-ı a’zamın bildirdiği
vaktden önce kılmamalıdır. Vakt çıkmadan, hanefîde iftitâh tekbîri
alınca, mâlikîde ve şâfi’îde ise, bir rek’at kılınca, nemâzı
vaktinde kılmış olur. A. Ziyâ beğ (İlm-i
hey’et) kitâbında diyor ki:

(Kutba yaklaşdıkça, sabâh ve yatsı
nemâzlarının vaktlerinin başlangıcı, ya’nî fecr ve şafak vaktleri,
güneşin doğma ve batma vaktlerinden uzaklaşır. Ya’nî sabâh ve yatsı
nemâzlarının ilk vaktleri, birbirine yaklaşır. Her memleketin nemâz
vaktleri, hatt-ı üstüvâdan [Ekvatordan] uzaklığına, ya’nî arz
derecesine [Enlem=Latitude =φ] ve güneşin meyline, [Declination=δ]
ya’nî ay ve günlere göre, değişir.) [Arz dereceleri, (90-meyl)den
fazla olan yerlerde gece ve gündüz hiç olmaz. Arz derecesinin
temâmîsi ≤ meyl + 19 ise, ya’nî arz dereceleri ile meyl-i şems
toplamı (90–19=71) veyâ dahâ ziyâde olan zemânlarda güneşin
meylinin, beş dereceden ziyâde olduğu yaz aylarında, şafak gayb
olmadan, fecr başlar. Bunun için, meselâ arz derecesi 48° 50' olan
Pâris şehrinde Hazîranın 12 si ile 30 u arasında yatsı ve sabâh
nemâzlarının vaktleri başlamaz]. Hanefî mezhebinde vakt, nemâzın
sebebidir. Sebeb bulunmazsa, nemâz farz olmaz. O hâlde, böyle
memleketlerde bu iki nemâz farz olmaz. Ba’zı âlimlere göre ise, arz
dereceleri bunlara yakın olan yerlerdeki vaktlerinde kılmak farz
olur. [Bu iki nemâz vaktinin başlamadığı zemânlarda, vaktlerinin
olduğu en son günün vaktlerinde kılmak iyi olur.]

Nehâr-ı şer’înin ya’nî oruc zemânının dörtde
biri temâm olunca, (Duhâ) ya’nî kuşluk vakti olur.
Nehâr-ı şer’înin yarısına (Dahve-i kübrâ) vakti
denir. Ezânî zemâna göre, Dahve-i
kübrâ=Fecr+(24-Fecr)÷2=Fecr+12-Fecr÷2=12+Fecr÷2 dir. Ya’nî Fecr
vaktinin yarısı, sabâh 12 den i’tibâren, Dahve-i kübrâ vakti olur.
İstanbulda, 13 Ağustosda, müşterek zemâna göre fecr vakti, 3 sâat 9
dakîka, gurûb vakti 19 sâat 13 dakîka olduğundan şer’î gündüz
müddeti 16 sâat 4 dakîka ve müşterek zemâna göre, Dahve-i kübrâ
vakti 8.02+3.09 = 11 sâat 11 dakîka olur. Yâhud, müşterek sâata
göre, gurûb ve imsâk vaktleri toplamının yarısıdır.

Güneş, zâhirî üfuk hattına yaklaşdıkca, hava
tabakalarının ziyâyı kırma derecesi artdığı için, ova ve deniz gibi
düz yerlerde, güneşin üst kenârı, zâhirî üfuk hattının 0,56 derece
altında olduğu zemân, doğdu görünür. Akşamları üfukda gayb olması
da, batmasından bu kadar sonra olur.

Bir mahallin şâkûlüne, ya’nî Erdın bu yerden
geçen yarı çapına amûd [dik] olan sonsuz düzlemlere bu
mahallin (Üfuk)ları denir. Yalnız sathî üfklar böyle
değildir. Altı üfuk vardır. Bu üfukların yerleri ve istikâmetleri
sâbit değildir. Râsıdın bulunduğu mahalle göre,
değişirler. (Üfk-ı hakîkî), Erd küresinin merkezinden
geçen sonsuz EN üfuk düzlemidir. Bir râsıdın (Üfk-ı
hissî)si, bulunduğu mahallin en alçak B noktasından geçen,
ya’nî Erd küresinin sathına temâs eden sonsuz bir düzlemdir. Erd
küresinin merkezinden ve sathından güneşin merkezine giden iki
doğrunun güneşin merkezinde hâsıl etdikleri zâviyeye [açıya]
güneşin (İhtilâf-ı manzar)ı denir. Senelik vasatîsi 8,8
sâniyedir. Güneşin merkezinin hakîkî üfka nazaran irtifâ’ı ile
riyâdî veyâ hissî üfuklara göre irtifâ’larının farkıdır. İhtilâf-ı
manzar, ayın, güneşin tulû’larının geç görülmesine sebeb olur.
Râsıdın [Güneşe bakan kimsenin] bulunduğu, herhangi yükseklikdeki M
noktasından geçen F müstevîsi [düzlem](Üfk-ı
riyâdî)sidir. (Üfk-ı zâhirî hattı), M noktasında
bulunan râsıdın gözünden çıkıp Erd küresine K noktasında temâs eden
MK şu’â’ının M noktasının şâkûlünün etrâfında deverânından hâsıl
olan mahrûtun [koninin] Erd küresi ile temâs eden K noktalarının
meydâna getirdikleri LK dâiresidir. Bu dâireden geçen ve M
noktasının şâkûlüne amûd olan düzleme râsıdın (Üfk-ı
mer’î)si denir. Bu mahrûtun sathı [yüzeyi] (Üfk-ı
sathî)sidir. (Üfk-ı zâhirî hattı), herhangi bir
yükseklikde bulunan râsıdın, o mahallin ova, deniz gibi en aşağı
noktaları ile semânın birleşmiş gibi gördüğü bir dâiredir. Bu
dâire, mer’î üfkun, Erd küresi sathını kesdiği noktalardan meydâna
gelmişdir. Bu noktaların her birinden bir semt düzlemi geçmekdedir.
Güneşin bulunduğu semt düzleminin kesdiği (K) noktasından geçen
üfk-ı hissî düzlemi, semt düzlemini dik olarak, MS hattı boyunca
keser. Bu hissî üfka râsıdın (Sathî üfk)u denir ki, MK
düzlemidir. Bir mahalde, muhtelif yükseklikler için, muhtelif sathî
üfuklar vardır. Bunların Erd küresine temâs eden K noktaları,
zâhirî üfuk hattını hâsıl ederler. Râsıdın gözünden çıkan şu’â
istikâmetine, ya’nî MS doğrusuna (Sathî üfuk
hattı) denir. Semt düzleminin ZS kavsi, güneşin sathî üfka
nazaran irtifâ’ı olur. Bu kavs, Râsıdın gözünden çıkıp, bu kavsin
iki ucundan geçen iki yarım doğru arasındaki zâviyenin derecesini
göstermekdedir. Güneş hareket etdiği için, MS üfk-ı sathîsinin Erd
küresine temâs etdiği K noktası da, üfk-ı zâhirî hattı üzerinde
hareket ederek, üfk-ı sathî her ân değişir. Râsıd, K dan, semâdaki
ZS irtifâ’ kavsine muvâzî çizilen HK kavsinin Râsıd ile güneş
arasındaki MZ doğrusunu kesdiği H noktasına bakınca, güneşi görür.
Bu kavsi, güneşin zâhirî üfuk hattına nazaran irtifâ’ı zan eder. Bu
HK kavsinin derecesi, güneşin arka kenârının sathî üfka nazaran ZS
irtifâ’ı kadardır. Bunun için, sathî üfka nazaran irtifâ’ olarak,
HK (zâhirî irtifâ’ı) kullanılmakdadır. Güneş,
semâdaki S noktasından gurûb etmekdedir. Râsıd, Erd üzerindeki K
noktasından gurûb etdi sanır. Güneş ve yıldızlar, bir mahallin
sathî üfkunun altına girince, ya’nî bu üfka nazaran irtifâ’ı sıfır
olunca, bu üfkun her yerindeki râsıdlar, bunların gurûb etdiklerini
görürler. M noktasındaki râsıd, güneşin K noktasındaki üfk-ı
sathîden gurûbunu görür. Ya’nî, güneşin üst kenârının, sathî üfka
göre, irtifâ’ı sıfır olunca, M noktasındaki râsıdın gurûb vakti
olur. Bunun gibi, râsıdın bütün nemâz vaktleri de sathî üfka göre
olan şer’î irtifâ’ları ile ma’lûm olur. M de bulunan râsıd, güneşin
üfk-ı sathîye nazaran olan ZS şer’î irtifâ’ını, üfk-ı zâhirî
hattına nazaran olan HK irtifâ’ olarak gördüğü için,
nemâz
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K = Güneşden geçen Semt düzleminin
LK zâhirî üfuk hattını kesdiği nokta.

MS = Erd küresine K noktasında mümâs olan
[değen] üfk–ı hissî düzlemine Râsıdın (üfk–ı sathî)si denir.

HK=Güneşin kenârının üfk-ı zâhirî
hattı üzerindeki K noktasından irtifâ’ıdır. Bu irtifâ’, güneşin
sathî üfka nazaran olan ZS irtifâ’ına müsâvîdir.

D = C = Ç = İnhitât-ı üfuk
zâviyesi.

M = Mahallin herhangi bir yüksek
yeri.

ZMF= Güneşin riyâdî irtifâ’
zâviyesi.

ZS = Güneşin, sathî üfka nazaran
irtifâ’ını gösteren, semâdaki semt dâiresi kavsidir. Bu kavsin
derecesi, HK kavsinin derecesine müsâvîdir.

O = Üfk-ı hakîkî ile üfk-ı
sathînin kesişdiği doğru noktalarından biri. 1- Üfk-ı hakîkî, 2
-Üfk-ı hissî, 3- Üfk-ı riyâdî, 4-Üfk-ı sathî düzlemleri, 5-Üfk-ı
zâhirî hattı. 6 - Üfk-ı şer’î hattı.

G = Güneşin Erdden
görünüşü.

GN= Güneşin hakîkî
irtifâ’ı.

B= Mahallin en alçak
yeri.

vaktlerinin ta’yîninde, üfk-ı zâhirî hattına
nazaran olan HK (zâhirî irtifâ’lar)ı kullanılır. Bu
irtifâ’lar, râsıdın riyâdî, hissî, mer’î ve hakîkî üfklarına
nazaran irtifâ’larından fazladır. Sathî üfka nazaran olan ZS
irtifâ’ından hakîkî irtifâ’dan ZN in farkına, M yüksekliği
için (İnhitât-ı üfuk zâviyesi) denir. İnhitât-ı
üfuk zâviyesinin derecesi kadar olan semt dâiresinin kavsi, ya’nî
NS kavsi (İnhitât-ı üfk)dur. Zâhirî üfuk hattı
görülemiyen dağlık erâzîde, takvîmde yazılı (Şer’i
vaktler) kullanılır.

Râsıd bulunduğu mahallin en aşağı noktasında
iken, riyâdî, hissî, mer’î üfukları aynıdır. Sathî üfku yokdur.
Zâhirî üfuk hattı, bu en aşağı B noktası etrâfında küçük bir
dâiredir ve bu hatta nazaran olan irtifâ’ ve bütün üfuklara nazaran
olan irtifâ’lar birbirlerinin aynıdır. Râsıd yükseldikçe, riyâdî
üfku da yükselir. Hissî üfku, sathî üfuk hâline döner. Zâhirî üfuk
hattı, hakîkî üfkuna doğru alçalır ve büyür. Büyüyen üfk-ı zâhirî
hattı dâirelerinin nısf kutrları, ya’nî D açıları inhitât-ı üfuk
derecesi kadar bir kavsdir. Güneşin sathî üfka nazaran irtifâ’ları
olan ZS kavsleri, (inhitât-ı üfuk) zâviyesi kadar hakîkî irtifâ’dan
fazla olur.

Güneşin, bir üfka nazaran zevâl vaktine
gelmesi, bu üfka nazaran gâye irtifâ’ına gelmesi demekdir. Râsıd en
aşağı noktada iken, bütün üfuklara ve zâhirî üfuk hattına nazaran,
zevâl mahalleri aynı bir noktadır ve güneşin günlük mahrekinin
gündüz kısmının, nısf-ün-nehâr dâiresini kestiği nokta, 185.ci
sahîfedeki şeklde gösterilen A noktası olup, mahrekin gündüz
kısmının ortasıdır. Bu noktaya (Hakîkî zevâl
mahalli)denir. Yüksek mahallerde bulunan ve güneşi gören
râsıdların (Zâhirî zevâl mahalleri), bulundukları
yüksekliğe mahsûs, zâhirî üfûk hattı dâirelerine nazaran, gâye
irtifâ’larındaki noktaların, semâdaki hakîkî zevâl mahalli
etrâfında hâsıl etdikleri (Zevâl mahalli
dâireleri) dir. Güneş, mahreki üzerinde giderken, bu
dâirelerden herbirinin iki noktasına tesâdüf eder. Birinci noktaya
gelince (Zâhirî zevâl vakti) başlar. İkinci
noktaya gelince, zâhirî zevâl vaktinin sonu olur. Râsıd,
yükseldikce, inhitât-i üfuk vâkı’ olarak, (zâhirî üfuk hattı)
dâireleri büyür. Semâdaki bu (Zevâl mahalli
dâireleri) de büyür. Nısf kuturları, erd üzerindeki,
zâhirî üfuk hattı dâirelerinin nısf kutrları olan kavslerin
dereceleri kadardır. Râsıd, bulunduğu mahallin en yüksek yerine
çıkınca, semâdaki (zevâl mahalli dâiresi), en dışarda ve en büyük
olur. Bu en büyük zevâl mahalli dâiresine Râsıdın (Şer’î
zevâl mahalli) denir. Bir mahallin en yüksek yerinde
bulunan râsıdın üfk-ı sathîsi (Üfk-ı şer’î)sidir.
Güneşin kenârının, şer’î üfka göre olan irtifâ’ına (Şer’î
irtifâ’)denir. Şer’î irtifâ’, tulû’ mahallindeki şer’î üfka
nazaran gâye irtifâ’ı kadar olunca, güneşin ön kenârı, şer’î zevâl
mahalli dâiresine girer. Üzerindeki gölge ve ziyâlı kısmları,
isfirâr zemânında, çıplak gözle tefrîk edilemiyecek uzaklıkdaki
tepe, o mahallin tepesi değildir. Şer’î zevâl mahalli dâiresinin
nısf kutru, en yüksek tepede bulunan râsıdın inhitât-ı üfuk
zâviyesi kadardır. Zevâl vakti dâireleri görülmez. Güneşin bu
dâirelere girip çıkdığı, yere dikilen bir çubuğun gölgesinin
kısalıp, uzamasından anlaşılır.

İbni Âbidîn oruclunun yapması müstehab olan
şeyleri bildirirken ve
Tahtâvî (Merâkıl-felâh) hâşiyesinde diyorlar ki,
(Alçakda bulunan kimse, zâhirî gurûbu dahâ önce görünce,
yüksekdekinden önce iftâr yapar. [İslâmiyyetde, hakîkî vaktler
değil, güneşi görenler için zâhirî vaktler mu’teberdir.] Gurûbu
göremiyenler için gurûb, şark tarafındaki tepelerin kararmasıdır).
Ya’nî, en yüksek yerde bulunanların gördükleri zâhirî gurûbdur.
Ya’nî, şer’î üfukdan olan gurûbdur. Gurûbu görmiyenler
için, (Şer’î gurûb) vaktinin mu’teber
olduğu, (Mecma’ul-enhür) ve
şâfi’î (El-envâr li-a’mâlil ebrâr) kitâblarında da
bildirilmekde olup, hesâb ile bulunur.

Öğle ve ikindi vaktlerini kolayca bulmak için,
Muhammed Ma’sûm-i Fârûkî Serhendînin sohbetinde yetişmiş Abdülhak
Sücâdilin fârisî (Mesâil-i şerh-i
Vikâye) kitâbının Hindistânda 1294 [m. 1877] baskısında
diyor ki:

(Güneş gören düz bir yere, bir dâire çizilir.
Bu dâireye (Dâire-i hindiyye) denir. Dâirenin
ortasına, dâire kutrunun [çapının] yarısı kadar uzun, düz bir çubuk
dikilir. Çubuğun tepesi dâirenin üç muhtelif noktasından aynı
uzaklıkda olmalıdır ki, tam dik olsun! Bu dik
çubuğa (Mikyâs) denir. Bu mikyâsın gölgesi,
öğleden evvel, dâirenin dışına kadar uzundur ve garb tarafındadır.
Güneş yükseldikce, ya’nî irtifâ’ı artdıkça gölge kısalır. Gölgenin
ucu, dâireye girdiği noktaya işâret konur. Öğleden sonra, dâirenin
şark tarafından dışarı çıkdığı noktaya da bir işâret konur. Bu iki
işâret arasında kalan kavsin [yayın] ortası ile, dâirenin merkezi
arasına düz bir hat çizilir. Bu hat, o
mahallin (Nısf-ün-nehâr hattı) olur.)
Nısf-ün-nehâr hattının istikâmeti, şimâl ve cenûb cihetlerini
gösterir. Güneşin ön kenârı, o mahallin, üfk-ı zâhirî hattından,
gâye irtifâ’ına gelince, (Zâhirî zevâl
vakti) başlar. Bundan sonra, gölgenin kısaldığı his
edilmez. Bundan sonra, güneşin merkezi, Nısf-ün-nehâra gelerek,
hakîkî üfukdan gâye irtifâ’ında olur. Bu vakt, (Hakîkî zevâl
vakti)dir. Hakîkî zevâl vaktinde, vasatî sâat ile, zevâl
vaktleri, arz dereceleri ile değişmez. Güneş, buradan ayrılırken,
gölge de Nısf-ün-nehâr hattından ayrılır, fekat his edilmez. Arka
kenâr, üfk-ı zâhirî hattının gurûb mahalline nazaran, zâhirî gâye
irtifâ’ına inince, zâhirî zevâl vakti biter. Bu
vakt (Zâhirî zuhr vakti) başlar. Gölgenin uzamağa
başladığı görülür. Gölge boyunun değişmediği zemânın
ortası(Hakîkî zevâl vakti) dir. Londrada teleskoplarla,
güneşin merkezinin meridiyenden geçiş ânı görülerek, zevâlî sâatler
ayar edilmekdedir. Bu mer’î hakîkî zevâl vaktinde, hakîkî sâat 12
dir. Bu 12 ile ta’dîl-i zemânın cebrî toplamı, mahallî sâat
makinesinde o günün (vasatî sâat) başlangıcı ya’nî
12 si olur. Hesâb ile bulunan riyâdî vaktler, sâat makinelerindeki
mer’î vaktleri de gösterir. Vasatî sâat makinelerinin başlangıcı
olan bu (Mer’î zevâl vakti), güneşin zevâl vaktine
geldiği vakt olan (Riyâdî zevâl vakti) nden 8
dakîka 20 sâniye sonradır. En kısa gölge uzunluğuna (Fey-i
zevâl) denir. Fey-i zevâl, arz ve meyl derecelerine göre
değişir.

Pergel, fey-i zevâl boyu kadar açılır. Bir
ayağı, nısf-ün-nehâr hattının dâireyi kesdiği noktaya konur. Diğer
ayağının nısf-ün-nehâr hattının dâire dışındaki kısmını kesdiği
nokta ile merkez arasındaki mesâfe nısf kutr olmak üzere, ikinci
bir dâire çizilir. Mikyâsın gölgesi bu ikinci dâireye geldiği
vakt, (Zâhirî asr-ı evvel vakti) olur. İkinci
dâireyi hergün yeniden çizmek lâzımdır. Fey-i zevâl, yalnız öğle ve
ikindi nemâzlarının vaktlerini bulurken kullanılır. Başka vaktleri
bulurken kullanılmaz.

(Mecma’ul-enhür)de
ve (Riyâd-ün-nâsıhîn)de diyor ki, (Zuhr vakti, güneşin
zevâlinden başlar. Ya’nî, arka kenârı, üfk-ı zâhirî hattından, gâye
irtifâ’ına yükseldiği mahalden, alçalmağa başlayıncadır. Zevâl
vaktini anlamak için, bir çubuk dikilir. Çubuğun gölgesinin
kısalması durunca, ya’nî kısalmaz ve artmaz ise, (Zevâl
vakti)dir. Bu vaktde nemâz kılmak câiz değildir. Gölge uzamağa
başlayınca, zevâl vakti temâmolur). Kitâbda bildirilen gâye
irtifâ’ı, hakîkî üfka nazaran olan irtifâ’lar değildir. Ön kenârın,
üfk-ı sathîden, ya’nî üfk-ı zâhirî hattının şark tarafından gâye
irtifâ’ına yükseldiği ve arka kenârın, üfk-ı sathîden, ya’nî zâhirî
üfuk hattının garb tarafına nazaran gâye irtifâ’ına indiği iki
mahal bildirilmekdedir. Çünki, vakt ta’yîninde hakîkî üfkun değil,
zâhirî üfuk hattının
kullanılacağı (İmdâd) hâşiyesinde yazılıdır.
Güneşin ön kenârı, üfk-ı sathîden ya’nî üfk-ı zâhirî hattından gâye
irtifâ’ına yükselince (zâhirî zevâl vakti) başlar. Arka kenârı
üfk-ı sathîden, ya’nî üfk-ı zâhirî hattının gurûb mahalline nazaran
zâhirî gâye irtifâ’ından alçalmağa başlarken, zâhirî zevâl vakti
temâm olur ve zâhirî zuhr vakti olur. Bu vaktde mikyâsın gölgesi,
his edilemiyecek kadar az uzamışdır. İkindi nemâzının zâhirî vakti,
bu gölge, çubuk boyu kadar uzayınca başlar. Hakîkî zevâl vakti, bir
ândır. Ön ve arka kenârların zâhirî zevâl vaktleri ise, bu
kenârların, merkezleri hakîkî zevâl noktası ve nısf kutrları,
râsıdın bulunduğu yerin yüksekliğine mahsûs olan (İnhitât-ı
üfuk)derecesi kadar olan, semâ küresindeki (Zâhîri
zevâl mahalli) dâirelerine girip çıkdıkları vaktlerdir.
Zâhirî zevâl mahalli, bir nokta değil, bu dâirelerin, güneş
mahrekini kesdiği iki nokta arasındaki kavsdir. Bu dâirelerin en
büyüğü (Şer’î zevâl mahalli dâiresi)dir. İslâmiyyetde
zevâl vakti, ya’nî gündüz müddetinin ortası, güneşin ön kenârının
bu şer’î dâireye girdiği ve arka kenârının çıkdığı, iki nokta
arasındaki zemândır. Güneşin ön kenârı dâireye
girince, (Şer’î zevâl vakti) başlar. Arka kenârı
bu dâireden çıkınca, şer’î zevâl temâm olup, (Şer’î zuhr
vakti) başlar. Bu vakt hesâb ile bulunup, takvîmlere
yazılır.

Akşam nemâzının farzından sonra kılınan altı
rek’ate (Evvâbîn) nemâzı denir.

İbâdetlerin vaktlerini ta’yîn ve tesbît etmek,
ya’nî anlayıp anlatmak, din bilgisi ile olur. Fıkh âlimleri,
müctehidlerin bildirdiklerini (Fıkh) kitâblarında
yazmışlardır. Bildirilmiş olan vaktleri, hesâb etmek câizdir. Hesâb
ile bulunanların, din âlimleri tarafından tasdîk edilmesi şartdır.
Nemâz vaktlerini ve kıbleyi hesâb ile anlamanın câiz
olduğu (İbni Âbidîn)de (Nemâzda kıbleye dönmek)
bahsinde ve (Fetâvâ-i Şemsüddîn Remlî)de
yazılıdır. (Mevdû’ât-ul-ulûm)da diyor ki, (Nemâz
vaktlerini hesâb etmek, farz-ı kifâyedir. Müslimânların, nemâz
vaktinin başını ve sonunu güneşin hareketinden veyâ âlimlerin
tasdîk etdiği takvîmlerden anlamaları farzdır).

Erd küresi kendi mihveri [Ekseni] etrâfında,
garbdan şarka doğru dönmekdedir. Ya’nî, masa üstüne konan bir Erd
küresine yukarıdan bakınca, şimâl memleketlerinde, sâat ibreleri
hareketinin ters cihetine doğru dönmekdedir.
Buna (Hareket-i hakîkiyye) denir. Güneşin ve sâbit
yıldızların, şarkdan garba doğru, Erd küresi etrâfında hergün bir
devr yapdıkları görülür. Buna (Hareket-i
ric’ıyye) denir. Bir yıldızın, bulunulan mahallin
Nısf-ün-nehârından iki geçişi arasındaki zemâna bir (Yıldız
günü) denir. Bu zemânın 24 de birine bir (yıldız
sâati) denir. Güneş merkezinin, Nısf-ün-nehârdan iki
geçişi, ya’nî iki hakîkî zevâl vakti arasındaki
zemâna (Hakîkî güneş günü) denir. Erd küresi,
Husûf düzlemi [Ekliptik] üzerinde, güneş etrâfında
da, garbdan şarka doğru hareket ederek, bir senede bir devr
yapmakdadır. Erdın bu hareketinden dolayı, güneşin, Husûf düzlemi
üzerinde, Erdın merkezinden geçen ve Husûf düzlemine dik
olan (Husûf mihveri) etrâfında, garbdan şarka
doğru hareket etdiği zan olunur. Bu hareket-i intikaliyyenin vasatî
sür’ati, sâniyede takrîben otuz kilometre ise de, sâbit değildir.
Erdın Husûf düzlemi üzerindeki mahreki, dâire olmayıp,
beyzî (elips) şeklinde olduğu için, müsâvî
zemânlarda gitdiği kavslerin dereceleri, birbirlerinin aynı
değildir. Güneşe yaklaşdıkca sür’ati artmakdadır. Erdın bu hareketi
sebebi ile, güneş hergün, takrîben 4 dakîkalık bir zemân kadar,
yıldızlardan geri kalıp, günlük devrini 4 dakîka kadar sonra
temâmlar. Bu (Hakîkî güneş günü), yıldız gününden 4 dakîka kadar
uzun olur. Bu uzunluk, her gün 4 dakîkadan biraz farklı olmakdadır.
Hakîkî güneş günlerinin uzunluklarının birbirlerinden farklı
olmalarının ikinci sebebi, Erd mihverinin Husûf düzlemine dik
olmamasıdır. Erdın mihveri ile Husûf mihveri arasında 23 derece 27
dakîkalık zâviye [açı] vardır. Bu zâviyenin mikdârı, hiç değişmez.
Üçüncü sebeb, şemsin gâye irtifâ’ının hergün değişmesidir. Husûf ve
Ekvator düzlemleri Erdın bir kutru [çapı] üzerinde kesişirler.
Aralarında takrîben 23,5 derece zâviye vardır. Erdın bu
kutruna (Behâr hattı) denir. Bu zâviyenin mikdârı
da değişmez. Erd, güneşin etrâfında hareket ederken, mihverinin
istikâmeti değişmez. İstikâmetleri her zemân, birbirlerine müvâzî
[paralel] olur. 22 Hazîranda, Erdın mihveri, husûf mihverinin güneş
tarafındadır. Ekvatorun şimâlindeki, yarım yer küresinin yarıdan
fazlası, güneş karşısındadır. Güneşin meyli +23,5 derecedir. Erd,
mahrekinin dörtde birini gidince, Erdın mihveri, güneş
istikâmetinden 90 derece ayrılır. Behâr hattı, güneş istikâmetine
gelir. Güneşin meyli sıfır olur. Erd, mahrekinin yarısını gidince,
Erdin mihveri, yine güneş istikâmetine gelir ise de, husûf
mihverine nazaran, güneşin aksi tarafında bulunur. Ekvatorun güneş
tarafındaki yarısı, Husûf düzleminin üstünde olup, şimâl yarım
küresinin yarıdan noksanı, cenûb yarım küresinin ise, yarıdan
fazlası, güneşin karşısında olur. Güneş Ekvatorun 23,5 derece
altında olup, meyli -23,5 derecedir. Erd, mahrekinin dörtde üçünü
gidince, ya’nî 21 martda, behâr hattı, yine güneş istikâmetine
gelip, güneşin meyli yine sıfır olur. Hasîb beğ,
(Kozmografya) kitâbında diyor ki: (Güneşden, birbirine
müvâzî [paralel] olarak gelen şuâ’lardan, Erd küresine temâs ederek
geçenlerin, bu temâs noktaları, büyük bir dâire hâsıl eder. Bu
dâireye (Tenvîr dâiresi) denir. Güneşin Ekvator
üstünde bulunduğu altı ayda, Erdın şimâl yarı küresinin yarıdan
fazlası (Tenvîr dâiresi)nin güneşi gören tarafında
olur. Bu dâirenin bulunduğu Tenvîr düzlemi, Erd küresinin
merkezinden geçerek, Erdı iki müsâvî kısma ayırır ve şemsden gelen
şu’âların istikâmetine dikdir. Erdin mihveri de, Ekvator düzlemine
dik olduğu için, tenvîr sathı ile Erdin mihveri
arasındaki (Tenvîr zâviyesi), güneşin meyli kadardır.
Bunun için, arz dereceleri 90°-23° 27'=66° 33'dan ziyâde olan
mahallerde gecesiz gündüzler ve gündüzsüz geceler olur. Tenvîr
dâiresinin güneşi görmiyen tarafına, buna müvâzî ve 19 derece
uzakda bir dâire çizelim. Arz dereceleri bu iki dâire arasında olan
yerlerde fecr ve şafak hâdiseleri olur. Arz derecelerinin
temâmîleri, (meyl+19)dan az olan yerlerde, ya’nî arz dereceleri ile
meyl-i şems toplamı 90-19=71 veyâ dahâ ziyâde olduğu yerlerde ve
zemânlarda, şafak gayb olmadan fecr başlar). Meyl-i şems, arz
derecesinden küçük olduğu mahallerde güneş, zevâlde iken, semânın
cenûb tarafında bulunur. Güneşin ve yıldızların günlük devrlerini
yapdıkları mahrekler, Ekvatora paralel olan dâirelerdir. Güneşin
günlük mahreki, efrencî Martın 21. ci günü ve Eylül ayının 23. ncü
gününde Ekvator düzlemi üzerinde bulunarak, güneşin meyli sıfır
olur. Bu iki günde, Erdın her yerinde, gece ile gündüz müddetleri
müsâvî olur. Nısf fadla sıfır olacağı için, gurûbî zemâna göre
hakîkî zevâl vakti ile hakîkî zemâna göre hakîkî tulû’ ve gurûb
vaktleri her yerde 6 olur. Ezânî zemâna göre şer’î zuhr vaktleri
de, bütün mu’teber takvîmlerde 6 olarak yazılıdır. Çünki, zuhr
vaktinde de, takrîben gurûb vaktindeki temkin zemânı mevcûddur.
Bundan sonraki günlerde, güneşin günlük mahrekleri Ekvatordan
uzaklaşarak, güneşin meyli, 22 Hazîranda +23 derece 27 dakîka ve 22
Aralıkda -23 derece 27 dakîka olur. Sonraki günlerde, meylin mutlak
kıymeti azalmağa başlar. Güneş ekvatorun altında iken, şimâl yarım
küresinin çoğu, Tenvîr dâiresinin güneşi görmiyen arka tarafında
olur. Erd küresi, mihveri etrâfında dönerken, bir mahallin (zâhirî
üfuk hattı) denilen küçük dâirenin ön kenârı, Tenvîr dâiresinin
ayırdığı iki yarım küreden münevver olan kısmına gelince, güneş
doğar. Güneşin meyli sıfır derece iken tam şarkdan doğar. Meyl
artdıkça tulû’ ve gurûb mahalleri, yaz aylarında, zâhirî üfuk
hattının şimâl tarafına doğru, kış aylarında ise cenûbuna doğru
kayarlar. Mikdârları hergün değişen bu zâhirî üfuk hattı dâiresi
kavslerine güneşin(Si’a=Amplitude)leri denir. Güneş,
tulû’dan sonra, şimâl memleketlerinde, dâimâ cenûba doğru
yükselir.

Hakîkî güneş gününün 24 de birine
bir (Hakîkî güneş sâati) denir. Bu sâat
birimlerinin uzunlukları da hergün başkadır. Sâat makineleri
kullanarak, zemân mikdârlarını ölçmek için seçilen zemân
birimlerinin, ya’nî, gün ve sâat uzunluklarının, her gün aynı
olmaları lâzımdır. Bunun için, (Vasatî güneş
günü) düşünülmüşdür. Bunun 24 de birine (Vasatî
sâat) denilmişdir. İbni Âbidîn, hayz bâbında,
birinciye(muavvec), ikinciye (mu’tedil) veyâ (felekî) sâat
demekdedir. Vasatî günün uzunluğu, bir senede bulunan hakîkî güneş
günlerinin uzunluklarının ortalamasıdır. Bir medârî senede
365,242216 hakîkî güneş günü bulunduğu için, vasatî güneş, bu kadar
günde 360 derecelik yol giderken, bir vasatî güneş gününde, 59
dakîka 8, 33 sâniyelik bir kavs gider, demekdir. Her gün bu kadar
giden bir güneş, Ekvator düzleminde, gündüzün en kısa olduğu
zemânda, hakîkî güneş ile birlikde, harekete başlasınlar. Önce,
hakîkî güneş bunu geçer. Hakîkî güneş günü, vasatî güneş gününden
dahâ kısa olur. Şubat ortasına kadar, iki güneş arasındaki fark
hergün artar. Bundan sonra, hakîkî güneşin sür’ati azalarak, Nisan
ortasında birleşirler. Bundan sonra, vasatî güneşden geride kalır.
Mayıs ortasında sür’ati artarak, Hazîran ortasında, yine
birleşirler. Sonra, vasatî güneşi geçer. Temmuz ortasında, sür’ati
azalarak, Ağustos sonunda birleşirler. Sonra, vasatî güneşin
gerisinde kalır. Ekim sonunda sür’ati artarak, aralarındaki fark
azalmağa başlar. Harekete başladıkları yerde, tekrâr birleşirler.
İki güneş arasındaki bu mesâfe farklarını, vasatî güneşin kaç
dakîkada gideceği, Kepler kanûnuna göre hesâb edilir. İki güneş
arasındaki bir günlük zemân farklarına (Ta’dîl-i
zemân) denilmişdir. Vasatî güneş ileride ise, Ta’dîl-i
zemân artı, geride ise, eksidir. Bir senede takrîbî +16 dakîka ile
-14 dakîka arasında değişmekdedir. İki güneşin birleşdikleri
zemânlarda, ya’nî senede dört def’a sıfır olur. Herhangi bir günde
vasatî zemâna göre bilinen vakte, o güne mahsûs olan Ta’dîl-i
zemân, + ise eklenerek, - ise çıkarılarak, o andaki hakîkî zemâna
göre olan vakt elde edilir.
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B = 22 Aralıkda tulû’
noktası.

T = 21 Martda ve 23 Eylülde tulû’
noktası.

L = 22 Hazîranda tulû’
noktası.

B' = 22 Aralıkda gurûb
noktası.

R = 21 Mart ve 23 Eylülde gurûb
noktası.

L' = 22 Hazîranda gurûb
noktası.

BI = 22 Aralıkda gündüz müddetinin
yarısı.

TV' = 21 Mart ve 23 Eylülde gündüz
müddetinin yarısı.

LA = 22 Hazîranda gündüz
müddetinin yarısı.

AV'=CL=GD= 22 Hazîranda Şemsin
meyl kavsi.

IV' = 22 Aralıkda Şemsin meyl
kavsi.

VTV'R = Semâda ekvator
dâiresi.

AF', V'F', IF'= Gâye irtifâ’
kavsleri.

A = 22 Hazîranda zevâl
noktası.

KLCK' = 22 Hazîranda yarım meyl
dâiresi.

GN = Güneşin hakîkî irtifâ’
kavsi.

KZK'Z' = 21 Mart ve 23 Eylülde
meyl dâiresi.

TC = 22 Hazîran tulû’ ve
gurûbundaki noktası. Nısf fadlaya müsâvî ekvator kavsi.

FK= F'K' = İrtifâ’-ı kutb
kavsleri.

FK=ŞV' = Arz-ı belde
kavsi.

H = Fadl-ı dâir
zâviyesi.

E = Râsıdın bulunduğu
mahal.

EŞ = Şâkûl (semâya doğru
istikâmeti).

TR = Semâda üfk-ı hakîkî
dâiresinin şark-garp çapı.

FEF' = Nısf-ün-nehâr
hattı.

VKV'K' = Nısf-ün-nehâr [meridyen]
dâiresi.

F = Hakîkî üfkun şimâl
noktası.

ZL = 22 Hazîran tulû’undaki Nısf
fadla kavsi.

ZA=Z'A = 22 Hazîranda 6 sâatlik
mahrekler.

Z'L' = 22 Hazîran gurûbundaki Nısf
fadla kavsi.

LT, BT = Güneşin tulû’undaki
sia’ları.

Ta’dil-i zemânın günlük değişmeleri + 22
sâniye ile -30 sâniye arasında olup, bir senedeki günlük
kıymetleri, kitâbımızın sonundaki cedvelde
gösterilmişdir.

Ahmed Ziyâ beğ diyor ki, (İnhitât-ı üfuk
zâviyesinin açı sâniyesi cinsinden kıymeti, râsıdın bulunduğu yerin
üfk-ı hissîden metre olarak irtifâ’ının kare-kökünün 106,92 ile
çarpımına müsâvîdir). İstanbuldaki râsıda yakın olan en yüksek yer
Çamlıca tepesi olup, yüksekliği 267 metredir. En büyük inhitât-ı
üfuk zâviyesi 29 dakîka olur. Reîs-ül-müneccimîn Tâhir efendi, her
günün temkinini hesâb ederek, 1283 [m. 1866] de Kâhire rasadhâne
müdîri olunca, hâzırladığı cedvelde ve fâdıl İsmâ’îl
Gelenbevî (Merâsıd) kitâbında ve Erzurumlu İsmâ’îl
Fehîm bin İbrâhîm Hakkı, 1193 de yazdığı
türkçe (Mi’yâr-ül-evkat)kitâbında ve müneccim-başı
seyyid MuhammedÂrif beğ, hicrî şemsî 1286 ve kamerî 1326 senesi
takvîminin sonunda diyorlar ki, (İstanbulun en büyük inhitât-ı üfk
zâviyesi 29 dakîka ve üfk-ı hakîkînin altında, ya’nî sıfırın
altında olan bu kadar irtifâ’a âid ziyânın inkisârı 44,5 dakîka ve
güneşin (Nısfkutr-ı zâhirî)si, asgarî 15 dakîka 45
sâniye olduğundan, bu üç irtifâ’, güneşin hakîkî tulû’dan evvel
görülmesine sebeb olurlar. İhtilâf-ı manzar ise, sonra görülmesine
sebeb olur. İlk üç irtifâ’ın toplamından (İhtilâf-ı
manzar) mikdârı olan 8,8 sâniye çıkarılınca, bir derece 29
dakîka 6,2 sâniye olur ki, buna güneşin (İrtifâ’
zâviyesi) denir. Güneşin merkezinin hakîkî üfukdan
gurûbundan sonra, arka kenârının, bu gurûb vaktinden, bu irtifâ’
zâviyesi kadar, dahâ aşağıya, ya’nî üfk-ı şer’îye inerek, ziyânın
en yüksek tepeden gayb olması için geçen
zemâna (Temkin) denir. [Meselâ, CASİO hesâb
makinası ile,] Herhangi bir günde, İstanbulda güneşin merkezinin
üfk-ı hakîkîden hakîkî gurûbu ve üst kenârının üfk-ı şer’îden şer’î
gurûbu vaktlerindeki hakîkî üfka nazaran irtifâ’ları olan sıfır
derece ve eksi bir derece 29 dakîka 6,2 sâniye irtifâ’lar için,
nemâz vaktlerini bulmakda kullanılan düstûr ile, bu iki gurûb
vaktinin fadl-ı dâir zemânları hesâb edilir. Zevâl vaktinde hakîkî
zevâlî sâat sıfır olduğu için, iki gurûb vakti, fadl-i dâir zemânı
kadar olur. İki vakt arasındaki zemân
farkı (Temkin) olur). Meselâ 21 Mart ve 23 Eylülde
irtifâ’ zâviyesi 1 derece 29 dakîka 6,2 sâniye, güneşin merkezinin,
hakîkî üfukdan bu irtifâ’ mikdârı alçalması için, mahreki üzerinde
gideceği zemân, ya’nî temkin 7 dakîka 52,29 sâniyedir. Nemâz
vaktleri düstûrunda meyl-i şems ve ard-ı belde bulunduğundan bir
şehrin temkin zemânı, Ard derecesi ve gün ile değişmekdedir. Bir
şehrin temkin mikdârı, her gün ve her sâat aynı değil ise de, her
şehr için, vasatî bir Temkin zemânı vardır. Bu temkin mikdârları
kitâbımızın sonundaki cedvelde bildirilmişdir. Hesâb ile bulunan
Temkin mikdârlarına iki dakîka ihtiyât ilâve ederek, İstanbul için
Temkin, vasatî on dakîka kabûl edilmişdir. Ard derecesi 44
dereceden az olan bir yerde, bir senedeki a’zamî ve asgarî temkin
mikdârlarının farkı bir iki dakîka kadardır. Bir şehrde tek bir
temkin vardır. Bu da, herhangi bir nemâzın hakîkî vaktinden şer’î
vaktini bulmak için kullanılır. Her nemâz için, ayrı ayrı temkinler
yokdur ve zâhirî vaktlerde de temkin yokdur. Temkin mikdârını bir
ihtiyât zemânı zan ederek, imsâk vaktini 3-4 dakîka gecikdirenin
orucu ve gurûbu 3-4 dakîka öne alanın orucu ve akşam nemâzının
fâsid olacağı (Dürr-i yektâ)da da yazılıdır. Bir
mahalde, şemsin meyli ve Temkin mikdârı ve ta’dîl-i zemân her an
değişdikleri için ve hakîkî gurûbî zemân birimleri, hakîkî zevâlî
zemânlarının birimlerinden cüz’î farklı olduğu için, hesâb olunan
nemâz vaktleri, tam doğru olmaz. Vaktin girdiğinden emîn olmak
için, hesâb ile bulunan Temkin mikdârına 2 dakîka ihtiyât zemânı
ilâve edilmişdir.

Üç nev’i gurûb vardır: Şemsin merkezinin
hakîkî irtifâ’ının sıfır olduğu vakte (Hakîkî
gurûb) denir. İkinci gurûb, arka kenârın, râsıdın
bulunduğu mahallin zâhirî üfuk hattına nazaran zâhirî irtifâ’ının
sıfır olduğu, ya’nî bu üst kenârının, mahallin üfk-ı zâhirî
hattından gayb olduğunun görüldüğü vaktdir. Buna (Zâhirî
gurûb) denir. Üçüncü gurûb, arka kenârın, şer’î üfka
nazaran irtifâ’ının sıfır olduğu hesâb olunan vaktdir.
Buna (Şer’î gurûb) denir. Bir şehrde bir aded
şer’î üfuk vardır. Bu üç gurûbdan, zâhirî gurûbu görmek mu’teber
olduğu bütün fıkh kitâblarında yazılıdır. Hâlbuki, her yükseklik
için, muhtelif zâhirî üfuk hatları vardır. Üfk-ı şer’îden gurûb, en
yüksek tepeden bakınca görülen zâhirî gurûb ise de, bu gurûb vakti
ve hakîkî gurûb vakti riyâdî gurûbdur. Ya’nî dâimâ hesâb ile
bulunur. Hesâb ile bulunan riyâdî hakîkî gurûb vaktinde, güneş
yüksek yerlerin zâhirî üfuk hatlarından gurûb etmemiş görülür. Bu
hâl, akşam nemâzının ve iftâr vaktinin, birinci ve ikinci gurûb
vaktlerinde değil, bunlardan dahâ sonra, şer’î gurûb vaktinde
olduğunu göstermekdedir. Evvelâ hakîkî gurûb, bundan sonra zâhirî
gurûblar, en sonra, şer’î gurûb olur.
Tahtâvî, (Merâkıl-felâh) hâşiyesinde diyor ki,
(Şemsin gurûb etmesi, üst kenârının üfk-ı zâhirî hat-tından gayb
olduğunu görmek demekdir. Üfk-ı hakîkîden gayb olması değildir).
Güneşin üfk-ı zâhirî hattından batması, üfk-ı sathîden gurûb etmesi
demekdir. İkindiyi kılamıyan, akşamı kıldıkdan ve orucunu bozdukdan
sonra, tayyâre ile garb tarafına giderek, güneşi görse, ikindiyi
edâ ve güneş batınca akşamı i’âde ve bayramdan sonra orucunu kazâ
eder. Tepeler, binâlar ve bulutlar sebebi ile zâhirî gurûb
görülemiyen yerlerde, gurûb vaktinin, şarkdaki tepelerin kararması
ile anlaşılacağı hadîs-i şerîfde bildirilmişdir. Bu hadîs-i
şerîf, (Tulû’ ve gurûb vaktleri hesâb edilirken, güneşin
hakîkî ve zâhirî irtifâ’ları değil, şer’î üfukdan olan şer’î
irtifâ’larının kullanılacağını) ya’nî, Temkin mikdârını
hesâba katmak lâzım olduğunu göstermekdedir. Bütün nemâzların şer’î
vaktlerini hesâb ederken de, bu hadîs-i şerîfe uymak, ya’nî temkin
zemânlarını hesâba katmak lâzımdır. Çünki hesâb ile hakîkî riyâdî
vaktler bulunur. Bir nemâzın hakîkî vakti ile şer’î vakti arasında
bir temkin zemânı fark vardır. Bir şehrin en yüksek mahalline
mahsûs olan temkin zemânı değişdirilemez. Temkin zemânı
azaltılırsa, öğle ve dahâ sonraki nemâzlar, vaktlerinden evvel
kılınmış olur. Oruca da, sahûr vakti geçdikden sonra başlanılmış
olur. Bu nemâzlar ve oruclar sahîh olmazlar. 1982 senesine kadar,
Türkiyede temkin zemânını kimse değişdirmemiş, bütün Âlimler,
Velîler, Şeyh-ül-islâmlar, Müftîler, bütün müslimânlar, asrlar
boyunca nemâzlarını şer’î vaktlerinde kılmışlar ve oruclarına şer’î
vaktlerinde başlamışlardır. Türkiye gazetesinin hâzırlamış olduğu
dıvar takvîmlerinde, temkin zemânı değişdirilmemiş, nemâz ve oruc
vaktleri, doğru olarak bildirilmişdir.

Bir nemâzın evvel vaktini, şer’î üfka nazaran
hesâb etmek için, güneşin bu nemâza mahsûs olan irtifâ’ını bilmek
lâzımdır. Güneşin [merkezinin] meyli bilinen bir gündeki ve arz
derecesi bilinen bir mahaldeki mahreki üzerinde, hakîkî üfka
nazaran nemâzın irtifâ’ına ulaşdığı hakîkî vaktinin, zevâlden veyâ
gece yarısından farkını bildiren hakîkî güneş zemânı hesâb edilir.
Bu zemâna (Fadl-ı dâir=Zemân farkı) denir. Bir
nemâza mahsûs olan hakîkî irtifâ’ı öğrenmek için, fıkh kitâblarında
yazılı olan nemâz vakti başladığı anda, (Rub’-ı
dâire) tahtası veyâ Üsturlâb ile, güneşin üst kenârının
riyâdî üfka göre, irtifâ’ı ölçülür. Bundan, hakîkî irtifâ’ı hesâb
edilir. [Sekstant ile, üfk-ı zâhirî hattından olan zâhirî irtifâ’
ölçülmekdedir.] Semâ küresindeki KŞG kürevî müsellesinin GK kenâr
kavsi, GD meyl kavsinin temâmı, KŞ kenâr kavsi, KF irtifâ’ı kutbun
ya’nî arz-ı beldenin temâmı ve ŞG kavsi, GN hakîkî irtifâ’ının
temâmıdır. [s. 185 deki şekl: 1]. Müsellesin K kutup noktasındaki H
zâviyesinin ve bu zâviye karşısındaki GA kavsinin derecesi, Fadl-ı
dâirdir. Bunun derecesi hesâb edilip, dört misli alınarak, hakîkî
zemâna çevrilir. Fadl-ı dâir zemânının mikdârı, hakîkî veyâ gurûbî
zevâl vakti ile veyâ gece yarısı ile muâmele edilerek, hakîkî
zevâlî ve gurûbî zemânlara göre nemâzın (Hakîkî
vakti) elde edilir. Sonra, gurûbî vaktden bir temkin
çıkarılarak ezânî yapılır. Zevâlîye ta’dîl eklenerek vasatî
yapılır. Sonra, bu ezânî ve vasatî gurûbî vaktlerden, bu
nemâzın(Şer’î vakti) elde edilir. Bunun için, güneşin
kenârının, şer’î üfukdan, bu nemâzın irtifâ’ında olduğu vakt ile,
merkezinin hakîkî üfukdan bu irtifâ’da olduğu vakt
arasındaki (Temkin zemânı) hesâba katılır. Çünki,
bir nemâzın hakîkî vakti ile şer’î vakti arasındaki zemân farkı,
hakîkî üfuk ile şer’î üfuk arasındaki zemân farkı kadardır. Bu
da, (Temkin zemânı)dır. Güneşin şer’î üfukdan geçmesi,
hakîkî üfukdan geçmesinden evvel olan, zevâlden evvelki vaktler
için, hesâb ile bulunan hakîkî vaktden temkin çıkarılınca, şer’î
vakt olur. İmsâk ve tulû’ vaktleri böyledir. Ahmed Ziyâ beğ ve
Kedûsî (Rub’-ı dâire)kitâblarında diyor ki, (Fecr,
güneşin ön kenârı şer’î üfka 19 derece yaklaşınca başlar. Hesâb ile
bulunan hakîkî fecr vaktinden temkin zemânı çıkarılarak, hakîkî
zemâna göre, şer’î imsâk vakti elde edilir).
(Kedûsî)nin (İrtifâ’ risâlesi)ni terceme eden,
Fâtih medresesi ders-i âmlarından Hezargradlı Hasen Şevkı efendi,
dokuzuncu bâbında diyor ki, (Bulduğumuz hakîkî imsâk vaktleri
temkinsizdir. Oruc tutacak kimsenin bundan onbeş dakîka, ya’nî iki
temkin zemânı evvel, oruca başlaması lâzımdır. Böylece, orucu fâsid
olmakdan kurtulur). Görülüyor ki, şer’î ezânî imsâk vaktini bulmak
için, hakîkî gurûbî vaktden temkin zemânının iki mislini
çıkarmakda, iki temkin çıkarılmaz ise, orucun fâsid olacağını
bildirmekdedir. [Gurûbî vaktden şer’î vakti bulmak için bir temkin,
gurûbî vakti ezânî vakte çevirmek için de ikinci temkin
çıkarılmakdadır.] İbrâhîm Hakkı hazretlerinin, Erzuruma göre
hâzırladığı senelik evkât-i şer’iyye cedvellerinde ve Mustafâ Hilmi
efendinin 1307 târîhli (Hey’et-i
felekiyye) kitâbında da, ezânî sâat ile, fecr ve tulû’
hakîkî vaktlerini, şer’î vakte çevirmek için, temkin zemânının iki
misli çıkarılmış olduğunu gördük. Alî bin
Osmânın (Hidâyet-ül-mübtedî fî Ma’rifet-il-evkât
bi-rubid-dâire) kitâbında da böyle yazılıdır. Kendisi 801
[m. 1398] de vefât etmişdir. Güneşin şer’î üfukdan geçmesi, hakîkî
üfukdan geçmesinden dahâ sonra olan, zevâlden sonraki vaktlerde,
şer’î vakti bulmak için hakîkî vakte temkin ilâve edilir. Zuhr,
asr, gurûb, iştibâk ve işâ vaktleri böyledir. A.Ziyâ beğ, bu
kitâbının zuhr vakti kısmında diyor ki, (Vasatî sâat ile hakîkî
zevâl vaktine temkin zemânı ilâve edilince, vasatî sâat ile şer’î
zuhr vakti olur.) Gurûbî zemâna göre bilinen bir vakti ezânî zemâna
çevirmek için, dâimâ bir Temkin çıkarılır. Öğle ve sonraki gurûbî
üfklara göre bilinen bir vakti, şer’î üfka göre olan şer’î vakte
çevirmek için bir Temkin ilâve ediliyor. Sonra bunu ezânî vakte
çevirmek için, bir temkin çıkarılıyor. Netîcede, bu nemâzların
ezânî vaktleri, gurûbî vaktlerinin aynı olmakdadır. Hakîkî veyâ
gurûbî zemâna göre bulunan şer’î vaktler, vasatî ve ezânî zemânlara
çevrilerek, takvîmlere yazılır. Bulunan vaktler, riyâdî zemâna
göre, riyâdî vaktlerdir. Riyâdî zemâna göre riyâdî vaktler, sâat
makinelerindeki mer’î vaktleri de göstermekdedir.

TENBÎH: İslâm âlimleri, gurûbî
hakîkî zevâl vaktinden, ezânî hakîkî zemâna göre zuhr vaktini elde
etmek için, bundan gurûb vaktindeki temkini tarh ve zevâl
vaktindeki şer’î vakti bulmak için, temkin zemânını ilâve etmişler
ve yine gurûbî zevâl vaktini bulmuşlardır. Bu hâl, zuhr vaktindeki
temkin mikdârının, hakîkî ve şer’î üfuklar arasındaki zemân
farkına, ya’nî gurûb vaktindeki temkin mikdârına müsâvî olduğunu
göstermekdedir. Bunun gibi, bütün nemâzların şer’î vaktlerindeki
temkin zemânları, tulû’ ve gurûb vaktlerindeki temkin zemânlarına
müsâvîdir. (El-Hadâik-ul-verdiyye)de diyor ki, (İbni
Şâtır Alî bin İbrâhîm, (En-nef’ul’âm) kitâbında, her
arz derecesinde kullanılabilen Rub’-ı dâireyi anlatmakdadır. Şâmda
Emevî câmi’ine (Basîta) denilen güneş sâati yapdı. 777 [m. 1375] de
vefât etdi. Hâlid-i Bağdâdînin halîfelerinden Muhammed bin Muhammed
Hânî, bunu 1293 [m. 1876] de tecdîd etdi ve
ayrıca, (Keşf-ül-kınâ’an ma’rifet-il vakt
minel-irtifâ’) kitâbını yazdı).

Osmânlı âlimlerinin en yüksek makâmı
olan (Meşîhat-i islâmiyye)nin hâzırladığı 1334 [m.
1916] senesinin (İlmiyye sâlnâmesi) ismindeki
takvîmde ve İstanbul üniversitesi Kandilli rasadhânesinin 1958
târîh ve 14 sayılı (Türkiyeye mahsûs Evkât-ı
şer’ıyye) kitâbında, nemâzların şer’î vaktlerini ta’yîn
ederken, Temkin mikdârının hesâba katıldığını görüyoruz. Hakîkî din
adamlarından ve hey’et ilmi mütehassıslarından meydâna gelen
hey’etimizin en modern âletlerle yapdığı rasad ve hesâblarla
bulunan nemâzların şer’î vaktlerinin, islâm âlimlerinin asrlardan
beri hesâb ile ve (Rub’-ı dâire) âleti ile
buldukları vaktlerin aynı olduğunu gördük. Bunun için, temkin
zemânlarını ve dolayısı ile nemâz vaktlerini değişdirmek câiz
değildir.

Sâat makinelerinde, bir vasatî gün, 24
sâatdır. Hakîkî zevâl vaktinde, zemânları ölçen, meselâ kol
sâatimiz, 12 de iken başlıyarak, ertesi gün 12 ye kadar geçen tam
24 sâatlik zemâna bir (Vasatî gün) denir. Vasatî
günlerin uzunlukları hep aynıdır. Yine, zevâl vaktinde kol sâatimiz
12 iken başlıyarak, ertesi gün zevâl vaktine kadar geçen zemâna
bir (Hakîkî gün) denir. Bu günün uzunluğu, güneşin
merkezinin müteâkib iki günde nısfünnehârdan geçişi arasındaki
zemân olup, senede dört def’a, vasatî günün uzunluğuna müsâvî olur.
Diğer günlerde, ikisinin günlük uzunlukları
arasında, (Ta’dîl-i zemân)ın günlük tehavvülü kadar
fark hâsıl olur. (Gurûbî gün)ün uzunluğu, güneş
merkezinin üfk-ı hakîkîden müteâkib iki gurûbu arasındaki
zemândır. (Ezânî gün), güneşin üst [arka]
kenârının bir yerin üfk-ı şer’îsinden müteâkib iki şer’î gurûbu
arasındaki zemândır. Ezânî sâat makinesi, bu gurûb görülünce 12
yapılır. Ezânî günün uzunluğu, gurûbî gün uzunluğunun aynı ise de,
bundan (Temkin zemânı) sonra başlamakdadır. Gurûbî
bir günde şems, tek bir gâye irtifâ’ına, hakîkî zevâlî bir günde
ise, farklı iki irtifâ’a çıkıp indiği için, bu iki günün
uzunlukları, bir iki dakîka farklı olur. Bu farklardan dolayı,
hakîkî ve gurûbî günlerin birer sâatleri arasında birkaç sâniye
fark mevcûd ise de, bu farklar Temkinlerde yapılan ihtiyâtlar ile
izâle edilmekdedir. Sâat makineleri, ezânî veyâ vasatî zemânı
gösterir. Hakîkî ve gurûbî zemânları göstermez. Herhangi bir günde,
şer’î gurûb vaktinde, sâat makinemizin ayârını 12 yapalım. Ertesi
gün, güneşin arka kenârının üfk-ı şer’îden tekrâr gurûb etmesi,
vasatî gün uzunluğundan, ya’nî 24 sâatden bir dakîkadan az farklı
olur. Hakîkî ve vasatî gün uzunlukları aynı iken, sonraki günlerde
hâsıl olan farklara (Ta’dîl-i zemân) denir.
Gece-gündüz uzunluklarının ve gurûbî ve ezânî zemânların (Ta’dîl-i
zemân) ile alâkası yokdur. Ezânî sâatlarda gün ve sâat uzunlukları,
hakîkî güneşin gün sâat uzunlukları kadardır. Bunun için, hergün
gurûb vaktinde, ayarları 12 yapılarak, vasatî gün uzunluğunu değil,
hakîkî gün uzunluğunu gösterirler.

Ezânî sâat makinesinin ayârı, her akşam,
vasatî sâate göre hesâb edilen şer’î gurûb vaktinde 12 yapılır.
Hergün, gurûb vakti gerilerken ileri, ilerlerken geri alınır.
Vasatî bir ezânî gün uzunluğu ve Ta’dîl-i zemân yokdur. 1193 [m.
1779] senesinde Erzurumda hâzırlanmış olan (Mi’yâr-ı
evkat) takvîminde diyor ki, (Gölgenin en kısa olduğu
hakîkî zevâl vaktinde, ezânî sâat makinesi, takvîmde yazılı zuhr
vaktinden, temkin zemânı geri alınır). Ezânî sâat makinesinin
ayârını tashîh için, vasatî sâat herhangi bir nemâz vaktine
gelince, ezânî sâat de, bu nemâzın, takvîmde yazılı vaktine
getirilir. Vasatî ve ezânî sâatleri ayârlamak için, bir noktadan
geçen (Nısf-ün-nehâr) ve kıble istikâmetlerinde iki hat çizilir. Bu
noktaya bir çubuk dikilir. Çubuğun gölgesi, birinci hat üzerine
gelince, sâat makinesi zevâl vaktine, ikinciye gelince, kıble
sâatine getirilir. Gurûb vaktinin değişmesi bir dakîkadan az olduğu
günlerde, ezânî sâatin ayârı değişdirilmez. İstanbulda altı ayda
186 dakîka ileri, altı ayda da 186 dakîka geri alınmakdadır. Bu
sâat makineleri, zemân mikdârlarını, ezânî günün başladığı vakte
göre ölçmekdedir. Nemâz vaktleri ise, gurûbî güne göre hesâb
ediliyor. Ezânî gün, gurûbî günden (Temkin zemânı) sonra başladığı
için, hesâb ile bulunan gurûbî vaktlerden Temkin çıkarılarak, nemâz
vaktleri, ezânî vakte çevrilir. Gurûbî ve ezânî zemân hesâblarında,
ta’dîl zemân hiç kullanılmaz.

Erd [yer] küresi, kendi mihveri [ekseni]
etrâfında batıdan doğuya döndüğü için, doğudaki yerler, batıdaki
yerlerden dahâ önce güneşi görüyor. Doğuda nemâz vaktleri dahâ önce
geliyor. Erdin iki kutbundan geçen, üçyüzaltmış tûl [meridyen]
yarım dâiresi düşünülmüş ve Londra şehrinden geçen yarım çenber,
başlangıç olarak kabûl edilmişdir. Müteâkib iki yarım çenber
arasında bir derecelik zâviye [açı] vardır. Yer küresi dönerken,
bir şehr, bir sâatde, onbeş derece şarka [doğuya] gidiyor.
Aralarında bir tûl [boylam] derecesi uzaklık olan aynı arz
derecesindeki iki şehrden, şarkda olanda, nemâz vaktleri dört
dakîka önce oluyor. Aynı tûl dâiresi üzerinde bulunan yerlerin
müşterek tek bir hakîkî zevâl vaktleri vardır. Gurûbî zevâl ve zuhr
vaktleri ve diğer nemâz vaktleri, arz derecelerine göre
birbirlerinden farklıdır. Arz dereceleri artdıkca, tulû’ ve gurûb
vaktleri, yazın zevâl vaktinden uzaklaşır. Kışın yaklaşır. Herhangi
birşeyin mikdârı, belli bir yerden, meselâ sıfırdan başlayarak
ölçülür. Sıfırdan dahâ uzak olana dahâ çokdur denir. Sâat
makinesini sıfırdan başlatmak, ayârını sıfıra veyâ 12 ye getirmekle
olur. Belli bir hâdisenin [işin] başladığı zemâna, bu
hâdisenin (vakt)i denir. Sadaka-i fıtrın vâcib olma
zemânı böyledir. Ya’nî, bayramın birinci günü, fecr tulû’ ederken
vâcib olur. Bir sâat evvel îmâna gelen veyâ dünyâya gelen veyâ bir
sâat sonra ölen kimselere vâcib olur. Bir sâat sonra îmâna veyâ
dünyâya gelene vâcib olmaz. Bir vakt, bir an kadar kısa zemân
olabileceği gibi, uzun bir zemân parçası da olabilir. Bu takdîrde,
bu vaktin evveli ve sonu olur. (Şer’î zevâl
vakti) ve (Nemâz
vaktleri) ve (Kurban kesmenin vâcib
olması) böyledir.

Doğuda bulunan şehrlerdeki mahallî zemân
makinelerinin ayârları, batıda bulunan şehrlerdeki mahallî zemân
makinelerinin ayârlarından ileri olur. Zuhr vakti, ya’nî öğle
nemâzının şer’î vakti, her yerde, hakîkî zevâl vaktinden Temkin
kadar sonra başlar. Mahallî zemân makinelerinin ayârları,
birbirlerinden, tûl derecelerine göre farklı oldukları için, aynı
arz derecesi üzerinde bulunan yerlerin mahallî zemân makinelerinde
nemâz vaktleri, tûl derecelerinin değişmesi ile değişmez. Ezânî
zemân makineleri, eskiden de, şimdi de, hep mahallîdir. Her
mahallin en yüksek yerleri aynı irtifâ’da olmıyacağı için, Temkin
zemânları birbirlerinden bir iki dakîka fark ederek, şer’î nemâz
vaktleri de, bir iki dakîka farklı olur ise de, Temkin
zemânlarındaki ihtiyât mikdârları, bu farkları izâle etmekdedir.
Şimdi, bir memleketin her şehrinde ayârları aynı olan müşterek
vasatî zemân makineleri kullanılıyor.
Böyle (müşterek) [ortak] vasatî zemân makineleri
kullanılan bir memleketin aynı arz derecesinde bulunan şehrlerinde
de, aynı bir nemâzın müşterek sâate göre vaktleri birbirlerinden
başkadır. Aynı arz derecesinde bulunan iki şehrin tûl dereceleri
arasındaki farkın dört katı, bu iki şehrde, aynı bir nemâzın,
müşterek sâate göre olan vaktlerinin dakîka farkını gösterir.
Kısacası, arz derecesi değişince, ya’nî, aynı tûl dâiresinde
bulunan mahallerde, yalnız mahallî ve müşterek vasatî sâat
makinelerinin ayarları ve bunlardaki zuhr vaktleri değişmez. Arz
derecesinin mutlak kıymeti artdıkca, bir nemâz vaktinin ilerlemesi
veyâ gerilemesi, vaktin öğleden evvel veyâ sonra yâhud yaz ve kış
olmasında, birbirinin aksi olmakdadır. 41 derecedeki vaktlerden,
diğer derecelerdeki vaktlerin hesâb edilmesi, (Rub’-ı
Dâire)nin isti’mâli ta’rifemizde bildirilmişdir. Tûl derecesi
değişince, ya’nî aynı arz derecesinde bulunan mahallerde, sâat
makinelerinin ayarları ve müşterek sâat makinesindeki bütün vaktler
değişir.

Londra şehrinin yedibuçuk derece şarkından ve
garbından geçen iki tûl dâiresi arasında bulunan her yerde
Londranın vasatî sâati müşterek olarak kullanılmakdadır. Buna (Batı
Avrupa zemânı) denir. Şarkda yedibuçuk derecedeki tûl dâiresi ile
yirmiikibuçuk dereceden geçen tûl dâiresi arasında kullanılan
müşterek vasatî sâat, Londra sâatinden bir sâat ileridir. Buna
(Orta Avrupa zemânı) denir. Yirmiikibuçuk dereceden geçen tûl
dâiresi ile otuzyedi buçuk dereceden geçen tûl dâiresi arasındaki
yerlerin hepsinde (Doğu Avrupa zemânı) kullanılır. Bu sâat, Londra
sâatinden iki sâat ileridir. Dahâ şarkda olan (Yakın şark), (Orta
şark) ve (Uzak şark) zemânları da, Londra zemânından üç, dört ve
beş sâat ileridirler. Erd küresi üzerinde, birbirlerinden birer
sâat farklı, 24 müşterek sâat mıntıkası vardır. Bir memleketde
bulunan onbeşin katları kadar derecelerden geçen (Sâat başı
tûl yarım dâireleri)nden biri üzerindeki yerlerin vasatî
mahallî zemân makinelerinin müşterek olan ayârları, o
memleketin (Müşterek sâat)i olarak kabûl edilmişdir.
Türkiyenin müşterek sâati, İzmit, Kütahya, Bilecik ve Elmalı
şehrlerinden geçen 30 dereceli sâat başı tûl yarım dâiresinin
mahallî vasatî sâatinin ayârında olup, doğu Avrupa sâatidir. Ba’zı
devletler, siyâsî veyâ iktisâdî sebeblerle, müşterek sâatlerin bu
coğrâfî taksîmine uymamakdadır. Fransa, İspanya, Orta Avrupanın
müşterek sâatini kullanmakdadır. Müşterek sâatlerinin ayârları
birbirlerinden farklı olan memleketlerin zemân makinelerinde,
herhangi bir vaktde, yalnız sâatleri gösteren rakamlar,
birbirlerinden farklıdır. Şarkdaki memleketin müşterek sâatinin
rakamı, garbdaki memleketin müşterek sâatinin rakamından dahâ
[ileri] büyükdür.

Bir nemâzın, Türkiyenin herhangi bir
şehrindeki mahallî vasatî sâate göre olan vakti ile, müşterek sâate
göre olan vakti arasındaki fark, bu şehrin tûl derecesi ile 30
derece arasındaki farkın dört misli dakîkadır. Şehrin tûl derecesi
30 dan fazla ise, bu fark, mahallî sâatden çıkarılarak 30 dereceden
az ise mahallî sâate eklenerek, bu nemâzın müşterek sâate göre
vakti hâsıl olur. Meselâ, Mayısın birinci günü, bir nemâz vakti,
Kars şehrinin mahallî vasatî sâatine göre 7 sa. 00 dakîka olsun.
Karsın arz derecesi 41, tûl derecesi 43 dür. Bu tûl derecesi, 30
dan fazla olduğundan, Karsın mahallî sâati, müşterek sâatden
ileridir. Bu nemâzın müşterek sâate göre Karsdaki vakti, 7 den
13x4=52 dakîka evvel olur ki, 6 yı sekiz dakîka geçedir.

Gurûbî zemâna göre zevâl vakti ile, o yerdeki
hakîkî güneş zemânına göre hakîkî gurûb vaktinin toplamı, 12 dir.
Çünki, bu ikisinin toplamı, sabâh gurûbî sâat 12 den hakîkî gurûb
vaktine kadar olan zemân olup, takrîben 12 hakîkî sâatdir. Yaz
ayları için, sahîfe 193 deki şekle bakınız! Hakîkî ve gurûbî zemân
birimleri birbirlerinin takrîben aynıdır.

(1) Gurûbî zemâna göre zevâl vakti +
Hakîkî zemâna göre gurûb vakti = 12 dir. Hakîkî gündüz
uzunluğunun yarısı ile gece uzunluğunun yarısının toplamı, 12
hakîkî sâatdir. Ya’nî:

(2) Hakîkî gece uzunluğunun yarısı +
Hakîkî zemâna göre gurûb vakti = 12 dir. (1) ve (2)
müsâvâtları karşılaşdırılınca:

(3) Gurûbî zemâna göre zevâl vakti =
Hakîkî gece uzunluğunun yarısı olur. Gurûbî zemâna göre
zevâl vakti, sabâh gurûbî sâat 12 den hakîkî zevâl vaktine
kadardır. Sabâh gurûbî 12 vakti, gece yarısından gündüz zemânının
yarısı kadar sonradır. Tulû’ vaktinden kışın evvel, yazın sonradır.
Sabâh nemâzının ve orucun evvel vakti, fecr-i sâdık vakti ile
başlar. Bu vakt, gurûb vaktinde 12 den başlayan ezânî sâatin fecr
vaktine gelmesinden anlaşılır. Yâhud, gece yarısı 12 den başlayan
vasatî sâatin fecr vaktine gelmesinden anlaşılır. Şemsin tulû’u
gece yarısı 12 den, gece müddetinin yarısı kadar sonra veyâ gurûb
vaktindeki 12 den, gece müddeti kadar sonra veyâ zevâlden gündüz
müddetinin yarısı kadar evvel başlar. Sabâh gurûbî sâatin 12 vakti,
gurûb vaktindeki 12 den, 12 sâat sonra veyâ gece yarısı 12 den
gündüz müddetinin yarısı kadar sonra veyâ hakîkî zevâl vaktinden
gece yarısı müddetinin yarısı kadar evveldir. Tulû’ vakti ile
sabâhın 12 vakti arasında, gece ve gündüz uzunluklarının yarıları
arasındaki fark kadar fark vardır. Bu hesâbların hepsi hakîkî güneş
zemânına göre yapılır. Hakîkî güneş zemânları, hesâbdan sonra
vasatî güneş zemânına ve bu da müşterek zemâna çevrilir. Gurûbî
zemâna göre zevâl vaktinin, ezânî zemâna göre zuhr vakti olduğunu
aşağıda göreceğiz. Bunun için 1 Mayısda, ezânî zemâna göre zuhr
vakti 5 sâat 6 dakîka olduğundan, İstanbulda müşterek zemâna göre
şer’î tulû’ vakti 4 sâat 57 dakîka olur.

Gece ve gündüz müddetleri birbirlerine dâimâ
müsâvî olsaydı, güneş, dâimâ zevâlden altı sâat evvel tulû’ ve altı
sâat sonra gurûb ederdi. Gece ile gündüz müddetleri müsâvî olmadığı
için, yaz aylarında, zevâl ve gurûb vaktleri arasında 6 sâatden bir
mikdâr fazla zemân vardır. Kış aylarında, bu vaktler arasında, bir
mikdâr az zemân bulunur. Altı sâatden olan bu zemân
farkına (Nısf fadla=Yarı fark) zemânı denir. Yaz
aylarında, hakîkî gurûb vaktleri, zevâl vaktinden, 6 ile nısf
fadlanın toplamı kadar, kış aylarında ise, 6 dan nısf fadlanın
farkı kadar, farklı olmakdadır. Gurûbî sâatin sabâh 12 si ise,
zevâl vaktinden, bunun aksi kadar farklı olmakdadır.

Ezânî sâat ile zuhr vaktini, hakîkî ve vasatî
sâat ile tulû’ ve gurûb vaktlerini bulmak için, İngiliz
riyâziyecisi John Napierin düstûru ile Nısf fadla bulunur. Napierin
düstûru: Bir kürevî dik müsellesde [s. 185 deki 2. şeklde, TCL
müsellesinde], dik açıdan başka, beş unsurdan birinin cos’ü
[temâmîsinin sin’ü], bu unsura bitişik olan ikisinin cot.larının
[temâmîlerinin tag.larının] veyâ bitişik olmayan ikisinin
sin.lerinin çarpımlarına müsâvîdir. Ancak iki dik kenârların
kendileri değil, temâmîleri hesâba katılır. Buna göre:

sin (Nısf fadla) = tan meyl [Declination] x
tan arz [enlem, Latitude] formülünden hesâb makinesi veyâ
logaritme cedveli vâsıtası ile, (Nısf
fadla) kavsinin derecesi ve bunun dört misli alınıp hakîkî
güneş zemânı dakîkası olarak kıymeti bulunur. Bir şehrin Erd
üzerindeki ve Şemsin semâdaki yerleri aynı yarı kürede ise, nısf
fadla zemânının mutlak kıymeti, hakîkî gün uzunluğunun dörtde biri
olan 6 hakîkî sâate eklenince, o şehrdeki hakîkî zemâna göre,
hakîkî gurûb vakti elde edilir. Şemsin tulû’ vakti ile zevâl vakti
arasında da bu kadar zemân vardır. Nısf fadlanın mutlak kıymeti 6
dan çıkarılınca, aradaki fark, gurûbî zemâna göre hakîkî zevâl
vakti ve hakîkî zemâna göre [ya’nî gece yarısından i’tibâren]
hakîkî tulû’ vakti olur. Ya’nî, gurûbî zemâna göre, sabâh 12 vakti,
hakîkî zevâl vaktinden, bu fark kadar evveldir. Güneşin günlük meyl
dereceleri, kitâbın sonundadır. Şehrin ve güneşin yerleri, başka
yarım kürede iseler, Nısf fadlanın mutlak kıymeti 6 ya eklenince, o
mahallin gurûbî zemâna göre hakîkî zevâl vakti ve hakîkî zemâna
göre hakîkî tulû’ vakti bulunur. 6 sâatden çıkarılırsa, hakîkî
zemâna göre, o yerdeki hakîkî gurûb vakti olur.

1 Mayısda güneşin meyli + 14 derece 55 dakîka,
ta’dîl-i zemân + 3 dakîka ve İstanbulun arz derecesi + 41
olduğundan, privileg elektronik hesâb makinesinin 14.55
₀,,,⟶ tan
x 41 tan = arc sin x 4 = ⟶₀,,,
düğmelerine basılınca, makinenin levhasında 53 dakîka 33 sâniye
okunur. Nısf fadla 54 dakîka ve zevâlî hakîkî zemâna göre hakîkî
gurûb vakti, 6 yı 54 dakîka geçe, mahallî vasatî zevâlî zemâna göre
6 yı 51 geçe ve müşterek zemâna göre 18 i 55 geçe ve ileri sâate
göre 19 u 55 geçedir. Şer’î gurûb vakti, bunlara İstanbul için
Temkin olan 10 dakîka ilâve edilerek ileri sâate göre, şer’î gurûb
vakti, 20 yi 5 dakîka geçedir. Hakîkî gündüz müddeti 13 sâat 48
dakîka ve gece müddeti, bunun 24 den farkı olan, 10 sâat 12 dakîka
olup, nısf fadlanın 6 dan farkı olan 5 sâat 6 dakîka, hakîkî zemâna
göre, ya’nî gece yarısından i’tibâren hakîkî tulû’ vakti ve gurûbî
zemâna göre zevâl vaktidir. Ezânî zemâna göre hakîkî zevâl vakti,
gurûbî zemâna göre olan hakîkî zevâl vaktinden Temkin zemânı evvel,
ya’nî 4 sâat 56 dakîkadır. Ezânî zemâna göre şer’î zuhr vakti,
ezânî zemâna göre hakîkî zevâl vaktinden Temkin zemânı sonra, ya’nî
5 sâat 6 dakîka olmakdadır. Ezânî zemâna göre zuhr vaktinin iki
misli olan 10 sâat 12 dakîka, evvelki hakîkî gece müddeti olup,
bundan 20 dakîka [Temkinin iki misli] çıkarılırsa, 9 sâat 52
dakîka, ezânî zemâna göre şer’î tulû’ vakti olur. 5 sâat 6
dakîkadan ta’dîl ve temkin çıkarılır ve müşterek sâate çevrilirse,
şer’î tulû’ vakti, 4 sâat 57 dakîka olur. Ezânî zuhr vaktinin 6 dan
farkı, Nısf fadla zemânıdır. Güneşin meylinin mutlak derecesi,
a’zamî 23 derece 27 dakîka olduğu için, Nısf fadlanın a’zamî
mikdârı, formülde İstanbul için 22 derece ya’nî bir sâat 28 dakîka
ve en uzun gurûb vakti ile en kısa vakti arasında 176 dakîka fark
olmakdadır. Tulû vaktleri arasında da aynı fark olduğundan, en uzun
gündüz ile, en kısa gündüz arasında, 352 dakîka [5 sâat 52 dakîka]
fark olmakdadır.

Ekvator üzerindeki yerlerde, her zemân, 21
mart ve 23 eylülde ise her yerde, güneşin meyli, ya’nî tan meyl
sıfır olduğu için, Nısf fadla sıfır olur. 1 Nisanda güneşin meyli 4
derece 20 dakîka, ta’dîl-i zemân – 4 dakîkadır. Viyana şehrinin arz
derecesi 48 derece 15 dakîka olduğundan, hesâb makinesinin CE/C
4.20 ₀,,,⟶
tan x 48.15 ₀,,,⟶ tan = arc sin x 4 = düğmelerine basınca, Nısf fadla
takrîben 19 buçuk dakîka olur. Viyananın mahallî vasatî sâati ile
akşam nemâzı [şer’î gurûb] vakti 6 sâat 33 buçuk dakîka olur.
Viyananın tûl derecesi 16 derece 25 dakîka olup, sâat başı tûl
dâiresinin 1 derece 25 dakîka şarkında olduğundan, Londradan bir
sâat ileri olan coğrâfî müşterek sâatine göre akşam nemâzı vakti 6
yı 27,5 dakîka geçe olur. Parisin arz derecesi 48 derece 50 dakîka
olduğundan, Nısf fadlası 20 dakîka, mahallî vasatî zemâna göre
akşam nemâzı vakti 6 sâat 34 dakîkadır. Tûlü + 2 derece 20 dakîka
şarkda olduğundan, coğrâfî müşterek sâati ile 6 sâat 25 dakîka olur
ise de, Fransanın müşterek sâati, coğrafî sâatden bir sâat ileri
olduğundan, 19 sâat 25 dakîka olur. Newyorkun arz derecesi 41
derece olduğundan, Nısf fadlası 15 dakîka, mahallî vasatî sâatine
göre, akşam nemâzı vakti 6 sâat 29 dakîkadır. Tûlü – 74 derece
olup, sâat başı tûl yarım dâiresinin 1 derece şarkında olduğundan,
Londradan [75÷15] beş sâat geri olan coğrâfî müşterek sâatine göre
6 sâat 25 dakîka olur. Delhînin arz derecesi 28 derece 45 dakîka,
Nısf fadlası 9,5 dakîka, mahallî vasatî sâatine göre akşam nemâzı
vakti 6 sâat 23,5 dakîkadır. Tûlü 77 derece olup, sâat başı tûl
yarım dâiresinin 2 derece şarkındadır. Londradan beş sâat ileri
olan müşterek sâatine göre 6 sâat 15,5 dakîka olur.

Trabzon şehrinin arz derecesi, İstanbul gibi,
41 derecedir. Tûl derecesi ise 39 derece 50 dakîkadır. 1 Mayıs
gününün Nısf fadlasını bulmak için, ziyâ ile çalışan CASIO hesâb
makinesinin ON 14 ₀,,, 55
₀,,, tan x 41 tan = INV sin x 4 =
INV ₀,,, düğmelerine basılınca,
makinenin levhasında 53 dakîka 33 sâniye görülür. Bu da, takrîben
54 dakîka olur. Muhtelif hesâb makinelerinin kullanılmaları
birbirlerinin aynı değildir. Mahallî vasatî zemâna göre gurûb
vakti, İstanbul gibi, 7 yi 01 dakîka geçe ve müşterek zemâna göre,
bundan 39 dakîka önce, ya’nî 6 yı 22 geçe olur. Mekke-i
mükerremenin arz derecesi 21 derece 26 dakîka, tûl derecesi,
Trabzon gibi, 39 derece 50 dakîkadır. 1 Mayıs günü için Nısf
fadlası, 24 dakîka olur. Mahallî vasatî zemâna göre gurûb vakti 6
yı 31 dakîka geçe ve 30 dereceden geçen sâat başı tûl yarım dâiresi
için olan müşterek sâate göre 39 dakîka evvel, ya’nî gurûb vakti 5
sâat 52 dakîka olur. 1 Kasım [Teşrîn-i sânî] günü meyl-i şems –14
derece 16 dakîka ve ta’dîl-i zemân + 16 dakîkadır. Nısf fadla,
İstanbul için 51, Mekke için 23 dakîka olup, müşterek sâate göre
gurûb vakti, İstanbul için 5 sâat 7 dakîka, Mekke-i mükerreme için
4 sâat 52 dakîka olur. 1 Kasım günü, İstanbulda akşam ezânından 15
dakîka evvel, radyoda Mekkenin akşam ezânı dinlenebilir. Yukarda,
muhtelif şehrler için, gurûb vaktlerinin hesâblarında İstanbulun
Temkini kullanıldı. Aynı arz derecesinde bulunan şehrlerin, ezânî
ve mahallî vasatî sâat makinelerinde, nemâz vaktleri
birbirlerinden, temkinlerinin farkları kadar farklıdır.

Mahallî vasatî güneş zemânına göre zevâl
vakti, her yerde 12 rakamından ta’dîl-i zemânın değişmesi kadar,
ya’nî yarım dakîkadan az değişmekde olup, bir sene içinde,
İstanbulda 12 den 16 dakîka kadar önce veyâ 14 dakîka sonra olur.
Müşterek zemâna göre, Türkiyenin her yerinde, bu yerin tûl derecesi
ile 30 derece arasında olan tûl farkının dört misli dakîka, mahallî
vaktlerden evvel veyâ sonra olur. Zevâl vaktleri, ezânî sâat
makinesinde, her gün bir iki dakîka değişir. Osmânlılar zemânında
büyük câmi’lerde, bu ayarlamayı yapan Muvakkıt’ler
vardı.

Ta’dîl-i zemân mikdârını, kolayca bulmak için
öğle nemâzının müşterek zemâna göre, meselâ İstanbuldaki vakti,
doğru olduğuna güvenilen, bir takvîmden bulunur. Bundan 14 dakîka
çıkarılınca, mahallî vasatî güneş zemânına göre zevâl vakti olur.
Hakîkî güneş zemânına göre zevâl vakti her yerde 12 de olduğu için,
bu iki zevâl vaktleri arasındaki zemân farkı, ta’dîl-i zemân olur.
Vasatî sâat ile zevâl vakti, 12 den noksân ise, ta’dîl-i zemân (+),
fazla ise (–) olur.
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Martın birinci günü, ta’dîl-i zemân –13
olduğundan, mahallî vasatî güneş zemânına göre zevâl vakti, her
yerde 12 yi 13 dakîka geçe olur. Öğle nemâzı vakti, bundan temkin
mikdârı sonra olur. Meselâ, İstanbulda 12 yi 23 geçe olur. Herhangi
bir yerde, müşterek zemâna göre, bu yerin tûl derecesi ile sâatbaşı
tûl yarım dâiresinin derecesi arasındaki farkın dört katı kadar,
mahallî vasatî zemâna göre olan vaktden önce veyâ sonra olur.
Türkiyedeki bir yerin tûl derecesi, 30 dan fazla ise önce, noksan
ise sonra olur. Böylece, müşterek zemâna göre öğle nemâzı vakti
Ankarada takrîben 12 yi 11 dakîka ve İstanbulda 12 yi 27 dakîka
geçedir. Müşterek sâat makinesi, bu zuhr vaktine gelince, ezânî
sâat makinesi, nısf fadla ile bulunan zuhr vaktine getirilirse,
ezânî sâat makinesinin o günkü ayârı yapılmış olur. En yüksek yerin
yükseklik mikdârı bilinmiyorsa, en yüksek yerden ziyânın gayb
olduğu vakt ile üfk-ı hissîden gurûbun görüldüğü vakt arasındaki
zemân, yâhud en yüksek yerden ziyânın gayb olduğu vaktde 12 yapılan
ezânî sâat makinesi, nısf fadla ile bulunmuş olan zuhr vaktine
gelince, mahallî vasatî sâat makinesinin gösterdiği vakt, ta’dîl-i
zemân ile mu’âmele edilirse, netîcenin 12 den farkı olan zemân,
yâhud mahallî vasatî sâate göre, en yüksek yerde ziyânın gayb
olduğu vaktden nısf fadla ile bulunan gurûb vaktinin farkı, o
mahallin (Temkin zemânı) olur. Yâhud, ta’dîl-i
zemân + ise mahallî vasatî zemâna göre, takvîmde yazılı olan zuhr
vaktinin 12 den farkı ile ta’dîl toplanınca ve – ise bu farkdan
ta’dîl çıkarılınca (Temkin
zemânı) olur.

İbni Âbidîn ve
Şâfi’î (El-envâr) ve
mâlikî (El-mukaddemet-ül-izziyye) şerhinde, (Mîzân-ül-kübrâ) da
diyor ki, (Nemâzın sahîh olması için, vakti girdikden sonra
kılınması ve vaktinde kılındığını bilmek şartdır. Vaktin girdiğinde
şübheli olarak kılıp, sonra vaktinde kılmış olduğunu anlarsa, bu
nemâzı sahîh olmaz. Vaktin bilinmesi, vaktleri bilen âdil bir
müslimânın okuduğu ezânı işitmekle olur. Ezânı okuyan âdil değil
ise, [veyâ âdil müslimânın hâzırladığı takvîm yoksa], kendisi
vaktin girdiğini araşdırıp, kuvvetli zan edince kılmalıdır. Fâsıkın
veyâ âdil olduğu bilinmeyen kimsenin, kıbleyi göstermesi, temiz,
necs, halâl, harâm gibi dinden olan şeylere şehâdet etmesi
[söylemesi] de, ezân gibi olup, ona değil, kendi araşdırıp
anladığına uyması lâzımdır.).

Sabâh nemâzını her
mevsimde (İsfâr) etmek, ya’nî ortalık aydınlanınca
kılmak müstehabdır. Cemâ’at ile öğle nemâzını, yazın sıcakda geç,
kış günleri ise, erken kılmak müstehabdır. Akşam nemâzını her zemân
erken kılmak müstehabdır. Yatsıyı, şer’î gecenin ya’nî gurûbdan
fecre kadar olan zemânın üçde biri oluncaya kadar geç kılmak
müstehabdır. Gecenin yarısından sonraya bırakmak tahrîmen
mekrûhdur. Bu gecikdirmeler, hep cemâ’at ile kılanlar içindir.
Evinde yalnız kılan, her nemâzı vakti girer girmez
kılmalıdır. (Künûz-üd-dekâık)da yazılı ve Hâkimin ve
Tirmüzînin bildirdikleri hadîs-i şerîfde, (İbâdetlerin en
kıymetlisi, evvel vaktinde kılınan
nemâzdır) buyuruldu. (İzâlet-ül hafâ)nın
beşyüzotuzyedinci sahîfesinde
yazılı, (Müslim) kitâbındaki hadîs-i
şerîfde, (Bir zemân gelecek, âmirler, imâmlar, nemâzı
öldürecekler, vaktinden sonraya bırakacaklardır. Sen, nemâzını
vaktinde kıl! Senden sonra, cemâ’at olurlarsa, onlarla da, tekrâr
kıl! İkinci kıldığın nâfile olur) buyuruldu. İkindiyi ve
yatsıyı, İmâm-ı a’zamın kavline göre kılmak ihtiyâtlı olur.
Uyanamayan, vitri yatsıdan hemen sonra kılmalıdır. Yatsıdan evvel
kılarsa, sonra tekrâr kılar. Uyanabilen ise, gecenin sonunda
kılmalıdır.

Ahmed Ziyâ beğ, 157.ci sahîfede diyor ki, bir
beldede, mahallî vasatî zemâna göre ma’lûm olan bir nemâzın şer’î
vakti ile, o günkü ta’dîl-i zemânın cebrsel toplamı, hakîkî güneş
zemânına göre vakt olur. Bunun ile, Ezânî zemâna göre olan zuhr
vakti toplanıp, bir temkin çıkarılırsa, bu nemâzın Ezânî zemânına
göre şer’î vakti elde edilir. Mecmû’ 12 den fazla olursa, bu
fazlalık, ezânî vakt olur. Meselâ, Martın birinci günü, güneş
İstanbulda müşterek zemâna göre sâat 18.00 de batıyor. Gurûb
vaktindeki Ta’dîl-i zemân –12 dakîka olduğundan, İstanbulda hakîkî
güneş zemânına göre şer’î gurûb vakti 5 sâat 44 dakîkadır. Ezânî
zemâna göre, şer’î zuhr vakti 6 sâat 26 dakîka olduğundan, güneşin
batması: 6 sâat 26 dakîka +5 sâat 44 dakîka –10 dakîka=12 olur.
Genel olarak:

(1) Ezânî zemâna göre vakt = Hakîkî
zemâna göre aynı andaki vakt + Ezânî zemâna göre zuhr vakti – O
mahallin temkin zemânı

(2) Hakîkî zemâna göre vakt = Ezânî
zemâna göre vakt + Hakîkî zemâna göre şer’î gurûb
vakti

dir. İkinci müsâvâtda, gurûb vakti vasatî ise,
bulunan zevâlî vakt de vasatî olur. İkinci müsâvâtdan:

(3) Ezânî zemâna göre vakt = Hakîkî
zemâna göre vakt – Hakîkî zemâna göre şer’î gurûb
vakti

de olur. Buradaki gurûb vakti, hakîkî vaktden
büyük ise, hakîkî vakte 12 ilâve edilip, sonra
çıkarılır.

(2) ve (3) cü müsâvâtlarda, zevâlî vaktler,
hep hakîkî ise de, müşterek vakti hakîkîye ve bulunan hakîkîyi
tekrâr müşterek vakte çevirirken, aynı sayılar toplandığı, sonra da
çıkarıldıkları için, müşterek vakti hakîkîye çevirmeksizin yapılan
hesâblar da, aynı netîceyi vermekdedir. Ya’nî:

(4) Müşterek zemâna göre vakt = Ezânî
zemâna göre vakt + Müşterek zemâna göre şer’î gurûb
vakti.

(5) Ezânî zemâna göre vakt = Müşterek
zemâna göre vakt – Müşterek zemâna göre şer’î gurûb
vakti.

Yukarıda bulduğumuz Martın birinci günü, gurûb
vakti, (5). ci müsâvâta göre, 18 - 18 = 0, ya’nî ezânî zemâna göre
12 de olur. Bunun gibi, Martın birinci günü, ikindi vakti, müşterek
zemâna göre 15 sâat 34 dakîka ve gurûb vakti 6 sâat olduğundan,
ezânî zemâna göre ikindi vakti:

15 sâat 34 dakîka - 6 sâat = 9
sâat 34 dakîka

olur. Yine bunlar gibi, o günkü ezânî zemâna
göre imsâk vakti 10 sâat 52 dakîkada olduğundan, müşterek zemâna
göre imsâk vakti, (4) müsâvâta göre: 10 sâat 52 dakîka + 6 = 16
sâat 52 dakîka, ya’nî 4 sâat 52 dakîka olur. 23 Hazîran 1982
Çarşamba günü olan 1 Ramezân 1402 günü hakîkî zemâna göre
İstanbulda güneşin gurûb vaktini bulalım: O gün İstanbulda ezânî
zemâna göre zuhr, ya’nî öğle nemâzı vakti 4 ü 32 geçe ve Ta’dîl-i
zemân –2 dakîkadır. İstanbulun hakîkî zemâna göre gurûb vakti,
bunun 12 den farkı olan 7 yi 28 geçe olur. Hakîkî zemâna göre şer’î
gurûb vakti 7 yi 38 geçe olur. Vasatî güneş zemânına göre 19 u 40
geçe olur. Türkiyenin müşterek zemânına göre ise, 19 u 44 dakîka
geçe olur. İleri sâat ile 20 yi 44 geçe demekdir. Müşterek zemâna
göre vakt, gurûb vaktinden küçük ise, (3).cü ve (5).ci düstûrlarda
bunun 12 veyâ 24 fazlası kullanılır. Ahmed Ziyâ beğ,

Ezânî zemâna göre vakt = Hakîkî zevâl vakti
+ Hakîkî vakt... (6) ve Hakîkî vakt = Ezânî vakt –
Hakîkî zevâl vakti... (7) düstûrlarını
kullanmakdadır.

Müneccim başı Mustafâ efendi, 1317 [m. 1899]
senesindeki ceb takvîminde diyor ki, gurûbî ve zevâlî vaktleri
birbirlerine çevirmek için, öğleden önce ise, bilinen vakt, öğle
nemâzının vaktinden çıkarılır. Bulunan fark, diğer sâatin öğle
nemâzı vaktinden çıkarılır. Öğleden sonra ise, bilinen vaktden,
öğle nemâzının vakti çıkarılır. Bulunan fark diğer sâatin öğle
nemâzı vaktine ilâve edilir. Meselâ, 1989 senesi Hazîranın 12. ci
günü imsâk vakti, ezânî zemâna göre 6 yı 22 geçedir. Zuhr vakti 4 ü
32 geçedir. Fark, 16.32 – 6.22=10 sâat 10 dakîkadır. Müşterek
zemâna göre zuhr vakti olan 12.14 den çıkarınca, müşterek zemâna
göre imsâk vakti 2 yi 4 geçedir.

Güneşin, belli bir nemâz vaktinin başladığı
irtifâ’a geldiği vakti bulmak için, evvelâ (Fadl-ı
dâir=Zemân farkı) hesâb edilir. Fadl-ı dâir, gündüz
güneşin merkezinin bulunduğu nokta ile zevâl vakti arasında, gece
ise, gece yarısı arasında olan zemândır. Fadl-ı dâir zâviyesine H
dersek, kürevî müselles [üçgen] formüllerinden:
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müsâvâtı ile hesâb edilir. Buradaki M mikdârı;
kürevî müsellesin üç kenârına tekâbül eden üç kavsin zâviye
mikdârları toplamının yarısı olup, bu kürevî müselles 185. ci
sahîfedeki birinci şeklde gösterilmişdir.

[image: tmp_f0c7f8145f382a8474455446b01a9809_teO9Uw_html_m7882520b.png]

İrtifâ’, hakîkî üfkun üzerinde ise +, altında
ise – dir. Meyl ile irtifâ’ın işâretleri zıd ise, meylin temâmı
ya’nî 90° den farkı yerine, 90° ile toplamı alınır.
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Buradaki H zâviyesinin zemânı,
Nısf-ün-nehârdan itibâren ölçülür. Burada Δ = zevâl vaktindeki
gâyenin temâmîsi = arz-ı belde - meyl-i şems = φ - δ dır. Z = Zenit
= (Semâdaki semt-ür-re’s noktasının irtifâ’ının temâmîsi) = 90 -
semtürre’s irtifâ’ı olup, çubuğun tepesinden semâdaki zevâl ve semt
noktalarına giden iki yarım doğru arasındaki (Fey-i zevâl)
zâviyesidir. Bütün değerleri işâretleri ile kullanılır.

13 Ağustos günü İstanbulda asr-ı evvel, ya’nî
ikindi nemâzının evvel vaktini hesâb edelim. Yere bir metre
uzunluğunda bir çubuk dikildiğini kabûl edelim: [Bir dik üçgende,
iki dar açı, birbirinin temâmîsidir. Bir kenârı 1 cm. olan bir
açının (tan)ı, karşısındaki kenârın uzunluğunu gösterir. Güneşin
yerdeki dar açısı, güneşin irtifâ’ıdır.]

tan Z1 =
tan (temâm-ı irtifâ’-ı asr) = 1 + Fey-i zevâl = Asr-ı evvel
zılli

Fey-i zevâl = tan (temâm-ı gâyetül-irtifâ’)
= tan Δ

dır. Arz-ı belde ile meyl-i şemsin işâretleri
birbirinin aynı ise, ya’nî ikisi de aynı nısf kürede olunca,
temâm-ı arz ile meyl toplanarak, işâretleri birbirlerinin aksi ise,
ya’nî başka nısf kürelerde olunca, meyl çıkarılarak, zevâl
vaktindeki güneşin (Gâyet-ülirtifâ’) derecesi
bulunur. Arz-ı beldenin temâmîsi ile meylin toplamı 90 dan fazla
olursa, fazlalığın doksandan farkı, gâyet-ül irtifâ’ olur ve güneş,
semânın şimâl tarafında bulunur. Arz ile meyl aynı cihetde iseler,
arz derecesinden meyl çıkarılınca, başka cihetde iseler,
toplanınca, gâyet-ül-irtifâ’ın temâmîsi (Δ) olur.

gâyet-ül-irtifâ’ = 49 derece + 14
derece 50 dakîka = 63 derece 50 dakîka

log (Fey-i zevâl) = log tan (26 derece 10
dakîka) = 1,69138

Fey-i zevâl = 0,4913
metre

tan Z1 =
tan (temâm-ı irtifâ’) = 1,4913 ve log tan (temâm-ı irtifâ’) =
0,17357

Yâhud Privileg hesâb makinesinde, 1,4913 arc
tan ⟶₀,,, düğmelerine basınca,
temâm-ı irtifâ’-ı şems = bu’d-i semt = Z1 = 56
derece 9 dakîkadır.
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½H = 28 derece 54 dakîkadır. İki misli
alınınca, H = 57 derece 48 dakîka ve bunun dört misli olan Fadl-ı
dâir zemânı, 231,2 sâat dakîkası ve böylece, 13 Ağustos günü asr-ı
evvel için, Fadl-ı dâir zemânı = 3 sâat 51 dakîka olur. Hakîkî
zevâl vaktinde hakîkî sâat sıfır olduğu için, doğruca hakîkî zemâna
göre hakîkî asr-ı evvel vakti 3 sâat 51 dakîka olur ki, hakîkî zuhr
vaktinden, çubuğun gölgesinin kendi boyu kadar uzaması için geçen
zemân sonradır. Şer’î zuhr vaktinden geçen zemân için, şer’î ikindi
(Asr-ı evvel) vakti, bundan o mahaldeki temkin zemânı sonra olur.
Ta’dîl-i zemân -5 dakîka olduğundan, vasatî müşterek zemâna göre 16
yı 10 dakîka geçe olur. Sahîfe 195 deki 5. ci müsâvât mûcibince, bu
müşterek sâatden, müşterek zemâna göre gurûb vakti olan 7 sâat 12
dakîka çıkarılarak, İstanbulda ikindi vakti, ezânî zemâna göre, 8
sâat 58 dakîka olur. Fadl-ı dâir zemânı ile ezânî zuhr vakti ya’nî
gurûbî zemâna göre hakîkî zevâl vakti olan 5 sâat 7 dakîkayı
toplayınca da, hem gurûbî zemâna göre hakîkî ikindi vakti, hem de
ezânî zemâna göre şer’î asr-ı evvel vakti olur. Çünki, şer’î asr-ı
evvel vakti, bu mecmû’dan, ya’nî gurûbî hakîkî vaktden Temkin
zemânı sonra olur ise de, ezânî zemâna göre şer’î vakti, bu gurûbî
şer’î vaktden Temkin zemânı evvel olur. Bunun gibi, zuhr, akşam ve
yatsı nemâzlarının, ezânî zemâna göre şer’î vaktleri de, hesâb ile
bulunan gurûbî zemâna göre hakîkî vaktlerinin aynıdır.

Asr-ı evvel irtifâ’ını bulmak için, diğer bir
üsûl, hergün, güneşin gâye irtifâ’ı ve bu irtifâ’da olduğu vakt,
bir metre çubuğun gölgesinin uzunluğu ölçülerek veyâ hesâb
edilerek, yazılır. Böylece, bir (İrtifâ’ - gölge uzunluğu) cedveli
hâsıl olur. İstanbulda 13 Ağustosda, gâye irtifâ’ı 64° olduğundan,
gölge uzunluğu, cedvelde 0,49 m. bulunur. Asr-ı evvelde gölge 1,49
m. ve irtifâ’ 34° olur. (İrtifâ’ - gölge uzunluğu) cedveli,
1924 (Takvîm-i sâl) sonunda ve kitâbımızın sonunda
mevcûddur.

İkindi nemâzının asr-ı sânî vakti de aynı
müsâvât ile bulunur ise de, burada:

tan Z2 = tan (temâm-ı irtifâ’ı
şems) = 2 + Fey-i zevâl = Asr-ı sânî zılli

Z2 = temâm-ı irtifâ’ = Bu’d-i
semt = 68 derece 8 dakîka olur. Buradan:

M = 96 derece 9 dakîka ve H = 73 derece 43
dakîka,

Fadl-ı dâir zemânı 4 sâat 55 dakîkadır. Buna
Temkin ilâve edince, İstanbulda, hakîkî zemâna göre asr-ı sânî 5
sâat 5 dakîka olur.

İkindi nemâzı vaktinde, asr-ı evvel
için:

Z1 = temâm-ı irtifâ’ = Bu’d-i
semt = arc tan (1 + tan Δ) ve asr-ı sânî için:

Z2 = temâm-ı irtifâ’ = arc tan
(2 + tan Δ) münâsebetleri ile de temâm-ı irtifâ’ [Z] ve sonra
Fadl-ı dâir hesâb edilebilir. Δ nın tanjantı fey-i zevâldir. Bu
tanjant 1 veyâ 2 ile toplanır. Tanjantı bu yekûna eşit olan açı,
ikindi için Z değeridir.

Yatsı nemâzının işâ’-i evvel vaktinde güneşin
merkezi hakîkî üfukdan 17 derece aşağıdadır. Ya’nî hakîkî irtifâ’ -
17 derecedir. Meyl-i şemsin temâmı yerine 90 ile toplamı
alınacağından:
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Fadl-ı dâir zemânı 3 sâat 24 dakîka olur, ki
yatsının hakîkî zemâna göre vaktinin gece yarısından farkıdır.
Bunun 12 den farkına, İstanbul için, 10 dakîka Temkin ilâve edilir.
Çünki, güneşin merkezi, şer’î üfukdan, dahâ sonra ayrılacağı gibi,
arka kenârı da üfuklardan, dahâ sonra ayrılacakdır. 13 Ağustos günü
yatsı vakti, hakîkî zemâna göre 8 sâat 46 dakîka, müşterek sâate
göre, 8 sâat 55 dakîka olur. Fadl-ı dâir zemânı, hakîkî gece
yarısına müsâvi olan ezânî zuhr vaktinden çıkarılıp, Temkin ilâve,
bulunan gurûbî zemânı ezânî zemâna tahvîl için bir temkin tarh
edilir. Temkini önce ilâve, sonra tarh etmek yerine temkin hesâba
katılmadan da, gurûbî ve ezânî zemânlara göre şer’î işâ-i evvel
vakti 1 sâat 42 dakîka olur.

13 Ağustosda, fecr-i sâdık dediğimiz beyâzlık
doğmağa başlarken, güneşin merkezi hakîkî üfukdan 19 derece ile
irtifâ’ zâviyesinin toplamı kadar aşağıdadır. Ya’nî, hakîkî
irtifâ’ı şems - 19 dereceden farklıdır.
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onbeşe bölünüp, Fadl-ı dâir zemânı 3 sâat 10
dakîka olur ki, güneş merkezinin gece yarısından uzaklık zemânıdır.
Gece yarısı hakîkî sâat sıfır olduğundan, hakîkî (imsâk
vakti) olur. Bundan 10 dakîka Temkin çıkarılır. Çünki,
güneşin - 19 derece irtifâ’dan şer’î üfka mesâfesi, hakîkî üfka
olan mesâfesinden dahâ azdır ve üst kenârı, üfuklara merkezinden
dahâ yakındır. İstanbulun hakîkî zemâna göre şer’î imsâk vakti 3
sâat olur. İmsâk vakti müşterek zemâna göre 3 sâat 9 dakîka olur.
Fadl-ı dâir, hakîkî gece uzunluğunun yarısına müsâvî olan zuhr
vaktine [5:07 ye] ilâve ve 20 dakîka Temkin çıkarılırsa, ezânî
zemâna göre(imsâk vakti) 7 sâat 57 dakîka olur.
Tertîbli CASIO fx - 3600p hesâb makinesi ile Fadl-ı dâir 8 sâat 50
dakîka bulunuyor ki, Fecr vaktinin zevâl vaktinden farkıdır. Gece
yarısından farkı için bu, 12 den çıkarılır. Fadl-ı dâir, yine 3
sâat 10 dakîka olur. (Rub’-ı dâire) ta’rifesine
bakınız!

Fecr vakti ile tulû’ vakti arasındaki
zemâna (Hisse-i fecr) denir. Şafak vakti ile gurûb
vakti arasındaki zemâna (Hisse-i şafak) denir.
Fecr ve şafak vaktlerinin Fadl-ı dâir zemânları ezânî zuhr
vaktinden [ya’nî gece yarısından] çıkarılır. Yâhud, Fadl-ı
dâirlerinin temâmîlerine Nısf fadla, kış aylarında ilâve, yaz
aylarında tarh edilip zemâna çevrilince, bu hisse zemânları elde
edilir. Fecr ve şafak vaktlerinin irtifâ’ları (–) işâretli
oldukları için, Fadl-ı dâirleri, gece yarısından
başlamakdadır.

Ahmed Ziyâ beğ diyor ki, (İslâm âlimleri,
imsâk vaktinin, beyâzlığın üfk-ı zâhirî hattı üzerinde yayıldığı
vakt değil, beyâzlığın üfuk üzerinde ilk görüldüğü vakt olduğunu
bildirdiler). Ba’zı Avrupa kitâbları ise, fecr, beyâzlıkdan sonra
başlayan kırmızılığın üfuk üzerinde yayılmasının temâm olduğu
vaktdir diyerek, güneşin üfuk altında -16 derecedeki hakîkî
irtifâ’ı ile hesâb etmekdedir. 1983 senesinden beri, ba’zı
takvîmcilerin, bu Avrupa kitâblarına uyarak, imsâk vaktlerini, -16
dereceden hesâb etdikleri görülüyor. Bu takvîmlere uyanlar, sahûr
yemeğini, islâm âlimlerinin yazdıkları vaktlerden 15-20 dakîka
sonraya kadar yiyorlar. Bunların orucları sahîh olmuyor. Ahmed Ziyâ
beğin, Mîlâdî 1926, Kamerî 1344 ve Şemsî 1305
târîhli (Takvîm-i Ziyâ) cep takvîminin ilk ve son
sahîfelerinde, (Diyânet işleri riyâseti heyet-i müşâveresi
tarafından tedkîk edilip ve riyâset-i celîlenin tasdîki ile tab’
edilmişdir) yazılıdır. Din işlerinde islâm âlimlerinin ve astronomi
mütehassısının tasdîk etdiği nemâz vaktlerini değişdirmemelidir.
Elmalılı Hamdi Yazır, (Sebîl-ürreşâd) mecmû’asının
yirmiikinci cildinde, bu husûsda tafsîlât vermişdir.

Güneşin meyli her an değişdiğinden, hakîkî
netîce almak için, meylin her sâatlik değişmeleri hesâba katılır.
Meselâ:

4 Mayıs günü, öğleden sonra İstanbulda
sâatimizin ayârının doğruluğunu tedkîk edelim. Londra sâati ile
00:00 da ya’nî o gün başında (evvelki gece yarısı) güneşin meyli +
15 derece 49 dakîkadır. İstanbulda(Rub’-ı
dâire) denilen âlet ile, güneşin üst kenârının riyâdî üfka
göre zâhirî irtifâ’ı ölçülüp bundan nısf-ı kutr-i şems için 16
dakîka ve ayrıca, bu irtifâ’a mahsûs olan (hava inkisârı)
çıkarılarak, güneş merkezinin semâdaki hakîkî yerinin, hakîkî üfka
göre hakîkî irtifâ’ı bulunur. Bu hakîkî irtifâ’, meselâ + 49 derece
10 dakîka bulunduğu anda, zevâlî müşterek sâatimiz 2 yi 38 dakîka
geçiyor ise, bunu hemen yazarız. Mayısın 5. ci günü güneşin meyli +
16 derece 6 dakîkadır. 24 sâatlik meyl farkı 17 dakîkadır.
Sâatimiz, zevâlden 2 sâat 38 dakîka sonra ve Londradaki zemân
İstanbuldan 1 sâat 56 dakîka geri olduğu için, Londrada gece yarısı
ile İstanbulda irtifâ’ ölçülen vakt arasındaki zemân farkı 12 sâ. +
2 sâ. 38 d – 1 sâ. 56 d. = 12 sâ. 42 d. = 12,7 sâ.dir. Bu mikdâr
zemân için, meyl farkı (17/24) æ 12,7 = 9 dakîka olur. Nemâz
vaktlerinin ta’yininde de, meyl farkları hesâba katılmalıdır.
Mayısda meyl artmakda olduğundan, meyl + 15 derece ve 58
dakîkadır.

Fadl-ı dâir derecesini bulmak için, hesâb
makinelerine dahâ uygun olan:
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olur. Onbeşe bölünce, zemân olarak Fadl-ı dâir
zemânı, 2 sâat 30 dakîka olur ki, hakîkî güneş zemânına göredir. Bu
netîceyi elde etmek için, pil ile işliyen privileg hesâb
makinesinin şu düğmelerine basılırsa; CE/C 15.58 ₀,,,⟶ cos x 41 cos =
MS 49.10 ₀,,,⟶ sin – 15.58 ₀,,,⟶ sin x 41 sin = ÷
MR = arc cos x 4 = makinenin levhasında 149,7 dakîka hâsıl olur. 4
Mayıs günü ta’dîl-i zemân + 3 dakîka olduğundan, müşterek vasatî
zemâna göre 2 sâat 31 dakîka olur. Sâatimizin 7 dakîka ileri olduğu
anlaşılmakdadır.

(3). cü cos H müsâvâtında sayılar, mutlak
(işâretsiz) olarak hesâba katılmışdır. Bir şehrin Erd küresi
üzerindeki yeri ile güneşin semâdaki yeri aynı yarım kürede, ya’nî
arz-ı belde ile meyl-i şems aynı işâretli ise, güneş üfkun üzerinde
iken, ya’nî gündüzleri, yukarıdaki formülün payındaki (–) işâreti,
geceleri ise (+) işâreti, aksi hâlde bunların tersi kullanılır. Bu
şeklde elde edilen fadl-ı dâir, gündüz ise, güneş merkezinin
bulunduğu mahal ile Nısf-ün-nehâr vakti arasındaki zemândır. Gece
ise, gece yarısı arasındaki zemân olur. İstenirse aynı formül hep
sâdece payındaki (–) işâreti ile de kullanılabilir. Bu takdîrde
bütün sayılar işâretleri ile hesâba katılır ve bulunan H dâimâ
Nısf-ün-nehârdan i’tibâren ölçülür.

Bu Fadl-ı dâiri (3). cü düstûrun ikinci
şekline göre de bulalım. Bunun için, Privileg makinesinin CE/C
49.10 ₀,,,⟶ sin – 15.58 ₀,,,⟶ MS sin x 41 sin
= ÷ MR cos ÷ 41 cos = arc cos ÷ 15 = ⟶₀,,, düğmelerine basılınca, makinenin
levhasında (2 sâ. 29 d. 44,59 s.) görülüp, fadl-ı dâir zemânı
takrîben 2 sâat 30 dakîka olur.

Güneşin üst kenârının rub’-ı dâire tahtası
ile, üfk-ı riyâdîye göre ölçülen zâhirî irtifâ’ını tashîh için,
bundan, buna âid hava inkisârı ve şemsin nısf kutr-ı zâhirîsi tarh
ve ihtilâf-ı manzar ilâve edilerek, merkezinin üfk-ı hakîkîye göre,
hakîkî irtifâ’ı bulunur. İşrak ve İsfirâr vaktlerinin de, sâat
ayârının doğruluğunu tedkîk etmek gibi hesâb edileceği, Ahmed Ziyâ
beğin (Rub’-ı dâire) kitâbında
yazılıdır.

11 Ocak günü İstanbulda, bayram nemâzı,
ya’nî (İşrak) vaktini bulalım: Bu vakt, şemsin,
arka [alt] kenârının zâhirî üfuk hattından bir mızrak boyu
yükseldiği vakt olup, merkezinin üfk-ı hakîkîden irtifâ’ının, 5
derece olduğu vaktdir. Şemsin meyli – 21 derece 53 dakîkadır. Bir
gün sonraki meyl – 21 derece 44 dakîkadır. Bir günlük meyl farkı 9
dakîkadır. Bayram nemâzı gece yarısından 8 sâat kadar sonra
olacağından ve İstanbul Londradan 2 sâat ileri olduğundan, 6
sâatlik meyl farkı iki dakîka olur. Bu ayda meyl mutlak değerce
azalmakda olduğundan, işrak zemânındaki meyl – 21 derece 51 dakîka
olur. Işık te’sîri ile pilsiz işliyen CASIO hesâb makinesinin ON 5
sin – 21 ₀,,, 51 ₀,,, ± sin x 41 sin = ÷ 21 ₀,,, 51 ⟶₀,,, ± cos ÷ 41 cos = INV cos ÷ 15 = INV
₀,,, düğmelerine basınca, makinenin
levhasında 4 sâat 7 dakîka bulunur. Bu fadl-ı dâirin zevâl
vaktinden [12 den] farkı olan 7 sâat 53 dakîka, güneş merkezinin
hakîkî zemâna göre, işrak vakti olur. Ta’dîl – 8 dakîka olduğundan,
müşterek sâate göre 8 sâat 5 dakîkadır. 10 dakîka temkin ilâve
edilerek takvîmlere 8.15 yazılır. Ezânî zuhr vaktinden [7 sâat 22
dakîkadan] fadl-ı dâir çıkarılınca, gurûbî zemâna göre, işrak vakti
3 sâat 15 dakîka olur. Bayram nemâzı vaktinin, ihtiyâtlı olması
için, dühâ vaktleri Temkin zemânı kadar sonraya alınmış, bunun
için, ezânî sâat ile dühâ vakti, takvîmlere, Temkin çıkarılmadan
3.15 yazılmışdır. (Kedûsî) sonunda diyor ki, (Nısf
fadlanın iki mislinden, kışın iki temkin tarh edilir. Yaz
aylarında, iki temkin ilâve, mecmû’un temâmîsi sâate tahvîl ve 6 ya
ilâve edilince, ezânî zemâna göre tulû’ vakti olur. İki temkin tarh
yerine ilâve ve ilâve yerine tarh ve netîceye ihtiyât olarak bir
temkin ilâve edilirse, (dühâ) vakti, ya’nî işrak
nemâzı vakti olur.) Kedûsînin irtifâ’ risâlesi 1268 [m. 1851] de
te’lîf ve 1311 de tekrâr tab’ edilmişdir.

Aynı günde (İsfirâr-ı
şems) vakti, güneşin ön [alt] kenârının zâhirî üfuk
hattına bir mızrak boyu yaklaşdığı, ya’nî merkezinin hakîkî üfukdan
5 derece irtifâ’da olduğu vakt olup, ihtiyâten 40 dakîkadır.
İsfirâr gece yarısından 16 sâat kadar sonra olacağından ve
İstanbuldaki zemân, Londradakinden 1 sâat 56 dakîka ileri
olduğundan bu vaktdeki meyl, gece yarısındaki meylden 5 dakîka 16.5
sâniye az, ya’nî – 21 derece 47 dakîka 43.5 sâniye olur. Pil ile
işliyen tertîbli CASIO makinesinin anahtarı sağa doğru açılıp,
P1 5 RUN 21 ₀,,, 47
₀,,, 43.5 ₀,,, ± RUN 41 RUN düğmelerine basınca, çok
kolay olarak Fadl-ı dâir 4 sâat 7 dakîka 20,87 sâniye bulunur ve
anahtar kapatılır. Zevâl vaktinde hakîkî sâat sıfır olduğu için,
hakîkî zemâna göre isfirâr vakti, Fadl-ı dâirin kendisi olur ve
vasatî zemâna göre 4 sâat 15 dakîka ve müşterek zemâna göre 4 sâat
19 dakîka olur. Ezânî zemâna göre zuhr vakti ile Fadl-ı dâir
toplamı 11 sâat 29 dakîka, gurûbî zemâna göre isfirâr vakti olup,
bundan bir Temkin çıkarılınca, ezânî zemâna göre isfirâr vakti 11
sâat 19 dakîka olur. Ezânî veyâ mahallî veyâ müşterek vasatî
zemânlara göre tulû’ vakti ile gurûb vakti toplamından, takvîmde
yazılı olan işrak vaktinin temkin noksanı çıkarılınca da, İsfirâr-ı
şems vakti olur. İsfirâr ile gurûb vaktleri arasındaki fark, işrak
ile tulû’ vaktleri arasındaki fark kadar olup, ihtiyâten 40
dakîkadır.

CASIO fx–3600 P makinesini yukardaki gibi
kullanmak üzere tertîb için, aşağıdaki düğmelerine basılır. MODE
⓪ P1 ENT sin – ENT Kin 1
sin x ENT Kin 3 sin=÷ Kout 1 cos ÷ Kout 3 cos = INV cos ÷ 15 = INV
₀,,, MODE ⊡

1 Şubat gününde, ikindi nemâzının İstanbuldaki
vaktlerini bulalım: Şemsin meyli – 17 derece 15 dakîka ve ta’dîl-i
zemân – 13 dakîka ve 31 sâniyedir.

Fey-i zevâl = tan (temâm-ı gâyetül irtifâ’) ve
temâm-ı gâyetül irtifâ’ = arz-ı belde -meyl olduğundan:

tan (Temâm-ı irtifâ’ı asr-ı evvel) = [1 +
tan (arz – meyl)] ve

tan (Temâm-ı irtifâ’ı asr-ı sânî) = [2 +
tan (arz – meyl)] münâsebetlerinden irtifâ’lar bulunur.
Privilegin CE/C 41 – 17.15 ₀,,,⟶ ± = tan +
1 = arc tan MS 90 – MR = ⟶₀,,,
düğmelerine basılınca, irtifâ’ı asr-ı evvel 20 derece 55 dakîka
olur. Sonra, makinenin 20.55 ₀,,,⟶ sin – 17.15
₀,,,⟶
± MS sin x 41 sin = ÷ MR cos ÷ 41 cos = arc cos ÷ 15 =
⟶₀,,, düğmelerine basarak, fadl-ı
dâir zemânı 2 sâat 40 dakîka bulunur. İstanbulda 10 dakîka Temkin
ilâve edince, hakîkî zemâna göre asr-ı evvel vakti 2 sâat 50
dakîka, vasatî zemâna göre 3 sâat 4 dakîka, müşterek zemâna göre 3
sâat 8 dakîka olur. Fadl-ı dâir zemânı, ezânî zuhr vaktine [7 sâat
3 dakîkaya] ilâve edilince gurûbî ve ezânî zemânlara göre asr-ı
evvel vakti 9 sâat 43 dakîka olur.

Asr-ı sânî vaktinin irtifâ’ı için CE/C 41 –
17.15 ₀,,,⟶ ± = tan + 2 = arc tan MS 90 – MR =
⟶₀,,, düğmelerine basılarak 15
derece 28 dakîka ve Fadl-ı dâir zemânı için 15.28 ₀,,,⟶ sin – 17.15
₀,,,⟶
± MS sin x 41 sin = ÷ MR cos ÷ 41 cos = arc cos ÷ 15 =
⟶₀,,, düğmelerine basılarak 3 sâat
21 dakîka bulunur. Asr-ı sânî vakti, hakîkî zemâna göre 3 sâat 31
dakîka, vasatî zemâna göre 3 sâat 45 dakîka, müşterek zemâna göre 3
sâat 49 dakîkadır. Gurûbî ve ezânî zemânlara göre 10 sâat 24 dakîka
olur.

13 Ağustos günü imsâk
vaktini (3) no.lu müsâvâtın birinci şekline göre
de bulalım. Privilegin CE/C 19 sin + 14.50 ₀,,,⟶ MS sin x 41 sin
= ÷ MR cos ÷ 41 cos = arc cos ÷ 15 = ⟶₀,,, düğmelerine basılarak, Fadl-ı dâir zemânı
3 sâat 10 dakîka bulunur. Bundan 10 dakîka Temkin çıkarılır ve gece
yarısına ilâve edilince, İstanbul için hakîkî zemâna göre imsâk
vakti 3 sâat olur. Fecr-i sâdık vakti için bulunan bu Fadl-ı dâir
zemânı, gece yarısından [ya’nî 0 dan] çıkmadığı için, 12 den
çıkarılıp 10 dakîka temkin ilâve edilirse, işâ’i sânînin vakti,
hakîkî zemâna göre tam 9 sâat olur. Fadl-ı dâir, gece yarısına
müsâvî olan ezânî zuhr vaktine [5 sâat 7 dakîkaya] ilâve ve 20
dakîka çıkarılınca, kalan 7 sâat 57 dakîka, ezânî imsâk vakti
olur.

13 Ağustosda işâ’i evvel vaktini bulalım.
Pille işliyen tertîbli CASİO hesâb makinesi ile fadl-ı
dâir:

P1 17± RUN 14 ₀,,, 50 ₀,,,
RUN 41 RUN

düğmelerine basınca, 8 sâat 36 dakîka bulunur.
Zevâl vaktinde hakîkî sâat sıfır olduğundan, 10 dakîka temkin ilâve
edilince, işâ’i evvel vakti, hakîkî zemâna göre, 8 sâat 46 dakîka,
müşterek sâate göre, 8 sâat 55 dakîka olur. Ezânî zuhr vakti, 5
sâat 7 dakîka olduğundan, ezânî işâ’ vakti, 13.43, ya’nî 1.43
olur.

Kare-köklü mu’âdele’ye göre bulduğumuz, 13
Ağustos ikindi vaktini, ziyâ enerjisi ile çalışan pilsiz (Casio)
elektronik hesâb makinesi ile de hesâb edelim: Fey–i zevâl için ON
26 ₀,,, 10 ₀,,, tan düğmelerine basılarak makinenin
levhasında 0,4913 hâsıl olur. Temâm-ı irtifâ’ı asr-ı evvel için ON
1,4913 INV tan INV ₀,,, düğmelerine
basılarak 56 derece 9 dakîka bulunur. M için 75 ₀,,, 10 ₀,,, +
49 + 56 ₀,,, 9 ₀,,, = ÷ 2 = INV ₀,,, düğmelerine basınca 90 derece 9 dakîka 30
sâniye bulunur. H yı bulmak için ON 15 sin x 41 ₀,,, 10 ₀,,,
sin ÷ 75 ₀,,, 10 ₀,,, sin ÷ 49 sin = INV sin x 2 ÷ 15 = INV
₀,,, düğmelerine basılarak, Fadl-ı
dâir zemânı 3 sâat 51 dakîka olur.

Asr-ı evvel irtifâ’ı 33 derece 51 dakîka
olduğu için, pil ile işliyen, tertîbli CASIO fx-3600 P makinesinde
P1 33 ₀,,, 51
₀,,, RUN 14 ₀,,, 50 ₀,,,
RUN 41 RUN düğmelerine basınca, asr-ı evvel için H = 3 sâat 51
dakîka bulunur.

NEMÂZ KILMASI TAHRÎMEN MEKRÛH, YA’NÎ HARÂM
OLAN ZEMÂN ÜÇDÜR: Bu üç vakte, (Kerâhet
zemânı) denir. Bu üç vaktde başlanan farzlar sahîh olmaz.
Nâfileler sahîh olursa da, tahrîmen mekrûh olur. Bu üç vaktde
başlanan nâfileleri bozmalı, başka zemânlarda kazâ etmelidir. Bu üç
vakt: Güneş doğarken, batarken ve Nısf-ün-nehâr dâiresi üzerinde,
[zevâl vaktinde] ya’nî gündüz ortasında ikendir. Burada, güneşin
doğması, üst kenârının zâhirî üfuk hattından görünmeğe başlayıp,
bakamıyacak kadar parlamasına ya’nî (Dühâ vakti)ne
kadar olan zemândır. Dühâ vaktinde güneş merkezinin üfk-ı hakîkîden
irtifâı beş derecedir. Alt kenârı üfk-ı mer’îden bir mızrak boyu
irtifâındadır. Dühâ vakti, güneşin tulû’undan takrîben 40 dakîka
sonradır. Bu iki vakt arasındaki zemân, ya’nî tulû’ ve dühâ
vaktleri arasındaki zemân, (Kerâhet zemânı)dır. Dühâ
vakti olunca, iki rek’at (İşrak nemâzı) kılmak
sünnetdir. Bu nemâza (Kuşluk nemâzı) da denir.
Bayram nemâzı da, bu vaktde kılınır. Güneşin batması da, tozsuz,
dumansız, berrak bir havada, ziyânın geldiği yerlerin veyâ
kendisinin bakacak kadar sararmağa başladığı vaktden batıncaya
kadar olan zemân demekdir. Bu vakte (İsfirâr-ı
şems) zemânı denir. İşrak vaktleri hesâb edilirken,
ihtiyât olarak, Temkin zemânı kadar sonraya alınmış, isfirâr
vaktleri değişdirilmemişdir. Nemâzı gündüz ortasında kılmak, ilk
veyâ son rek’atinin gündüz ortasına rastlaması demek olduğu,
Tahtâvînin (Merâkıl-felâh) hâşiyesinde ve İbni
Âbidînde yazılıdır.

Nemâz vaktleri hesâb edilirken, bir mahaldeki
muhtelif yüksekliklerin muhtelif zâhirî üfuk hatlarına göre olan
muhtelif zâhirî irtifâ’lar yerine, o mahallin sâbit olan şer’î
üfkuna göre şer’î irtifâ’ları hesâba katmak lâzım olduğunu yukarıda
bildirmişdik. Buna göre, şer’î zevâl vakti, güneşin ön ve arka
kenârlarının, tulû’ ve gurûb mahallerindeki şer’î üfuklardan gâye
irtifâ’ında oldukları iki vakt arasındaki zemân olup, o şehrdeki
temkin zemânının iki misli bir zemândır. 1 mayısda, İstanbulda
hakîkî zevâl vaktinde güneşin merkezinin hakîkî üfka nazaran gâye
irtifâ’ı 49 + 14,92 = 63,92 derecedir. Bu irtifâ’, tulû’ ve gurûb
etdiği hakîkî üfuklara göre aynıdır. Bu irtifâ’ için fadl-ı dâir
zemânı, H = 0 dakîkadır. Hakîkî zemâna göre hakîkî zevâl vakti, her
zemân ve her yerde sâat 12 dedir. Tulû’ mahallindeki şer’î üfka
nazaran gâye irtifâ’ına göre şer’î zevâl vaktinin başlaması, 12 den
temkin zemânı evveldir. Gurûb mahallindeki şer’î üfukdan olan gâye
irtifâ’ına göre şer’î zevâl vaktinin bitmesi, hakîkî zevâl
vaktinden Temkin zemânı sonradır. Ya’nî, İstanbul için şer’î zevâl
vakti, hakîkî sâat 12 den 10 dakîka evvel başlar. Müşterek zemâna
göre şer’î zevâl zemânının evveli, Ta’dîl-i zemân + 3 dakîka olduğu
için, 11 sâat 51 dakîka, sonu 12 sâat 11 dakîka olur. Güneşi
görmiyenler için, takvîmlerde yazılı olan (Zuhr
vakti), bu zemân başlar. Aradaki yirmi dakîkalık zemân,
İstanbul için zevâl vakti, ya’nî (Kerâhet
vakti) olur. [182. ci sahîfeye ve Hüsâmeddîn
efendinin (Şemâil-i şerîfe) tercemesine
bakınız!]

Hakîkî gurûb ve tulû’ vaktlerinde, güneşin (h)
irtifâ’ı sıfır olduğundan, 199/3.cü düstûr: – tan φ tanδ = cos H
olur. 1 Mayıs günü için cos H = – 0,23, Fadl-ı dâir derecesi 103,4
ve H = 6 sâat 54 dakîka ve hakîkî gurûb vakti, hakîkî sâat ile 6
sâat 54 dakîka ve mahallî vasatî sâat ile 6 sâat 51 dakîka,
müşterek sâat ile 6 sâat 55 dakîka, şer’î gurûb vakti 7 sâat 5
dakîka olur. Hakîkî zemâna göre hakîkî tulû’ vakti = 12 – H = 5
sâat 6 dakîka, vasatî sâat ile 5 sâat 3 dakîka olur. Şer’î tulû’
vaktini bulmak için, bundan İstanbul için 10 dakîka Temkin
çıkarılır. 4 sâat 53 dakîka, müşterek sâat ile 4 sâat 57 dakîka
olmakdadır. Ezânî zemâna göre zuhr vakti 5 sâat 6 dakîka
olduğundan, bundan [veyâ 12 fazlasından] Fadl-ı dâir zemânı
çıkarılınca, gurûbî zemâna göre hakîkî tulû’ vakti ve bundan iki
temkin çıkarılınca, ezânî zemâna göre şer’î tulû’ vakti, 9 sâat 52
dakîka olur. Gurûbî zemâna göre hakîkî ve ezânî zemâna göre şer’î
gurûbların vakti de, gurûbî zemâna göre zevâl vakti ile Fadl-ı dâir
zemânının toplamı, ya’nî 5.06 + 6.54 = 12 olur.

Ziyânın sür’ati sâniyede 300000 km.dir. Erdın
şemsden mesâfesi vasatî yüzelli milyon km. olduğu için, ziyâ
güneşden Erde 8 dakîka 20 sâniyede geliyor. Güneş doğdukdan 8
dakîka 20 sâniye sonra doğduğu görülebilir. İki nev’ zemân ve iki
nev’ vakt vardır: Birincisi, (Riyâdî) zemân olup,
güneşin merkezi, zevâl vaktine veyâ hakîkî gurûb vaktine gelince
başlar. İkincisi, (Mer’î) zemân olup, güneşin bu
iki vakte geldiği görülebilince başlar. Mer’î zemân, riyâdî
zemândan 8 dakîka 20 sâniye sonra başlamakdadır. Bir nemâzın hesâb
ile bulunan riyâdî vaktine 8 dakîka 20 sâniye ilâve edince, mer’î
vakti olur. Bundan 8 dakîka 20 sâniye çıkarılınca sâatlerin
gösterdiği mer’î vakt olur. Güneşin doğmasının ve bütün nemâzların
vaktleri ve sâat makinelerinin 12 olmaları, mer’î vaktlerdir. Ya’nî
güneşin semâda görünen yerine göredir. Görülüyor ki, sâatler, hesâb
ile bulunan riyâdî vaktleri de göstermekdedir.

Güneş batarken, yalnız o günün ikindisi
kılınır. İmâm-ı Ebû Yûsüfe göre, Cum’a günü güneş tepede iken,
nâfile kılmak mekrûh olmaz. Bu kavl za’îfdir. Bu üç vaktde önceden
hâzırlanmış cenâzenin nemâzı, secde-i tilâvet ve secde-i sehv de
câiz değildir. Hâzırlanması bu vaktlerde biten cenâzenin nemâzını,
bu vaktlerde kılmak câiz olur.

Yalnız nâfile kılmak mekrûh olan iki vakt
vardır. Sabâh tan yeri ağardıkdan, güneş doğuncaya kadar, sabâh
nemâzının sünnetinden başka nâfile kılınmaz. İkindiyi kıldıkdan
sonra, akşam nemâzından önce nâfile kılmak mekrûhdur. Cum’a günü
imâm minbere çıkınca ve müezzin ikâmet okurken, diğer nemâzlarda
imâm nemâzda iken nâfileye, ya’nî sünnete başlamak mekrûhdur.
Yalnız sabâh sünnetine başlamak mekrûh değildir. Bunu da safdan
uzak veyâ direk arkasında kılmalıdır. Minbere çıkmadan başlanan
sünneti temâmlamalı denildi.

Sabâh nemâzını kılarken, güneş doğmağa
başlarsa, bu nemâz sahîh olmaz. İkindiyi kılarken güneş batarsa, bu
nemâz sahîh olur. Akşamı kıldıkdan sonra, tayyâre ile batıya
gidince, güneşi görse, güneş batınca akşamı tekrâr
kılar.

Hanefî mezhebinde, yalnız Arafât meydânında ve
Müzdelifede hâcıların iki nemâzı cem’ etmeleri lâzımdır. Hanbelî
mezhebinde, seferde, hastalıkda, kadının emzikli veyâ müstehâza
olmasında, abdesti bozan özrlerde, abdest ve teyemmüm için meşakkat
çekenlerde ve a’mâ ve yer altında çalışan gibi, nemâz vaktini
anlamakda âciz olanın ve canından, malından ve nâmûsundan korkanın
ve ma’îşetine zarar gelecek olanın, iki nemâzı cem’ etmeleri câiz
olur. Nemâzı kılmak için işlerinden ayrılmaları mümkin
olmıyanların, bu nemâzlarını kazâya bırakmaları, hanefî mezhebinde
câiz değildir. Bunların, yalnız böyle günlerde, (Hanbelî
mezhebi)ni taklîd ederek, kılmaları câiz olur. Cem’ ederken,
öğleyi ikindiden ve akşamı yatsıdan önce kılmak, birinci nemâza
dururken, cem’ etmeği niyyet etmek, ikisini ard arda kılmak ve
abdestin, guslün ve nemâzın hanbelî mezhebindeki farzlarına ve
müfsidlerine uymak lâzımdır. 271. ci sahîfeye bakınız!
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Y = metre olarak yükseklikdir.

Aşağıdaki harfler yerine rakamlar konup, ziyâ
te’sîri ile işleyen Privileg hesâb makinesinin düğmelerine
basılarak, her yerde H Fadl-ı dâirin Nısf-ün-nehârdan i’tibâren
sâati bulunur.

h sin - φ sin x δ sin = ÷ φ cos ÷ δ cos ÷
15 = ⟶₀,,, ....(2)

h irtifâ’ı geceleri ve φ arz ile δ meyli de
cenûb yarı kürede (-) olacakdır.

Ezânî imsâk vakti: 12 + Zuhr - H - (1 ÷ 3) =
sâat ve işâ vakti: H + Zuhr - 12 = sâat olur. Her yerde nemâz
vaktleri de Casio hesâb makinesi ile şu şeklde müşterek sâat olarak
bulunur:

H + S - T = ÷ 15 + 12 - E + N = INV
₀,,, ... (3)

H = Fadl-ı dâir zâviyesi, S = sâat başı tûl, T
= tûl, E = ta’dîl, N = temkin.

H, S, T değerleri derece; E, N değerleri sâat
olarak alınacakdır.

H ve N öğleden önce (–), öğleden sonra (+)
dır.

Temkin müddeti N, 185. sahîfedeki gibi hesâb
edilir veyâ arz derecesi 44 dereceden aşağı ve en yüksek yeri 500
metreden az olan yerler için, aşağıdaki düğmeler ile sâat olarak
bulunur. Ya’nî, âletin levhasında, 0 sâat ile dakîka ve sâniye
rakamları görülür.

0,03 x Y √ + 1.05 = sin ÷ φ cos ÷ δ cos x
3,82 = INV ₀,,, ...
(4)

Herhangi bir günde, güneşin meyli ve Ta’dîl-i
zemân ve arz derecesi 41 olan yerlerde, Nısf fadla ile Fadl-ı dâir
ve nemâz vaktleri, hiçbir hesâba ve düstûra ve hesâb makinesi
kullanmağa lüzûm olmadan, (Rub’-ı dâire) ile
kolayca ve sür’at ile anlaşılmakdadır. Rub’-ı dâire ve bunun
isti’mâlini bildiren ta’rifesi, Hakîkat Kitâbevi tarafından i’mâl
ve tevzî’ edilmekdedir. Kompütüre [Zekâ makinasına] boş levhası
takılıp, nemâz vaktlerine göre tertîb edilir. Tertîb edilmiş levha,
kompütürden çıkarılıp, senelerce saklanabilir. Tertîbli levha,
kompütüre takılıp, herhangi bir şehrin arz ve tûl derecesi, âlete
verilirse, o şehrin bir günlük veyâ aylık yâhud senelik bütün nemâz
vaktlerini, bir sâniyede levhasında gösterir. Yâhud, kâğıdda yazılı
olarak verir. Bu kâğıd, telefona bağlı (Faks) âleti ile, birkaç
sâniyede, o şehre gönderilebilir.

[Mâlikî ve Şâfi’î mezheblerinde, seferde,
hastalıkda ve ihtiyârlıkda öğle ile ikindi ve akşam ile yatsı
nemâzları cem’ edilebilir. Ya’nî, ikisinden birisi, diğerinin
vaktinde kılınabilir.]

61 — EZÂN VE İKÂMET


(Dürr-ül-muhtâr) kitâbından ve bunun açıklaması
olan (Redd-ül-muhtâr)dan ezân bâbı terceme edilerek ve kısaltılarak
aşağıda yazıldı:

Ezân, herkese bildirmek demekdir. Belli olan
arabca kelimeleri sırası ile okumakdır. Tercemesini okumak, ezân
olmaz. Ma’nâsı anlaşılsa da, fârisî ve başka dillerle okunmaz. Ezân
okumak, hicretden önce Mekkede, Mi’râc gecesi başladı. Hicretin
birinci senesinde, nemâz vaktlerini bildirmek için emr olundu.
Mahalle mescidinde, yüksek yerde okuması sünnetdir. Sesini
yükseltmesi lâzımdır. Fekat, çok bağırmak için, kendini
zorlamamalıdır. [Görülüyor ki, ezânı kendi mahallesine işitdirecek
kadar, bağırmak lâzımdır. Sesi dahâ yükseltmek câiz değildir.
Hoparlör kullanmağa lüzûm yokdur. Hoparlör ile ve hele radyo ile
ezân ve ikâmet okumak bid’atdir. Bid’at ile yapılan ibâdet kabûl
olmaz. Günâh olur.] Beş vakt nemâz ve kazâ nemâzları için ve Cum’a
nemâzında hatîbin karşısında, erkeklerin ezân okuması sünnet-i
müekkededir. Kadınların ezân ve ikâmet okuması mekrûhdur. Çünki,
seslerini yükseltmeleri harâmdır. Ezân, başkalarına vakti bildirmek
için, yüksekde okunur. Hâzır olan cemâ’at için veyâ kendi için olan
ezân ve ikâmet yerde okunur. [(Tenvîr-ül-ezhân)da diyor ki,
(Ezânı oturarak okumak tahrîmen mekrûhdur. Ayakda okunması tevâtür
ile anlaşılmışdır.)] Vitr, bayram, terâvîh ve cenâze nemâzları için
ezân ve ikâmet okunmaz. Ezânı vaktinden evvel okumak sahîh değildir
ve büyük günâhdır. Vakt girmeden önce okunan ezân ve ikâmet, vakt
girince tekrâr okunur. Ezân okunurken, hareke veyâ harf katacak
veyâ harfleri uzatacak şeklde tegannî yapmak ve böyle okunan ezânı
ve Kur’ân-ı kerîmi dinlemek câiz değildir.

[(Mir’ât-ül haremeyn) kitâbının
Medîne kısmında diyor ki, (Ezân okumak, hicretin birinci senesinde,
Medînede başladı. Bundan önce, nemâz vaktlerinde
yalnız (Essalâtü câmi’a) denirdi. Medînede ilk
ezân okuyan, Bilâl-i Habeşîdir. Mekkede ise, Habîb bin
Abdürrahmândır. Cum’a nemâzındaki birinci ezân, hazret-i Osmânın
sünnetidir. Önceleri, bu da câmi’ içinde okunurdu. Abdülmelik
zemânında Medîne vâlisi olan Ebbân bin Osmân hazretleri minârede
okutdu. Melik Nâsır bin Mensûr, yediyüz [700] senesinde, Cum’a
ezânından önce, minârelerde salâtü-selâm okutdu. İsrâîl
Peygamberleri, sabâh ezânından önce tesbîh okurlardı. Eshâb-ı
kirâmdan Mesleme bin Mahled, Mısrda vâlî iken, ellisekiz [58]
senesinde, hazret-i Mu’âviyenin emri ile ilk minâreyi yapdırıp,
müezzin Şerhabîl bin Âmire sabâh ezânından önce salât
verdirdi). (Dürr-ül-muhtâr)da diyor ki, (Ezândan sonra
salât ve selâm okumak, ilk olarak yediyüzseksenbir senesinde,
sultân Nâsır Salâhuddînin emri ile Mısrda başladı). [Cenâze
olduğunu bildirmek için, minârelerde salât okunması mu’teber
kitâblarda yazılı değildir. Çirkin bid’atdir.
Okutmamalıdır.] (Mevâhib-i ledünniyye)de diyor ki,
(Hicretin birinci senesinde, Resûlullah “sallallahü aleyhi ve
sellem”, Eshâb-ı kirâma sordu. Kimisi, nemâz vaktlerini bildirmek
için, nasârâ gibi nâkûs, ya’nî çan çalalım dedi. Kimisi, yehûdîler
gibi boru çalınsın dedi. Kimisi de, nemâz vakti ateş yakıp yukarı
kaldıralım dedi. Resûlullah, bunları kabûl etmedi. Abdüllah bin
Zeyd bin Sa’lebe ve hazret-i Ömer rü’yâda ezân okumasını görüp
söylediler. Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” bunu beğenip,
nemâz vaktlerinde böyle ezân okunmasını emr
buyurdu). (Medâric-ün-nübüvve) ve (Tahtâvî)de
böyle yazıyor ve minârelerde ışık yakmanın, mecûsîlere benzediğini,
bid’at olduğunu bildiriyor. [Buradan, nemâz vaktini bildirmek için
minârede ışık yakmanın büyük günâh olduğu
anlaşılmakdadır.] (Tebyîn-ül-hakâık)da
ve (Tahtâvî)de diyor ki, (Resûlullah “sallallahü aleyhi
ve sellem”, Bilâl-i Habeşîye, (İki parmağını kulaklarına
koy! Böylece, sesin çok çıkar) buyurdu. Elleri kulaklara
koyarsa iyi olur. Böyle yapmak, ezânın sünneti değil ise de, sesin
çoğalmasının sünnetidir. Çünki, rü’yâda, melek okurken böyle
yapmamışdır. Ezân okumak için değil, okumağı, sesi artdırmak için
sünnet olmuşdur. Çünki, sesini yükseltir buyurularak, sebeb
gösterilmiş, hikmeti bildirilmişdir. Parmaklar kulaklara konmazsa,
ezân güzel olur. Konursa, sesi yükseltmesi güzel olur). Görülüyor
ki, parmakları kulaklara koymak, sesi artdırdığı hâlde, ezânın
sünneti değildir. Fekat, emr edilmiş olduğu için, bid’at de
değildir. Bugün ba’zı câmi’lerde kullanılan hoparlör, sesi
yükseltiyor ise de, ezânın sünneti olmadığı, bid’at olduğu, ayrıca
parmakları kulaklara kaldırmak sünnetinin terk edilmesine sebeb
olduğu anlaşılmakdadır. Hoparlör konan ba’zı câmi’lerde minâre
yapılmadığı görülüyor. [(Fetâvâ-yı Hindiyye) beşinci
cild, 322. ci sahîfede diyor ki, (Sesi, mahalleye duyurmak için,
minâre yapmak câizdir. Buna lüzûm yoksa, câiz değildir). Hoparlörün
câiz olmadığı buradan da anlaşılmakdadır.]

(İbni Âbidîn)de
ve (Ukûd-üd-dürriyye)de diyor ki, (Minârede ve Cum’a
hutbesi okunacağı zemân, birkaç müezzinin birlikde ezân
okumalarına (Ezân-ı Cavk) denir. Sesin çoğalması
için, bir ağızdan okumaları, mütevâris olduğu için, ya’nî asrlardan
beri yapıldığı için, sünnet-i hasenedir, câizdir. Müslimânların
beğendiğini Allahü teâlâ da beğenir). (Berîka)da, 94.
cü sahîfesinde diyor ki, (Müslimânların güzel demeleri,
müctehidlerin güzel demeleridir. Müctehid olmayanların beğenip
beğenmemelerinin kıymeti yokdur). 302. ci sahîfe sonuna bakınız!
Şimdi, ba’zı câhillerin hoparlör ile ezân okumağı övmelerinin
kıymeti olmadığı buradan açıkça anlaşılmakdadır. Müctehid
olmıyanların câiz demeleri ile, yapmaları ile, ibâdetleri
değişdirmek, bid’at olur, büyük günâh olur.]

İkâmet, ezândan dahâ efdaldir. Ezân ve ikâmet,
kıbleye karşı okunur. Okurken konuşulmaz ve selâma cevâb verilmez.
Konuşursa, her ikisi de tekrâr okunur.

Hangi nemâzlarda ezân ve ikâmet okunur? Bunu
üç madde hâlinde bildirelim:

1 — Kırda, bostânda, yalnız veyâ cemâ’at ile
kazâ kılarken, erkeklerin ezânı ve ikâmeti yüksek sesle okumaları
sünnetdir. Sesi işiten insanlar, cinnîler, taşlar, kıyâmetde şâhid
olacakdır. Birkaç kazâyı bir arada kılan, önce ezân ve ikâmet okur.
Sonraki kazâları kılarken, hepsine ikâmet okur, ezân okumasa da
olur.

Kadınlar, vaktinde ve kazâ kılarken ezân ve
ikâmet okumaz.

Câmi’de kazâ kılan, ezân ve ikâmeti, kendi
işiteceği kadar hafîf okur. Birkaç kişi, kazâ nemâzını câmi’de
cemâ’at ile kılarsa, ezân ve ikâmet okunmaz. Bütün câmi’ halkı,
kazâ kılarsa, bu zemân, ezân ve ikâmet okunur. Zâten câmi’de,
cemâ’at ile kazâ kılmak mekrûhdur. Çünki, nemâzı kazâya bırakmak,
büyük günâh olup, bunu herkese bildirmek câiz değildir. Kazâ
nemâzını cemâ’at ile kılabilmek için, imâm ve cemâ’atin aynı günün,
aynı nemâzını kazâ etmeleri lâzımdır. Meselâ pazar gününün öğle
nemâzını kazâ edecek kimse, salı gününün öğle nemâzını kazâ edecek
kimseye veyâ o pazar gününün öğle nemâzını edâ eden kimseye
uyamaz.

Evinde kazâ kılan, şâhidleri çoğaltmak için,
ezân ve ikâmeti, odada işitilecek kadar, yüksek sesle okur.
[Sünneti farz kazâsı niyyeti ile kılan da böyledir.]


2 — Evinde yalnız veyâ cemâ’at ile vakt nemâzı
kılan, ezân ve ikâmet okumaz. Çünki, câmi’de okunan ezân ve ikâmet
evlerde de okunmuş sayılır. Fekat, okumaları efdal olur. Müezzinin
sesini evden duymak lâzım değildir. Câmi’de ezân okunmazsa veyâ
şartlarına uygun olmazsa, evde yalnız kılan ezân ve ikâmet
okur.

Mahalle câmi’inde ve cemâ’ati belli kimseler
olan her câmi’de, vakt nemâzı, cemâ’at ile kılındıkdan sonra,
yalnız kılan kimse, ezân ve ikâmet okumaz. Böyle câmi’lerde, vakt
nemâzları, imâm mihrâbda olarak, cemâ’at ile kılındıkdan sonra,
tekrâr cemâ’atler yapılabilir. İmâmlığı anlatırken buyuruyor ki,
sonraki cemâ’atlerde de, imâm mihrâbda bulunursa, ezân ve ikâmet
okunmaz. İmâmları mihrâbda durmazsa, ezânı ve ikâmeti, cemâ’at
duyacak kadar sesle okurlar.

Yollarda bulunan veyâ imâmı ve müezzini
bulunmıyan ve cemâ’ati belli kimseler olmıyan câmi’lerde, çeşidli
zemânlarda gelenler, bir vaktin nemâzı için, çeşidli cemâ’atler
yaparlar. Her cemâ’at için, ezân ve ikâmet okunur. Böyle câmi’de,
yalnız kılan da, ezân ve ikâmeti kendi işiteceği kadar sesle
okur.

3 — Müsâfir olanlar, kendi aralarındaki
cemâ’at ile de, yalnız kılarken de, ezân ve ikâmet okur. Yalnız
kılanın yanında, arkadaşları kılıyorsa, ezânı terk edebilir. Seferî
olan kimse, bir evde yalnız kılarken de, ezân ve ikâmet okur.
Çünki, câmi’de okunan, onun nemâzı için sayılmaz. Seferî olanlardan
ba’zısı, evde ezân okursa, sonra kılanlar okumaz. Yola en az üç
kişi çıkmalı ve biri emîrleri olmalıdır.

Akllı çocuğun, a’mânın, veled-i zinânın,
vaktleri ve ezân okumasını bilen câhil köylünün ezân okuması,
kerâhatsiz câizdir. Cünüb kimsenin ezân ve ikâmet okuması ve
abdestsiz ikâmet okumak ve kadının, fâsıkın, serhoşun, aklsız
çocuğun ezân okumaları ve oturarak ezân okumak tahrîmen mekrûhdur.
Bunların ezânları tekrâr okunur. Ezânın sahîh olması için, müezzin,
müslimân ve akllı olmalı ve nemâz vaktlerini bilmeli ve sözüne
inanılan âdil bir kimse olmalıdır. [Takvîmlerin de böyle bir
müslimân tarafından hâzırlandığını bilmek veyâ sahîh olduklarına
böyle bir müslimânın şâhid olması lâzımdır. Yüzlerce senedir sâlih
müslimânların hâzırladıkları ve bütün müslimânların tâbi’ oldukları
takvîmlerdeki vaktleri değişdirmemelidir.] Nemâzın sahîh olması
için, vaktinde kıldığını iyi bilmek şartdır. Fâsık kimsenin [ya’nî
içki içen, kumar oynayan, yabancı kadınlara bakan, zevcesini,
kızını açık gezdirenin] ezânı sahîh olmaması, ibâdetlerde bunun
sözü kabûl edilmediği içindir.

[Görülüyor ki, radyo [Mizyâ’] ile ve minârede
hoparlör [Mükebbirüssavt] ile ezân okumak ve vaktinden evvel okumak
ve bunları, ezân olarak dinlemek câiz olmaz. Bunlar, hem kabûl
olmaz, hem de günâh olur. Bunları şartlarına uygun olarak tekrâr
okumak lâzımdır. Kim olduğu bilinmiyen ve görülmiyen kimsenin sesi
sebebi ile, elektriğin hâsıl etdiği sesler ve plâk ile hâsıl edilen
sesler, her bakımdan ezân değildir. Bundan başka, Peygamberimiz
“sallallahü aleyhi ve sellem” (İbâdetleri, bizim gibi
yapmıyanlar, bizden değildir) buyurdu. Ezânı, sâlih bir
müslimânın, yüksek bir yere çıkarak, Onun okutduğu gibi okuması
lâzımdır. Hele, öğle ezânı vaktinden evvel okununca, öğlenin ilk
sünneti kerâhet vaktinde kılınmış oluyor. Küçük günâha devâm, büyük
günâh olmakdadır.]

Sünnete uygun olarak okunan ezânı duyan kimse,
cünüb olsa da, câmi’ hâricinde Kur’ân-ı kerîm okuyor ise de,
işitdiğini yavaşça söylemesi sünnetdir. Başka birşey söylemez.
Selâma cevâb vermez. Bir iş yapmaz. Ezânı işiten erkeklerin işini
bırakıp, cemâ’ate gitmesi vâcibdir. Evinde ehli ile de cemâ’at
yapabilir. Fekat, [câmi’de sâlih imâm varsa] câmi’e gitmek
efdaldir.

[(Cevhere)de diyor ki, (Fârisî dil ile
okunan ezânın sahîh olmadığı (Kerhî) şerhinde
yazılıdır. Zâhir ve en doğru söz de
budur). (Merâkıl-felâh)da diyor ki, (Ezân olduğu
anlaşılsa da, arabcadan başka dil ile ezân okumak câiz
değildir)].

Hutbe dinlerken, avret yeri açık iken,
yemekde, din dersi okumakda iken ve câmi’ içinde Kur’ân-ı kerîm
okurken ezân tekrâr edilmez. Fekat, ezân sünnete uygun okunmıyorsa,
meselâ ba’zı kelimeleri değişdirilmiş, terceme edilmiş ise ve ba’zı
yerinde tegannî ederek okuyorsa [veyâ ezân sesi, hoparlör denilen
âletden geliyorsa] bunu işiten, hiçbir parçasını tekrâr etmez.
Fekat, bunları da hurmet ile dinlemek 725.ci sahîfemizde
yazılıdır.

[(Berîka)da binotuzbirinci ve
binaltmışikinci sahîfelerinde diyor ki, (Nemâz vaktlerini bilmiyen
ve tegannî, elhân ederek, ya’nî mûsikî perdelerine uyarak okuyan
kimse, ezân okumağa ehl değildir. Bunu müezzin yapmak câiz
değildir, büyük günâhdır. Kur’ân-ı kerîmi, zikri, düâyı elhân ile
okumanın sözbirliği ile harâm olduğu (Bezzâziyye)de
yazılıdır. Ezân okumak da ve vaktinden evvel okumak da böyledir.
Ezân okurken, yalnız iki (Hayye alâ...) da tegannî etmeğe izn
verilmişdir. Kur’ân-ı kerîm okumakda tegannîye izn verilmesi,
Allahü teâlâdan korkarak okuyunuz demekdir. Bu da, tecvîd ilmine
uyarak okumakla olur. Yoksa, harfleri, kelimeleri değişdirerek
ma’nâyı, nazmı bozarak tegannî etmek sözbirliği ile harâmdır.
Kur’ân-ı kerîmi ve ezânı tercî’ ile okumak, hadîs-i şerîf ile men’
edildi. Tercî’, sesi yükseltip alçaltarak okumakdır. Böyle okunanı
dinlemek de harâmdır]. Vaktinden önce tegannî ile okunan ve arabî
olmıyan ve cünübün, kadının okuduğu ezânı duyan da söylemez. Bir
ezânı işitip söyliyen kimse, başka yerde okunan ezânları duyunca
artık söylemez. (Hayye alâ)ları duyunca bunları
söylemeyip (Lâ havle ve lâ kuvvete illâ
billâh) der. Ezândan sonra, salevât getirilir. Sonra ezân
düâsı okunur. Ezân düâsı (İslâm Ahlâkı) kitâbında
yazılıdır. İkinci (Eşhedü enne Muhammeden
resûlullah) söyleyince, iki baş parmağın tırnaklarını
öpdükden sonra, iki göz üzerine sürmek müstehabdır. Bunu bildiren
hadîs-i şerîf, (Merâkıl-felâh)ın Tahtâvî hâşiyesinde yazılı
ise de, (İbni Âbidîn) “rahmetullahi teâlâ
aleyhimâ” bu hadîsin za’îf olduğunu bildirdiği
gibi, (Hazînet-ül-meârif) 99. cu sahîfede de
yazılıdır. İkâmetde böyle yapılmaz. İkâmeti işitenin tekrâr etmesi
sünnet değil, müstehabdır. İkâmet okunurken câmi’e giren kimse,
oturur, ayakda beklemez. Müezzin
efendi, (hayye-alelfelâh) derken, herkesle berâber
kalkar.

İbni Âbidîn nemâzın sünnetlerinde buyuruyor
ki, imâmın nemâza dururken ve rüknden rükne geçerken ve selâm
verirken, cemâ’at işitecek kadar, sesini yükseltmesi sünnetdir.
Dahâ fazla yükseltmesi mekrûhdur. İmâm, nemâza başlamak için,
tekbîr getirmeli, cemâ’ate duyurmağı düşünmemelidir. Aksi takdîrde
nemâzı sahîh olmaz. Cemâ’atin hepsi, imâmı işitmediği zemân,
müezzinin de herkese duyuracak kadar, sesini yükseltmesi müstehab
olur. Müezzin de nemâza başlamağı düşünmeyip, yalnız cemâ’ate
duyurmak için bağırırsa, nemâzı sahîh olmadığı gibi, imâmı
duymayıp, yalnız bu müezzinin sesi ile nemâza duranların nemâzı da
sahîh olmaz. Çünki, nemâzı kılmıyan birine uymuş olurlar. Cemâ’ate
duyuracak kadardan dahâ yüksek bağırmak, müezzin için de,
mekrûhdur. Dört mezheb âlimleri sözbirliği ile bildiriyor ki,
cemâ’atin hepsi, imâmın sesini duyarken, müezzinin de tekbîr
getirmesi, mekrûhdur ve çirkin bid’atdir.
Hattâ (Bahr-ül-fetâvâ)da
ve (Feth-ul-kadîr)de ve (Miftâh-ul-Cennet ilm-i
hâli) kenârındaki(Üstüvânî) risâlesinin sonuna
doğru diyor ki, (Küçük mescidlerde, imâmın tekbîri işitilirken,
müezzin yüksek sesle tekbîr getirirse, nemâzı bozulur.)

[Sesi lüzûmundan fazla yükseltmek günâh olduğu
gibi, hoparlörden çıkan, imâmın ve müezzinin sesi değildir.
Bunların sesi elektrik ve miknâtis hâline dönüyor. Bu elektrik ve
miknâtisin hâsıl etdiği ses duyuluyor. Aynı nemâzı kılan kimsenin
sesine uymak şartdır. Aynı nemâzı kılmıyan başka bir kimseden ve
bir âletden çıkan sese uyanların nemâzları sahîh
olmaz. (Redd-ül-muhtâr) kitâbı, birinci cild,
beşyüzonyedinci sahîfede (Hâfızın sesi, dağlarda, çöllerde,
ormanlarda ve başka herhangi bir vâsıta ile etrâfa saçılırsa, bu
ikinci sesler, Kur’ân-ı kerîm okumak olmaz. Bunlardan işitilen
secde âyeti için, secde etmek lâzım gelmez) buyuruyor. Bunların
insan okuması olmadıkları, insan okumasına
benzedikleri (Halebî-yi kebîr)de de yazılıdır. Din
mütehassıslarının bu açık yazıları, radyo ile, hoparlör ile
Kur’ân-ı kerîm ve ezân okumanın ve dinlemenin ve bunlarla nemâz
kılmanın yanlış olduğunu göstermekdedir. Hoparlör ve radyo ile ezân
ve Kur’ân-ı kerîm okumanın câiz olmadığı, Elmalılı Muhammed Hamdi
efendi tefsîrinin üçüncü cild, [2361]. ci sahîfesinde uzun
yazılıdır. Hele başka binâda olan imâma hoparlörle uyarak kılınan
nemâz sahîh olmadığı gibi, çirkin bid’at olur. Büyük günâh olur.
Yetmişinci maddenin 3. cü sahîfesine ve elliikinci maddeye
bakınız!

Mi’nârelere konulan hoparlör, ba’zıları için
bir tenbellik vâsıtası olmuş, ezânı karanlık odalarda oturarak ve
sünnete uymıyarak okumalarına sebeb olmuşdur. (Fetâvâ-yı
Hindiyye)de diyor ki, (Ezânı vaktinden evvel okumak, câmi’
içinde okumak, oturarak okumak ve sesini tâkatından fazla
yükseltmek ve kıbleye karşı okumamak ve tegannî yaparak okumak
mekrûhdur. İkâmet okunurken gelen, oturur. Sonra, müezzin
Hayye-alelfelâh derken, herkesle kalkar). İbni Âbidîn nemâzı
anlatmağa başlarken diyor ki, (Vaktinde okunan ezân, islâm ezânı
olur. Vaktsiz okunan ezân, konuşmak olur. Din ile alay etmek olur).
Asrlarca, göklere doğru uzanan, ma’nevî süslerimiz minâreler de, bu
kötü bid’at yüzünden, birer hoparlör direği hâline getirilmekdedir.
İslâm âlimleri fennin bulduklarını hep iyi karşılamışdır. Radyo,
televizyon ve hoparlörle, her yerde fâideli yayınlar yapılması da
sevâbdır. Fekat, ibâdetleri hoparlörün tırmalayıcı sesi ile yapmak
câiz değildir. Hoparlörleri câmi’lere koymak, lüzûmsuz bir
isrâfdır. Îmânlı kalblere ilâhî te’sîrler yapan sâlih mü’minlerin
sesleri yerine, âdetâ kilise çanı gibi zırlayan bu âlet yok iken,
minârelerde okunan ezânlar ve câmi’lerdeki tekbîr sesleri,
ecnebîleri bile vecde getiriyordu. Her mahallede okunan ezânları
işiterek câmi’leri dolduran cemâ’at, Eshâb-ı kirâm zemânında olduğu
gibi, nemâzlarını huşû’ ile kılıyorlardı. Ezânın mü’minleri
heyecâna getiren ilâhî te’sîri, hoparlörlerin metalik sesleri,
oğultuları ile gayb olmakdadır.] [Muhammed Hayât-i
Sindînin (Gâyetüt-tahkîk) kitâbındaki 6.cı
risâle (Hâd-id-dâllîn)dir. Bu risâlede diyor ki, imâm-ı
Ebû Nu’aym İsfehânî (Hilyetül-Evliyâ) kitâbı,
üçüncü cildinde, Abdüllah ibni Abbâs diyor ki, Resûlullah
“sallallahü aleyhi ve sellem” buyurdu ki: (İblîs yer yüzüne
indirilince, Allahü teâlâya sordu: Âdem aleyhisselâm indirilince,
kullarına Cennet, se’âdet yolunu göstermek için, ona kitâb ve
Peygamberler verdin. Ona vereceğin kitâb ve Peygamberler nelerdir?
Allahü teâlâ: Melekler ve meşhûr Peygamberler ve dört meşhûr
kitâbdır, buyurdu. Kullarını azdırmak için, bana hangi kitâbları ve
Peygamberleri vereceksin, dedi. Senin kitâbın, nefsi azdıran
şi’rler ve mûsikîdir. Peygamberlerin, kâhinler, falcılar,
büyücülerdir ve aklı gideren, kalbleri karartan gıdâların da,
Besmelesiz yinilen, içilen şeyler ve serhoş eden içkilerdir.
Nasîhatların, yalan, evin, spor sahaları ve hamamlar ve tuzakların,
çıplak gezen kızlar, mescidlerin, fısk meclisleridir. Müezzinlerin,
mizmârlar [çalgılar]dır, buyurdu.) Ya’nî Cehennem yolunu
gösteren müezzinlerin, çalgılardır. Allahü teâlânın ve
Peygamberimizin, (şeytânın müezzini, ezânı) dediği radyoları,
hoparlörleri ibâdetlerde kullanmanın büyük günâh olduğu, buradan da
anlaşılmakdadır.]

Sünnete uygun olarak okunan ezân ile alay
eden, beğenmiyen, söz ile, hareket ile, hakâret eden kâfir [Allahın
düşmanı] olur. Müezzin ile alay eden kâfir olmaz.

İmâm olmak, müezzinlik yapmakdan ve ikâmet
okumak, ezân okumakdan efdaldir.

(Se’âdet-i Ebediyye) kitâbı
hakkında şi’r:

Ey kalbi islâm ile yanan,
sevdiğim, gençler!

Bütün islâmiyyetden, size nümûnedir bu!

İlm ile ma’rifetdir, hep içindekiler,

Hakîkaten bulunmaz eşsiz hazînedir bu!

En büyük âlimlerin, en büyük
velîlerin,

En meşhûr sîmaların, en ulvî gönüllerin.

Âleme ışık tutan, hayât sunan ellerin,

Kalem ve kalblerinden, sızan bir katredir bu!

Resûlullahın yolu, hakîkî
müslimânlık,

Ve her iki cihânda, aranılan sultânlık.

Sulhda her an çalışan, harblerde kahramanlık,

Gösteren ceddimizden, bize emânetdir bu!

Her kelimesi huccet, ilmdir her
cümlesi,

Dinle budur hakîkî, islâmiyyetin sesi.

Kalbden pasları siler ve artdırır hevesi,

İşte başlı başına, bir islâmiyyetdir bu!

62 — BİRİNCİ CİLD, 303. cü
MEKTÛB

 Bu mektûb,
müezzin hâcı Yûsüfe gönderilmiş olup, Ezân kelimelerinin
ma’nâlarını bildirmekdedir:

Ezânın kelimeleri yedidir. [Tekrâr ederek
onbeş oluyor. Ezân, bu onbeş kelimeyi okumak ve işitmekdir.
Hoparlör ile, tegannî yaparak okunan ezânda, bu kelimeler
işitilmiyor. Bir oğultu, ne olduğu anlaşılmıyan ses işitiliyor.
Hoparlör, ezân okumağa değil, ezânı yok etmeğe sebeb
oluyor.]

1 — ALLAHÜ EKBER: Allahü
teâlâ, büyükdür. Ona birşey lâzım değildir. Kullarının ibâdetlerine
de muhtâc olmakdan büyükdür. İbâdetlerin, Ona fâidesi yokdur. Bunu,
zihnlerde iyi yerleşdirmek için, bu kelime, dört kerre söylenir.
[Birinci ve üçüncü (R)ler cezm veyâ vasl ederek üstün
okunur.]

2 — EŞHEDÜ EN LÂ İLÂHE
İLLALLAH: Kibriyâsı, büyüklüğü ile ve kimsenin ibâdetine
muhtâc olmadığı hâlde, ibâdet olunmağa Ondan başka kimsenin hakkı
olmadığına şehâdet eder, elbette inanırım. Hiçbir şey Ona
benzemez.

3 — EŞHEDÜ ENNE MUHAMMEDEN
RESÛLULLAH: Muhammed “aleyhi ve alâ âlihissalâtü
vesselâm”ın, Onun gönderdiği Peygamberi olduğuna, Onun istediği
ibâdetlerin yolunu bildiricisi olduğuna ve Allahü teâlâya, ancak
Onun bildirdiği, gösterdiği ibâdetlerin, yaraşır olduğuna şehâdet
eder, inanırım.

4 ve 5 — HAYYE ALESSALÂH, HAYYE
ALELFELÂH: Mü’minleri, felâha, se’âdete, kurtuluşa sebeb
olan nemâza çağıran iki kelimedir.

6 — ALLAHÜ EKBER: Ona lâyık
bir ibâdeti kimse yapamaz. Herhangi bir kimsenin ibâdetinin Ona
lâyık, yakışır olmasından, çok büyükdür, çok uzakdır.

7 — LÂ İLÂHE
İLLALLAH: İbâdete, karşısında alçalmağa müstehak olan,
hakkı olan ancak Odur. Ona lâyık bir ibâdeti kimse yapamamakla
berâber, Ondan başka kimsenin ibâdet olunmağa hakkı
yokdur.

Nemâzın şerefinin büyüklüğünü, onu herkese
haber vermek için seçilmiş olan ezânın büyüklüğünden anlamalıdır.
Fârisî mısra’ tercemesi:

Senenin bereketi, behârından belli
olur.

Yâ Rabbî! Bizleri, istediğin gibi nemâz
kılanlardan eyle! Âmîn.


[(Sâvî) tefsîrinde, (İnşirâh) sûresinde
diyor ki, (Allahü teâlâ, senin ismini şarkda, garbda, yer küresinin
her yerinde yükseltirim buyurdu). Garba doğru, bir tûl derecesi
gidilince, nemâz vaktleri dört dakîka gecikiyor. Her yirmi sekiz
kilometre gidişde, aynı vaktin ezânı birer dakîka sonra tekrâr
okunuyorlar. Böylece, yer yüzünün her yerinde, her an ezân
okunmakda, Muhammed aleyhisselâmın ismi, her an, her yerde
işitilmekdedir. (Şir’ât-ül-islâm) şerhinde diyor
ki, (Birisi, Abdüllah ibni Ömer hazretlerine, Allah için, seni çok
seviyorum deyince, ben de Allah için, seni hiç sevmiyorum. Çünki
sen, ezânı tegannî ederek, şarkı söyler gibi okuyorsun
buyurdu)].

Seslendi ol müezzin, durdu kâmet
eyledi,

Kâ’beye döndü yüzün, hem de niyyet eyledi.

Duyunca ehl-i îmân, hurmet ile dinledi.

sonra nemâza durup, Rabbe kulluk eyledi.

63 — NEMÂZIN EHEMMİYYETİ

 (Dürr-ül-muhtâr)da nemâzı anlatmağa başlarken ve İbni
Âbidîn, (Redd-ül-muhtâr) kitâbı,
ikiyüzotuzdördüncü sahîfede, bunları açıklarken buyuruyor
ki:

Âdem aleyhisselâmdan beri, her dinde bir vakt
nemâz var idi. Hepsinin kıldığı, bir araya toplanarak bize farz
edildi. Nemâz kılmak, îmânın şartı değil ise de, nemâzın farz
olduğuna inanmak, îmânın şartıdır. Nemâz, düâ demekdir.
İslâmiyyetin emr etdiği, bildiğimiz ibâdete,
nemâz (Salât) ismi verilmişdir. Mükellef olan
[ya’nî âkıl ve bâlig olan] her müslimânın, hergün beş vakt nemâzı
kılması (Farz-ı ayn)dır. Farz olduğu, Kur’ân-ı kerîmde
ve hadîs-i şerîflerde, açıkça bildirilmişdir. Mi’râc gecesinde, beş
vakt nemâz emr olundu. Mi’râc, hicretden bir yıl önce, Receb ayının
yirmiyedinci gecesinde idi. Mi’râcdan önce, yalnız sabâh ve ikindi
nemâzı vardı.

Yedi yaşındaki çocuğa, nemâz kılmasını emr
etmek, on yaşında kılmaz ise, el ile döğmek lâzımdır. Mektebdeki
mu’allim, talebesini de, çalışdırmak için, el ile üç kerre
döğebilir. Dahâ fazla vuramaz. Sopa ile döğemez. [İslâm
mekteblerinde falaka olamaz. Sopa, karakolda, habshânede olur.
Dinsizler, gençleri islâmiyyetden soğutmak için, tiyatrolarda,
filmlerde, hocaların talebeyi falakaya yatırdıklarını gösterip, din
dersleri, islâm mektebleri kapatılarak gençlik falakadan, sopadan
kurtarıldı derlerse islâm dînine iftirâ etmiş olurlar. İslâmiyyetde
talebeyi sopa ile döğmek yasak olduğu, din kitâblarında, açıkça
yazılıdır. Peygamberimiz “sallallahü teâlâ aleyhi ve sellem” el ile
üçden fazla vurmağı bile, yasak etmişdi.] Çocuklara, başka
ibâdetleri de öğretmek ve yapmağa alışdırmak, günâhlardan men’
etmek lâzımdır.

Farz nemâzların ehemmiyyetini bildirmek için,
Muhammed Rebhâmî “rahmetullahi aleyh”, dörtyüzkırkdört kitâbdan
toplıyarak, hicretin sekizyüzotuzbeşinci [835] senesinde
Hindistânda yazdığı (Riyâd-ün-nâsıhîn) adındaki,
fârisî kitâbının, ikinci kısmı, birinci bâb, onikinci faslında
buyuruyor ki:

Sahîhayn ismi verilen, dîn-i islâmın iki temel
kitâbında [(Buhârî) ve (Müslim)de], Câbir
bin Abdüllahın “radıyallahü anh” bildirdiği bir hadîs-i şerîfde,
Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”: (Birinin evi
önünde nehr olsa, hergün beş kerre bu nehrde yıkansa, üzerinde kir
kalır mı?) diye sordu. Hayır, yâ Resûlallah!
dedik. (İşte, beş vakt nemâzı kılanların da, böyle küçük
günâhları afv olunur)buyurdu. [Ba’zı câhiller, bu hadîs-i
şerîfi işitince, o hâlde, hem nemâz kılarım, hem de istediğim gibi,
keyf sürerim. Nasıl olsa günâhlarım afv olur, diyor. Böyle düşünmek
doğru değildir. Çünki, şartları ile, edebleri ile kılınıp, kabûl
olan bir nemâz, günâhları döker. Sonra, küçük günâhları afv olsa
bile, küçük günâh işlemeğe devâm etmek, ısrâr etmek, büyük günâh
olur. Büyük günâh işlemeğe ısrâr etmek de, küfre sebeb olur.] İbni
Cevzî, (El-mugnî) ismindeki tefsîrinde buyuruyor
ki, (Ebû Bekr-i Sıddîk “radıyallahü anh” buyurdu ki, beş nemâz
vaktleri gelince, meleklerder ki, ey Âdem oğulları, kalkınız!
İnsanları yakmak için hâzırlanmış olan ateşi nemâz kılarak
söndürünüz). Bir hadîs-i şerîfde, (Mü’min ile kâfiri ayıran
fark, nemâzdır) buyuruldu. Ya’nî, mü’min nemâz kılar.
Kâfir, kılmaz. Münâfıklar ise, ba’zan kılar, ba’zan kılmaz.
Münâfıklar, Cehennemde çok acı azâb görecekdir. Müfessirlerin şâhı,
Abdüllah ibni Abbâs “radıyallahü anhümâ” diyor ki, Resûlullahdan
“sallallahü aleyhi ve sellem” işitdim. Buyurdu ki, (Nemâz
kılmıyanlar, kıyâmet günü, Allahü teâlâyı kızgın olarak
bulacaklardır).

Hadîs imâmları, söz birliği ile bildiriyor ki,
(Bir nemâzı vaktinde amden kılmıyan, ya’nî nemâz vakti geçerken,
nemâz kılmadığı için üzülmeyen, kâfir olur veyâ ölürken îmânsız
gider. Yâ nemâzı, hâtırına bile getirmiyenler, nemâzı vazîfe
tanımıyanlar ne olur?). Ehl-i sünnet âlimleri sözbirliği ile
buyurdular ki, (İbâdetler îmândan parça değildir). Yalnız, nemâzda
söz birliği olmadı. Fıkh imâmlarından imâm-ı Ahmed ibni Hanbel,
İshak ibni Râheveyh, Abdüllah ibni Mubârek, İbrâhîm Nehâî, Hakem
bin Uteybe, Eyyûb Sahtiyânî, Dâvüd Tâî, Ebû Bekr ibni Şeybe, Zübeyr
bin Harb, dahâ birçok büyük âlimler, bir nemâzı amden, ya’nî bile
bile kılmıyan kimse, kâfir olur, dedi. O hâlde, ey din kardeşim,
bir nemâzını kaçırma ve gevşek kılma, seve seve kıl! Allahü teâlâ
kıyâmet günü, bu âlimlerin ictihâdlarına göre cezâ verirse, ne
yaparsın? (Tefsîr-i Mugnî)de diyor ki: (Büyüklerden biri
şeytâna dedi ki, senin gibi mel’ûn olmak istiyorum, ne yapayım?
İblîs sevinip, benim gibi olmak istersen, nemâza ehemmiyyet verme
ve doğru, yalan, herşeye yemîn et, ya’nî çok yemîn et! dedi. O
kimse de, hiçbir nemâzı bırakmıyacağım ve artık yemîn etmiyeceğim,
dedi). Hanbelî mezhebinde, bir nemâzı özrsüz kılmıyan, mürted gibi
katl olunur ve yıkanmaz. Kefenlenmez ve nemâzı kılınmaz.
Müslimânların mezârlığına gömülmez ve mezârı belli edilmez. Dağda
bir çukura konur. Şâfi’î mezhebinde, nemâz kılmamakda ısrâr eden,
mürted olmaz ise de, cezâsı katldir. Mâlikî mezhebi de, Şâfi’î gibi
olduğu, (İbni Âbidîn)de
ve (Milel-nihâl) tercemesi altmışüçüncü sahîfede
yazılıdır. Hanefî mezhebinde ise, nemâza başlayıncaya kadar habs
olunur veyâ kan akıncaya kadar döğülür. [Fekat nemâza ehemmiyyet
vermiyen, vazîfe bilmiyen, dört mezhebde de kâfir olur. Nemâzı bile
bile kılmayıp, kazâ etmeği düşünmiyen ve bunun için azâb
çekeceğinden korkmıyan kimsenin, hanefî mezhebinde de kâfir
olacağı, (Hadîka)da, dil âfetlerinde yazılıdır.] Allahü
teâlâ, müslimân olmıyanlara nemâz kılmasını, oruc tutmasını emr
etmemişdir. Bunlar, Allahü teâlânın emrlerini almakla
şereflenmemişlerdir. Nemâz kılmadığı için, oruc tutmadığı için
bunlara bir cezâ verilmez. Bunlar, yalnız küfrün cezâsı olan
Cehennemi hak
etmişlerdir. (Zâdül-mukvîn) kitâbında diyor ki;
(Eski âlimler yazmış ki, beş şeyi yapmıyan, beş şeyden mahrûm
olur:

1 — Malının zekâtını vermeyen, malının hayrını
görmez.

2 — Uşrunu vermeyenin, tarlasında, kazancında
bereket kalmaz.

3 — Sadaka vermeyenin, vücûdünde sıhhat
kalmaz.

4 — Düâ etmeyen, arzûsuna
kavuşamaz.

5 — Nemâz vakti gelince, kılmak istemeyen, son
nefesde kelime-i şehâdet getiremez. Nemâz kılmanın birinci vazîfe
olduğuna inandığı hâlde, tenbellik ederek kılmıyan fâsıkdır. Sâliha
kızın küfvü değildir. Ya’nî o kıza lâyık ve uygun
değildir).

Görülüyor ki, farz nemâzı kılmamak, îmânsız
gitmeğe sebeb olmakdadır. Nemâza devâm, kalbin nûrlanmasına ve
se’âdet-i ebediyyeye kavuşmağa vesîledir. Peygamberimiz “sallallahü
aleyhi ve sellem” (Nemâz nûrdur) buyurdu. Ya’nî,
dünyâda kalbi parlatır. Âhıretde sırâtı aydınlatır. Allahın
dostlarına, nemâzda neler oluyor, murâdlarına, nemâzda, nasıl
kavuşuyorlar biliyor musunuz?

Hikâye: Horasan vâlîsi Abdüllah
bin Tâhir, çok âdil idi. Jandarmaları birkaç hırsız yakalamış,
vâlîye bildirmişlerdi. Hırsızlardan biri kaçdı. Hiratlı bir
demirci, Nîşâpûra gitmişdi. Bir zemân sonra, evine dönüp gece
giderken, bunu yakaladılar. Hırsızlarla berâber, vâlîye çıkardılar.
Habs edin! dedi. Demirci, habshânede abdest alıp nemâz kıldı.
Ellerini uzatıp, (Yâ Rabbî! Günâhım olmadığını, ancak sen
biliyorsun. Beni bu zindandan, ancak sen kurtarırsın. Yâ Rabbî!
Beni kurtar!) diye düâ etdi. Vâlî, o gece, rü’yâda, dört kuvvetli
kimse gelip, tahtını, tersine çevirecekleri vakt uyandı. Hemen
abdest alıp, iki rek’at nemâz kıldı. Tekrâr uyudu. Tekrâr, o dört
kimsenin, tahtını yıkmak üzere olduğunu gördü ve uyandı.
Kendisinde, bir mazlûmun âhı bulunduğunu anladı. Nitekim
şi’r:

Binlerce top ve tüfek, yapamaz
aslâ,

Gözyaşının seher vakti yapdığını,

Düşman kaçıran süngüleri, çok def’a,

Toz gibi yapar, bir mü’minin düâsı.

Yâ Rabbî! Büyük yalnız sensin! Sen öyle bir
büyüksün ki, büyükler ve küçükler, sıkışınca, ancak sana yalvarır.
Sana yalvaran, ancak murâdına kavuşur.

Hemen, o gece, habshâne müdîrini çağırıp, bir
mazlûm kalmış mı, dedi. Müdîr, bunu bilemem. Yalnız, biri nemâz
kılıp, çok düâ ediyor. Göz yaşları döküyor deyince, onu getirtdi.
Hâlini sorup anladı. Özr dileyip, hakkını halâl et ve bin gümüş
hediyyemi kabûl et ve herhangi bir arzûn olunca bana gel! diye ricâ
etdi. Demirci, hakkımı halâl etdim ve hediyyeni kabûl etdim. Fekat
işimi, dileğimi senden istemeğe gelemem, dedi. Niçin, deyince:
Çünki, benim gibi bir fakîr için, senin gibi bir sultânın tahtını
birkaç def’a tersine çeviren sâhibimi bırakıp da, dileklerimi
başkasına götürmekliğim kulluğa yakışır mı? Nemâzlardan sonra
etdiğim düâlarla, beni nice sıkıntıdan kurtardı. Nice murâdıma
kavuşdurdu. Nasıl olur da, başkasına sığınırım? Rabbim, nihâyeti
olmıyan rahmet hazînesinin kapısını açmış, sonsuz ihsân sofrasını,
herkese yaymış iken, başkasına nasıl giderim? Kim istedi de,
vermedi? İstemesini bilmezsen alamazsın. Huzûruna edeble çıkmazsan,
rahmetine kavuşamazsın. Şi’r:

İbâdet eşiğine, kim ki, bir gece
baş kodu,

Dostun lutfu, açar ona, elbette binbir kapu.

Evliyânın büyüklerinden Râbia-i Adviyye
“rahmetullahi aleyhâ”, adamın birinin, düâ ederken (Yâ Rabbî! Bana
rahmet kapısını aç!) dediğini işitince; Ey câhil! Allahü teâlânın
rahmet kapısı, şimdiye kadar kapalı mı idi de, şimdi açılmasını
istiyorsun? dedi. [Rahmetin çıkış kapısı her zemân açık ise de,
giriş kapısı olan kalbler, herkesde açık değildir. Bunun açılması
için düâ etmeliyiz!]

İlâhî! Herkesi sıkıntıdan kurtaran yalnız
sensin. Bizi dünyâda ve âhıretde sıkıntıda bırakma! Muhtâclara,
herşeyi gönderen, yalnız sensin! Dünyâda ve âhıretde hayrlı,
fâideli olan şeyleri, bize gönder! Dünyâda ve âhıretde, bizi
kimseye muhtâc bırakma! Âmîn. (Rıyâd-un-nâsıhîn)den
terceme temâm oldu.


(Kitâb-ül-fıkh-alel-mezâhib-il-erbe’a)da, nemâzı
anlatmağa başlarken diyor ki, (Nemâz, islâm dîninin direklerinden
en ehemmiyyetlisidir. Allahü teâlâ, kullarının yalnız kendisine
ibâdet etmeleri için, nemâzı farz etdi. Nisâ sûresinin yüzüçüncü
âyeti, nemâz mü’minler üzerine, vaktleri belirli bir farz oldu
demekdir. Hadîs-i şerîfde, (Allahü teâlâ, hergün beş vakt
nemâz kılmağı farz etdi. Kıymet vererek ve şartlarına uyarak,
hergün beş vakt nemâz kılanı Cennete sokacağını, Allahü teâlâ söz
verdi) buyuruldu. Nemâz, ibâdetlerin en kıymetlisidir.
Hadîs-i şerîfde, (Nemâz kılmıyanın, islâmdan nasîbi
yokdur!) buyuruldu. (Mişkât)da
ve (Künûz-üd-dekâık)da ve (Sahîhayn)de
ve (Halebî)de bildirilen hadîs-i şerîfde
de, (İnsan ile küfr arasındaki fark, nemâzı terk
etmekdir!) buyuruldu. Bunun ma’nâsı, (İnsan ile küfr, ayrı
ayrı iki varlıkdır. İkisini birleşdiren yol, nemâz kılmamakdır.
Aralarından, nemâz kılmamak kalkınca, ya’nî bir insan nemâz
kılarsa, bu insan ile küfr arasında yol kalmaz. İkisi birbiri ile
birleşmez.) Bunun ma’nâsı, (Küfr bir özellikdir. Kendi kendine
bulunmaz. Ba’zı insanda bulunur. Küfr bulunan insanda nemâz
kılmamak vardır. Küfr bulunmıyan insanda nemâz kılmamak yokdur.
Küfr bulunan insan ile küfr bulunmıyan insan arasındaki fark, nemâz
kılıp kılmamakdır) demekdir. Bu hadîs-i şerîf, (İnsan ile ölüm
arasındaki fark, nefes almamakdır) sözüne benzemekdedir. Ölüm
bulunan insan nefes almaz. Ölüm bulunmayan insanda nefes almamak
yokdur. Nefes almamak bulunan insanın ölü olduğu anlaşılır. Bu
hadîs-i şerîf, nemâz kılmakda tenbellik edenleri şiddetle
korkutmakdadır. Nemâz kılmak, Allahü teâlânın büyüklüğünü
düşünerek, Onun karşısında kendi küçüklüğünü anlamakdır. Bunu
anlıyan kimse, hep iyilik yapar. Hiç kötülük yapamaz. Nefsine
uyanın nemâzı sahîh olsa da, bu meyvelerini veremez. Hergün beş
kerre, Rabbinin huzûrunda olduğuna niyyet eden kimsenin kalbi ihlâs
ile dolar. Nemâzda yapılması emr olunan her hareket, kalbe ve
bedene fâideler sağlamakdadır. Câmi’lerde cemâ’at ile nemâz kılmak,
müslimânların kalblerini birbirlerine bağlar. Birbirlerinin
kardeşleri olduklarını anlarlar. Büyükler, küçüklere merhametli
olur. Küçükler de, büyüklere saygılı olur. Zenginler, fakîrlere ve
kuvvetliler za’îflere yardımcı olur. Sağlamlar, hastaları, câmi’de
göremeyince, evlerinde ararlar. (Din kardeşinin yardımına
koşanın, yardımcısı Allahdır) hadîs-i şerîfindeki müjdeye
kavuşmak için yarış ederler.)

Âkıl isen kıl nemâzı, çün se’âdet
tâcıdır.

Sen nemâzı öyle bil ki, mü’minin mi’râcıdır!

(Kurretül’uyûn) kitâbındaki
hadîs-i şerîfde buyuruldu ki, (Nemâzı özrsüz kılmıyan
kimseye, Allahü teâlâ onbeş sıkıntı verir. Bunlardan altısı
dünyâda, üçü ölüm zemânında, üçü kabrde, üçü kabrden kalkarkendir.
Dünyâda olan altı azâb:

1 — Nemâz kılmıyanın ömründe
bereket olmaz.

2 — Allahü teâlânın sevdiği
kimselerin güzelliği, sevimliliği kendinde kalmaz.

3 — Hiçbir iyiliğine sevâb
verilmez. [Bu hadîs-i şerîf gösteriyor ki, farzları
vaktinde kılmıyanların sünnetleri kabûl olmaz. Ya’nî sünnetlerine
sevâb verilmez.]

4 — Düâları kabûl
olmaz.

5 — Onu kimse sevmez.

6 — Müslimânların iyi düâlarının
buna fâidesi olmaz.

Ölürken çekeceği
azâblar:

1 — Zelîl, kötü, çirkin can
verir.

2 — Aç olarak ölür.

3 — Çok su içse de, susuzluk acısı
ile ölür.

Kabrde çekeceği acılar:

1 — Kabr onu sıkar. Kemikleri
birbirine geçer.

2 — Kabri ateşle doldurulur. Gece,
gündüz onu yakar.

3 — Allahü teâlâ, kabrine çok
büyük yılan gönderir. Dünyâ yılanlarına benzemez. Hergün, her nemâz
vaktinde onu sokar. Bir ân bırakmaz.

Kıyâmetde çekeceği
azâblar:

1 — Cehenneme sürükliyen azâb
melekleri yanından ayrılmaz.

2 — Allahü teâlâ, onu kızgın
olarak karşılar.

3 — Hesâbı çok çetin olup,
Cehenneme atılır).

Geçirme ömrünü mü’min, sakın ki,
kîl-ü kal üzre!

sözün ma’nâsını anla, ne yürürsün hayâl üzre?

Bu dünyânın süslerine, amân
aldanma ey gâfil!

buna her kim gönül verse, geçer ömrü melâl üzre.

Bir dikkatli nazar etsen, bu dünyâ
ehline cânım,

kazanırlar para dâim, bunlar cenk ve cidâl üzre.

Bu dünyâya neler geldi, ben
diyenler geçüp gitdi,

bilmeli, bu fânî mülkü, yaratdı Hak zevâl üzre.

Kaçarsan arkandan gelir,
kovalarsan yetişmezsin,

ki, dünyâ gölgeye benzer, denildi bu misâl üzre.

Akllı olan bir kişi, gönül vermez
bu dünyâya,

düşkün olmaz ondan yana, bilir onu kemâl üzre.

Bir kalb dünyâya bağlansa, ibâdet
zevkını duymaz,

onunçün Zâtî bu şi’ri, getirdi hasbihâl üzre.

64 — NEMÂZ NASIL KILINIR

 Nemâza başlarken,
erkekler iki eli kaldırır. Baş parmak uçları kulak yumuşağına
değer. Avuç içleri kıbleye döndürülmüş olmalıdır. Eller, kulakdan
ayrılırken (Allahü ekber) demeğe başlanıp, göbek
altına bağlarken bitirilir.

NİYYET: İftitâh tekbîri söylerken
niyyet edilir. Dahâ önce de niyyet etmek câizdir. Hattâ, cemâ’at
ile nemâz kılmak için evinden çıkan kimse, niyyet etmeden imâma
uysa, câiz olur. Fekat yolda, nemâzı bozan şeylerden birini
yapmamak lâzımdır. Yürümek ve abdest almak zarar vermez.

Nemâza niyyet etmek demek, ismini, vaktini,
kıbleyi, imâma uymağı irâde etmek, kalbinden geçirip, kılmağı
tercîh etmek demekdir. Yalnız ilm, ya’nî ne yapacağını bilmek
niyyet olmaz. Şâfi’î mezhebinde, nemâzın rüknlerini de hâtırlamak
lâzımdır. Cemâ’ate, nemâz arasında yetişen kimse, yatsının farzı
mı, terâvîh mi anlıyamasa, farz niyyet ederek imâma uyar. Terâvîh
kılınıyorsa, bunun nemâzı, farzdan önce olduğu için nâfile olur.
Çünki farzdan önce terâvîh kılınmaz. Hemen farzı yalnız kılıp,
terâvîhin bir kısmını cemâ’at ile kılar. Noksân kalan rek’atlerini,
sonra yalnız kılar. Bundan sonra, vitr nemâzını kılar.

İftitâh tekbîrinden sonra edilen niyyet, sahîh
olmaz ve o nemâz, kabûl olmaz. Farzlarda ve vâciblerde niyyet
ederken, hangi farz ve hangi vâcib olduğunu bilmek lâzımdır. Meselâ
(Bugünki öğleyi kılmağa) diye, farzın ismini bilmek veyâ (Vaktin
farzı) demek lâzımdır. Bayram, vitr ve nezr nemâzlarını kılarken,
bunların vâcib olduklarını ve ismlerini düşünmek lâzımdır. Rek’at
sayısını niyyet lâzım değildir. Sünnet kılarken (Nemâza) niyyet
etmek kâfîdir. Cenâze nemâzına (Allahü teâlâ için nemâza, meyyit
için düâya) diye niyyet edilir. Öğlenin ilk sünnetini kılarken
öğlenin farzı diye niyyet ederse, öğlenin farzını kılmış olur.
Bundan sonra kıldığı farz, nâfile olur. İmâmın, erkeklere imâm
olmağa niyyet etmesi lâzım değildir. Fekat, cemâ’at ile kılmak
sevâbına kavuşamaz. İmâm olmağa niyyet ederse, bu sevâba da
kavuşur. Yalnız kılan kimseye, sonra başkasının gelip uyması
câizdir. Cemâ’atin (Uydum hâzır olan imâma) diye de, niyyet etmesi
lâzımdır. İmâmın, (Kadınlara imâm olmağa) niyyeti lâzımdır.
Cemâ’atin imâmı tanıması, bilmesi şart değildir. İmâm tekbîr
söylerken, ona uymağa niyyet etmeli ve hemen nemâza durmalıdır.
İmâm, yerinde durunca, ona uymağa niyyet edip, nemâza berâber
başlamak da iyidir.

Vaktin içinde olduğunu bilerek, vaktin farzı
diyerek, başladığı nemâzı kılarken, vakt çıksa ve çıkdığını bilmese
sahîh olmaz. Bu günün farzı deseydi, sahîh olup, kazâ olurdu. Vakti
girmeden kılınan farz, nâfile olur. Vakti çıkdıkdan sonra kılınmış
ise, kazâ olur. Ya’nî (Bu günün öğle nemâzını edâ etmeğe) diye
niyyet eden kimse, vakt çıkmış ise, öğleyi kazâ etmiş olur. Bunun
gibi, öğle vakti çıkdı sanarak, (Bugünki öğleyi kazâ etmeğe)
niyyeti ile kılınca, vakt çıkmadığı anlaşılınca, öğleyi edâ etmiş
olur. Her ikisinde de aynı nemâza niyyet etmiş, yalnız vaktin
çıkmasında yanılmışdır. Fekat, geçmiş öğle nemâzını kazâya niyyet
ederek kıldığı nemâz, o günün öğle nemâzının yerine geçmez. Çünki,
bugünün nemâzına diye niyyet etmemişdir. Böylece, edâ niyyeti ile
kılınan öğle nemâzı geçmişde kılınmamış bir öğle nemâzının yerine
geçmez. Bunun gibi, bir kimse, hâzır olan imâma uymağa niyyet etse
ve bunun Zeyd olduğunu sansa, hâlbuki imâm başkası ise, bu kimsenin
nemâzı kabûl olur. Fekat, Zeyde uymağa niyyet etse, imâm başka
birisi ise, bununla kıldığı nemâz kabûl olmaz. Bir kimse,
senelerce, öğleyi vaktinden önce kılmış olsa, ve hepsine (Üzerime
farz olan öğleyi kılmağa) diye niyyet etse, o günkü öğleyi
düşünmese, hergün bir evvelki öğleyi kazâ etmiş olur. Yalnız son
öğleyi ayrıca kazâ etmesi lâzım olur. O günkü öğleyi niyyet etse,
edâ dese de, demese de, hergün o günkü öğleyi edâ etmiş olup,
vaktinden önce oldukları için, hiçbiri öğlenin farzı olmaz. Nâfile
olurlar. Hepsini kazâ etmesi lâzım olur. Görülüyor ki, nemâzların
vaktlerini bilmek ve vaktin içinde kılmış olduğunu bilmek
lâzımdır.

İbâdetler yapılırken, yalnız ağız ile
söylemeğe niyyet denmez. Kalb ile niyyet edilmezse, dört mezhebde
de nemâz sahîh olmaz. Resûlullahın ve Eshâb-ı kirâmın ve Tâbi’înin
ve hattâ dört imâmın ağız ile niyyet etdikleri işitilmemişdir. [1.
ci kısm, elliikinci maddenin 2. ci sahîfesine bakınız!] İmâm-ı
Rabbânî “rahmetullahi aleyh”, birinci cildin yüzseksenaltıncı
mektûbunda buyuruyor ki, (Niyyet kalb ile olur. Ağız ile niyyet
etmek bid’atdir. Bu bid’ate, hasene demişlerdir. Hâlbuki bu bid’at,
yalnız sünneti yok etmekle kalmıyor. Farzı da yok ediyor. Çünki,
çok kimseler, yalnız ağız ile niyyet ederek, kalb ile niyyet
etmiyorlar. Böylece, nemâzın farzlarından biri olan kalb ile niyyet
yapılmıyor. Nemâz kabûl olmıyor. Bu fakîr, hiçbir bid’ati, (hasene)
olarak bilmiyorum. Hiçbir bid’atde güzellik görmüyorum). Ağız ile
niyyet etmek, şâfi’î ve hanbelîde sünnetdir. İbni Âbidîn diyor ki,
(Nemâza başlarken niyyet etmenin farz olduğu sözbirliği ile
bildirildi. Niyyet yalnız kalb ile olur. Yalnız ağız ile söylemek
bid’atdir. Kalb ile niyyet edenin, şübheden, vesveseden kurtulmak
için, söz ile de niyyet etmesi câiz olur).

TAHRÎME: Nemâza
başlarken, (Allahü ekber) demekdir ki, farzdır.
Başka kelime söylemekle olmaz. Yetmişbirinci maddeye bakınız! Bu
iftitâh tekbîri, nemâzın şartlarındandır. Rükn değildir.

Kadınlar, iki ellerini, omuz hizâsına kaldırır
ve iftitâh tekbîrini getirir. Sonra, sağ eli, sol elin üstünde
olarak, göğüse kor. Bilek kavramazlar. AAAllahü veyâ ekbaar gibi,
uzun söylenirse, nemâz kabûl olmaz. İmâmdan önce, ekber denirse,
nemâza başlamış olmaz. Ayakda iken, sağ eli, sol el üzerine koyup,
sağ elin küçük ve baş parmaklarını, sol bilek etrâfına halka
yapmak, Sübhâneke okumak ve yalnız kılarken, Sübhâneke okudukdan
sonra E’ûzü, Besmele okumak sünnetdir. Cemâ’ate geç gelen, imâm
sessiz okuyorsa, Sübhâneke okur ve imâm selâm verdikden sonra,
kalkınca, tekrâr okur.

Yalnız kılan, Fâtiha okur. Fâtihadan sonra,
Besmele çekmek lâzım değildir. Çekerse iyi olur. Şâfi’î mezhebini
taklîd eden hanefîlerin bu Besmeleyi okumaları lâzımdır. Sonra bir
sûre veyâ üç âyet okur. Fâtihadan sonra, imâm ve cemâ’at, sessiz
olarak, (Âmîn) der. İmâm ile kılarken, cemâ’at Fâtiha ve sûre
okumaz. (Âmîn), (Kabûl et) demekdir.

KIYÂM: Nemâzın beş rüknünden
birincisi kıyâmdır. Kıyâm, ayakda durmak demekdir. Ayakda duramıyan
hasta, oturarak kılar, oturamıyan hasta, sırt üstü yatıp başı ile
kılar. Yüzü, semâya karşı değil, kıbleye karşı olması için, başı
altına yasdık konur. Ayakları Kıbleye karşı, dizlerini dikerek
yatar. (İbni Âbidîn) diyor ki, (Sağlam bir
kimsenin gemide, trende, hareket hâlinde, farzları oturarak
kılması, İmâm-ı a’zama göre câizdir. İmâmeyn ise, özrsüz câiz
görmedi. Fetvâ da böyledir. [Birinci kısmda altmışbeşinci ve
yetmişdördüncü maddelerin 3. cü sahîfelerine bakınız!] Ayakda iken,
iki ayak birbirinden dört parmak eni kadar açık olmalıdır. Ayakda
duramıyan hasta, ayakda başı dönen, başı, dişi, gözü veyâ başka
yeri çok ağrıyan, idrâr, yel kaçıran, yarası akan, ayakda düşman
korkusu, malın çalınmak tehlükesi olan, ayakda kılınca orucu veyâ
okuması bozulacak veyâ avret yeri açılacak olan kimseler, oturarak
kılar. Ayakda kılınca hastalığının artacağını veyâ iyi olmasının
gecikeceğini kendi tecribesi ile veyâ mütehassıs müslimân bir
tabîbin bildirmesi ile anlıyan hasta da, yere oturarak kılar. Haber
veren doktorun fâsık olmaması, açıkça harâm işlememesi lâzımdır.
Bunlar, kolayına geldiği gibi kollarını istediği yere koyarak,
bağdaş kurarak veyâ dizlerini dikip kollarını kavuşdurarak yâhud
başka dürlü yere oturur. Böyle oturamıyan, birisinin yardımı ile
oturur. Rükü’ için, biraz eğilir. Secde için, başını yere kor.
Başını yere koyamıyan hasta, yüksekliği 25 santimetreden az olan
sert birşey üzerine koyar. Böyle secdesi sahîh olur. Dahâ yüksek
ise veyâ yumuşak ise, îmâ olur. Böyle sert şey üzerine de
koyamazsa, ayakda durabilse bile, oturarak yerde îmâ ile kılar.
Ya’nî yere oturarak kılıp, rükü’ için biraz, secde için ise, dahâ
çok eğilir. Secde için eğilmesi, rükü’ için eğilmesinden dahâ çok
olmazsa, nemâzı sahîh olmaz. Kendisi veyâ başkası birşey kaldırıp,
bunun üstüne secde ederse, nemâzı sahîh olur ise de, tahrîmen
mekrûh olur. Bu şey, rükü’ için eğilmesinden alçak olmazsa, nemâzı
sahîh olmaz). 274. cü sahîfeye bakınız!

KIRÂET: Kırâet, ağız ile okumak
demekdir. Kendi kulakları işitecek kadar sesli
okumağa, (hafî okumak) denir. Yanında olan
kimselerin de işitecekleri kadar sesli okumağa, (cehrî) ya’nî
yüksek sesle okumak denir. [Elmalılı Hamdi tefsîrinde diyor ki,
(Mizmârdan, ya’nî ses çıkaran âletden, teypden, hoparlörden çıkan
sese okumak denmez, zırlamak denir). Bu seslerle okunan ezân ve
nemâz sahîh olmaz. Hem de günâh olur.] Sünnetlerin ve vitrin her
rek’atinde ve yalnız kılarken farzların iki rek’atinde, ayakda,
Kur’ân-ı kerîmden bir âyet okumak farzdır. Kısa sûre okumak dahâ
sevâbdır. Kırâet olarak, buralarda Fâtiha okumak ve sünnetlerin ve
vitr nemâzının her rek’atinde ve farzların iki rek’atinde Fâtihadan
başka bir de, sûre veyâ üç âyet okumak, vâcibdir. Farzlarda
Fâtihayı ve sûreyi ilk iki rek’atde okumak vâcib veyâ sünnetdir.
Fâtihayı sûreden önce okumak da, ayrıca vâcibdir. Fâtihayı her
rek’atde bir kerre okumak da vâcibdir. Bu beş vâcibden biri
unutulursa, secde-i sehv yapmak lâzım gelir. Farzların üçüncü ve
dördüncü rek’atlerinde imâmın ve yalnız kılanın Fâtiha okuması
sünnet olması dahâ kuvvetlidir. Zamm-ı sûre de okursa veyâ
hiçbirşey okumasa da olur. (İbni Âbidîn, sahîfe
343). Doğru okumıyan için 67. ci maddeye bakınız! Diğer üç
mezhebde, her nemâzda ve her rek’atde Fâtiha okumak
farzdır.

Müsâfire uyan mukîm kimse, imâm ikinci
rek’atde selâm verince, kalkıp iki rek’at dahâ kılarken, kırâet
etmez. Ya’nî, Fâtihayı ve sûreyi okumaz. İmâm arkasında kılar gibi,
ayakda, birşey
okumaz. (Câmi’ur-rümûz) yetmişüçüncü sahîfede
ve (Tâtârhâniyye)de yüzaltıncı sahîfede diyorlar ki,
(Âlimlerin bir kısmı, müsâfir arkasında kılan mukîm, üçüncü ve
dördüncü rek’atlerde kırâet etmez, ya’nî birşey okumaz dedi. Şemsül
eimme Abdül’azîz Halvânî ve başka âlimler, kırâet eder dedi. O
hâlde, ihtiyât ederek, okuması dahâ iyi olur). Kıyâm, kırâet
mahalli olduğundan, okumanın zararı yokdur. (Halebî-yi
kebîr) sonunda diyor ki, (Diş ağrısını kesen ilâc, okumağa
mâni’ oluyorsa ve vaktin sonu ise, imâma uyar. İmâm bulamazsa,
okumadan kılar). Çünki, ağrı meşakkat olup, zarûrî hâsıl
olmuşdur.

Kırâetde, Kur’ân-ı kerîmin tercemesini okumak
câiz değildir.

İbni Âbidîn “rahmetullahi teâlâ aleyh”
üçyüzaltmışdördüncü sahîfede diyor ki, imâmın Cum’a ve bayram
nemâzlarından başka her nemâzda, birinci rek’atde, ikinci rek’atde
okuduğunun iki misli uzun okuması sünnetdir. Yalnız kılan, her
rek’atde aynı mikdârda okuyabilir. Her nemâzda, ikinci rek’atde,
birinciden üç âyet uzun okumak mekrûhdur. İmâmın aynı nemâzların
aynı rek’atlerinde, aynı âyetleri okumağı âdet edinmesi mekrûhdur.
Yalnız kılanlar için de her nemâz için böyledir denildi. Arasıra
başka âyet de okumalıdır. Birinci rek’atde okuduğunu, ikinci
rek’atde de okumak tenzîhen mekrûhdur. Birincide Kul’e’ûzü
bi-Rabbin-nâs okursa, ikincide tekrâr okur. Çünki, tersine okumak,
dahâ kerîhdir. İkincide, birincideki âyetin devâmını okumak
efdaldir. İkincide, birinci rek’atde okuduğundan sonraki bir kısa
sûreyi atlıyarak, dahâ sonrakini okumak mekrûhdur. Bir rek’atde,
sıra ile birkaç sûre okumak mekrûh değil ise de, bir sûre okumak
efdaldir. İkincide, birincide okuduğundan önceki âyetleri veyâ
sûreleri okumak mekrûhdur. Kur’ân-ı kerîmi mushafdaki sıra ile
okumak, her zemân vâcibdir. Hatm indirirken, Kul’e’ûzüleri
okudukdan sonra, hemen Fâtiha ve Bekara sûresi başından beş âyet
okumak çok sevâbdır. Bir kısa sûre kadar üç âyet okumak, bir uzun
âyet okumakdan efdaldir.

RÜKÜ’: Sûreden sonra, tekbîr
getirerek rükü’a eğilir. Rükü’da, erkekler parmaklarını açıp,
dizlerin üstüne kor. Sırtını ve başını düz tutar. Rükü’da, en az,
üç kerre (Sübhâne rabbiyel-azîm) der. Üç kerre
okumadan, imâm başını kaldırsa, o da, hemen kaldırır. Rükü’da,
bacaklar ve kollar dik tutulur. Kadınlar parmaklarını açmaz.
Sırtını ve başını, bacaklarını, kollarını dik tutmaz. Rükü’dan
kalkarken (Semi’allahü limen hamideh) demek, imâma ve
yalnız kılana sünnetdir. Cemâ’at bunu söylemez. Bunun arkasından,
yalnız kılan ve cemâ’at, hemen (Rabbenâ
lekelhamd) der ve dik durulur ve (Allahü
ekber) diyerek secdeye varılırken, önce sağ, sonra sol
diz, sonra sağ, sonra sol el, sonra burun ve alın kemikleri yere
konur.

SECDE: Secdede el parmakları,
birbirine bitişik, kıbleye karşı, kulaklar hizâsında, baş iki el
arasında olmalıdır. Alnı temiz yere, ya’nî taş, toprak, tahta,
yaygı üzerine koymak farz olup, burnu da berâber koymak vâcib
denildi. Özrsüz yalnız burnu koymak câiz değildir. Yalnız alnı
koymak mekrûhdur. Secdede en az üç kerre (Sübhâne
rabbiyel-a’lâ) denir. Şî’îler, Kerbelâ toprağından bir
kerpiç üzerine secde efdaldir diyorlar. İki ayağı veyâ hiç olmazsa
herbirinin birer parmaklarını yere koymak farzdır veyâ vâcibdir.
Sünnet de denilmişdir. Ya’nî, iki ayak yere konmazsa nemâz sahîh
olmaz veyâ mekrûh olur. Secdede, alın, burun ve ayaklar yerden az
zemân kalkmış olursa, zararı olmaz. Secdede ayak parmaklarını
bükerek, uçlarını kıbleye çevirmek sünnetdir. Farz veyâ vâcib
diyenlerin hatâ etdiği (Redd-ül-muhtâr)da yazılıdır.
Erkekler, kolları ve uylukları, karından ayrı bulundurur. Elleri ve
dizleri yere koymak sünnetdir. Topukları kıyâmda, birbirinden dört
parmak eni kadar uzak, rükü’da, kavmede ve secdede bitişik tutmak
sünnetdir. (Halebî-i kebîr)de, üçyüzonbeşinci sahîfede
ve (Dürr-ül-muhtâr)da diyor ki, (Rükü’da sünnetlerden
birisi de, topuk kemiklerini birbirine bitişdirmekdir). Bunun için,
rükü’a eğilirken, sol ayağın topuğu, sağ ayak yanına getirilir.
Secdeden kıyâma kalkarken açılır.

Alnı, sarığının sargıları ve takkenin kenârı
ve alından sarkan saç üzerine ve elbisenin kolu ağzı, eteği veyâ
elleri üzerine koymak sahîh olur ise de, özrsüz iken tenzîhen
mekrûh olur. Kadınların da, nemâzda alnı açık olması lâzımdır.
Yerin sertliğini duyacak kadar, ya’nî başını basdırınca, alnı artık
gömülmiyecek kadar basdırarak, halı, hasır, buğday, arpa, serîr,
kanape ve yerde duran araba üzerine secde etmek sahîh olur. Hayvan,
iki ağaç arasına gerilmiş salıncak ve çuvalda olmıyan pirinç ve
darı üzerine secde sahîh olmaz. Üzerindeki elbise, kendi uzvları
gibi sayıldığı için, bunların altındaki yerlerin temiz olmaları
lâzımdır. Bunun içindir ki, abdestsiz olanın, eli ile mıshafı
tutması câiz olmadığı gibi, elbisesinin kolu ağzı ile de tutması
câiz değildir. Havlu, mendil ve üstünde olmıyan çamaşır, elbise
gibi şeylerle tutması câiz olur. Bunlar necs yere serildikleri
zemân üzerlerinde nemâz kılınır. Altı necs olan ayakkabı ile veyâ
necs yere basarak, cenâze nemâzı kılınmaması, bu ayakkabıyı
çıkarıp, temiz olan üst tarafına basarak kılmanın sahîh olması da,
böyledir.

(Halebî)de buyuruyor ki, (Secdeye
yatarken, kamîs, ya’nî antâriyi ve pantalon paçalarını yukarı
çekmek mekrûhdur ve bunları yukarı çekip, kıvırıp da, nemâza durmak
mekrûhdur. Kolları, bacakları, etekleri sığalı, kıvrık [kısa] nemâz
kılmak da mekrûhdur). Tenbellikle veyâ başı kapalı kılmanın
ehemmiyyetini düşünmiyerek, başı açık nemâz kılmak mekrûhdur.
Nemâza ehemmiyyet vermemek ise küfrdür. Kendini âciz, zevallı
göstermek, Allahü teâlâdan korkduğu için başını örtmemek mekrûh
olmaz. [Ya’nî, Allahü teâlânın korkusundan rengi sararıp, vücûdü
titreyip, kendini ve herşeyi unutan kimse, başını örtmezse, mekrûh
olmaz.] Fekat, bunların da örtmesi, dahâ iyi olur. Çünki, başı
açmak (Nemâzda zînetli elbisenizi alınız,
örtünüz!) âyet-i kerîmesine uymamak olur. Başına beyâz
sarık sarmak müstehabdır. Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve
sellem” siyâh sarık da sardığı (Ma’rifetnâme)de
yazılıdır. Sarığının ucunu iki küreği arasına, iki karış
uzatırdı.

Secde için eğilemiyen hasta ve câmi’de başka
yer bulamıyan sağlam kimse, yerden yirmibeş santimetreden dahâ
yüksek birşey üzerine secde etmezler. Yalnız, yer bulamıyan kimse,
önünde aynı nemâzı kılarak yere secde edenin sırtına secde
edebilir. Fekat, dizlerinin yerde olması lâzımdır. Bu sağlam
kimsenin, kalabalık dağıldıkdan sonra kılması veyâ kalabalık
olmıyan câmi’e gidip orada kılması müstehabdır. Câmi’de kalabalık
olmadığı zemân, yirmibeş santimetreden dahâ az yükseğe secdenin
câiz olduğu da bildirildi ise de, mekrûhdur. Çünki, Resûlullah
“sallallahü aleyhi ve sellem” az yüksek şey üzerine dahî secde
etmemişdir. [İbniÂbidîn, sahîfe 338.] Az yükseğe bile câiz
olmadığı (Câmi’ur-rumûz) altmışdokuzuncu sağ
sahîfesinde ve Şelbînin “rahmetullahi teâlâ
aleyh” (Tebyîn) hâşiyesinde yazılıdır. [Bunun
için, özrü olanların dahî az yükseğe de secde etmemeleri lâzımdır.
Yükseğe secde etmeli, yere secde etmemeli demek ise, ibâdeti
değişdirmek olur. İbâdeti değişdirmek istiyen, kâfir olur.
Kâfirler, Resûlullahın düşmanları, câmi’leri kiliseye benzetmek
istiyorlar. Kiliselerde olduğu gibi, masada oturup, secde olarak,
başını masaya koymağa ve câmi’lere çalgı, müzik sokmağa
çalışıyorlar. Önce secde yerlerini biraz biraz yükseltmeğe ve
ibâdetleri hoparlörle yapmağa alışdırıyorlar.] İbni Âbidîn
buyuruyor ki, (Nemâz kılarken (istikbâl-i
kıble) farzdır. Ya’nî nemâz Kâ’be-i mu’azzama cihetine
dönerek kılınır. Nemâz Allah için kılınır. Secde yalnız Allah için
yapılır. Kâ’beye karşı yapılır. Kâ’be için yapılmaz. Kâ’be için
secde eden, kâfir [Allaha düşman] olur.).

KA’DE-İ AHÎRE: Son rek’atde,
tehıyyât okuyacak kadar oturmak
farzdır. (Dürr-ül-muhtâr)da diyor ki, (Otururken, el
parmakları ile işâret edilmez. Fetvâ da böyledir.). Erkekler,
otururken, sol ayağını parmak uçları sağa doğru dönük olarak, yere
döşer. Bu ayağın üzerine oturur. Sağ ayağını dik tutar. Bunun
parmakları yere değer. Parmaklarının ucu, kıbleye karşı biraz
bükülmüş olur. Böyle oturmak sünnetdir.
Kadınlar (Teverrük) ederek oturur. Ya’nî, kaba
etlerini yere koyarak oturur. Uylukları birbirine yakın olur.
Ayaklarını sağ tarafdan dışarı çıkarır.

(Merâkıl-felâh)da
ve (Tahtâvî) şerhinde ezkârın keyfiyyetini
anlatırken diyor ki, (Farzdan sonra, hemen son sünnete kalkmak,
arada birşey okumamak, hanefîde sünnetdir. Peygamberimiz, farzı
kılınca Allahümme entesselâm ve minkesselâm tebârekte yâ zelcelâli
velikrâm diyecek kadar oturup, fazla oturmaz, hemen son sünneti
kılardı. (Âyet-el-kürsî) ile tesbîhleri, farzla
sünnet arasında okumazdı. Bunları, son sünnetden sonra okumak,
farzdan sonra okuma sevâbını hâsıl eder. Farzdan önceki sünnetler
de, böyle olup, farz ile sünnet arasında birşey okunursa, nemâzın
sevâbı azalır. Son sünneti, imâmın farz kıldığı yerde kılması
mekrûhdur. Cemâ’atin kılması mekrûh değil ise de, başka yerde
kılmaları müstehabdır. Müstehabı yapmıyanın nemâzı noksân olmaz.
Sevâbından mahrûm kalır. Farzı veyâ son sünneti kılınca, imâmın
sağa, sola veyâ cemâ’ate dönmesi müstehabdır. İşlerini görmesi
için, hemen gitmesi de câizdir. Hadîs-i şerîfde, (Her
nemâzdan sonra, üç kerre, Estagfirullahel’azîm ellezî lâ ilâhe illâ
huv el-hayyel-kayyûme ve etûbü ileyh okuyanın, bütün günâhları afv
olur) buyuruldu. İstigfârdan sonra, Âyet-el-kürsî ve
otuzüç kerre (Sübhânallah), otuzüç
kerre (Elhamdülillah) ve otuzüç
kerre (Allahü ekber) ve bir (kelime-i
tehlîl) ya’nî (Lâ ilâhe illallah vahdehû lâ şerîke
leh...) okumaları ve ellerini göğüs hizâsına kaldırarak,
kendileri için ve bütün müslimânlar için düâ etmeleri de
müstehabdır. Hadîs-i şerîfde, (Beş vakt farz nemâzdan sonra
yapılan düâ kabûl olur) buyuruldu. Fekat düâ, uyanık kalb
ile ve sessiz yapılmalıdır. Düâyı yalnız nemâzlardan sonra veyâ
belli zemânlarda yapmak ve belli şeyleri ezberleyip, şi’r okur gibi
düâ etmek mekrûhdur. Nemâzdan sonra, düâ bitince, elleri yüze
sürmek sünnetdir. Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” nemâz
içinde ve tavâfda, yemekden sonra ve yatarken de düâ ederdi. Bu
düâlarında kollarını kaldırmaz ve ellerini yüzüne sürmezdi. Düânın
ve her zikrin sessiz olması efdaldir. Tarîkatcıların yapdıkları
gibi, raks etmek, dönmek, el çırpmak, def, dümbelek, ney, saz
çalmak, sözbirliği ile harâmdır). Görülüyor ki, cemâ’atin imâm ile
birlikde, sessizce düâ etmeleri efdaldir. Ayrı ayrı düâ yapmaları
ve düâ etmeden kalkıp gitmeleri de câizdir. Düâdan sonra, onbir
İhlâs ve bir kerre iki Kul-e’ûzü okunur. Muhammed Ma’sûm
“rahmetullahi aleyh”, bu düâdan sonra 67 kerre de
yalnız (Estagfirullah) okuduğunu, ikinci cildin
80. ci mektûbunda yazmakdadır. En sonra, (Sübhâne
Rabbike...)âyeti okunur.


(Dürr-ül-muhtâr)da (Tehıyyetülmescid
nemâzı)nı anlatdıkdan sonra diyor ki, (Sünnet ile farz arasında
konuşmak, sünneti iskât etmez ise de, sevâbını azaltır. Bir şey
okumak da böyledir. Ba’zı âlimler, sünnet kabûl olmaz. Evvelki
sünneti tekrâr kılmak lâzım olur dedi.) Oturarak kılan imâma uymak
câiz olduğunu anlatdıkdan sonra diyor ki, (İmâmın sesi yetişmediği
zemân, müezzinlerin yüksek sesle, cemâ’ate bildirmesi câiz ise de,
çok bağırmaları nemâzlarını bozar. Çünki, bağırarak okumak, dünyâ
sözü konuşmak gibidir. İmâmın nemâzda, ihtiyâcdan fazla yüksek
sesle okuması, nemâzı bozmaz ise de, harâmdır). Görülüyor ki,
müezzinlerin bağırarak, nemâz kılanları şaşırtmaları
harâmdır. (Medâric-ün-nübüvve)de diyor ki, (Selâm
verince, istigfâr nasıl okunacağı Evzâîden soruldu. Üç
kerre (Estagfirullah) denir buyurdu). [Bunları
yüksek sesle okumak bid’at olduğu, Mısrda (Kibâr-ı ulemâ hey’eti)
a’zâsından Şeyh Alî Mahfûzun 1375 [m. 1956]
baskılı (El-ibdâ’) kitâbında, 59. cu sahîfede
yazılıdır.] Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve
sellem”, (Yatarken de, Âyet-el-kürsî
okuyun) buyurdu. Nemâzlardan sonra düâ ediniz de
buyurdu.

Nemâzdan sonra düâ: Düâda,
erkekler kolları göğüs hizâsına kaldırır. Dirsekler fazla bükülmez.
Düâdan sonra, sübhâne rabbike... âyet-i kerîmesini okuyup, elleri
yüze sürerler. Hastalık veyâ soğuk gibi sebeble ellerini
kaldıramıyan kimse, şehâdet parmağı ile işâret eder. Parmaklar
kıbleye karşı çevrilir. Kollar, sağa sola doğru açılmaz, birbirine
yakın, ileri doğru tutulur.

[Farz nemâzlardan sonra, imâmın ve cemâ’atin,
her biri temâm olarak, üç istigfâr ve Âyet-el-kürsî ve 99 tesbîh ve
düâdan sonra, her birinde Besmele çekerek, onbir İhlâs ve iki
Kul-e’ûzü okumaları ve 67 Estagfirullah demeleri müstehabdır. Onbir
İhlâs okumağı emr eden hadîs-i
şerîf, (Berîka) birinci cild, son sahîfesindedir.
Sabâh nemâzı sonunda, on kerre (Lâ ilâhe illallah vahdehu
lâ-şerîke-leh lehülmülkü ve lehül-hamdü yuhyî ve yümît ve hüve alâ
külli şey’in kadîr) okuyana çok sevâb verileceği, hadîs-i
şerîfde bildirildi (İmdâd). Cenâze olduğu zemân,
bunları terk etmemelidir. Çeşidli sebeblerle, cenâze, sâatlerce
bekletilip de, bunları okumak için bir iki dakîka bekletilemez mi?
Cemâ’atin bunları okumalarına mâni’ olanlar, Bekara sûresinin
yüzondördüncü âyet-i kerîmesinde zâlim oldukları ve Cehennemde
şiddetli azâb görecekleri bildirilenlerin arasında bulunmakdan, çok
korkmalıdırlar. Cemâ’atin bunları okumalarına mâni’ olmıyan dindâr
imâmlara ve müezzinlere müjdeler olsun! Bunlar, her nemâzda yüz
şehîd sevâbı kazanıyorlar. Çünki, Peygamberimiz “sallallahü aleyhi
ve sellem” buyurdu ki, (Unutulmuş bir sünnetimi meydâna
çıkarana yüz şehîd sevâbı vardır). Müezzin efendiler,
bid’atden kurtulmak için ezânı, yüksek sesle minârede, ikâmeti
câmi’de okumalı, nemâz tekbîrlerini, ancak lüzûm olunca, yüksek
sesle okumalı, hiç hoparlör kullanmamalıdır. Âyet-el-kürsîyi,
tesbîhleri ve kelime-i tehlîli, sessiz olarak, hanefîde son
sünnetden sonra, şâfi’îde ve mâlikîde hemen farzdan sonra
okumalıdır. Düâ ederken, Resûlullaha salât ve selâm okumanın
müstehab olduğu, (İmdâd)ın Tahtâvî şerhinde Vitr
nemâzında yazılıdır.

Nemâzdan sonra secde etmek harâm
olduğu (Dürr-ül-muhtâr)da tilâvet secdesinde yazılıdır.
Nemâzlardan sonra imâm ile, eli göğse koyarak, selâmlaşmak
bid’atdir. Müslimânlıkda el ile ve vücûd hareketi ile selâmlaşmak
yokdur. İbni Nüceym Zeynel’âbidîn Mısrî “rahmetullahi teâlâ aleyh”,
böyle selâmların günâh olduğunu bildiriyor. Üçüncü kısmda
elliyedinci madde sonunu okuyunuz!].

(Şir’at-ül-islâm) şerhınde diyor
ki, (Hadîs-i şerîfde, (Gece seher vaktinde ve nemâzlardan
sonra yapılan düâ kabûl olunur) buyuruldu. Düâya hamd ve
senâ ve salevât ile başlamak ve sonunda iki avucu yüze sürmek
sünnetdir). (Fetâvâ-yi Hindiyye)de, beşinci cüz’de
diyor ki, (Düâ ederken, avuçlar semâya karşı açık, iki el aralık ve
göğüs hizâsında olmalıdır). Sünnet kılmanın düâ etmekden efdal
olduğu (Bezzâziyye)de yazılıdır. [Şî’î ve vehhâbîler, düâ
ederken, iki avuç açık, birbirlerine bitişik, parmaklar yapışık,
göğüs hizâsında, yüze karşı tutmakdadır.]

(Ni’met-i islâm)da diyor ki, (Kadın
nemâzda iki elini omuzu hizâsına kaldırır. Ayakda sağ elini solu
üstüne getirir. Sağ el parmaklarını sol bilek üzerine halka yapmaz.
Ellerini göğsü üzerine koyar. Rükü’da ellerini dizleri üstüne kor.
Dizlerini kavramaz. Parmaklarının arasını açmaz. Dizleri dik olmaz.
Sırtları düz olmaz. Secdede alçalıp, kollarını yanlarına ve karnını
uyluklarına bitişdirir. Kaynağı üzerine oturup, ayaklarını sağa
yatık çıkarır. Kadın erkeğe imâm olamaz. Kadının kadına imâm olması
mekrûhdur. Erkeğe uyunca, en arkada saf olurlar. Öpülen kadının
nemâzı bozulur. Aynı imâma uyan kadın, erkeğin önünde veyâ yanında
kılarsa, erkeğin nemâzı fâsid olur. Erkek, kadına geride durmasını
işâret eder, o da geride durmazsa, yalnız kadının nemâzı fâsid
olur. Ateşdeki yemeğin taşması, çocuğun ağlaması hâlinde nemâzını
bozması câiz olur.) Düâ ederken ellerini ileri uzatmaz, yüzüne
karşı eğik tutar.

Nefsini terketmeden Rabbini
arzûlarsın,

hayvanı sen geçmeden, insanı arzûlarsın.

(Men arefe nefsehü, fekad arefe
rabbeh),

kendini sen bilmeden, Sübhânı arzûlarsın!

Sen bu evin kapısın, henüz bulup
açmadan,

ma’şûka kavuşacak, zemânı arzûlarsın.

Dışarı üfürmekle, yakılır mı bu
ocak?

Gönlün Hakka vermeden, ihsânı arzûlarsın!

Dağlar gibi kuşatmış, tenbellik,
kardeş seni,

günâhını bilmeden, gufrânı arzûlarsın!

Konuk için evin yok, hiç
hâzırlığın da yok,

ıssız dağın başında, mihmânı arzûlarsın!

Bostânı, bağı gezdim; meyvesin
bulamadım,

sen söğüt ağacından, rummânı arzûlarsın!

Gece sayıklar gibi, anlaşılmaz söz
ile,

sen de mi ey Niyâzi, irfânı arzûlarsın?

Camı temizlemeden, aynayı
arzûlarsın,

zünnârını kesmeden, îmânı arzûlarsın!

Küçük çocuklar gibi, binersin ağaç
ata,

tecriben yok, topun yok, meydânı arzûlarsın!

Karıncalar gibi sen, ufak ufak
yürürsün,

meleklerden ileri, seyrânı arzûlarsın!

Topuğuna çıkmadan, suyu deniz
sanırsın,

sen dereyi geçmeden, ummânı arzûlarsın!

Haydi Niyâzi yürü, atma okun
ileri,

derdiyle kul olmadan, sultânı arzûlarsın!

65 — YOLCULUKDA NEMÂZ

 (Seferî) veyâ (Müsâfir) olmak
demek, yolcu olmak demekdir. Bir kimse, bulunduğu yerden veyâ
gitdiği yolun iki tarafında dizili evlerin sonuncuları hizâsından
ayrılırken, senenin kısa günlerinde, insan veyâ deve yürüyüşü ile,
üç günde gidilecek yere gitmeği niyyet ederse, müsâfir olur. Niyyet
etmez ise, bütün dünyâyı dolaşsa bile, müsâfir olmaz. Düşmanı
arayan askerlerin hâli böyledir. Fekat, geri dönüşde müsâfir olur.
İki günlük uzakda olan bir yere gitmeğe niyyet eden kimse, yolda
iken veyâ o yere varınca, iki günlük yere dahâ gitmeğe niyyet etse,
o dört günlük yere giderken müsâfir olmaz. Üç günlük yere gitmek
niyyeti ile yola çıkan kimse, konakladığı bir yerden üç günlük yola
gitmeğe niyyet ederek, ayrılırsa, gideceği yolun iki tarafındaki
evlerin hizâsından ayrıldığı zemân müsâfir olur. Son evin gözünden
gayb olması lâzım değildir. Bir tarafda evlerin hizâsını geçmesi
lâzım olmaz. Deniz veyâ orman yanında konmuş olan göçebeler,
çadırlardan ayrılınca müsâfir olur. Yolun bir veyâ iki tarafında,
şehrden kendisine kadar evler dizilmiş bulunan köyleri de aşması
lâzımdır. Şehre bitişik boş erâzîyi ve bağları, tarlaları,
bostanları aşmak lâzım değildir. Bostanlarda, tarlalarda
çiftçilerin, bekcilerin evleri bulunsa da, buralar ve bunlardan
sonra gelen köyler, şehrden sayılmazlar. Boş erâzîden, kasabaya
yakın (Finâ) denilen büyük mezârlıklar [fabrika,
mekteb ve kışlalar] ve kasabadakilerin harman yapmak, hayvan
koşdurmak, eğlenmek için devâmlı kullandıkları yerler ve
avlandıkları, kullandıkları deniz ve göl kısmları şehrden sayılır.
Ya’nî, buraları da aşmak lâzımdır. Finâ, ikiyüz metreden ziyâde
uzakda ise veyâ arada tarla varsa, şehrden sayılmaz. Fekat uzak
olan Finâda da, Cum’a ve bayram nemâzlarının kılınması sahîh olur.
Arada Finâ bulunan şehrler, köyler şehrden sayılmaz. Böyle köyleri
aşmak lâzım değildir. Yalnız Finâyı aşmakla seferî olur. Finâ,
büyük şehrlerde ikiyüz metreden dahâ uzakda olunca da, şehrden
sayılır. Muhtâr olan kavle göre, arada Finâ veyâ evler bulunursa
da, köyleri aşmak lâzım olmadığı (İmdâd)ın Tahtâvî
hâşiyesinde yazılıdır.

Akşama kadar hep yürümesi şart değildir. Kısa
günde, sabâh nemâzından, öğleye kadar yürümesi kâfîdir. Bu da, bir
merhale, ya’nî bir menzil, bir konak denilen yoldur. Arada
dinlenmesi de câizdir. Üç günlük yola, sür’atli bir vâsıta ile,
meselâ trenle, dahâ az zemânda giderse, yine müsâfir olur
[Mecelle 1664]. Bir yere, iki başka yoldan gidilse,
biri kısa, öteki uzun olsa, kısa yoldan giden müsâfir olmaz. Uzun
yol, üç günlük yürüyüş ise, bu yoldan, her vâsıta ile giden de,
müsâfir olur.

(İbni Âbidîn) buyuruyor ki,
(Âlimlerin hepsi, üç günlük
yolu, (Fersah) dedikleri, bir sâatda gidilen yolun
uzunluğu ile bildirdiler. Bir kısmı, üç günlük yol yirmibir
fersahdır dedi. Bir kısmı da, onsekiz, bir kısmı ise, onbeş
fersahdır dedi. Fetvâ, ikinci söze göre, verilmişdir). Çoğunluğun
fetvâsına göre, bir merhale, ya’nî bir günde gidilen yol, ârızasız
olan düz yerde altı fersahdır. Bir fersah üç mîldir. Bir merhale
onsekiz mîl, üç merhale 54 mîl olur. Bir mîlin dörtbin zrâ’ olduğu
ve dörtbin hatve kavlinin za’îf olduğu ve bir zrâ’ın kelime-i
tevhîd harfleri adedince, yirmidört parmak genişliğinde
olduğu (İbni Âbidîn)de teyemmüm bahsinde yazılıdır. Bir
parmak genişliği, ortalama 2 santimetredir. Bir zrâ’, 48
santimetre, bir mîl [1920] metre, bir fersah [5760] metredir. Bir
merhale, otuzdört kilometre beşyüzaltmış metre, üç günlük yol da,
takrîben yüzdört [103,680] kilometre olmakdadır. [Coğrafî mîl, bir
dakîkalık Ekvator kavsinin uzunluğu olup [1852] metredir.]
İstanbulda Küçükçekmeceden ayrılarak Tekirdağına giden seferî
olur. (El fıkh-u alel mezâhib)de diyor ki, (Şâfi’î,
mâlikî ve hanbelî mezheblerinde, sefer mesâfesi, iki merhale
[Konak]dır. Bu da, onaltı fersahdır. Bu da 48 mîldir. Çünki bir
fersah, üç mîldir. Bir mîl altıbin zrâ’ [insan kolu]dur. Seferî
olmak mesâfesi, seksen kilometre altıyüzkırk metrelik bir yoldur.)
Bu kadar kilometre olmak için, bir mîlin 4000 zrâ’ ve bir zrâ’ın 42
cm. olması lâzımdır. Nitekim 1404 [m. 1984] de ikinci baskısı
yapılan (El-mukaddimet-ül hadremiyye) Şâfi’î fıkh
kitâbının şerhinde de, (Şâfi’îde seferî olmak mesâfesi, dört Berîd,
ya’nî iki merhaledir. Bir berîd, dört fersahdır. Bir fersah üç
mîldir. Bir mîl, bin bâ’ [Kolaç]dır. Bir bâ’, dört zrâ’ [insan
kolu]dur. Bir zrâ’, iki karışdır) demekdedir. Seferîlik mesâfesi,
bu şerhe göre de, 16 fersah, ya’nî 48 mîl olmakda ve bir mîl, dört
bin zrâ’ olmakdadır. (Mir’ât-i Medîne)nin
beşyüzyirmiüçüncü sahîfesinde diyor ki, (Kitâbımızda zrâ’ dediğimiz
uzunluk, insan kolu olup, Mısr ve Hicâzda şimdi kullanılan demir
ölçünün sekizde yedisidir. Takrîben iki karışdır). Bu demir ölçü
birimi, hanefî fıkh kitâblarında yazılı olan zrâ’ olup, 24 parmak
genişliğindedir. 48 santimetredir. Bunun sekizde yedisi 42
santimetredir. Görülüyor ki, Şâfi’îde bir mîl dörtbin zrâ’dır. Bu
da 1680 metredir. 48 mîl de 80 kilometre 640 metredir. Sefer
mesâfesinin, tam bu kadar kilometre olması şart değildir. Meşhûr
olan veyâ zann-ı gâlib ile anlaşılan mesâfe kâfîdir.

Denizde, orta rüzgârlı havada giden
yelkenlinin hızı esâsdır. İstanbuldan Mudanyaya giden, seferî
olmaz. Bursaya giden, seferî olur. Tayyâre ile giden, altında
bulunan yoldan veyâ denizden gitmiş gibidir. İstanbulda, Fâtihden
otobüs ile sefere çıkan, bugün için, Edirnekapı kabristânını
geçince, Aksaraydan çıkan, Topkapı kabristânını, sâhil yolundan
ise, Yedikule kapısını geçince, Üsküdardan çıkan, Selimiyye kışlası
ile Karaca Ahmed kabristânı arasından geçince, İstanbuldan
Anadoluda 104 kilometreye gitmeğe niyyet edenlerin hepsi, buğazın
karşı sâhiline geçince seferî olurlar. Seferî olan kimsenin, dört
rek’at olan farz nemâzları iki rek’at kılması hanefîde vâcib,
mâlikîde sünnet-i müekkede, şâfi’îde efdaldir. Mukîm olan imâma
uyması hanefîde, edâ ederken câiz, şâfi’îde hem edâ, hem kazâ
ederken câiz, mâlikîde ikisinde de mekrûhdur. Müsâfire uyan mukîmin
nasıl kılacağı, 64. cü maddede bildirilmişdir. Mest üzerine, üç gün
üç gece mesh edebilir. Orucunu bozabilir. Kurban kesmesi vâcib
olmaz. Müsâfir râhat ise, orucunu bozmamalıdır. Günâh için sefere
çıkan, yalnız hanefî mezhebinde müsâfir olur. 59. cu maddeye
bakınız!

Mukîm olsun, müsâfir [ya’nî yolcu] olsun,
özrlü olsun, özrsüz olsun, herkes, şehr ve köy dışında, hayvan
üstünde otururken nâfile nemâz kılabilir. Hayvan yürürken de,
dururken de kılınabilir. Beş vakt farz nemâzlardan önce ve sonra
olan sünnetler de nâfile nemâz demekdir. Yalnız, sabâh nemâzının
sünneti nâfile değildir. Fâtiha ve sûre okurken, sağ eli sol el
üstüne bağlayıp göbek altına koymak iyi ise de, elleri uylukları
üstüne koymak da olur. Her dürlü oturmak câizdir. Kendi yürürken
nemâz kılmak, kimseye câiz değildir. Çünki yürümek nemâzı
bozar [Cevhere]. Altmışdokuzuncu maddeye bakınız!
Yolda rast geldiği şehrlerden geçerkende böyle kılabilir. Kendi
şehrinde kılması mekrûhdur. Îmâ ile rükü’a ve secdeye eğilir.
Başını birşey üzerine koymaz. Nemâza başlarken ve kılarken kıbleye
dönmek lâzım değildir. Hayvanın yürüdüğü tarafa doğru kılması
lâzımdır. Hayvanın veyâ yularının veyâ eğerinin üzerinde çok necs
[pislik] bulunsa da, nemâz câiz olur. Fekat, necsli yerin üzerinde
oturursa câiz olmaz. Necs ayakkabıyı da çıkarmak lâzımdır. Ayağı
ile dürterek, yuları çekerek, az hareketle hayvanı idâre etmesi
nemâzı bozmaz. Hayvan üzerinde nâfile nemâza başlıyan kimse, hızla
yere inerek, yerde temâmlaması câizdir. Yerde başlayıp, hayvan
üstünde temâmlamak câiz değildir.

Farzları ve vâcibleri, zarûret olmadıkca
hayvan üzerinde kılmak câiz değildir. (Halebî)de,
(Farzları hayvan üzerinde kılmak, sünnetleri kılmak gibi olup,
ancak teyemmüm yapmak için bildirdiğimiz özrler ile câizdir) diyor.
Farzların da mukîm iken ve seferî iken, şehr dışında hayvan
üzerinde zarûret olunca kılınacağı anlaşılmakdadır. Malının,
canının, hayvanının tehlükede olması, inince hayvanın veyâ
hayvandaki veyâ yanındaki malın çalınması, yırtıcı hayvan, düşman,
yerde çamur olması, yağmur olması, hastanın, inerken, binerken, iyi
olmasının gecikmesi veyâ hastalığının artması, arkadaşlarının
beklemeyip tehlükede kalması, indikden sonra, hayvana yardımcısız
binememek, hep zarûret olan özrdür. Az çamur özr değildir. Yüzü,
içine girerek gayb olursa, özr olur. Hayvanı olmıyan kimse, böyle
çamurda ayakda ve îmâ ile kılar. Hayvana binemiyenin yardımcısı
olursa, imâmeyn özr olmaz dedi. Farz veyâ vâcib kılarken, hayvanı
kıbleye karşı durdurmalıdır. Durduramazsa, mümkin olduğu kadar
durdurmalıdır.

Müsâfir, vaktin sonuna doğru özrün biteceğini
ümmîd etse, bekleyip, yerde kılması iyi ise de, hemen hayvan
üstünde kılması da câizdir. Bunun gibi, su bulmak ümmîdi olanın,
vaktin başında, teyemmüm ile kılması câizdir. Hayvan
üstündeki (Mahmil) denilen iki sandıkda kılmak,
hayvan üstünde kılmak gibidir. İnebilen kimse, farzları mahmilde
kılamaz. Mahmilin ayakları toprağa indirilirse, sedir [kanepe] gibi
olur ve burada farzları ayakda kılması câiz olur. Oturarak
kılamaz.

İki tekerlekli araba, hayvana bağlanmadıkca,
yerde düz duramıyacağından yürürken de, dururken de hayvan gibidir.
Üç, dört tekerlekli olup da hayvana bağlanmadan yerde düz duran
araba, [otobüs, tren] yürümüyor ise, sedir gibidir. İçinde farz
nemâz ayakda câiz olur. Araba gidiyor ise, hayvan gibidir. İçinde
özrsüz farz kılmak câiz olmaz. Durdurup kıbleye karşı ve ayakda
kılmalıdır. [Durduramazsa, ücretli olan vâsıtadan inerek nemâzı
kılmalıdır; vâsıta giderse, arkadan gelen veyâ o kasabadan kalkacak
olan başka vâsıta ile gitmelidir. Birinci vâsıtaya binerken, buna
göre pazarlık yapmalıdır. Buna da imkân olmazsa, nemâzda oturur
gibi yere oturarak ve imkân olduğu kadar kıbleye dönerek kılması
câiz olur.]

Hastanın ve seferde olanın farzları, sedirde,
sandalyada, ayaklarını sarkıtarak oturup, îmâ ile kılmaları câiz
değildir. Hasta, yerde veyâ uzunluğu kıble istikâmetinde olan
sedirin üstünde, kıbleye karşı oturarak kılar. Birinci kısm, 74. cü
maddeye bakınız! Seferî olanın, diğer üç mezhebi taklîd ederek,
vâsıta yolda durduğu zemân, öğle ile ikindiyi ve akşam ile yatsıyı
birleşdirerek kıbleye karşı, ayakda kılması dahâ iyi olur. Mâlikî
ve şâfi’î mezheblerinde, günâh olmıyan seferde, ya’nî 80
kilometreden ziyâde süren seferde, ikindiyi öğle nemâzı vaktinde ve
yatsıyı akşam nemâzı vaktinde takdîm ederek veyâ öğleyi ikindi
vaktinde ve akşamı yatsı vaktinde te’hîr ederek iki nemâzı bir
arada kılmak câizdir. Yola çıkmadan nemâz kasr ve cem’ edilemez.
Dört günden az kalmak niyyet etdiği yer (seferî yer) olur. Bu yerde
kasr eder ve harac olunca, cem’ edebilir. Yağmur sebebi ile câmi’de
cemâ’at ile cem’i takdîm câiz ise de yedi şartı vardır. Hastanın
cem’ etmesi ihtilâflıdır. [Başka bir mezhebi taklîd etmek, mezheb
değişdirmek demek değildir. İmâm-ı Şâfi’îyi “rahmetullahi teâlâ
aleyh” taklîd eden bir hanefî, mezhebinden çıkmaz.] Yola çıkmadan
ve yolculuk bitdikden sonra dört rek’at olan farzların iki rek’at
kılınamıyacağı ve iki vaktin nemâzının birlikde kılınamıyacağı,
Şâfi’î âlimlerinden Şemsüddîn Muhammed Remlî fetvâsında
ve (İ’ânet-ut-tâlibîn alâ-hall-i elfâz-ı
Feth-ilmu’în)de bildirilmekdedir. Bu fetvâ, (Fetâvâ-yı
Kübrâ) kenârında basılmışdır.

Ayrı ayrı hayvanlar üzerinde olarak cemâ’at
ile kılınmaz. Bir mahmilde, bir araba veyâ otobüsde, dururken,
odada kılar gibi cemâ’at ile kılınabilir.

(Halebî-i kebîr)de diyor ki, (Şemsül
Eimme Halvânî buyurdu ki, hayvan üzerinde kıbleye karşı durup,
nemâzda iken, hayvan kıbleden dönerse, farz nemâz kabûl olmaz. Bir
rükn kadar kıbleden ayrılmamalıdır. [Araba, tren de
böyledir.]

Giden gemide farzları, özrsüz oturarak kılmak,
iki imâma göre câiz değildir. Baş dönmesi özrdür. İmâm-ı a’zam
“rahmetullahi aleyh”, ayakda kılması iyi olur buyurdu. İmkânı
varsa, gemiden çıkınca, toprakda kılmak dahâ iyidir. Deniz
ortasında demirli gemi, rüzgârla çok sallanıyorsa, giden gemi
gibidir. Çok sallanmıyorsa veyâ sâhile yanaşmış ise, farz nemâzları
oturarak kılmak câiz olmaz. Yanaşmış gemide, karaya oturmuş ise,
ayakda olarak her zemân câizdir. Karaya oturmamış ise, âlimlerin
çoğuna göre, dışarı çıkmak mümkin ise, bu gemide farz kılmak câiz
olmaz. Böyle gemi, hayvan gibidir. Karaya oturan gemi [ve deniz
dibine direk, zincirle bağlı iskele, köprü] ise, toprak üzerindeki
sedir, masa gibidir. Giden gemide, nemâza başlarken kıbleye karşı
durmak ve gemi dönünce, nemâz içinde kıbleye dönmek lâzımdır.
Çünki, gemilerde kıbleye dönmek, odadaki gibidir. Rükü’ ve
secdeleri yapabilen kimsenin, gemide nâfile nemâzları da îmâ ile
kılması câiz olmaz).

(Merâkıl-felâh)da diyor ki, (Nâfileleri
özrsüz oturarak kılmak câizdir. Yalnız sabâh nemâzının sünnetini
ayakda kılar. Nâfileleri oturarak kılana, sevâbın yarısı verilir.
Rükü’ için eğilir. Secde için, başını yere koyar. Yâhud, rükü’ için
ayağa kalkar ve sonra rükü’a eğilir. Ayakda kılamıyan, oturarak
kılar. Rükü’ için eğilir. Secde için, başını yere koyar. Secde
için, başını yere koyamıyan kimse, îmâ ile kılar).


(Hidâye) ve (Nihâye)de, (Yanaşmış
gemide farz kılmak câizdir. Dışarı çıkıp karada kılmak iyi olur)
diyor. (Behce)de diyor ki, (İstanbuldan kayıkla
Üsküdara giderken, öğle vakti çıkacak olsa, öğleyi oturarak kılması
câiz olur). Seferî olmadığı için, şâfi’îyi taklîd ile, öğleyi
ikindi ile birlikde kılamaz.

Mi’râc gecesi, akşam nemâzı üç rek’at, öteki
nemâzlar iki rek’at farz oldu. Medîne-i münevverede ikinci emrle
sabâh ve akşamdan başkası dört rek’ate çıkarıldı. Hicretin dördüncü
yılında bunlar, müsâfir için, yine ikiye indirildi. Müsâfirin
bunları dört kılması hanefîde günâh
olur (Dürr-ül-muhtâr).

Müsâfir farzı dört rek’at kılarsa, son iki
rek’atı nâfile olur. Emri dinlemediği için ve nâfilenin iftitâh
tekbîrini terk etdiği için ve farzın selâmını terk etdiği için ve
nâfileyi farz ile karışdırdığı için, günâh olur. Tevbe etmezse
Cehenneme gidebilir. Unutarak dört rek’at kılan kimse secde-i sehv
yapar. Müsâfir olan imâm, yanılarak dört rek’at kılarsa, buna uymuş
olan mukîmin nemâzı fâsid olur. İkinci rek’atde oturmazsa, farzı
kabûl olmaz. Üçüncü rek’atin secdesini yapmadan, o şehrde onbeş gün
kalmağa niyyet ederse, o farzı dört rek’at kılması lâzım olur.
Fekat, üçüncü rek’atin kıyâmını ve rükü’unu tekrârlaması lâzım
olur. Çünki, bu ikisini nâfile olarak yapmışdı. Nâfile olarak
yapılan ibâdet farz yerine geçemez. [Nâfilelerin, sünnetlerin,
kazâya kalmış farzlar yerine geçemiyeceği, buradan da
anlaşılmakdadır.] Yetmişdördüncü maddenin sonuna bakınız! Müsâfir
sûreleri kısa okur. Tesbîhleri üçden az yapmaz. Yolda iken, ya’nî
sıkıntılı zemânında, sabâh nemâzından başka sünnetleri terk
edebilir. Sünnetleri özr ile terk etmek câizdir. [Sünnetleri kazâ
nemâzı niyyeti ile kılmak lâzım olduğu, buradan da
anlaşılmakdadır.]

Üç günlük yol gitmeden, geri dönmeğe niyyet
ederse, o anda müsâfirlikden çıkar. Mukîm olur. Üç günlük yola
gitmeğe niyyet edip şehrden çıkan bir kimse, üç günlük yoldan dahâ
az veyâ dahâ çok gitdikden sonra, kendi şehrine girince veyâ başka
bir yerde onbeş gün kalmağa niyyet ederse, yine mukîm olur. Onbeş
günden az kalmağa niyyet ederse veyâ hiç niyyet etmeden yıllarca
kalsa, müsâfir olur. Asker, dâr-ül-harbde, bir yerde onbeş gün
kalmağa niyyet etse de, mukîm olmaz. Denizdeki gemide veyâ hayât,
ev olmıyan adada, onbeş gün kalmağa niyyet eden müsâfir, mukîm
olmaz. Gemicilerin malı, çoluk çocuğu da gemide olsa, yine mukîm
olmaz. Gemi vatan değildir. Mekke, Minâ ve Arafât gibi başka başka
yerlerde topdan onbeş gün kalmağa niyyet eden de, mukîm olmaz.
Kadın, talebe, asker, me’mur, işçi ve çocuk gibi emr altında
olanlar, kendi niyyetleri ile değil, zevcinin veyâ mahreminin,
hocasının, kumandanının, iş verenin emrini alınca, emre göre
hareket ederler. Âmirleri onbeş gün kalmağa niyyet etse, bunlar
emri işitinceye kadar müsâfir olur. İşitince mukîm olurlar. Düşman
memleketine giren veyâ bir kal’ayı karadan, denizden saran
askerler, onbeş güne niyyet etseler bile, müsâfir olurlar. Düşman
memleketine harb için gitmiyen, niyyetine göre müsâfir veyâ mukîm
olur. (Dâr-ül-harb)de yeni müslimân olana eziyyet
edilmiyorsa, mukîm olur. Çadırda yaşıyanlar çölde onbeş gün kalmağa
niyyet edince, mukîm olurlar. Başkaları olmaz.

Nemâz vaktinin sonunda sefere çıkan, bu nemâzı
kılmamış ise, iki rek’at kılar. Vaktin sonunda vatanına gelen, bu
vaktin nemâzını kılmamış ise, dört kılar.

İnsanın mukîm olduğu, yerleşdiği
yere (Vatan) denir. Hanefî mezhebinde, üç dürlü
vatan vardır. (Vatan-ı aslî) asl yer, insanın
doğduğu veyâ evlendiği veyâ başka yere yerleşmemek, orada hep
kalmak niyyeti ile yerleşdiği yerdir. Senelerce oturup da sonra
çıkmağı veyâ düşündüğü birşey hâsıl olunca çıkmağı niyyet ederse,
burada senelerce otursa bile, yerleşmiş olmaz. Bir kimse, bir
yerde, onbeş gün kalmağa niyyet etmeden bile evlense, o yer,
vatan-ı aslî olur. Orada mukîm olur. İki yerde zevcesi olan, o
şehrlerin herbirine gidince, o yer, vatan-ı aslî olur. Oralarda
mukîm olur. Zevcesi ölse, orada evleri, toprağı olsa bile, orası
(asl yeri) olmakdan çıkar. Evlenmediği bir yere gidip yerleşmeğe
niyyet edince, orası (asl yeri) olur. Bâlig bir çocuğun ana
babasının bulunduğu yer, doğduğu yer bile olsa, buradan ayrılıp
başka yerde, çıkmamak üzere niyyet edip yerleşse veyâ evlense,
orası (Asl yeri) olur. Ana babasının yanına
gidince, yerleşmeğe niyyet etmedikce, burası, çocuğun asl yeri
olmaz. Onun asl yeri, evlendiği veyâ son yerleşdiği yerdir. Bir
yere yerleşince, araları üç günden az olsa ve sefer niyyeti ile
çıkmamış olsa bile, önce yerleşmiş olduğu ve doğduğu vatan-ı
aslîleri bâtıl olur. Başka yere yerleşmek için asl yerinden ayrılan
kimse, dahâ başka yere yerleşmek için yolunu değişdirse, birinci
yerinden geçerken nemâzlarını dört kılar. Çünki, başka vatan
edinmemişdir. Zevcesini bir yerde yerleşdirip, sonra kendisi başka
yere yerleşse, ikisi de vatan-ı aslîsi olur. Bir kimse, vatan-ı
aslîye girince mukîm olur. Onbeş gün kalmağa niyyet etmesi lâzım
olmaz.

İkinci vatan, (Vatan-ı
ikâmet) geçici vatandır. Giriş ve çıkış günlerinden başka
hanefîde onbeş, şâfi’î ve mâlikîde dört gün veyâ çok devâmlı kalıp,
sonra çıkmağa niyyet edilen yere (Geçici
vatan) denir. Bir yerde bu mikdâr kalmağa niyyet ederken,
bu müddet içinde, başka yere gidip kalmağa ve yine buraya dönmeğe
de niyyet edilirse, burası geçici vatan olmaz. Geceleri burada,
gündüzleri başka yerde kalmağa niyyet ederse, burası vatan-ı ikâmet
olur. Okumak için veyâ vazîfe yapmak için bir yerde senelerce
kalmağa ve sonra buradan çıkmağa niyyet ederse, burası (Vatan-ı
ikâmet) olur. Burada, çıkmamak niyyeti ile yerleşseydi, vatan-ı
aslî olurdu. Vatan-ı ikâmet üç şeyle bozulur: Başka bir vatan-ı
ikâmete gidince, sefer niyyeti ile çıkmamış olsa ve aralarındaki
uzaklık üç günlük yoldan az olsa bile, önceki vatan-ı ikâmet
bozulur. Vatan-ı aslîye gidince de bozulur. Bir hanefî, Mekke-i
mükerremede onbeş gün oturup sonra, Minâya gidip evlenirse, Minâ
vatan-ı aslî olur. Mekke-i mükerreme vatan-ı ikâmet olmakdan çıkar.
Üçüncü sebeb, sefere niyyet ederek çıkmakdır. Ya’nî vatan-ı
ikâmetden üç gün üç gece uzağa gitmeğe niyyet ederek ayrılınca,
burası vatan-ı ikâmet olmakdan çıkar. Dahâ az yola niyyet ile gidip
gelseydi, geçici vatanı bozulmazdı. Vatan-ı ikâmetden niyyetsiz
çıkıp, başka yerde üç günlük yola gitmek için niyyet ederse, üç
günlük yol yürümeden önce, vatan-ı ikâmete girerse, seferî olması
bozulur. Mukîm olur. Niyyet etdikden başlıyarak üç günlük yol
gitdikden sonra, buraya girerse veyâ buradan hiç geçmezse, mukîm
olmaz. Şâfi’îde bir yerdeki işinin dört günden önce bitmiyeceğini
bilirse, niyyet etmese de, oraya girince mukîm olur. Müddetini iyi
bilmezse, onsekiz gün sonra mukîm olur.

İstanbuldan Bağdâda ve Mekke-i mükerremeden
Kûfeye onbeş gün kalmak niyyeti ile giden birer hanefî, bu vatan-ı
ikâmetlerinden çıkarak, Kasr denilen yere gelseler, her ikisi de
Kasra giderken müsâfir olmaz. Çünki, Kasr denilen yer, Bağdâd ile
Kûfe arasındadır. Her ikisinden iki günlük yol uzakdır. Kasrda
onbeş gün kalmağa niyyet ederlerse, Bağdâd ve Kûfe, vatan-ı ikâmet
olmakdan çıkar. Çünki Kasr şehri, yeni vatan-ı ikâmetleri olur.
Onbeş gün sonra Kasrdan Kûfeye gelseler, müsâfir olmazlar. Kûfeden
bir gün sonra çıkıp Bağdâda gitseler, yolda Kasrdan geçseler, yolda
hep müsâfir olmazlar. Çünki, Kasr, ikisi için de vatan-ı ikâmet
idi. Üç günlük yola niyyet etmeden çıkıp gelince, müsâfir olmazlar.
Bunlar Bağdâddan ve Kûfeden ilk çıkışlarında dört günlük yola
niyyet etselerdi ve Kasrda karşılaşıp, her ikisi de Kûfeye gidip,
bir gün kalıp, sonra Bağdâda gitselerdi, hep müsâfir olurlardı.
Çünki, üç gün sefer niyyet etmişlerdir. İstanbullu, bu yolu
yürümüşdür. Mekke-i mükerremeli ise, sefere çıkınca, Kûfe, vatan-ı
ikâmet olmakdan çıkmışdır. Kasr şehri, vatanları olmadığı için,
buradan geçmeleri, mukîm olmalarına sebeb olmaz. İstanbuldan gelen,
Kûfede onbeş gün kaldıkdan sonra, Mekkeye gitmek niyyeti ile yola
çıksaydı, üç günlük yol gitmeden, bir iş için, yine Kûfeye
dönseydi, mukîm olmazdı. Çünki, üç günlük yola gitmek niyyeti ile
çıkınca, Kûfe şehri vatan-ı ikâmet olmakdan çıkmışdır. Kûfe,
Bağdâdın ve Kerbelânın cenûbundadır.

Üçüncü vatan, (Vatan-ı
süknâ) uğradığı yer olup, onbeş günden az kalmak için
niyyet edilen yâhud yarın çıkarım diyerek, senelerle oturulan
yerdir. Müsâfir vatan-ı süknâda farzları hep iki rek’at kılar. Bir
köye, bir şehre gelince, on gün kalmağa niyyet edip, on gün sonra,
bir hafta dahâ kalmağa niyyet ederse mukîm olmaz.

Vatan-ı ikâmetde veyâ vatan-ı süknâda
bulunmak, vatan-ı aslînin bozulmasına sebeb olmaz. Sefere çıkmak
da, vatan-ı aslîyi bozmaz. Vatan-ı süknâda bulunmak vatan-ı ikâmeti
bozmaz. Birinci vatan-ı süknâyı bozar.

Seferî olan kimse, vatan-ı süknâda iken, mukîm
sayılmaz. Seferî olmıyan, vatan-ı süknâ yapdığı yerde, mukîm
sayılır. Sefer mesâfesi kadar uzak olmıyan bir köye gitmek için
şehrinden çıkan, bu köyde onbeş günden az kalsa,
burası (Vatan-ı süknâ) olur. Burada müsâfir olmaz.
Farzları temâm kılar. Sonra, bu köyden, sefer niyyet etmeden çıksa,
şehrine veyâ başka bir vatan-ı süknâya girmeden, yolda sefere
niyyet etse, yolda farzları iki rek’at kılar. Bu köye girerse,
mukîm olur. Çünki, vatan-ı aslîye veyâ vatan-ı süknâya girmediği
için ve sefer niyyeti ile çıkmadığı için, vatan-ı süknâsı
bozulmamışdır. Görülüyor ki, vatan-ı süknânın bozulması, vatan-ı
ikâmet gibi oluyor. Vatan-ı süknâda mukîm olmak için, bunun ile
vatan-ı aslî veyâ vatan-ı ikâmet arası sefer müddetinden [üç
günden] az olmalıdır. Meselâ:

Bir kimse Kûfeden Kadsiyeye gidiyor. İkisi
arası üç günlük yoldan azdır. Kadsiyeden Hîreye doğru yola çıkıyor.
İkisi arası da üç günden azdır. Hîreye gelmeden, Kadsiyeye dönüyor.
Unutduğunu alıp, Şâma gidecekdir. Kûfeye uğramıyor, Kadsiyede,
nemâzı temâm kılar. Çünki, buradan ayrılırken sefere niyyet
etmediği ve Hîreye girmediği için, Kadsiye vatanlıkdan çıkmadı.
Hîre, Kûfenin beş kilometre cenûb-i şarkındadır. Kadsiye, biraz
dahâ cenûbdadır.

Üç günlük yola sefer niyyeti ile çıkan kimse,
üç günlük yol gitmeden önce, bir köyde onbeş günden az kalsa, sonra
buradan çıksa, buraya tekrâr gelirse, mukîm olmaz. Çünki, ilk
geldiğinde de müsâfir idi. Yanında zevci veyâ mahremi bulunmayan
hayzlı kadının sefer niyyeti ile yola çıkması kıymetsizdir.
Temizlendikden sonra üç gün dahâ gitmeden önce kaldığı yerde
müsâfir olmaz.


(Berîka) ve (Hadîka) kitâblarında
diyor ki, (Hür kadının, zevci veyâ ebedî mahrem akrabâsından biri
yanında bulunmadan, yalnız veyâ başka kadınlarla yâhud âkıl, bâlig
ve sâlih olmıyan mahremi ile üç günlük yola gitmesi [üç mezhebde]
harâmdır. Şâfi’î mezhebinde, kadınlar ile mahremsiz olarak, farz
olan hacca gidebilir. Bir veyâ iki erkeğin sefere gitmesi
mekrûhdur. Üç erkeğin gitmesi mekrûh olmaz. Dört erkeğin gitmesi ve
içlerinden birini emîr (Başkan) seçmeleri
sünnetdir). (Hindiyye)de nafaka bahsinde
ve (Tahtâvî),
(Dürr-ül-muhtâr) ve (Dürr-ül-müntekâ)da hac
bahsinde diyor ki, (Kadın, mürâhık olan, ya’nî bülûğa yaklaşmış,
oniki yaşındaki mahremi ile sefere
gidebilir). (Kâdîhân)da diyor ki, (Kadın, sâlih cemâ’at
ile sefere gidebilir). [Bu iki kavl, zarûret hâlinde câiz
olur.] (Mecelle)de dokuzyüzseksen altıncı maddede diyor
ki, (Sinn-i bülûğun mebdei, erkekde oniki ve kızda dokuz yaşları
doldurmakdır. Müntehâsı, ikisinin de onbeş yaşdır. Onbeş yaşını
ikmâl edince bâlig sayılırlar.

Oniki ve dokuz yaşlarını doldurup da, bâlig
olmamış çocuğa (Mürâhık) denir.)
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66 — NEMÂZIN VÂCİBLERİ, SECDE-İ
SEHV

 Fâtiha okumak,
Fâtihadan sonra bir sûre veyâ âyet okumak, Fâtihayı ve zamm-ı
sûreyi farzların birinci ve ikinci rek’atlerinde, vâcib ve
sünnetlerin her rek’atinde okumak, secdeleri birbiri ardınca
yapmak, ikinci rek’atde teşehhüd mikdârı oturmak, son rek’atde
otururken, (Ettehıyyâtü) okumak, rükü’da ve iki
secdede ta’dîl-i erkân, [ya’nî sübhânallah diyecek kadar hareketsiz
durmak vâcib, dahâ çok durmak sünnetdir], kavmede ve celsede
tumânînet [sübhânallah diyecek kadar durmak], nemâz sonunda
esselâmü... demek, kunût düâsı okumak, imâmın, sabâh, Cum’a,
bayram, terâvîh, vitr nemâzlarında ve akşam ile yatsının ilk iki
rek’atinde yüksek sesle okuması, imâmın ve yalnız kılanın öğle ve
ikindi farzlarında ve akşamın üçüncü, yatsının üçüncü ve dördüncü
rek’atlerinde hafîf sesle okumaları
vâcibdir. (Bezzâziyye)de diyor ki, (Hafîf sesle okuyanı
bir iki kişinin işitmesi mekrûh olmaz. Sesli okumak, çok kişinin
işitmesi demekdir).

Nemâzın vâciblerinden birini bilerek yapmamak,
nemâzı bozmaz. Fekat günâh olur. Unutarak
yapmıyan, (Secde-i sehv) eder. Farzın ilk iki
rek’atinde, (Zamm-ı sûre)yi unutan, üçüncü ve
dördüncü rek’atlerde okuyup, sonra secde-i sehv yapar. Kırâeti
unutduğunu rükü’da hâtırlarsa, hemen kalkıp kırâeti ve sonra rükü’u
yapar. Bir farzı ve vâcibi, vaktinden önce veyâ sonra yapan da,
secde-i sehv eder. Meselâ, zamm-ı sûrenin bir parçasını rükü’da
okuyana, ettehıyyâtüden sonra az birşey okuyarak, üçüncü rek’ati
gecikdirene, imâm yüksek sesle okuyacak yerde, hafîf sesle okursa
ve hafîf sesle okuyacak yerde yüksek sesle okursa, secde-i sehv
yapmak lâzım olur. İmâmın yüksek sesle okuması vâcib olan yerleri,
yalnız kılanın yüksek sesle de, hafîf sesle de, okumaları câizdir.
Birkaç kerre secde-i sehv îcâb etse, bir kerre yapmak yetişir. İmâm
ile berâber, cemâ’at de secde-i sehv yapar. Cemâ’atden biri hatâ
yaparsa, secde-i sehv yapmaz. Cemâ’ate, birinci rek’atden sonra
yetişen kimse, imâm ile secde-i sehv yapdıkdan sonra, nemâzını
temâmlar. Oturmağı unutup, üçüncü rek’ate kalkarken hâtırlayan bir
kimse, dizleri yerden ayrıldıkdan sonra ise, oturmaz, secde-i sehv
eder. Son rek’atde oturmayıp ayağa kalkarsa, secde etmeden
hâtırladı ise, hemen oturur ve oturmağı gecikdirdiği için, secde-i
sehv eder. Secdeye inince hâtırladı ise, farz nemâzı, nâfile
şekline döner. Bir rek’at dahâ kılıp, altıncı rek’ate oturarak
temâmlar. Dördüncü rek’atde teşehhüd mikdârı oturup, selâm vermeden
beşinciye kalkarsa, secdeye yatmadan hâtırladı ise, oturup
teşehhüdde okumadıklarını okuyup selâm verir ve secde-i sehv yapar.
Secdeye yatdı ise, altıncı rek’ati de temâmlayıp, secde-i sehv
yapar. Farzı temâm etmiş olur. İki rek’ati de nâfile olur. Fekat,
bu iki rek’at, öğle, akşam ve yatsının son sünneti yerine geçmez
denildi. Çünki, sünnetlere tahrîme tekbîri ile başlanır. İmâm
secde-i sehv yaparken de, câmi’e gelip, uymak câizdir. Secde-i
sehvi bile bile yapmıyan veyâ nemâzın vâciblerinden birini, meselâ
Fâtiha okumağı, bilerek terk eden kimsenin, o nemâzı tekrâr kılması
vâcib olur. Tekrâr kılmazsa, fâsık olur. Cum’a ve bayram
nemâzlarında, imâmın secde-i sehvi yapmaması iyi olur.

Secde-i sehv yapmak için, bir tarafa selâm
verdikden sonra, iki secde yapıp oturur ve nemâzı temâmlar. İki
tarafa selâm verdikden sonra veyâ hiç selâm vermeden de, secde-i
sehv yapmak câizdir.

Bir kimse, kaç rek’at kıldığını unutsa, bu
şaşırması, ilk olarak başına geldi ise, selâm verip nemâzı tekrâr
kılmalıdır. Şaşırmak âdeti ise, düşünüp, çok zan etdiğine göre
kılar. Kuvvetli zan edemezse, az kıldığını kabûl ederek temâmlar.
Nemâzı kıldığında şübhe eden kimse, vakt çıkmadı ise, tekrâr kılar.
Çıkdı ise kılmaz.

Kaç rek’at kıldığını şaşırıp, nemâz içinde
düşünmesi, sonraki rüknün veyâ vâcibin, bir rükn zemânı kadar
gecikmesine sebeb olursa, bu arada, âyet ve tesbîh okusa bile,
secde-i sehv lâzım olur. Nemâzın içindeki
farzlara (Rükn) denir. Bir âyet okumak, rükü’ ve
iki secde, son rek’atde oturmak, birer rükndür. Düşünmek, farzı
veyâ vâcibi gecikdirince, secde-i sehv lâzım oluyor. Meselâ, son
rek’atde oturunca düşünürse, selâm vermesi gecikirse, secde-i sehv
lâzım olur. Fazla okuduğu salevât ve düâ, sünnet olarak değil,
düşünce, dalgınlık sebebi ile olduğu vakt, vâcibin gecikmesi suç
oluyor. Başka bir nemâzı kılıp kılmadığını veyâ dünyâ işlerinden
herhangi birini düşünürse, bir rüknün gecikmesine sebeb olsa bile,
secde-i sehv lâzım olmaz. Nemâz bitdikden sonra, kaç rek’at
kıldığında şübhe ederse, buna vesvese denir. Buna ehemmiyyet
vermez. Nemâzdan sonra, bir âdil müslimân, yanlış kıldın derse,
tekrâr kılması iyi olur. İki âdil kimse söylerse, tekrâr kılması
vâcib olur. Âdil olmazsa, sözünü dinlemez. İmâm doğru, cemâ’at ise,
yanlış kıldık derse, imâm kendine güveniyorsa veyâ bir şâhidi
olursa, tekrâr kılınmaz.

Bir şeyin vâcib veyâ bid’at olmasında şübhe
edilse, bu şeyi yapmak iyi olur. Bid’at ile sünnet arasında şübhe
olsa, yapmamak lâzım olur. [Madde 54’e bakınız!]

İftitâh tekbîrini söyledi mi, abdesti var mı,
elbisesi temiz mi, başına mesh etdi mi şübhe ederse, ilk olarak
şübhe etdi ise, nemâzı bozup tekrâr kılar. Abdest almaz. Elbisesini
yıkamaz. Her zemân şübhe ediyorsa, nemâzı bozmaz,
temâmlar.

SALÂT-İ VİTR — (Mevkûfât)da diyor ki,
(İmâm-ı a’zam “rahmetullahi aleyh” Vitr nemâzı vâcibdir buyurdu.
İki imâm ise, sünnetdir dedi. [Mâlikî ve şâfi’î mezheblerinde de
sünnetdir.] Buna ezân ve ikâmet okunmaz. Üçüncü rek’atde rükü’a
eğilmeden önce, her zemân, arabî bir düâ okumak vâcibdir. Vaktinde
kılmıyanın kazâ etmesi lâzımdır. Vitr diye niyyet de lâzımdır. Vitr
nemâzı, üç rek’atdir. Üçüncü rek’at bitince selâm verilir. Üç
rek’atde de Fâtiha ve zamm-ı sûre okunur. Üçüncü rek’atde, zamm-ı
sûre okudukdan sonra, iki el, iki yana salıverilmeden, doğruca
kulaklara kaldırılarak (Allahü ekber) denir. Sonra eller, iki yana
salıverilmeden, doğruca bağlanır. Hemen iki Kunût düâsını okumak
vâcibdir. Bu (Kunût düâları)nı bilmiyen kimse, üç kerre
istigfâr okur. Meselâ (Allahüm-magfir lî) der. Yâhud bir kerre
(Rabbenâ âtinâ...) âyetini sonuna kadar okur. Vitr nemâzından başka
nemâzlarda Kunût düâsı okunmaz. Vitr nemâzı, yalnız Ramezânda
cemâ’at ile kılınır. Ramezânda yatsının farzını cemâ’at ile
kılmıyanlar, toplanıp da, Terâvîhi ve Vitri cemâ’at ile kılamazlar.
Çünki, Terâvîh, yatsının cemâ’ati ile
kılınır. (Hindiyye)de diyor ki, (Farzı yalnız kılan,
Terâvîhin cemâ’atine katılır. Kaçırdığı rek’atlerini temâmlar.
Terâvîhi cemâ’at ile kılamıyan, farzı kıldığı imâm ile Vitri
kılabilir. Vitri cemâ’at ile kıldıkdan sonra, başka câmi’e giden,
imâm farzı kılıyorsa farza, Terâvîhi kılıyorsa, buna niyyet ederek,
imâma uyarsa, bir kavle göre sahîh olur. Terâvîh kılındığını
anlarsa, farzı kılmamış ise, bir kenârda farzı kılıp, sonra imâma
uyar. İmâm, rükü’a çabuk eğilirse, (Sübhâneke)yi çabuk okuyup veyâ
yarıda bırakıp imâma rükü’da yetişmelidir. Kunûtu unutan, rükü’dan
sonra okumaz. Nemâzın sonunda, secde-i sehv yapar. İmâm, Kunût
okumazsa, cemâ’at da okumaz. Şâfi’î imâm, sabâh nemâzında, rükü’dan
kalkınca, Kunût okurken, buna uymuş olan Hanefî kimse, Kunût
okumaz. Ayakda bekler. Vitr nemâzını gece yarısından sonra kılmak
çok sevâb ise de, uyanamayan, yatsının son sünnetinden sonra, yatsı
ile birlikde, erken kılmalıdır). Vitri yatsının farzından evvel
kılmak sahîh olmaz. Çünki, ikisi arasında tertîb, İmâm-ı a’zama
göre vâcibdir. Unutarak evvel kılan, Vitri iâde etmez. İki imâma
göre, Vitr yatsıya tâbi’dir. Yatsıdan evvel kılanın i’âde etmesi
lâzımdır.

SECDE-İ TİLÂVET — Kur’ân-ı
kerîmde, ondört yerde, secde âyeti vardır. Bunlardan birini
okuyanın veyâ işitenin, ma’nâsını anlamasa da, bir secde yapması
vâcibdir. Başkasının okuduğu yerde bulunan, fekat işitmiyen kimse,
secde etmez. Secde âyetini yazan, heceliyen, secde yapmaz.
Tercemesini okuyan veyâ işiten, bunun secde âyeti olduğunu anlarsa,
secde yapar.

Nemâz kılması farz olan kimselerin, tilâvet
secdesi işitince, secde yapmaları vâcib olur. Bunun için, secde
âyetini işiten cünübün ve serhoşun da, abdest aldıkları zemân secde
etmeleri lâzımdır. Serhoş, çok içmiş, aklı gitmiş ise, kendi
okuyunca da, işitince de, secde etmesi vâcib olmaz. Uyuyan ve
bayılmış veyâ deli okuyunca, işitenlerin secde etmesi vâcib olur
denildi. Fekat, bunların ve kuşun okuması ile secde edilmemesi
doğrudur. Çünki, bunların okuması, hakîkî, doğru tilâvet, okumak
değildir. Hakîkî okumak demek, (Kur’ân-ı kerîm)i okumakda olduğunu
anlıyarak okumakdır. Çocuk, yapdığını anlıyacak yaşda ise, okuması
ile, işitenlerin secde etmesi lâzım olur. Dahâ küçük yaşda ise
lâzım olmaz. Delinin nemâz kılmaması için altı nemâz vakti, oruc
tutmaması için, gece ve gündüz bir ay, zekât vermemesi için, bir
yıl aralıksız deli olması lâzımdır. Fekat, zemânı ne olursa olsun,
deli iken okursa, secde lâzım olmaz. Aklı başında iken okursa secde
lâzım olur. Dağlardan, çöllerden ve başka yerlerden aks edip,
yansıyıp geri gelen sedâyı işitenlerin ve kuşdan işitenlerin secde
etmesi vâcib olmaz. Secde âyeti hece hece okununca ve yazılınca da
secde yapılmaz. Kâfirin okuduğunu işiten müslimânların secde etmesi
vâcib olur. (Dürr-ül-müntekâ)da diyor ki, (İnsan sesi
olması lâzımdır). Radyodan işitilen sesin, insan sesi olmadığı,
hâfızın sesine benziyen, cansız âlet sesi olduğu, ikinci kısmın
elliikinci maddesinde bildirilmişdir. Bunun
için, (El-fıkh-u alelmezâhib-il erbe’a)da da diyor ki,
(Fonografda [gramofonda, teybde ve radyoda] okunan secde âyeti
işitenin, tilâvet secdesi yapması vâcib olmaz.)

Tilâvet secdesi yapmak için, abdestli olarak,
kıbleye karşı ayakda durup, elleri kulaklara
kaldırmadan (Allahü ekber) diyerek secdeye
yatılır. Üç kerre (Sübhâne rabbiyel-a’lâ) denir.
Sonra (Allahü ekber)deyip ayağa kalkınca, secde-i
tilâvet temâm olur. Önce niyyet etmek lâzımdır. Niyyetsiz kabûl
olmaz. Nemâzda okuyunca, hemen ayrıca rükü’ veyâ bir secde yapıp
ayağa kalkar. Okumasına devâm eder. Secde âyetini okudukdan iki üç
âyet sonra nemâzın rükü’una eğilirse ve tilâvet secdesine niyyet
ederse, nemâzın rükü’ veyâ secdeleri, tilâvet secdesi yerine geçer.
Cemâ’at ile kılan ise, imâm secde âyeti okuyunca, imâmın okuduğunu
işitmese de, imâmla birlikde, ayrıca bir rükü’ ve iki secde yapar.
Cemâ’atin rükü’da niyyet etmesi lâzımdır. Nemâz dışında, sonraya da
bırakılabilir. Cünüb, abdestsiz ve serhoş olanın da temizlendikden
sonra yapmaları lâzımdır. Hâid kadın işitince, secde etmesi vâcib
olmaz. Bir oturumda bir secde âyetini birkaç def’a okuyan ve
işiten, hepsi için bir secde eder. Muhammed aleyhisselâmın ism-i
şerîfini söyleyince veyâ işitince, salevât okumak da böyledir. Bir
meclisde iki secde âyeti okunursa, iki secde lâzım olur. Nemâz
kılarken, dışardan secde âyeti işiten, nemâzdan sonra secde eder.
Nemâz kılması harâm olan üç vaktde secde-i tilâvet yapmak câiz
değildir.

(Dürr-ül-muhtâr)da
ve (Nûr-ül-îzâh)da secde-i tilâvet sonunda diyor ki,
(İmâm-ı Nesefî “rahmetullahi teâlâ
aleyh” (Kâfî) kitâbında buyuruyor ki, bir kimse
hüzünden, sıkıntıdan kurtulmak için, Allahü teâlâya kalbinden
yalvararak, ondört secde âyetini [ezberden, ayakda] okuyup,
herbirinden sonra, hemen yatıp secde ederse, Allahü teâlâ, o
kimseyi o derd ve belâdan korur). Son secdeden kalkınca, ayakda
ellerini ileri uzatır. Kendinin veyâ bütün müslimânların dünyâ ve
dinlerine gelen belâdan, sıkıntıdan kurtulmaları, korunmaları için
düâ eder.

(Şükr secdesi) de, tilâvet secdesi
gibidir. Kendisine ni’met gelen veyâ bir derdden kurtulan kimsenin,
Allahü teâlâ için secde-i şükr yapması müstehabdır. Secdede
önce, (Elhamdülillah) der. Sonra, secde tesbîhini
okur. Nemâzdan sonra şükr secdesi yapmak
mekrûhdur. (Mektûbât-ı Ma’sûmiyye) birinci cild,
124. cü mektûbda da yazılıdır. Câhillerin sünnet veyâ vâcib
sanacağı mubâhları yapmak da, tahrîmen
mekrûhdur. (Bid’at) hâsıl olmasına sebeb
olur.

(Redd-ül-muhtâr)da vitr nemâzını
anlatırken diyor ki, (İnanması da, yapması da farz olan
emrlere (Farz) denir. Farz olduğuna inanmıyan,
kâfir olur. Yapmıyan, tevbe etmezse, Cehennem azâbı çeker. İnanması
farz olmayıp, vâcib olan, yapması farz olan
emrlere (Vâcib) denir. Vâcib olduğuna inanmıyan
kâfir olmaz. Vâcibi yapmıyan da, tevbe etmezse, Cehennemde azâb
çeker. Vâcibin, ibâdet olduğuna, yapılması lâzım olduğuna inanmıyan
kâfir olur. Çünki, vâcib olduğu, sözbirliği ile ve zarûrî olarak
bildirilmişdir. Kur’ân-ı kerîmde (Kat’î
delîl) ile, ya’nî açıkca bildirilmiş ve sözbirliği ile
anlaşılmış emrlere farz denir. Kur’ân-ı kerîmde (Şübheli
delîl) ile, ya’nî açık olmıyarak bildirilmiş veyâ bir
sahâbînin bildirmesi ile anlaşılmış olan emrlere vâcib
denir.

Ahkâm-ı islâmiyyeyi bildiren delîller,
vesîkalar dörtdür: Sübûtü ve delâleti kat’î olanlar. Açık anlaşılan
âyetler ve tevâtürle, ya’nî sözbirliği ile bildirilmiş açıkca
anlaşılan hadîsler böyledir. İkincisi, sübûtü kat’î olup, delâleti
zannî olanlar. Açıkca anlaşılamıyan âyetler böyledir. Üçüncüsü,
sübûtü zannî, delâleti kat’î olanlar. Bir sahâbînin bildirdiği açık
hadîsler böyledir. Dördüncüsü, sübûtü de, delâleti de zannîdir. Bir
sahâbînin bildirdiği, açık anlaşılamıyan hadîsler böyledir.
Birincisi, farz ile harâmları, ikincisi ve üçüncüsü, vâcib ile
tahrîmen mekrûhu, dördüncüsü, sünnet ile müstehabı ve tenzîhî
mekrûhu bildirir. Bir sahâbînin haberini veyâ kıyâsı te’vîlsiz red
etmek (Bid’at)dir.)

Gelin nemâz kılalım, kalbden pası
silelim,

Allaha yaklaşılmaz, nemâz kılınmadıkca!

Nerde nemâz kılınır, günâhlar hep
dökülür,

İnsan, kâmil olamaz, nemâzı kılmadıkca!

Kur’ân-ı kerîmde Hak, nemâzı çok
medh etdi,

dedi sevmem kişiyi, nemâzı kılmadıkca!

Bir hadîs-i şerîfde: Îmânın
alâmeti,

insanda belli olmaz, nemâzın kılmadıkca!

Bir nemâzı kılmamak, ekber-i
kebâirdir,

tevbe ile afv olmaz, kazâsın kılmadıkca!

Nemâzı hafîf gören, îmândan çıkar
hemân,

müslimân olamaz o, nemâzın kılmadıkca!

Nemâz kalbi temizler, kötülükden
men’ eder,

münevver olamazsın, nemâzın kılmadıkca!

67 — NEMÂZI BOZAN ŞEYLER

 Aşağıdaki yazılar,
(Dürr-ül-muhtâr)dan terceme edilmişdir:

Nemâzı bozan
şeylere, (Müfsidleri) denir. İbâdetlerin fâsid ve
bâtıl olması aynı şeydir ve bozulması demekdir. Mu’âmelâtda ise,
aynı şey değildir. Nemâzın müfsidlerinden otuzbir adedini aşağıda
bildiriyoruz:

1 — Konuşmakdır. Bir kelime de nemâzı bozar.
Bilerek, bilmiyerek, zorla, unutarak söylemek, hep bozar. Yalnız,
birinci oturuşda, ikinci oturuş sanarak selâm söylemek, nemâzı
bozmaz. Nemâzı iki rek’at sanarak veyâ ayakda (esselâmü) derse,
bozulur. Başkasının selâmına, her sûret ile cevâb söylemek
bozar.

2 — Boğazından, özrsüz, öksürür gibi ses
çıkarmak nemâzı bozar. Kendiliğinden olursa bozmaz. Okumağı
kolaylaşdırmak için yaparsa, zararı olmaz.

3 — Kur’ân-ı kerîmde ve hadîs-i şerîfde
bulunmıyan düâları okumak, bozar. (Dürr-ül-muhtâr)da,
(Selâm vermeden önce okunacak düâ arabî olmalıdır. Nemâzda başka
dil ile düâ etmek harâmdır) diyor. İbni Âbidîn burada (İmâm-ı Ebû
Yûsüf ve Muhammed, arabîden başka dil ile kılınan nemâz sahîh
olmaz, dediler. İmâm-ı a’zamın “rahmetullahi aleyhim” da sonraki
ictihâdı böyledir) buyurmakdadır.

4 — Ah, of gibi inlemek bozar.

5 — Uf diye sıkıntıyı bildirmek
bozar.

6 — Ağrı, üzüntü sebebi ile, sesle ağlamak
bozar. Sessiz gözyaşı ile veyâ Cenneti, Cehennemi hâtırlayıp sesle
ağlarsa, bozulmaz. Hasta, elinde olmıyarak ah, of der ve ağlarsa
bozulmaz.

7 —
Aksırıp (Elhamdülillah) diyene (Yerhamükallah) demek
bozar. Nemâzın dışında hemen cevâb vermek üç kerre farz-ı kifâye,
fazlası müstehabdır. [Rıyâdun-nâsihîn.]

8 — Kötü habere (İnnâ lillah
ve...) demek bozar. Bunu, nemâz kılmıyorken söylemek,
sünnetdir.

9 — Allahü teâlânın ve Peygamberin “sallallahü
aleyhi ve sellem” ismlerini işitince (Celle
celâlüh) ve (Sallallahü aleyhi ve
sellem) demek bozar. İsmlerini nemâz dışında söyleyince,
işitince, yazınca bunları söylemek ve yazmak, birincisinde vâcib,
tekrârında müstehabdır.

10 — İmâmdan başkasının düâsına âmîn demek
bozar. [Bunun için, imâm hoparlör ile
kıldırsa, (Veladdâllîn) dediği
zemân, (Âmîn) diyenlerin nemâzları bozulmak
tehlükesi vardır. Çünki, hoparlörden çıkan ses, imâmın sesi
değildir. Elektrik te’sîri ile hâsıl olan, mıknâtis kuvvetlerinin
titretdiği demir levhanın, husûle getirdiği başka bir sesdir.
İnsanın sesinden meydâna gelen böyle seslerin, çok benziyor, ayırd
edilemiyor ise de, o insanın sesi olmadığı, kitâbımızın ikinci
kısmında, elliikinci maddede uzun bildirilmişdir.] İmâm Fâtihayı
bitirince, cemâ’atin ve imâmın yüksek sesle âmîn demeleri
mekrûhdur. Hafîf söylemelidir.

11 — Başkasının sözü ile yerini değişdirmek
veyâ yanına gelene, onun sözü ile yer açmak bozar. Fekat, biraz
sonra, kendiliğinden hareket ederse bozmaz.

12 — İmâmından başkasının yanlışını çıkarmak
bozar.

13 — Az da olsa, unutarak da olsa, dışardan
alarak yimek, içmek bozar. Diş arasında kalmış, nohuddan küçük şeyi
yutmak bozmaz. Orucu da bozmaz. Ağzındaki ufak bir şeyi üç kerre
çiğnemek veyâ eritip yutmak, nemâzı bozar.

14 — Kur’ân-ı kerîme veyâ kâğıda bakıp,
öğrenerek okumak bozar. Çünki, başkasından öğrenmek demekdir.
İmâm-ı Muhammed ve Ebû Yûsüf, mekrûh olur, dediler. Kitâblı
kâfirlere benzemeği düşünmezse, mekrûh da olmaz dediler.

Bir yazıya, [birşeye veyâ dıvardaki resmine]
bakıp, anlamamak bozmaz. Anlayınca mekrûh olur. Bakmayıp gözüne
rastlarsa, mekrûh olmaz.

[Kâfirlerin âdetlerini yapmak, onlara benzemek
niyyeti ile olmazsa ve harâm veyâ kötü âdetler değilse, fâideli
şeyler ise, câiz olur. Onlar gibi yimek, içmek böyledir. Onlara
uymak için olur veyâ harâm veyâ fenâ şeyler ise, harâm
olur.

(Uyûn-ül-besâir)de diyor ki, (İnsan
resmi veyâ heykeli yapıp, bu insanda ülûhiyyet sıfatlarından
birinin bulunduğuna inanarak veyâ bunun kâfir olduğunu bilerek,
bunların karşısında, hurmet, ta’zim bildiren birşey söylese veyâ
yapsa, meselâ secde etse, yehûdîlerin ve nasârânın bağladıkları
Zünnâr denilen kuşağı ve onların dinlerine mahsûs şeyleri kullansa,
kâfir olur. Kâfirlere mahsûs olan şeyleri harbde hîle olarak
kullanırsa, kâfir olmaz). Canını, malını, rızkını kurtaracak kadar
kullanması özr olur. Dahâ fazlası küfr olur. Allahü teâlâya mahsûs
olan sıfatlara ülûhiyyet sıfatları denir. Akâid ve fıkh
kitâblarının çoğunda, meselâ(Dürer)in nikâhdan önceki
faslında diyor ki, (Bir kimse, kalbi îmân ile dolu olduğu hâlde,
küfre sebeb olan birşeyi, zarûret olmadan, ya’nî istiyerek
söylerse, kâfir olur. Kalbindeki îmânın fâidesi olmaz. Çünki, bir
kimsenin kâfir olduğu sözünden anlaşılır. Küfre sebeb olan şeyi
söyleyince, insanlar arasında da, Allahü teâlâ yanında da kâfir
olur). İş ve giyim ile hâsıl olan (Küfr-i hükmî)nin de
böyle olduğu, (Şerh-i mevâkıf)ın altıncı mevkıf, üçüncü
mersadında yazılıdır].

Kâfirlerin ibâdetlerini, ibâdet olarak yapmak,
meselâ kiliselerinde çaldıkları org gibi çalgıları ve çanları
câmi’lerde çalmak ve islâmiyyetin kâfirlik alâmeti saydığı şeyleri,
zarûret, cebr olmadan kullanmak küfr olur. Îmânı giderir. [İkinci
kısmda, 72. ci maddenin sonuna bakınız!].

15 — Nemâzdan olmıyan fazla hareketler, nemâzı
bozar. Rükü’u ve secdeleri çok yapmak ve abdest almağa gitmek
bozmaz. Akreb, yılan öldürmek gibi özrlü çok hareketler de bozmaz.
[Mekrûhların onyedincisine ve yirmialtıncısına bakınız!]. Bir elin
hareketi üçden az olursa bozmaz. İki el ile bir hareket de, bozar
denildi. Nemâz içindeki tekbîrlerde, elleri kulaklara kaldırmak
bozmaz, mekrûhdur.

16 — Necs yerde durmak ve secde etmek bozar.
Necs yere temiz şey sererse, bozmaz. Giyilmiş olan ayakkabı,
elbise, insanın derisi demekdir. Palto ucunu pis yere getirip secde
edilemez. Paltoyu çıkarıp da sermelidir. [Necâset bulaşmış ayakkabı
ile cenâze nemâzı kılınmaz.]

17 — Bir rüknde, üç kerre sübhânallah diyecek
kadar avret yeri açılırsa veyâ derisinde, elbisesinde nemâzı
bozacak kadar necâset olursa veyâ imâmın önüne geçerse veyâ [aynı
imâma uymuş olan] kadınla bir hizâda olursa bozulur. Bunları kendi
yaparsa, derhâl bozulur. [Yetmişinci maddede cemâ’at ile nemâza
bakınız!].

18 — Necs yere, renk, koku, nem geçiren şey
serip üzerinde kılmak bozar. Geçirmezse, bozmaz. Fazla toprak örtüp
kılınca bozmaz.

19 — Özrsüz, göğsünü kıbleden çevirince hemen
bozar. Yüzünü, başka uzvunu çevirmek bozmaz, mekrûh olur. Elinde
olmıyarak çevrilince, bir rükn devâm ederse, bozar. Kıbleye karşı
bir saf (bir buçuk metre) yürüyünce bozulmaz. Kıbleye karşı değilse
veyâ kıbleye karşı devâmlı olarak dahâ çok yürürse, bozulur. Bunun
için, yürüyerek nemâz kılmak câiz değildir.

20 — Öpülen veyâ şehvet ile tutulan kadının
nemâzı bozulur.

21 — Kalbinden irtidâd edenin nemâzı bozulur.
[Ya’nî, falanca şey olursa, falancanın sözü doğru çıkar ve Kur’ân-ı
kerîm (hâşâ) doğru olmaz, derse veyâ bir kız, bir kâfirle evlenmeğe
karâr verirse, hemen kâfir olurlar.] İlerde kâfir olmağa niyyet
eden ve küfre sebeb olan şeye inanan hemen mürted olur.

22 — Nemâzda iken, abdestini, guslünü bozacak
birşey yapmak harâmdır. Son rek’atde teşehhüd mikdârı oturmadan
önce yaparsa, nemâzı hemen bozulur. Teşehhüd mikdârı oturdukdan
sonra yaparsa, nemâzı temâm olur. Teşehhüd mikdârı oturmadan evvel,
abdesti kendiliğinden bozulursa, hemen gidip tâzeleyip, nemâzına
devâm edebilir ise de, başdan kılması efdaldir. [Tekrâr bozulursa
veyâ abdest almak güç olursa, nemâza dururken mâlikî mezhebini
taklîd eder. Mâlikî mezhebinde, hastaların, ihtiyârların nemâzları
bozulmaz.] Teşehhüd mikdârı oturdukdan sonra kendiliğinden
bozulursa, hemen abdest alıp vâcib olan selâmı verirse, yâhud
abdest almayıp, nemâzı bozan birşey yaparsa, meselâ selâm verirse,
nemâzı temâm olur.

23 — Bir rüknü terk eden, bu rüknü nemâz
içinde îfâ etmezse, bozulur.

24 — İmâm bir rükne başlamadan önce, bu rükne
başlayıp bitirenin bozulur. Fekat, imâm sonradan, o rükne başlayıp
berâber bitirirlerse veyâ imâm başlamadan, o vaz geçip, imâm, bu
rükne başlayınca, bu rüknü tekrâr imâmla birlikde yaparsa, bozulmaz
ise de, mekrûh olur. İmâm bir rüknü bitirdikden sonra, bu rükne
başlıyanın nemâzı kabûl olur.

25 — İmâma birinci rek’atde yetişemiyen
kimseye (Mesbûk) denir. Mesbûk, teşehhüd mikdârı
oturup, imâm selâm vermeden, ayağa kalkdıkdan ve kaçırdığı rek’atin
secdesini yapdıkdan sonra, imâmın secde-i sehv yapdığını görerek,
imâmla birlikde secde-i sehv yaparsa, nemâzı bozulur. İmâma
uymayıp, nemâzını temâmladıkdan sonra, secde-i sehvi kendi yapar.
Ayağa kalkmış, fekat secde yapmamış ise, oturup imâm ile secde-i
sehv yapması vâcib olur.


26 — Secdeyi unutan kimse, rükü’da veyâ
secdede hâtırlarsa, rükü’dan hemen, secdeden ise, oturdukdan sonra
o secdeyi yapar ve rükü’ ve secdeyi i’âde eder. Sonra secde-i sehv
yapar. Yâhud, bu hâtırladığı ve son oturuşda hâtırladığı secdeyi
son oturuş arasında veyâ sonunda yapar ve tekrâr oturarak tehıyyâtı
okur ve secde-i sehv yapar. Tekrâr oturmazsa, nemâzı
bozulur.

27 — Uyuyarak kıldığı rüknü tekrâr etmezse,
bozulur.

28 — Nemâz içindeki tekbîrlerde (Allahü)
derken, başdaki hemzeyi uzatırsa nemâz bozulur. Nemâza dururken
uzatırsa, nemâza başlaması sahîh olmaz.

29 — Tegannî ile okumak, ma’nâyı bozarsa,
nemâzı da bozar. Tegannî, mûsikî perdelerine uymak için harekeleri
uzatmak demekdir. Meselâ, (Elhamdû lîllahî râbbil) diye uzatmak,
ma’nâyı bozuyor. Bunun gibi, müezzinlerin (Râbbenâlekelhâmd)
demeleri de bozuyor. Çünki, Râb, üvey baba demek olup, (Allahımıza
hamd ederiz!) yerine (Üvey babamıza hamd ederiz!) oluyor. Ma’nâ
değişmezse, nemâz bozulmaz. Fekat elif, vav, yâ sadâlı harflerini
çok uzatırsa, ma’nâ değişmese de, nemâz bozulur. Görülüyor ki,
tegannî, kelimenin ma’nâsını değişdirmezse ve harfler, iki harf
kadar uzamazsa, yalnız sesi güzelleşdirip kırâeti süslerse, câiz
olur. Hattâ, nemâz içinde de, nemâz dışında da, müstehab
olur.

Ebüssü’ûd efendi fetvâsında diyor ki, (İmâm,
amel-i kesîr oluncıya kadar tegannî ederse, yâhud üç harf ziyâde
ederse, nemâzı fâsid olur. Tegannî, ırlamakdır, sesini hançeresinde
terdîd edip, ya’nî tekrârlayıp dürlü sesler
çıkarmakdır).

30 — Zellet-ül-kâri (yanlış okumak) bozar.
Hatâ, dört şeklde olabilir: Birinci şekl i’râbda hatâdır. Ya’nî
harekelerde ve sükûnde olabilir. Meselâ şeddeyi hafîf okur veyâ
medleri [uzunları] kısa okur veyâ bunların aksini yapar.

İkinci şeklde, harflerde olur: Harfin yerini
değişdirir veyâ harf ilâve eder, yâhud azaltır. Veyâhud harfi ileri
geri alır.

Üçüncü hatâ, kelimelerde ve cümlelerde olur.
Nihâyet, vakf ve vaslde hatâ olur. Ya’nî duracak yerde durmaz,
geçer. Geçecek yerde durur. Bu dördüncü şekl hatâda, ma’nâ değişse
de, bozulmaz.

İlk üç şeklde, ma’nâyı değişdirip, küfre sebeb
olacak ma’nâ hâsıl olursa, nemâzı bozar. Yalnız, cümlenin yerini
değişdirdiği zemân, arada durursa, bozmaz. Hâsıl olan ma’nâ küfre
sebeb olmazsa, Kur’ân-ı kerîmde benzeri yoksa, nemâz yine bozulur.
Gurâb yerine gubâr demek ve Rabbinnâs yerine Rabinâs demek ve
zallelnâ yerine zalelnâ demek ve emmâretün yerine emâretün demek ve
(amile sâlihan ve kefere fe lehüm ecrühüm) diyerek (ve kefere)
kelimesini eklemek ve mesânî yerine mesânîne demek ve
essırâtallezîne demek ve bir kavle göre, iyyâ kena’büdü demek
[ya’nî bir kelimeyi ayırıp, ikinci kelimeye birleşdirmek], [ve mâ
halekazzekere] derken [ve]yi unutmak, hepsi bozar. Ma’nâsız olur ve
Kur’ân-ı kerîmde benzeri bulunmazsa, yine bozar. [Serâir] yerine,
serâil demek ve [halaknâ] yerine, laknâ demek ve [ce’alnâ] yerine
alnâ demek gibi. Benzeri bulunursa da, ma’nâ başka ise, imâm-ı Ebû
Yûsüf bozulmaz dedi. Tarafeyn [ya’nî, İmâm-ı a’zam ile imâm-ı
Muhammed] ise, bozulur dedi. Fetvâ da böyledir. Benzeri bulunmaz,
ma’nâsı değişmezse, aksini söylediler. Fetvâ, Tarafeynin sözünedir.
Meselâ, ihdinelsırâta deyince ve Rabilâlemin ve iyâke deyince ve
[yâ mâlik] yerine [yâ mâli] deyince, [teâlâ ceddü Rabbinâ] derken
[teâl] deyince bozulmaz. [Ehad yerine ehat deyince
bozulur (Bezzâziyye).]

Sonradan gelen âlimler, i’râb hatâsı, hiçbir
zemân bozmaz dedi. Birincisi ihtiyât, ikincisi ruhsat
yoludur.

Bir harfi, başka harf okumakda, harfler çok
farklı ise, bozar. Meselâ, sat yerine ta söylemek, sâlihât yerine
tâlihât okumak gibi. Harflerin farkı az ise, çok âlimler, ma’nâ
değişirse, eğer bilerek okudu ise, bozulur. Ağzından kaçdı ise,
bozulmaz dediler. Dat yerine zı demek, sin yerine sat, te yerine tı
demek gibi. Fetvâ böyle ise de, ihtiyâtlı olmak lâzımdır. Dâllîn
yerine zâllîn okumak böyledir. [Dahâ fazla bilgi için(Cemâ’at
ile nemâz)a bakınız!].

Kelime ilâve edince, ma’nâ değişmez ve bu
kelime Kur’ân-ı kerîmde bulunursa, bozulmaz. Meselâ, (ve
bilvâlideyni ihsânen ve berren) gibi. Bu kelime, Kur’ân-ı kerîmde
bulunmazsa da, bozulmaz. Meselâ (ve nahlün ve tüffâhun ve rumman)
gibi. Fekat, Ebû Yûsüf “rahmetullahi teâlâ aleyh” bozulur
dedi.

Kelime unutulunca, ma’nâ değişmezse, bozulmaz.
Meselâ (ve cezâü seyyietin seyyietün mislühâ) derken, seyyietün
demezse, bozulmaz. Ma’nâ değişirse, bozulur. Meselâ (lâ yü’minûn)
derken, lâ demezse bozulur.

Harfin kendini veyâ yerini değişdirince, ma’nâ
değişmezse, Kur’ân-ı kerîmde benzeri varsa, bozulmaz. Meselâ
innelmüslimîne yerine, innelmüslimûne derse bozulmaz. Benzeri
yoksa, iki imâm bozulmaz dedi. Meselâ, kavvâmîne yerine kayyâmîne
deyince bozulmaz. Ma’nâ değişirse, iki imâm bozulur dedi. İmâm-ı
Ebû Yûsüf, benzeri yoksa, bozulur dedi. Eshâbessaîr yerine,
eshâbeşşaîr deyince, bozulur. İnfeceret yerine, inferecet ve evvâb
yerine eyyâb deyince, bozulmaz dedi.

Kelimeyi tekrârlayınca ma’nâ değişirse,
bozulur. Rabbi Rabbil’âlemîn, mâliki mâliki yevmiddîn deyince
bozulur. Fekat, ma’nânın değişdiğini bilmezse veyâ ağzından kaçarsa
veyâ harfi doğru okumak için tekrâr ederse, bozulmaz.

Kelimeyi değişdirince, ma’nâ bozulursa,
Kur’ân-ı kerîmde benzeri bulunsa da bozar. Ma’nâ değişmezse,
bozmaz.

Ahmed ibni Kemâl pâşanın “rahmetullahi teâlâ
aleyh” Kur’ân-ı kerîmin secâvendleri [ya’nî durakları] için yazdığı
şi’r aşağıdadır:

cim : Câiz geçmek ondan, hem
revâ,

durmak fekat, evlâdır sana!

ze : Câiz, onda dahî
durdular,

geçmeği, dahâ iyi gördüler.

tı : Mutlaka durmak
nişânıdır,

nerde görsen, orda hemen dur!

sat : Durmakda ruhsat var
dediler,

nefes almağa izn verdiler.

mim : Lâzım durmak burada
elbet

geçmede, küfrden korkulur pek!

lâ : Durulmaz! demekdir her
yerde, 

durma hiç! alma hem nefes de! 

Bu tertîble oku, itmâm et!

sevâbın cümleye ihsân et!

[Ayn harfi, rükü’ demekdir. Ömer Fârûkun
“radıyallahü anh” nemâz kıldırırken, ayakda okumayı bitirip, rükü’a
eğildiğini gösterir. Ayn işâreti, hep âyetlerin sonunda
bulunmakdadır. Lâ bulunan yerde durulursa, evvelki kelime ile
birlikde tekrâr okunur. Âyet-i kerîme sonunda durunca, tekrâr
edilmez. İkinci kısmda birinci maddeye bakınız!]

31 — Tertîb sâhibi olan kimsenin, önce
kılmadığı nemâzı hâtırlaması, nemâzı bozar. [Fazla bilgi için,
yetmişdördüncü maddenin baş tarafına bakınız!].

Kırda ve büyük veyâ küçük câmi’lerin her
yerinde, nemâz kılanın önünden, yakın olsun, uzak olsun kadın veyâ
erkek veyâ köpek geçerse, nemâzı hiç bozulmaz. Kırda ve büyük
câmi’de ayaklar ile secde yeri arasından, küçük mescidde ve odada
ise, ayakları ile kıble dıvarı arasından geçen, günâha girer. Kıble
dıvarı ile arka dıvarı arası yirmi metreden az olan mescide, küçük
denir. Sed, sedir gibi yüksek şeyler üzerinde kılanın, önünden,
aşağıdan geçen, başı nemâz kılanın ayaklarından yukarı olursa
günâha girer.

Önünden kimse geçebilecek yerlerde, nemâz
kılarken, imâm veyâ yalnız kılanın sol kaşı hizâsına, yarım
metreden uzun bir çubuk dikmesi sünnetdir. Çubuğu yere dikemezse,
secde yerinden kıbleye doğru uzatmak veyâ çizgi çizmek de olur.
Geçene, işâretle, yüksek okumakla mâni’ olmak câiz ise de, mâni’
olmamak iyidir.

(Halebî-yi kebîr)de diyor ki, (Dişleri
arasından akan kanı yutarsa, ağız dolusu olmadıkça, nemâzı
bozulmaz.) Ağız dolusu yutsa da abdesti bozmaz.

Cemâ’atde kadın bulunması, 249 ve 250. ci
sahîfelerde yazılıdır. Fâsid olan farzı iâde etmek farzdır. Tahrîmî
mekrûh bulunan her nemâzı ve fâsid olan sünnet ve nâfile nemâzları
iâde etmek vâcibdir. İkiyüzyetmişüçüncü sahîfeye
bakınız!

Mâl-ü mülke olma mağrûr, deme var
mı ben gibi?

Bir muhâlif yel eser, savurur harman gibi!

Bu yaşa erişdin ne amel
kıldın?

Ömrün gelip geçdi, pişmân mı oldun?

Şimdi huzûruma ne yüzle geldin,

derse Allah, sen ne cevâb verirsin?

İki yol gösterdim, hem akl
verdim,

bir yolu seçmekde, serbest bırakdım.

Dînin emrlerini terk edip, nefsine uydun,

derse Allah, sen ne cevâb verirsin?

Soğuk, sıcak dedin, abdest
almadın,

dünyâya daldın, nemâz kılmadın.

Cenâbet gezip, gusl etmedin,

derse Allah, sen ne cevâb verirsin?

Niçin, abdest alıp, kılmadın
nemâz,

yalvarıp Hâlıka, etmedin niyâz?

Gusl abdesti almak lâzım kış ve yaz,

derse Allah, sen ne cevâb verirsin?

68 — NEMÂZIN MEKRÛHLARI

 Aşağıdaki bilgilerin
çoğu, (Dürr-ül-muhtâr)dan ve bunun şerhi olan (Redd-ül-muhtâr)dan
terceme edilmişdir:

Nemâzın mekrûhları iki dürlüdür: Yalnız mekrûh
denildiği zemân (Tahrîmen mekrûh) demekdir ki,
delîlinden zan ile anlaşılan yasaklardır. Yasak olmasına bir delîl,
sened bulunmayıp, yapılmaması iyi olan şeye(Tenzîhen
mekrûh) denir. Nemâz içindeki vâcibleri, [ve müekked
sünnetleri] yapmamak (Tahrîmen), [müekked olmıyan sünnetleri]
yapmamak (Tenzîhen) mekrûhdur. Tenzîhî mekrûh halâle, tahrîmî
mekrûh harâma yakındır. Mekrûh olarak kılınan nemâz sahîh olursa da
kabûl olmaz. Ya’nî, va’d edilen sevâba kavuşulamaz. İkiyüzotuzbeş
sonuna bakınız! Nemâzın mekrûhlarından kırkbeşini aşağıda
bildireceğiz:

1 — Elbiseyi giymeyip, omuzlarına alarak
kılmak mekrûhdur. Ceketin ve paltonun önünü kapalı veyâ açık
bulundurmak mekrûh değildir.

2 — Secdeye inerken etekleri, [pantalon]
paçalarını kaldırmak mekrûhdur.

3 — Antârinin etekleri, kolları sığalı olarak
nemâza durmak mekrûhdur. Abdest alıp, imâma yetişmek için acele
edenin, kolları sığalı kalmış ise, nemâzda iken yavaş yavaş
indirmesi lâzımdır. Nitekim nemâzda başlığı düşenin başına koyması
efdaldir. [Görülüyor ki, dirseğe kadar kısa kol ile, atlet gömleği
ile ve dizden aşağı olan kısa pantalon ile nemâza durmak mekrûhdur.
Uzun kolu yukarı sığalı gömlekle mekrûh olup, kısa kollu ile kılmak
mekrûh olmaz demek doğru değildir. Çünki, bütün kitâblar, kolu veyâ
eteği yukarı kaldırılmış diyor. Etek sığanmaz, kaldırılıp bacak
açılır. (Ni’met-i islâm) kitâbında, mekrûhların
onbirincisinde (Erkeğin kolu açık nemâza durması mekrûhdur) diyor.
Kolları açık nemâz kılmanın mekrûh
olduğu, (Ma’rifetnâme)nin ikiyüzaltmışsekizinci
sahîfesinde de yazılıdır.] Dirsekden yukarı olursa, zararı dahâ
çokdur. Nemâzda kolunu, paçasını yukarıya sığarsa, nemâzı
bozulur.

4 — Abes, ya’nî fâidesiz hareketler. Meselâ
elbisesi ile oynamak, mekrûhdur. Nemâzda fâideli hareketin, meselâ,
eli ile, alnındaki teri silmenin zararı olmaz. Pantalon, antâri ete
yapışınca, avret mahallinin şekli belli olmasın diye, bunları etden
ayırmak mekrûh olmaz. Tozunu silmek mekrûhdur. Nemâzda abes hareket
ve kabristânda sesle gülmek, hadîs-i şerîf ile men’ edilmişdir.
Kaşınmak abes değil ise de, bir rüknde, eli üç kerre kaldırırsa,
nemâzı bozulur.

5 — İş elbisesi ile ve büyüklerin yanına
çıkamıyacak elbise ile ve fenâ kokulu elbise ve çorap ile kılmak
mekrûhdur. Başka elbisesi yoksa, mekrûh olmaz. [Parası varsa,
alması lâzımdır.] Pijama, antâri gibi gecelikle kılmak mekrûh
değildir.

6 — Ağızda, kırâete mâni’ olmıyacak birşey
bulundurmak mekrûhdur. Mâni’ olursa, nemâz bozulur.

7 — Başı açık kılmak. Nemâzda başı örtmeğe
ehemmiyyet vermediği için açık kılarsa, mekrûh olur. Nemâza
ehemmiyyet vermediği için açarsa, kâfir olur. Kesel, bir işi,
istemediği için yapmamakdır. Acz, isteyip de, gücü yetmediği için
yapmamakdır. Başlığı düşerse, az hareketle örtmek efdaldir. Kendini
küçük göstermesi için başı açık kılmak zarar vermez ise de, yine
örtmesi efdaldir. Harâreti teskîn ve râhatlık için açmak da
mekrûhdur. [Nemâzda başı hiç olmazsa, herhangi bir renkde olan
takke ile örtmelidir. Siyâh takke, yehûdîlerin havra kıyâfetidir
sözü, din kitâblarında yokdur. Siyâh başlık sünnetdir.
Altmışdördüncü ve ikinci kısmda otuz sekizinci maddelere
bakınız!].

[Resûlullah ve Eshâb-ı kirâm, nemâzlarını
na’lın-ı şerîfleri ile kılardı. Na’lın, altı deri olan ayakkabı
demekdir. (Tergîb-üs-salât)da diyor ki, (Çıplak ayakla
nemâzda oturan adamın, sağ elini geriye uzatarak, ayağının altını
örtmesi lâzımdır denildi. Çünki, her zemân, çıplak ayağının altını
mü’minlere göstermek edebsizlik olur. Nemâz içinde ise, dahâ çirkin
olur. Ba’zı âlimler de, nemâz arasında, eli ile çıplak ayağını
örtmemelidir. Çünki, nemâzda otururken elleri uyluklar üzerine
koymak sünnetdir. Arkada olanın da kendi kucağına bakması
sünnetdir. Her ikisi sünnete göre oturunca, edebsizlik olmaz dedi).
Görülüyor ki, otururken eli ile ayağını örtmemeli diyen âlimlere
göre de, ayağın açık olması edebsizlikdir. Ancak, otururken, eli
uyluklardan ayırmak mekrûh olduğundan, ayağın açık olması
mekrûhluğunu gidermek için, ikinci bir mekrûh işlememelidir.
Arkadaki kucağına bakarsa, edebsizlikden kurtulur
demişlerdir. (Halebî-i kebîr)de yazıldığı gibi, ayakda,
rükü’da, secdelerde ve otururken, elleri sünnet olduğu gibi
koymamak mekrûhdur. (Merâkıl-felâh)da, nemâzın
mekrûhlarına başlarken, (Halebî)de de mekrûhların
sonunda (Vâcibi ve sünneti terk etmek mekrûhdur. Bunun için,
erkeklerin secdede, çıplak ayağını örtmesi mekrûh olur) demesi de,
bu sebebdendir. (Behcet-ül-fetâvâ) her fetvâsında,
fıkh kitâblarından delîl gösterdiği hâlde, buradaki yanlış
fetvâsına gösterememiş, delîl yerini açık bırakmışdır. İbni Âbidîn
nemâzın mekrûhları sonunda buyuruyor ki, (Nemâzı, na’lın veyâ mest
ile kılmak, çıplak ayakla kılmakdan efdaldir. Böylece, yehûdîlere
uyulmamış olur. Hadîs-i şerîfde, (Yehûdîlere benzememek
için nemâzları, na’lın ile kılınız) buyuruldu. Resûlullah
ve Eshâb-ı kirâm, sokakda giydikleri na’lın ile kılarlardı.
Na’lınları temiz idi ve Mescid-i nebî kum döşeli idi. Kirli
na’lınla girilmezdi). Necâset bulaşmış ayakkabı ile mescide
girilmez. Çorab giyerek bu sünnet yerine getirilir. Çorabı da pis
olan veyâ hiç olmayan, nemâzı topuk kemiklerine kadar uzun antâri
ile kılması iyi olur. Ayaklar örtülü kılınan nemâzın çok sevâb
olduğu(Halebî),
(Berîka) ve (Hadîka) kitâblarında da
yazılıdır.

Müslimân olmıyanlar, kiliselerinde başı açık,
ayağı çıplak tapınıyor, onlar gibi, medenî ibâdet etmeli diyerek,
başı açık, ayağı çıplak kılmak, yükseğe secde etmek ve emri altında
olanları böyle kılmağa zorlamak câiz değildir. İbâdetlerde,
kâfirlere benzemek mekrûhdur. İslâmiyyetin istediği şekli
beğenmiyen ise, kâfir olur].

8 — Küçük ve büyük abdesti sıkışdırırken ve
yel zorlarken nemâza durmak mekrûhdur. Nemâz arasında zorlarsa,
nemâzı bozmalıdır. Bozmaz ise, günâha girer. Cemâ’ati kaçırsa da,
bozması efdal olur. Kerâhetle kılmakdan ise, cemâ’at sünnetini
kaçırmak evlâdır. Nemâz vaktini veyâ cenâze nemâzını kaçırmamak
için, mekrûh olmaz.

9 — Erkeklerin saçını enseye topuz yapıp veyâ
başın etrâfına sarıp veyâ tepeye toplayarak etrâfını iple bağlayıp
nemâza durmaları mekrûhdur. Bunları nemâzda yaparsa, nemâz bozulur.
Mekkede, ihrâm içinde iken, nemâz baş açık kılınır.

10 — Nemâzda, secde yerinden taşı, toprağı eli
ile süpürmek mekrûhdur. Secdeyi güçleşdiriyorsa, bir hareket ile,
câiz olursa da, nemâzdan önce temizlemelidir.

11 — Câmi’de, nemâz için safa girerken, nemâza
dururken ve nemâz içinde parmakları bükerek çıtırdatmak, iki elin
parmaklarını birbiri arasına sokup çıtırdatmak mekrûhdur. Nemâza
hâzırlanmadan önce, zarûret olursa, mekrûh olmaz.

12 — Nemâzda, elini böğrüne koymak mekrûhdur.
İki elin parmaklarını birbirleri arasına koymak da, nemâzda ve
va’zda, mevlidde ve mescidde tahrîmen, başka yerlerde tenzîhen
mekrûhdur.

13 — Başını, yüzünü etrâfa çevirmek mekrûhdur.
Gözleri ile etrâfa bakmak, tenzîhen mekrûhdur. Göğsü çevirince,
nemâz bozulur.

14 — Teşehhüdlerde, köpek gibi oturmak, ya’nî
kaba eti üzerine oturup, uyluklarını dikip, dizlerini göğsüne
değdirip, iki elini yere koymak mekrûhdur.

15 — Secdede, erkeklerin kollarını yere
döşemesi mekrûhdur. Kadınlar ise, kollarını yere
yaymalıdır.

16 — İnsanın yüzüne karşı kılmak mekrûhdur.
İnsan uzakda dahî olsa, mekrûh olur. Arada, nemâz kılana sırtı
dönük biri bulunursa, mekrûh olmaz.

17 — Selâma eli ile, başı ile cevâb vermek
mekrûhdur. Süâle başı ile, eli ile cevâb vermesi mekrûh değildir.
Meselâ, kaç rek’at kıldınız diyene, parmağı ile cevâb vermesi gibi.
Başkasının sözü ile, hemen yerini değişdirir veyâ öndeki safa
geçerse, nemâzı bozulur. [Nemâzın müfsidlerinden onbirincisini
okuyunuz!].

18 — (Tergîb-üs-salât)da diyor ki,
(Nemâzda ve nemâz hâricinde ağzını açarak esnemek mekrûhdur. Alt
dudağını dişlerin arasına sıkışdırmalıdır). Kendini tutamazsa,
ayakda sağ elin, diğer rüknlerde ve nemâz hâricinde sol elin dışı
ile, ağzını örtmelidir. Zarûretsiz esnemek şeytândandır.
Peygamberler esnemezlerdi.

19 — Nemâzda gözleri yummak tenzîhen
mekrûhdur. Zihni dağılmasın diye yumarsa, mekrûh olmaz.

20 — İmâmın mihrâb içinde durması mekrûhdur.
Kıble dıvarı içinde bulunan oyuk kısma, mihrâb denir. Ayakları,
mihrâbın dışında olunca, mihrâb içine secde etmesi mekrûh olmaz.
İnsan, ayaklarının basdığı yerde kabûl edilir. Çünki papaslar, ayrı
bir odada durarak, ibâdet yapdırır. Câmi’lerde birinci cemâ’atin
imâmı mihrâbda kıldırmazsa, mekrûh olur.

21 — İmâmın yalnız başına, cemâ’atden bir zrâ’
[yarım metre] yüksekde durması, tenzîhen mekrûhdur. Papaslara
benzememek için men’ edilmişdir.

22 — İmâmın yalnız başına, aşağıda durması da
tenzîhen mekrûhdur.

23 — Öndeki safda boş yer varken, arkasındaki
safda durmak ve safda yer yok iken, saf arkasında yalnız durmak
mekrûhdur. Safda yer olmayınca, yalnız başına durmayıp, rükü’a
kadar, birini bekler. Kimse gelmezse, öndeki safa sıkışır. Öndeki
safa sığmazsa, güvendiği birini arkaya, yanına çeker. Güvendiği
kimse yoksa, yalnız durur.

24 — Üzerinde sûret, ya’nî canlı resmi [insan
veyâ hayvan resmi] bulunan elbise ile kılmak tahrîmen mekrûhdur.
Cansız resmleri bulunursa, mekrûh olmaz. İster hurmet edilmek için,
ister hakâret edilmek için olsun, ister büyük olsun, ister küçük
olsun, canlı resmi [ve heykel] yapmak harâmdır. (Mekâtîb-i
şerîfe)de, altmış ve seksenbeşinci mektûblara bakınız! 85. ci
mektûbun tercemesi kitâbımızın ikinci kısm 72.ci maddesinde
mevcûddur.

[(Hadîka)da, el âfetlerinde diyor ki,
(Nemâzda giymese de, üzerinde canlı resmi bulunan elbise giymek her
zemân mekrûhdur. Üzeri örtülü resm bulundurmak câizdir). Nüfus
kâğıdı, vesîka, senedler ve başka lüzûmlu ihtiyâclar için, küçük
resm çekdirerek üzerleri örtülü olarak saklamanın câiz olduğu,
buradan anlaşılacağı gibi, (İbni Âbidîn) beşinci
cild, ikiyüzotuzsekizinci sahîfesindeki (Tenbîh)den de
anlaşılmakdadır. (Zevâcir)in yirmialtıncı sahîfesindeki
hadîs-i şerîfde, (Elinize geçen resmleri yırtınız,
bozunuz!) buyuruldu. Düşmanlığa, fitneye sebeb olursa,
karışmamalıdır. Peygamberlerin, Eshâb-ı kirâmın ve din
büyüklerinden hiçbirinin resmi yokdur. Onların resmi diye,
gazetelerde, filmlerde görülen resmler, hep uydurmadır. Para
kazanmak için, müslimânları aldatmak için yapıyorlar. Mubârek
zâtların resmlerini de yükseğe asmak harâm olduğu gibi, bunları
aşağı yerlere koymak da harâmdır. Avret yerleri örtülü olsun
olmasın, her yere büyük veyâ küçük canlı resmi yapmak harâm olduğu
gibi, bunu yapmak için alınan para da harâmdır. Putperestliği
önlemek için harâm edilmişdir. Üzerinde canlı resmi bulunan
elbiseyi nemâz dışında da giymek mekrûh olduğu,
Tahtâvînin (İmdâd) hâşiyesinde de
yazılıdır.

Seyyid Abdülhakîm efendi “kuddise sirruh”, bir
mektûbunda diyor ki, (Üzerinde canlı resmi bulunan mendil, para
gibi şeyleri kullanmak câizdir. Zîrâ böyle şeyler mühândırlar,
muhakkardırlar, muhterem değildirler). (El-fıkh-u
alel-mezâhibil-erbe’a)nın üçüncü cildinde de böyle yazmakdadır.
İbni Hacer-i Hiytemî Mekkî “rahmetullahi aleyh”, fetvâsında
buyuruyor ki:

(Mendil gibi, para gibi şeyler üzerinde canlı
resmi bulunmasının zararı yokdur. Çünki, canlı resmini, hurmet
olunan yerlerde kullanmak câiz değildir, hurmet edilmiyen şeyler
üzerinde câizdir). O hâlde, yerde ve yere serilen eşyâda, yasdık,
sergi, mendil, para, mektûb pulları üzerinde ve ceb, çanta, dolab
gibi kapalı yerlerde ve elbisenin göbekden aşağı kısmlarında
bulunması câiz olup, göbekden yukarıda bulunması, asılması
harâmdır. Kadın resmlerini ve avret mahalli açık resmleri,
şehvetsiz de olsa, her yerde kullanmak ve bunlara şehvetle bakmak
harâmdır.

(Hadîka) ikinci cild,
altıyüzotuzüçüncü sahîfede diyor ki, (Üzerinde yazı, hattâ bir harf
bulunan kâğıdı, örtüyü, seccâdeyi yere koymak, yere sermek tahrîmen
mekrûhdur. Bunları her ne için olursa olsun kullanmak ve yere
sermek, hakâret etmek olur. Hakâret etmek için sermek veyâ
kullanmak küfr olur. Dıvara yazmak, yazıyı asmak câiz olur
denildi). Buradan anlaşılıyor ki, üzerinde Kâ’be, câmi’ resmi veyâ
yazı bulunan seccâdeleri nemâz kılmak için yere sermek câiz
değildir. Bunları zînet için dıvara asmak câiz olur.

Görülüyor ki, islâm dîni, insanlarla alay
edilmesine ve canlılara tapılmasına ve gençlerin fuhşa
sürüklenmesine, evlilerin başdan çıkarılmasına âlet olan insan
resmlerini, heykelleri harâm etmiş, canlıların anatomik
parçalarının ve bitkilerin ve her çeşid, fizik, kimyâ, astronomi,
inşâat resmlerini halâl etmiş, serbest bırakmışdır. İlmde, teknikde
lâzım olan resmlerin yapılmasını, bunlardan fâide elde etmeği emr
buyurmuşdur. İslâm dîni, herşeyde olduğu gibi, resmleri de, fâideli
ve zararlı olmak üzere ikiye ayırmış, fâideli olanlarını emr,
zararlı olanlarını yasak etmişdir. O hâlde, kâfirlerin, müslimânlar
resme günâh der, bu ise, gericilikdir demesi, körü körüne bir iddiâ
ve iftirâdır.]

25 — Canlı resmi, nemâz kılanın başında,
önünde, sağ ve sol hizâsında, dıvara çizilmiş veyâ beze, kâğıda
yapılarak asılmış veyâ konmuş ise, mekrûhdur. Canlı şeklinde olmasa
dahî, salîb, ya’nî haç resmi de canlı resmi gibidir. Çünki,
hıristiyanlara benzemek oluyor. Onlara benzemek niyyeti olmasa
bile, onların yapdığı kötü şeyleri ve kötü olmıyanları da, onlara
benzemek niyyeti ile yapmak mekrûhdur. [Fekat, böyle yerde ve içki,
kumar, çalgı âletleri bulunan mahalde nemâz kılmanın mekrûh olduğu
ve buraya rahmet meleklerinin girmeyeceği ve burada yapılan düânın
kabûl olmıyacağı (Tergîb-üs-salât)da
ve (Nisâbül-ahbâr)da yazılıdır. Çalgı da dinlenen ve
bakması harâm olan resmlerine de bakılan şeyler, çalgı âleti
gibidir.] Canlı resmi, basılan, oturulan, dayanılan şeyde ise,
nemâzı mekrûh olmaz. Resm, nemâz kılanın arkasındaki dıvarlarda ve
tavanda ise, hafîf mekrûhdur.

Secde edilmiyen yerlerinde canlı resmi bulunan
seccâde üzerinde kılmak mekrûh değildir. Çünki, yere sermek hakâret
etmekdir (Dürer). [O hâlde, Kâ’be, câmi’ resmleri
ve mubârek yazılar bulunan ve zihni meşgûl eden resmler, nakşlar
bulunan seccâdeleri kullanmak câiz değildir.]

Resm, nemâz kılan kimsenin ayağı altında,
oturduğu yerde, bedeninde, elinde ise, mekrûh olur. [Bundan
anlaşılıyor ki, cebdeki resmler, nemâzı mekrûh etmez.] Çünki,
basdığı, oturduğu yer, bedenindeki elbise gibidir. Bileğe asılı
resm mekrûhdur. Çünki, elleri sünnete uygun koymağa mâni’
olur.

Paradaki, yüzükdeki ve her yerdeki resm, küçük
olursa, ya’nî yere koyunca, ayakda duran kimse, uzvlarını ayırd
edemezse, nemâz mekrûh olmaz. Büyük ve örtülü olunca da, mekrûh
olmaz. Canlının başı kesilmiş, yüzü veyâ göğsü, karnı, başı
silinmiş, sıvanmış ise, nemâz mekrûh olmaz.

Cansız resmleri, meselâ ağaç, manzara
resmleri, nerede bulunursa bulunsun, nemâz mekrûh olmaz. Çünki,
küçük ve başsız ve cansız resmlere tapınılmamışdır. Güneşe, Aya,
yıldızlara ve yeşil ağaca tapanlar oldu ise de, bu şeylerin
kendilerine tapdılar. Resmlerine tapınılmadı. Bunların aslına karşı
kılmak mekrûh olur.

Büyük olan ve hurmet mevkı’inde bulunan canlı
resmi ve köpek, cünüb kimse bulunan eve rahmet melekleri girmez.
Hafaza melekleri ise, insandan yalnız cimâ’da ve halâda ayrılır.
İnsanların iki omuzunda bulunup, iyiliklerini ve kötülüklerini
yazan (Kirâmen kâtibîn) ismindeki iki melek ile,
cinnîlerden koruyan meleklere, (Hafaza
melekleri) denir. Halâda iken yapılanları, Allahü teâlâ
meleklere bildirir. Halâdan çıkınca yazarlar. Melekler, birşey
üzerine, harf ile yazmaz. Bilgileri, aklımızda, zihnimizde
topladığımız gibi, bir yere toplarlar. Şimdi, teyp denilen âletde,
seslerin banda alınması ve sesli sinema filmlerine alınması gibi,
çeşidli yazı şeklleri vardır. Göklerde, bilinmiyen kalemlerle
[âletlerle] yazan melekler de vardır. Kâfirlerin yalnız kötülükleri
yazılır. Her insana musallat olan cin vardır ve insanı bunlardan
koruyan melekler vardır.

Çocuklara oynamak için bebek almak, imâm-ı Ebû
Yûsüfe göre câizdir.

26 — Nemâzda, âyetleri, tesbîhleri eli ile
saymak tenzîhen mekrûhdur. Kalbi ile veyâ parmaklarını oynatarak
saymak câizdir. Nemâz dışında parmakla saymak ve tesbîh kullanmak
câizdir. Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”, bir kadının
tesbîhleri, çekirdeklerle saydığını görerek men’ etmemişdir. Riyâ
ve gösteriş için tesbîh kullanmak mekrûhdur.

Sokmak ihtimâli olan, ya’nî yaklaşan yılanı ve
akrebi öldürmek nemâzı bozmaz ve mekrûh olmaz. Sol ayakkabı ile
öldürmek müstehabdır. Kıvrılmadan, doğru giden beyâz yılan,
cinnîdir. Zarar vermezse öldürmemelidir. Fekat, bunu da öldürmek
câizdir. Çünki cinnîler, müslimânların evine girmiyeceğiz diye,
Peygamber “sallallahü aleyhi ve sellem” efendimize söz verdi. Eve
girince sözlerini bozmuş olurlar. Önce(İrci’
bi-iznillah) diyerek ihtâr etmeli, gitmezse öldürmelidir.
Nemâzda iken, ihtâr edilmez. Yılan şeklindeki cinni hemen
öldürmemek, onlara saygı göstermek için değil, zararlarına sebeb
olmamak içindir.

27 — Oturanların ve ayakda duranların
arkalarına doğru nemâz kılmak, konuşsalar bile, mekrûh değildir.
Bir kimsenin yüzüne karşı ve yüksek sesle konuşanların sırtına
karşı mekrûhdur.

28 — Mushafa, kılınca, muma, kandile, lâmbaya,
aleve, tabanca gibi harb âletlerine karşı ve yatan, uyuyan kimseye
karşı kılmak mekrûh değildir. Çünki, bunlara tapınılmamışdır.
Mecûsîler, ateşe tapar, aleve tapmaz. Alevli ateşe karşı da mekrûh
olur.

29 — Başından ayağına kadar, bir peştemâl
sarıp kılmak tahrîmen mekrûhdur.

30 — Açık başına sarık sarıp, tepesi açık
olarak kılmak, tahrîmen mekrûhdur.

31 — Ağzını, burnunu örterek kılmak, tahrîmen
mekrûhdur. Mecûsîler böyle tapınır. [Maske, eldiven ve alnın yere
değmesine mâni’ olan gözlük takarak kılmamalıdır. Alnın, burnun,
ellerin yere değmesine, ya’nî farza veyâ sünnete mâni’ olan şey
ile, zarûret olmadan nemâz kılmamalıdır. Bunları nemâzda takmak
için, kadınlara dahî zarûret yokdur.]

32 — Özrsüz, buğazından balgam çıkarmak
mekrûhdur. Ağızda hâsıl olan kan, ağız dolusu değilse, bunun hâsıl
olması ve bunu yutmak, abdesti de, nemâzı da bozmaz. Kay da
böyledir. [(Halebî-yi
kebîr) ve(Hindiyye).]

33 — Amel-i kalîl, ya’nî bir eli, bir veyâ iki
kerre hareket etdirmek mekrûhdur. [Nemâzı bozanların onbeşincisine
bakınız!] Isıran biti, pireyi, amel-i kalîl ile öldürmek câiz,
ısırmıyanı tutmak ve öldürmek mekrûhdur. Bunların ölüsünü ve
dirisini mescidde bırakmak harâmdır.

34 — Nemâzın sünnetlerinden birini terk etmek
mekrûhdur.

Sünnet iki kısmdır: Biri (Sünen-i
hüdâ)dır. Bunlar, müekked [kuvvetli] olan sünnetlerdir.
İkincisi (Sünen-i zevâid)dir. Bunlar, müekked olmıyan
sünnetlerdir. Müstehab ve mendûb da aynıdır, denildi.

Nemâzda müekked sünneti terk, tahrîmen mekrûh
olur. Müekked olmıyan sünneti terk, tenzîhen mekrûh olur. Müstehabı
terk etmek, mekrûh değil, hilâf-ı evlâ olur. Ya’nî müstehabları
yapmak sevâb olur, yapmamak, hiç suç değildir. Sevâbından mahrûm
kalır.

35 — Zarûretsiz, çocuğu kucağında iken nemâza
başlamak mekrûhdur. Zarûret varsa ve üstü temiz ise, mekrûh
olmaz.

36 — Kalbi meşgûl eden, huşû’u gideren şeyler
yanında, meselâ süslü şeyler karşısında, oyun ve çalgı âletlerinin
bulunduğu yerde ve arzû etdiği yemek karşısında özrsüz kılmak
mekrûhdur. [Seccâde tek renk olmalı, üzerinde resmler, şekller,
renkli şeyler bulunmamalıdır.] Ayakkabılarını arkada bırakarak
kılmak mekrûhdur. Bu sonuncunun mekrûh
olduğu (Dürr-ül-muhtâr)da haccın 186. cı
sahîfesinde, (Halebî-yi kebîr) sonunda
ve (Bezzâziyye)de
yazılıdır. (Berîka) ve (Hadîka)nın
sonlarında, tahâretde vesvese bahsinde de uzun
yazılıdır.

37 — Farz kılarken özrsüz, dıvara, direğe
dayanmak mekrûhdur. Nâfile kılarken dayanmak mekrûh
olmaz.

38 — Rükü’a eğilirken ve kalkarken elleri
kulaklara kaldırmak mekrûhdur.

39 — Kırâeti, rükü’a eğildikde temâmlamak
mekrûhdur.

40 — Secdelere ve rükü’a, imâmdan önce başını
koymak ve kaldırmak mekrûhdur.

41 — Necs olmak ihtimâli bulunan yerlerde,
meselâ kabristânda, hamâm içinde ve kilisede kılmak mekrûh olup,
yıkayıp temizliyerek kılmak veyâ hamâmın soyunma mahallinde kılmak
ve kabristândaki mescidde kılmak mekrûh olmaz. Soğuk ve başka
sebeble açık yerde kılınamazsa ve başka yer bulunamazsa, kilisede
yalnız da, cemâ’at ile de kılmak câiz olur. Nemâzdan sonra hemen
çıkmalıdır. Çünki, kilisede, şeytânlar toplanır. Kilisedeki küfr
alâmetleri boşaltılırsa, nemâz kılmak hiç mekrûh olmaz. Üstü açık
necâsete karşı kılmak mekrûhdur.

42 — Kabre karşı kılmak mekrûhdur. Vehhâbîler,
buna şirk diyorlar.

[(Hadîka), ikinci cild, altıyüzotuzuncu
sahîfede diyor ki, (Hadîs-i şerîfde “Mezâr üzerinde nemâz
kılanlara la’net olsun!” buyuruldu. Çünki, kabr üzerinde
nemâz kılmak, yehûdîlere benzemek olur. Bunun için, mekrûh
denilmişdir. Kabristânın kabr olmıyan yerinde kılmak mekrûh
olmadığı (Hâniyye) ve (Hâvî) kitâblarında
yazılıdır. Kabr, nemâz kılanın arkasında olursa veyâ önünde olup
da, önünden geçmesi câiz olacak uzaklıkda ise, yine mekrûh olmaz.
Peygamberlerin ve sâlihlerin türbelerini de mescid hâline getirmek,
yehûdîlere benzemek olur. İbâdetde, başkasını Allahü teâlâya ortak
yapmağa benzediği için Peygamber efendimiz, bunu da yasak
etmiş, “Yâ Rabbî! Kabrimi ibâdet olunur put hâline
getirme!” buyurmuşdur. Fekat, sâlih bir kimseye yakın
mescid yapılırsa veyâ onun yüzünden Allahü teâlânın merhametine
kavuşmağı veyâ ibâdetinden ona da fâide olmasını düşünerek, kabri
yanında nemâz kılınırsa, ona saygı olmak için, ona karşı kılmağı
düşünmezse, hiç zararı olmaz. Çünki, İsmâ’îl aleyhisselâmın kabri,
Kâ’benin yanında, (Hatîm) denilen yerdedir.
Mescid-i harâmda kılınan nemâzların en kıymetlisi, burada kılınan
olduğundan, hâcılar, burada kılmak için uğraşmakdadırlar. Böyle
olduğu (Mesâbih)şerhinde de
yazılıdır. (Ma’rifetnâme)nin ikiyüzaltmışsekizinci
sahîfesinde diyor ki, (Perdesiz kabre karşı nemâz kılmak
mekrûhdur). (Fetâvâ-yı Hindiyye)nin beşinci cüz’, 320.
ci sahîfesinde diyor ki, (Mescidin kıblesi ile kabr arasında perde
olursa veyâ kabr yanda, arkada bulunursa, mekrûh olmaz).

(Fetâvâ-i Feyziyye)de diyor ki, (Üç
dürlü vakf vardır: Yalnız fakîrler için olur. Önce zenginler, sonra
fakîrler için olur. Hem zenginler, hem de fakîrler için olur.
Mektebler, hanlar, hastahâneler, kabristânlar, câmi’ler ve çeşmeler
hem fakîrler, hem de zenginler için vakf edilmişlerdir). Vakf
mezârlıklara türbe yapmanın câiz olmaması, fakîrlerin yerlerini
işgâl etmemek içindir. Türbe yapmak harâm olduğu için
denilemez].

43 — Teşehhüdlerde, sünnete uygun oturmamak,
tenzîhen mekrûhdur. Özrü varsa, mekrûh olmaz.

44 — İkinci rek’atde, birinci okuduğu âyeti
tekrâr okumak, tenzîhen mekrûhdur. Ondan evvelki bir âyeti okumak
tahrîmen mekrûhdur. Unutarak okursa, mekrûh olmazlar. İkinci
rek’atde birinciden üç âyet uzun okumak mekrûhdur. [Altmışdördüncü
maddeye bakınız!]

45 — Farzdan sonra son sünnete hemen kalkmamak
mekrûhdur. (Tergîb-üs-salât.)

HER NEMÂZI BOZMAĞI MUBÂH KILAN
SEBEBLER ŞUNLARDIR:

1 — Yılanı öldürmek için,

2 — Kaçan hayvanı yakalamak için,

3 — Sürüyü kurddan kurtarmak için,

4 — Taşan tencereyi ateşden ayırmak
için,

5 — Kıymeti bir dirhem gümüşden az olmıyan,
kendinin veyâ başkasının malını zâyi’ olmakdan korumak için,
[Dirhem-i şer’î kelimesine bakınız!]

6 — Abdest ve yel sıkışdırmasından kurtulmak
için,

7 — Vaktin veyâ cemâ’atin kaçmasından korku
olmadığı zemân, başka mezhebde nemâzı bozan birşeyden kurtulmak
için. Meselâ, dirhemden az necâseti temizlemek için ve yabancı
kadına dokunmuş olduğunu hâtırlayınca, abdest almak için, nemâzı
bozmak câiz olur.

HER NEMÂZI BOZMAK FARZ [LÂZIM]
OLAN SEBEBLER İKİDİR:

1 — İmdâd diye bağıran bir kimseyi kurtarmak
için, kuyuya düşecek a’mâyı, yanacak, boğulacak kimseyi kurtarmak,
yangını söndürmek için.

2 — Ana, baba, dede, nine çağırınca, farz
nemâzı bozmak vâcib olmaz, câiz olur ise de, ihtiyâc yok ise,
bozmamalıdır. Nâfile [sünnetler dahî] ise, bozulur. Bunlar, imdâd
isterse, farzları da bozmak lâzım olur. Nemâz kıldığını bilerek
çağırıyorlarsa, nâfileyi de bozmıyabilir, bilmiyerek çağırdılarsa,
bozması lâzımdır.

NEMÂZ DIŞINDA MEKRÛH OLAN ŞEYLER
BEŞDİR:

1 — Halâda ve her yerde, abdest bozarken,
kıbleye önünü ve arkasını dönmek tahrîmen mekrûhdur. Unutulursa,
üstünü kirletmek tehlükesi veyâ başka tehlüke varsa, mekrûh
olmaz.

2 — İstincâ ederken, önünü, arkasını kıbleye
dönmek, Güneşe, Aya karşı abdest bozmak, tenzîhen
mekrûhdur.

3 — Küçük çocukları bu cihetlere karşı tutarak
abdest etdirmek, tutan büyüğe mekrûh olur. Bunun gibi, büyüklere
harâm olan şeyi, küçüklere yapdırmak, yapdırana harâm olur. Meselâ,
oğlan çocuğuna ipek giydiren ve zînet eşyâsı takan ve çocuklara
içki içiren kimse, harâm işlemiş olur.

4 — Özrsüz kıbleye karşı ayaklarını veyâ bir
ayağını uzatmak, tahrîmen mekrûhdur. Özr ile veyâ yanlışlıkla
uzatmak mekrûh olmaz.

5 — Mushafa ve din kitâblarına karşı ayak
uzatmak da mekrûhdur. Yüksekde iseler, mekrûh olmaz.
[(Hindiyye) beşinci cüz’de diyor ki, (Mushafı hiç
okumayıp, hayr ve bereket için evinde saklamak câizdir ve sevâbdır.
Bir kâfirin ismini yazıp buna hakâret etmek mekrûhdur. Çünki, islâm
harflerine hurmet lâzımdır.)]

(Berîka), binüçyüzaltmışsekizinci
sahîfede diyor ki, (Tâtârhâniyye)de, yırtık, eski olup
kullanılamıyan Mushaf yakılmaz. Temiz beze sarıp toprağa gömülür.
Yâhud toz gelmiyen temiz bir yere konur diyor. (Sirâciyye)de
ise, gömülür veyâ yakılır
demekdedir. (Münye-tül-müftî)de de böyle
yazılıdır. (Müctebâ)da ise, akan suya bırakmakdan ise,
gömmek iyi olur diyor. Şâfi’î
âlimlerinden (Halîmî) ismi ile meşhûr Hüseyn
Cürcânînin (Minhâc-üd-dîn) kitâbında, yakmak yasak
değildir. Çünki, hazret-i Osmân “radıyallahü anh”, mensûh âyetler
bulunan Kur’ân-ı kerîmi yakdı. Eshâb-ı kirâmdan hiç kimse
“radıyallahü teâlâ aleyhim ecma’în”, buna karşı birşey demedi
diyor. Yakmak, yıkayıp yazıları gidermekden dahâ iyi olur. Çünki,
yıkamakda kullanılan sular ayak altında kalır denildi. Kâdî Hüseyn,
yakmak, hurmetsizlik olacağından, harâmdır dedi. Nevevî ise, mekrûh
olur dedi. Bunlardan anladığımız, yakmayıp, yıkayıp yazılarını
gidermek veyâ gömmek iyi olur. (Berîka)dan terceme
temâm oldu. Bütün bunlardan anlaşılıyor ki, eskimiş, istifâde
edilmez hâle gelmiş olan mushafları, ayak altında bırakmak, birşey
sarmak, kaplamak, kesekâğıdı yapmak gibi kullanmak, hakâret etmek
olur, harâm olur. Çürüyüp toprak oluncıya kadar açılmıyacağı emîn
olan yerdeki toprağa gömmek, bu yapılamazsa, yakıp külünü gömmek
veyâ külünü denize, nehre koymak lâzımdır. Hakâretden kurtarmak
için yakmak câiz, hattâ lâzım olur. (Sirâciyye fetvâsı),
(Münyet-ül-müftî) ve (Halîmî)den de böyle
anlaşılmakdadır.

69 — TERÂVÎH NEMÂZI VE CÂMİ’LERE
SAYGI

 TERÂVÎH NEMÂZI —
(Nûr-ül-îzâh) şerhinde ve hâşiyesinde buyuruyor ki,
(Erkeklerin ve kadınların, yirmi rek’at terâvîh kılması, sünnet-i
müekkededir. İnanmıyan sapıkdır ve şâhidliği kabûl olmaz.
Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”, birkaç gece, terâvîhi
cemâ’at ile sekiz rek’at kıldı. [Evlerine gidince, yirmi rek’ate
temâmladılar.] Yalnız olarak yirmi rek’at kıldığı da
bildirilmişdir. [Dört mezhebde de yirmi rek’atdir.] Sünnet olduğu
buradan anlaşıldı. Üç halîfe ve zemânlarındaki Eshâb-ı kirâmın
hepsi, cemâ’at ile yirmi rek’at kıldılar. Bu halîfelere ve Eshâb-ı
kirâmın icmâ’ına uymamız, hadîs-i şerîf ile emr
olunmuşdur).

Terâvîh, yatsının son sünnetinden sonra ve
vitrden önce kılınır. [Bir kimse, yatsıyı kılmadan önce terâvîhi
kılamaz (İbni Âbidîn s. 295). Vitrden sonra da kılınabilir. Sabâh
nemâzına kadar kılınabilir. Fecr doğunca kılınamaz. Kazâ da
edilmez. Çünki, terâvîh kuvvetli sünnet ise de, akşam ve yatsı son
sünnetleri kadar kuvvetli değildir. Bu sünnetler ise, kazâ edilmez.
Yalnız farz nemâzlar ile vitrin kazâsı lâzımdır. Terâvîh, şâfi’îde
kazâ edilir. Terâvîhi cemâ’at ile kılmak, sünnet-i kifâyedir. Ya’nî
câmi’de cemâ’at ile kılındıkda, başkaları evde yalnız kılabilir,
günâh olmaz. Fekat, câmi’deki cemâ’at sevâbından mahrûm kalır.]
Evde, bir veyâ birkaç kişi ile, cemâ’at ile kılarsa, yalnız
kılmakdan yirmiyedi kat fazla sevâb kazanır. Her iki rek’atde bir
selâm verilip, hemen sonraki rek’ate kalkılır. Yâhud dört rek’atde
bir selâm verilir. Her dört rek’at arasında, dört rek’at kılacak
zemân kadar oturup, salevât veyâ tesbîh yâhud Kur’ân-ı kerîm
okurlar. Veyâ sessiz otururlar. İki rek’atde bir selâm vermek ve
her iftitâh tekbîrinde niyyet etmek dahâ iyidir. Yatsıyı cemâ’at
ile kılmıyanlar, toplanıp da, terâvîhi cemâ’at ile kılamazlar.
Çünki, terâvîhin cemâ’ati, farzın cemâ’ati olmak lâzımdır. Yatsıyı
cemâ’at ile kılmıyan bir kimse, farzı yalnız kılıp, sonra terâvîhi
kılan cemâ’ate katılabilir. [74. cü maddeye bakınız!]

Terâvîh nemâzına kalkarken okunacak
düâ:

Sübhâne zil mülki vel melekût.
Sübhâne zil izzeti vel azameti vel celâli vel cemâli vel ceberût.
Sübhânel melikil mevcûd. Sübhânel melikil ma’bûd. Sübhânel melikil
hayyillezî lâ yenâmü ve lâ yemût. Sübbûhun kuddûsün Rabbünâ ve
Rabbül melâiketi verrûh. Merhaben, merhaben, merhabâ yâ şehre
Ramezân. Merhaben, merhaben, merhabâ yâ şehrel-bereketi vel gufrân.
Merhaben, merhaben, merhabâ yâ şehret-tesbîhi vet-tehlîli vez-zikri
ve tilâvet-il Kur’ân. Evvelühû, âhiruhû, zâhiruhû, bâtınühû, yâ men
lâ ilâhe illâ hüv.

Terâvîh bitince okunacak düâ:

Allahümme salli alâ seyyidinâ Muhammedin ve
alâ Âli seyyidinâ Muhammed. Biadedi külli dâin ve devâin ve bârik
ve sellim aleyhi ve aleyhim kesîrâ. Üç def’a okunur ve
üçüncüsünde (ve salli ve sellim ve bârik aleyhi ve aleyhim
kesîran kesîrâ.) denir. Yâ Hannân, yâ Mennân, yâ
Deyyân, yâ Burhân. Yâ Zel-fadlı vel-ihsân nercül-afve vel gufrân.
Vec’alnâ min utekâi şehri Ramezân bi hurmetil
Kur’ân.

CÂMİ’DE YAPILMASI CÂİZ OLMIYAN
ŞEYLER YİRMİİKİDİR:

İbâdet yapmak için, toplanılan
yerlere (Ma’bed) veyâ (İbâdethâne) denir.
Yehûdîlerin
ma’bedlerine (Sinagog) ve (Havra) denir.
Hıristiyanların
ma’bedine (Kilise) ve (Bî’a) veyâ (Savme’a) denir.
Müslimânların
ma’bedine (Mescid) ve (Câmi’) denir.
Ma’bedlerde ibâdet yapılması ve dinlerin emrleri, yasakları,
öğretilir. Şimdi ma’bedlerde konuşan vazîfeliler iki şey üzerinde
durmakdadırlar:

1 — Parlak, yaldızlı sözlerle, acıklı
hikâyelerle, nağmeli hazîn okumalarla, hattâ çalgı ve
hoparlörlerle, dinleyicileri rikkate, heyecâna getirmek, kalbleri
alarak, onların teslîm olmalarını, bir gâyeye sürüklenmelerini
sağlamak.

2 — Dînin emrlerini, yasaklarını öğretmek ve
bunlara uyulmasını sağlamak.

Bugün hıristiyanların kiliselerinde ve
yehûdîlerin havralarında, kalblerin, rûhların değil de, yalnız
nefslerin, düşüncelerin birleşdirilmesine çalışılmakdadır. Dînî
vecîbeler olarak da, eski din adamlarının koydukları ve her zemân,
her yerde başka olan şeyler öğretilmekdedir. Bunun için, kiliseler,
havralar, bir ma’bed değil, bir politika, bir konferans yeri olup,
insanları uyuşdurarak, liderlerin, şeflerin arzû ve düşüncelerine
sürüklemekdedirler.

Câmi’lerde de, din adamları arasına sızarak,
böyle siyâset ve kazanc gâyesi ile konuşan her zemân görülmüşdür.
Bunlar, islâm âlimlerinin kitâblarını okumamış, mezhebsizlerin,
sapık kimselerin bozuk kitâblarına aldanmış din
câhili (Yobaz)lardır. İslâmiyyetin îcâblarını öğretmek
ve yapdırmak şöyle dursun, kendileri bile öğrenememiş zevallı
kimselerdir. Bunlar, doğru dürüst abdest ve gusl almasını,
şartlarına uygun ve ihlâs ile nemâz kılmasını bilmiyen câhil ve
sapık kimseler olup, her asrda müslimânları şaşırtmışlar,
islâmiyyete ve millete zararlı olmuşlardır. Uzun cübbe, büyük
sarıkla, minberlerde, va’z kürsîlerinde tegannî ile, nota ile
okuyup, yaldızlı sözlerle, heyecânlı hikâyelerle konuşarak,
dinleyicileri köksüz ve geçici bir te’sîr altına alabilen birer
hatîb, konferanscı olmuşlardır. Siyâsî partilerin, diktatörlerin,
faşist idârecilerin ve kiliselerin sözcüleri gibi, geçici heyecân
vererek dindârları aldatmışlardır. Âlimlerimiz bunlara din adamı
değil, din ve îmân hırsızı, (Yobaz) demişlerdir.
İslâm âlimlerinin kitâblarından anlatan ve sözleri, hâlleri,
işleri, bu kitâblara uygun olan hakîkî din adamları, islâmiyyeti
bunların zararlarından korumuşlardır.

Ebüssü’ûd efendi “rahmetullahi teâlâ aleyh”
fetvâsında buyuruyor ki, (Bir köyde veyâ mahallede mescid olmayıp,
cemâ’at ile nemâz kılmasalar, hükûmet bunlara zorla mescid
yapdırmalıdır. Cemâ’ati ihmâl edenleri ta’zîr etmelidir. 940 [m.
1533] senesinde bu husûsda her vilâyete emr
gönderilmişdir). (Mecmû’a-i cedîde)de diyor ki, (Eski
bir mescid, cemâ’ati alamazsa, mahalle halkı kendi paraları ile
bunu yıkarak genişini yapmaları câizdir).

(Halebî-yi kebîr), 613. cü sahîfede
diyor ki, (Mahalle mescidinde, cemâ’at az olsa dahî, nemâzı burada
kılmak, cemâ’ati çok olan büyük câmi’de kılmakdan efdaldir. Mahalle
câmi’indeki cemâ’ati kaçıranın, başka câmi’deki cemâ’ate gitmesi
efdaldir. Başka câmi’ cemâ’atine yetişemezse, yalnız kılmak için,
mahalle mescidini tercîh etmek efdaldir. Mahalle mescidinde imâm,
müezzin bulunmazsa, cemâ’atden biri, bu vazîfeyi yapar. Başka
câmi’e gitmezler. Mahalle mescidinin imâmı, yatsı nemâzını,
beyâzlığın gayb olmasını beklemeyip, dahâ erken güneşin batdığı
yerde kırmızılık gayb olunca kılarsa, bununla birlikde, erken
kılmayıp, beyâzlığın da gayb olmasını bekleyip, yalnız kılmak
efdaldir. [Ya’nî dahâ iyidir. Büyük şehrlerde yatsı ezânları erken
okunuyor. İmâm-ı a’zamın ictihâdına uyulmıyor ise de, imâmeyn
kavline göre okunduğu için, bu cemâ’at ile kılmak câizdir.]
Mahallenin imâmı fısk ile meşhûr ise, ya’nî büyük günâh işliyorsa,
[meselâ, ezânı ahkâm-ı islâmiyyeye uygun olarak okumuyorsa] başka
mescidin cemâ’atine gitmelidir. Çünki, mekrûhdan sakınmak, sünnet
işlemekden dahâ önce gelir).

İbni Âbidîn buyuruyor ki:

1 — Câmi’ kapısını kilidlemek mekrûhdur.
Hırsız tehlükesi varsa, mekrûh olmaz.

2 — Câmi’ üzerinde cimâ’, tahrîmen mekrûhdur.
Kâ’be-i mu’azzama ve câmi’ üzerine basmak da mekrûhdur. Câmi’
üzerine cünüb çıkmak harâmdır.

3 — Câmi’ üzerine abdest bozmak tahrîmen
mekrûhdur. [Câmi’in altına ve mihrâb dıvarının önüne abdesthâne
yapmanın mekrûh olduğu (Tergîb-üs-salât)da yazılıdır.]
Çünki, câmi’lerin üstü, semâya kadar mesciddir. Altı da böyledir.
Altını şadırvan, hamâm yapmak câizdir.

4 — Câmi’den ba’zan geçmek câizdir. Yol hâline
getirmek mekrûhdur. Özr olursa, mekrûh olmaz. Hergün mescide ilk
girişde (Tehıyyet-ül-mescid) kılar. Sonraki
girişlerinde kılmaz. Hamevî (Eşbâh)şerhinde diyor ki,
(Câmi’e girenin (Tehıyyet-ül-mescid) olarak, iki
rek’at nemâz kılması, sözbirliği ile sünnetdir. Ba’zan, müstehab
deyince sünnet anlaşılır. Kur’ân-ı kerîm okunuyorsa, tehıyyet
kılınmaz. Çünki, Kur’ân-ı kerîmi dinlemek farzdır. Farz-ı kifâye
için dahî sünneti terk etmek evlâdır. Kur’ân-ı kerîmi tegannî ile
okumak ve bunu dinlemek harâmdır). [Dört vakt nemâzın sünnetlerini
kazâ niyyeti ile kılmak lâzım olduğu buradan da
anlaşılmakdadır.] (Kâdîhân)da diyor ki, (İmâm tegannî
ile okuyorsa, başka mescide gitmek efdaldir. Zânî veyâ fâiz yiyici
ise [veyâ başka harâm işlediği, zevcesini, kızını açık gezdirdiği
ma’lûm ise] başka mescide gitmelidir). Zarûretsiz câmi’den geçmeği
âdet eden, fâsık olur. Câmi’e hangi ayakla girip çıkılacağı, 70. ci
madde başında yazılıdır.

5 — Câmi’lere necâset sokmak mekrûhdur.
Üzerinde necâset bulunan kimse, câmi’e giremez. Necs yağ ile kandil
yakmak câizdir. (Fetâvâ-i fıkhiyye)de diyor ki,
(Mescidde necâset gören kimsenin, bunu hemen temizlemesi lâzımdır.
Temizlemeği özrsüz gecikdirirse, günâh olur. Nemâz kılanın
üzerinde, secde yerinde necâset görenin, bunu ona bildirmesi
lâzımdır. Bunu haber vermek ve nemâzı geçecek olanı uyandırmak
vâcib değildir, sünnetdir).

6 — Necs su ile yapılmış harç ve çamur ile
câmi’ sıvamak mekrûhdur. Temiz su ile yapılmış, tezek karışık
çamurla sıvamak mekrûh olmaz. Çünki, bunda zarûret vardır.
[(Hindiyye).] Ellialtıncı maddeye bakınız!

7 — Câmi’de, kap içine abdest bozmak
mekrûhdur. Kan aldırmak da böyledir. Yel kaçırmak mekrûh
olmaz.

8 — Necâset bulaşdıracak olan deliyi ve küçük
çocukları câmi’e sokmak harâmdır. Necâset tehlükesi olmazsa,
mekrûhdur.

9 — Câmi’de pazar kurmak, yüksek sesle
konuşmak, nutk söylemek, kavga etmek, silâh çekmek, cezâ vermek
tahrîmen mekrûhdur. [Cum’a ve bayram hutbelerinde nutk verir gibi
okumak, konuşmak harâmdır.]

10 — Sokakda gezilen na’lın, ya’nî ayakkabı
ile câmi’e girmek mekrûhdur. Temiz mest ve na’lın ile nemâz kılmak,
çıplak ayakla kılmakdan efdaldir. Yehûdîlere muhâlefet olur.
Birinci kısm, 68. ci maddeye bakınız! [Na’leyn, altı deri, üstü
açık ve tasmalı ayakkabıdır. Altı tahta na’leyn ile gezmek
mekrûhdur].

Bir odası mescid yapılmış olan ev üzerine ve
içinde mushaf bulunan oda üzerine abdest bozmak ve cimâ’ etmek
mekrûh olmaz. Cenâze ve bayram nemâzları kılınan yerler de böyle
ise de, buralardaki imâma, câmi’deki cemâ’at uyabilir. Buralara,
câmi’ avlularına, medrese ve tekkelere, hâid kadın ve cünüb
girebilir.

11 — Câmi’lerin kıbleden başka dıvarlarını
süslemek câizdir. Fekat, bu parayı fakîrlere harc etmek efdaldir.
Kıble dıvarını kıymetli şeylerle, renklerle süslemek mekrûhdur. Yan
dıvarların fazla süslü olması da mekrûh olur.

(Dürr-ül-muhtâr)da nemâzın mekrûhları
sonunda buyuruyor ki, (Câmi’lerin efdali Kâ’be-i mu’azzama, sonra
bunun etrâfındaki (Mescid-i harâm), sonra Medîne-i
münevveredeki (Mescid-i Nebî)dir. Sonra,
Kudüsdeki (Mescid-i aksâ), sonra, Medîne-i münevvere
şehri yanındaki (Kubâ) mescididir. Mescid-i
Nebînin yüz zrâ’ eni, yüz zrâ’ boyu vardı. Bir zrâ’ yarım metredir.
Sonra, zemânla genişletildi. Şimdiki hâlinde de
efdaldir).

[En kıymetli toprak, kabr-i se’âdetde, cesed-i
Peygamberîye “sallallahü aleyhi ve sellem” temâs eden topraklar
olup, Arşdan, Cennetlerden dahâ kıymetlidir. Ona yakın olan zemân,
mekân, evlâdı, bütün eşyâ, Ona uzak olanlardan dahâ kıymetli,
efdaldir. Câmi’ler ve Peygamberler, bundan müstesnâdır].

12 — Câmi’lerde, [sarkıntılık ederek] dilenmek
harâmdır.

13 — Câmi’de, sarkıntılık eden dilenciye
sadaka vermek harâmdır.

14 — Gayb olan şeyleri, câmi’de araşdırmak
mekrûhdur.

15 — Mü’minin hicvi, aşk, ahlâksızlık gibi
harâm şeyler bulunan şi’ri okumak tahrîmen mekrûhdur. Va’z,
nasîhat, hikmet, Allahü teâlânın ni’metleri bulunan, mü’minleri
medh eden şi’rleri [ya’nî ilâhî ve mevlid] tegannî etmeden okumak
sevâb ve târihî şi’rleri nâdiren okumak mubâh ise de, şi’rle meşgûl
olmak makbûl değildir. Câmi’lerde ilâhî ve mevlidleri [nemâz
kılanlara mâni’ olmamak şartı ile], ara sıra okumak câizdir. Her
zemân okuyup, âdet hâline getirmek câiz değildir.

16 — Özrü olmıyanların Kur’ân-ı kerîmi
dinlemeleri farz-ı kifâyedir. İş görenler, uyuyanlar ve câmi’de
nemâz kılan, va’z veren yanında yüksek sesle Kur’ân-ı kerîm okumağa
başlamak günâhdır. [Radyoyu, teybi açan gibi, bunlara sesini vermiş
olan hâfız da, Kur’ân-ı kerîme hurmetsizlik etmiş, günâh işlemiş
olur.]

17 — Câmi’lere abdest suyu sıçratmak, balgam,
sümük bulaşdırmak mekrûhdur. Câmi’de husûsî hâzırlanmış yerde
abdest almak câiz olur.

Zemzem kuyusunun etrâfında abdest almak ve
gusl etmek câiz değildir. Çünki, burası câmi’ içindedir. Buraya
cünüb girmek câiz değildir.

18 — Câmi’lere, lüzûmsuz ağaç dikmek
mekrûhdur. Câmi’in rütûbetini çekmek, gölge yapmak gibi umûma
fâidesi olursa, câiz olur. Şahsî menfe’ati için dikmek, mekrûh
olur.

19 — Câmi’de birşey yimek, uyumak mekrûhdur.
Müsâfir olan müstesnâdır. Müsâfir, câmi’e
girerken (İ’tikâf)a niyyet etmeli, önce
tehıyyet-ül-mescid olarak, nemâz kılmalıdır. Sonra, yiyebilir ve
dünyâ kelâmı konuşur. İ’tikâf eden yiyebilir, yatabilir. İ’tikâf
sünnet-i müekkededir. İ’tikâfı terk etmek, beş vakt nemâzın
sünnetlerini özrsüz kılmamak gibi olduğu (Berîka)da
yazılıdır.

Câmi’de soğan, sarmısak gibi fenâ kokulu
şeyleri yiyene [sigara içene] mâni’ olmalıdır. Kasabları,
balıkcıları, ciğercileri, yağcıları, üzerleri pis ise ve pis
kokarsa ve üzeri pis kokanları ve cemâ’ati dili ile incitenleri,
câmi’den çıkarmalıdır. İlâc olarak kokulu şey özr ile veyâ unutarak
yiyen, cemâ’ate gelmez. Ma’zûr olur. Pis koku insanlara ve
meleklere eziyyet verir.

20 — Câmi’de, alış-veriş olan her akd
[sözleşme] mekrûhdur. Nikâh yapmak ise müstehabdır.

21 — İbâdet etmeyip, câmi’de dünyâ kelâmı ile
meşgûl olmak tahrîmen mekrûhdur. Ateş odunu yiyip bitirdiği gibi,
câmi’de dünyâ kelâmı konuşmak da, insanın sevâblarını giderir.
İbâdetden sonra, mubâh olan şeyleri, hafîf sesle konuşmak câizdir.
İslâmiyyetin beğenmediği şeyleri konuşmak, her zemân câiz
değildir.

22 — Câmi’de kendine muayyen yer ayırmak
mekrûhdur. Fekat, dışarı çıkarken, kimse oturmasın diye, yerine
ceketini bırakırsa, gelince oraya tekrâr oturabilir. Umûmî
yerlerde, Minâda, Arafâtda, [vapurda, otobüslerde de] böyledir.
Ya’nî oturmağı âdet etdiği yere başkası oturmuş ise, kaldıramaz.
Kendine, ihtiyâcından fazla yer ayırırsa, fazlasını başkası
alabilir. Bu yerin fazlasını, iki kişi isterse, hangisine verirse,
o oturur. İkisi de istemeden, bu fazla yere biri oturursa, bundan
alıp ikincisine veremez. Fekat, burayı, onun emri ile, onun için
ayırdım, kendim için ayırmadım diye yemîn ederse, kaldırabilir.
Satıcıların pazar yerinde yerleşdikleri yer de böyle olup, önce
geleni sonra gelen yerinden kaldıramaz. Bütün bu umûmî yerlerde,
ilk oturan, herkese zararlı olmuş ise, kaldırılabilir.

Nemâz kılanlar sıkışıyorsa, kılmıyanları
kaldırabilirler.

Mahalle mescidi dar geliyor ise, o mahalleden
olmıyanları, dışarı çıkarabilirler.

Mahalle câmi’inin gelirini toplaması,
ta’mîrini, masraflarını idâre etmesi için, mahalle halkının bir
(Mütevellî) ta’yîn etmesi câizdir [ve lâzımdır].

Câmi’in bir tarafında hâfız Kur’ân-ı kerîm
okuyor, bir tarafda da Ehl-i sünnet olan sâlih bir kimse va’z
veriyor ise, va’z dinlemek efdaldir. [Hele hâfız fâsık ise, tegannî
ile okuyorsa, dinlemek câiz değildir. Câmi’, kubbesi, minâresi olan
binâ demek değildir. İçinde, hergün beş kerre, cemâ’at ile nemâz
kılınan binâ demekdir. Nemâzdan evvel veyâ sonra, bu cemâ’ate va’z
vermek de câizdir. Va’z, Ehl-i sünnet i’tikâdında olan bir zâtın,
Ehl-i sünnet âlimlerinden birisinin bir kitâbına bakarak okuduğu
veyâ ezberden söylediği bir sözünü açıklaması demekdir.
Mezhebsizlerin, ingiliz câsûslarının ve misyonerlerin konuşmalarına
va’z denmez, nutuk ve konferans vermek denir. Câmi’lerde nutuk ve
konferans vermek ve bunları dinlemek câiz değildir. Ehl-i sünnet
âlimlerinin her sözü, Kur’ân-ı kerîmin ve hadîs-i şerîflerin
tefsîrleri, îzâhlarıdır.]

Câmi’lerdeki yarasa ve güvercinleri koğmak ve
yuvalarını dışarı atmak câizdir. Çünki, câmi’leri kirletirler.
Câmi’lerin temiz olması için bunlar çıkarılır. (Fetâvâ-i
kâri-ül-Hidâye)de ve (Cevâhir-ül-fetâvâ)da diyor
ki, (Câmi’leri kirleten kuşları çıkarmak mümkin olmazsa, öldürmek
câizdir. Eziyyet veren hayvanlar her yerde öldürülebilir). Câmi’
dışındaki kuş yuvalarını bozmak, câiz değildir.

Kâdîhân “rahmetullahi aleyh” fetvâsında diyor
ki, (Bir şehrde, bir köyde, bir mahallede ezân okunmazsa, hükûmetin
zorla okutması lâzımdır.) (Fetâvâ-yı Hindiyye)de diyor
ki, (Ezân, câmi’in dışında veyâ minârede okunur. Yüksekde okumak ve
sesini çoğaltmak için kendini zorlamamak sünnetdir). Görülüyor ki,
ezân ve ikâmeti hoparlör ile okumağa lüzûm yokdur. Çünki, her
mahallede ezân okunmakdadır. İbâdetleri teyp, radyo ve hoparlörle
ve televizyonla yapmak bid’atdir. Bid’at büyük günâhdır. [Müezzin
ezânı ve imâm efendi kırâeti câmi’ civârında bulunan ve câmi’deki
cemâ’ate işitdirecek kadar tabi’î sesleri ile okur. Uzaklardan
işitilmesi için, kendilerini zorlamaları mekrûhdur. Hoparlör
[Mizmâr] kullanmağa lüzûm olmadığı buradan da
anlaşılmakdadır. (Müncid)de diyor ki, her dürlü ses
çıkaran âletlere(Mizmâr) denir. Davul, def, ney, zurna,
keman, ud, hoparlör, teyp, televizyon, birer mizmârdır. İbni
Hacer-i Mekkî, (Keffür-reâ’ an muharremât-ilâ lehvi
vessimâ’) kitâbında diyor ki, (Hadîs-i şerîfde(Davulu
ve mizmârı yok etmek için emr olundum) ve (Bir
zemân gelir ki, Kur’ân-ı kerîmi mizmârlardan okurlar. Okuyanlara ve
dinleyenlere Allahü teâlâ la’net eder) buyuruldu.) Ezân ve
mevlid okumak da böyledir. 2.ci kısmda, 52.ci maddeye
bakınız!]

Bî-vefâdır ey denî dünyâ senin her
ni’metin.

Sarsar-ı bâd-ı ecel, mahv eyliyor her rif’atin!

70 — CEMÂ’AT İLE NEMÂZ

 Câmi’e sağ ayak ile
girilir. Câmi’den çıkarken, önce sol ayak ile
çıkılır. (Uyûn-ül-besâir)de diyor ki, (Câmi’e girerken,
girmeden evvel, önce sol, sonra sağ ayakkabı çıkarılır. Bundan
sonra, önce sağ ayakla câmi’e girilir. Önce sol ayakla çıkdıkdan
sonra [veyâ çıkmadan evvel], önce sağ ayakkabı
giyilir). (Hadîka)da, el ve ayak âfetlerinde diyor ki,
(İmâm-ı Nevevî Müslim şerhinde buyuruyor ki, mubârek, şerefli ve
temiz işleri yaparken sağdan başlamak müstehabdır. Ayakkabı, don,
gömlek giyerken, baş traş ederken ve tararken, bıyık kırkarken,
misvâk kullanırken, tırnak keserken, el, ayak yıkarken, mescide,
(müslimânın evine) ve odasına girerken, halâdan çıkarken, sadaka
verirken, yemek yirken, su içerken sağdan başlanır. Bunların zıddı
olanları yaparken, meselâ ayakkabı, çorab, elbise çıkarırken,
câmi’den ve müslimânın evinden, odasından çıkarken, halâya
girerken, sümkürürken, tahâretlenirken soldan başlamak müstehabdır.
Bunları tersine yapmak, tenzîhî mekrûh olur. Çünki heyetde, şeklde
olan sünneti terk etmek olur.) [Bulunduğu yerin âdetine uymak için
sakalı kazımak da böyledir. 249.cu sahîfeye bakınız!]

İbni Âbidîn “rahmetullahi teâlâ aleyh”
buyuruyor ki, (İki cins imâmlık vardır. Evvelâ (İmâmet-i
kübrâ)yı bildireceğiz.) Üçüncü cildde bâgîleri anlatırken,
üçyüzonuncu sahîfede de bildirilecekdir. Abdülganî Nablüsînin
“rahmetullahi teâlâ
aleyh” (El-Hadîkat-ün-nediyye) kitâbının
yüzkırküçüncü ve ikiyüzdoksandördüncü ve üçyüzellibirinci
sahîfelerinde de yazılıdır. İmâmlığın ikincisi (İmâmet-i
sugrâ)dır ki, farz nemâzı kıldırmak için imâm olmakdır. Beş
vakt nemâzın farzlarını cemâ’at ile kılmak, erkeklere hanefî,
şâfi’î ve mâlikîde sünnetdir. Cum’a ve bayram nemâzlarında ise
şartdır. Nâfile nemâzları cemâ’at ile kılmak mekrûhdur. Beş vakt
nemâzda, bir kişi de cemâ’at olarak yetişir. Kırâeti güzel olan
imâm olur, ya’nî Kur’ân-ı kerîmin harflerini tanıyan, tecvîd ile
okumasını bilen olur. Sesi güzel ve tegannî ile okuyan değil!
Fâsıkın imâm olması mekrûhdur. Çok âlim olsa bile, ona uymak
tahrîmen mekrûhdur. Hadîs-i şerîfde, (Müttekî bir âlim ile
nemâz kılan, bir Peygamber ile kılmış
gibidir) buyuruldu.

(Uyûn-ül-besâir) kitâbının
yüzotuzbeşinci sahîfesinde buyuruyor ki, ([Özrlü olmadığı hâlde]
câmi’e gitmeyip, evinde âilesi ile cemâ’at yapan kimse, câmi’deki
cemâ’atin sevâbına kavuşamaz. Ya’nî, câmi’e mahsûs olan, fazla
sevâba kavuşamaz. Yoksa, evde cemâ’at ile kılınca da, cemâ’at
sevâbına, ya’nî yirmiyedi kat sevâba kavuşur. Şunu da bildirelim
ki, iki cemâ’at de, şartlara, sünnetlere uygun olduğu zemân
böyledir. Evdeki cemâ’at dahâ uygun ise, evde kılmak
lâzımdır). (Halebî-i kebîr)in dörtyüziki, altıyüzonüç
ve altıyüzondokuzuncu sahîfelerinde de yazılıdır.

[Görülüyor ki, nemâzın şartlarına ehemmiyyet
vermiyen imâmların arkasında nemâz kılmamalıdır. Bunların nemâzı
sahîh olmaz. Günâh işlediği hâlde, meselâ içki içdiği, fâiz yidiği,
kadınlara, kızlara bakdığı, kumar oynadığı hâlde, abdestin, nemâzın
farzlarını bilen ve ehemmiyyet veren imâm arkasında kılmak câiz
olsa da, mekrûhdur. Ebüssü’ûd efendi fetvâsında buyuruyor
ki, (Sâlih ve fâcir arkasında nemâz kılınız!)hadîs-i
şerîfi, câmi’ imâmları için değil, Cum’a kıldıran emîrler, vâlîler
içindir. Bunlara uymak ve itâ’at etmek içindir. Günâh işlediği
bilinen imâmların arkasında nemâz kılmamalıdır. İmâmlık şartları
bulunmıyan, Kur’ân-ı kerîmi tegannî ile okuyan imâma uymamalıdır.
Dînine bağlı imâmın mescidine gitmelidir. Her nemâz için, câmi’e
gitmeli, fâsık, câhil, mezhebsiz, dinde reformcu olduğu bilinen
imâma rastlanınca, ona uymamalıdır. Böyle imâm var zan etmekle,
câmi’i terk etmemelidir. Molla Murâd kütübhânesi, [1114] numaralı,
Ebüssü’ûd efendi fetvâsında buyuruyor ki, (Harâm yiyen, fâiz alan
imâmı azl etmek vâcibdir. Kur’ân-ı kerîmi tecvîd üzere okumasını
bilmek farzdır. Tecvîdi bilmiyen, mehâric-i hurûfu gözetemez.
Harflerin ağızdaki yerlerini gözetemiyen bir kimsenin okuduğu
Kur’ân-ı kerîm ve kıldığı nemâz sahîh olmaz). İkinci kısmda birinci
maddeye bakınız! İmâmlık şartları bulunan kimsenin imâm olması için
uğraşmak, her müslimânın vazîfesidir.]

(Nûr-ül-îzâh) şerhi hâşiyesinde
buyuruyor ki, (İmâm olmak için altı şart
lâzımdır). Bunlardan biri bulunmadığı bilinen imâmın
arkasında nemâz sahîh olmaz:

1 — Müslimân olmak, Ebû Bekr-i Sıddîk ve Ömer
Fârûkun halîfe olduğuna inanmıyan ve te’vîlini bilmeden mi’râca,
kabr azâbına inanmıyan, imâm olamaz.

2 — Bulûg yaşında olmak.

3 — Akllı olmak. Serhoş ve bunak imâm
olamaz.

4 — Erkek olmak. Kadın, erkeklere imâm
olamaz.

5 — Hiç olmazsa, Fâtiha ile bir âyeti doğru
okuyabilmek. Bir âyeti ezberlememiş olan ve ezberlese de, tecvîd
ile okuyamayan, nağme yapan, imâm olamaz.

6 — Özrsüz olmakdır. Özrü olan, özrü
olmayanlara imâm olamaz. Özr, bir yerinden durmadan kan akmak, yel
kaçırmak, idrâr kaçırmak, te ve fe harflerini tekrârlayarak okumak,
sin harfini se, ra harfini gayn okumak, abdestsiz veyâ dirhemden
fazla necâsetli olmak ve avret mahalli açık olmakdır. Gözü ağrıyan,
gözyaşı kesilmezse, özr sâhibi olur. Kulakdan, göbekden, burundan,
memeden ağrı ile çıkan her sıvı da, devâmlı akarsa, özr sâhibi
olur. Adı geçen yerlerden ve yaradan çıbandan çıkan kan, irin ve
sarı su, ağrı ile olmasa da, böyledir. Özrleri birbirine
benziyenler birbirlerine ve bir özrlü olan, iki özrlü olana imâm
olabilir. Mâlikîde ve şâfi’îde, özrlü olan, özrsüz olana imâm
olabilir. [Yara üstündeki merheme, sargıya mesh eden ve kaplama
veyâ dolgu dişi olduğu için, mâlikî ve şâfi’î “rahmetullahi teâlâ
aleyhimâ” mezhebini taklîd edenler özrlü sayılmaz.]


(Dürr-ül-muhtâr) üçyüzyetmişaltıncı sahîfede
buyuruyor ki, ([İsterse profesör olsun] din câhillerinin,
fâsıkların, ya’nî büyük günâh işliyenin, meselâ içki içenin, zinâ
edenin, fâiz yiyenin, karısını, kızlarını çıplak gezdirenin,
a’mânın imâm olması mekrûhdur. [Fâsıkın imâm olması, mâlikîde sahîh
değildir (Halebî).] Ebüssü’ûd efendinin “rahmetullahi
aleyh” fetvâsını yukarıda bildirmişdik. A’mâ, âlim ise, imâm olur.
Veled-i zinânın, ya’nî nikâhsız doğmuş kimsenin imâm olması da
mekrûhdur. Emred kimsenin, ya’nî henüz bâlig olmuş, sakalı
çıkmamış, parlak kimsenin imâm olması, âlim olsa bile, mekrûhdur.
Çünki, fitneye sebeb olur. Parlak olmıyan, köse [sakalsız]
arkasında kılmak mekrûh değildir). [Görülüyor ki, imâm olmak için,
sakallı olmak şart değildir. Özr ile sakal traşı olanın arkasında
nemâz kılınır. Sakalı sünnete uygun olmıyan [ya’nî, çenedeki ile
birlikde bir tutam uzun olmıyan] kimse, bid’at sâhibi olur. Sakalın
sünnete uygun olmasına ehemmiyyet vermiyen, kâfir olur.
Yetmişbirinci maddeye bakınız!].

İmâma uymanın doğru olması için,
on şart vardır:

1 — Nemâza dururken, tekbîri söylemeden önce,
imâma uymağa niyyet etmekdir. İmâmın kim olduğunu niyyet lâzım
değildir.

2 — İmâmın, kadınlara imâm olmağa niyyet
etmesi lâzımdır. [İbni Âbidîn, nemâzın mekrûhlarını bildirirken
buyuruyor ki, (Kızların, kadınların, acûzelerin, beş vakt nemâza ve
cum’a ve bayram nemâzları için ve va’z dinlemek için câmi’e
gitmeleri câiz değildir. Eskiden yalnız acûzelerin akşam ve yatsı
zemânı gitmesine izn verilmiş idi ise de, şimdi bunların gitmesi
de, câiz değildir). Hele kadınların başı, kolu, bacağı açık, câmi’e
gelip, mevlid, va’z ve hâfız dinlemeleri harâmdır, büyük günâhdır.
Hıristiyan kadınları bile, kiliseye giderken, böyle açık değildir.
Açık kadınların, erkekler arasına karışdığı yerlere câmi’ denmez.
Böyle yerlere, nemâz kılmak için dahî gidilmez. İmâmın erkeklere
imâm olmağa niyyet etmesi lâzım değildir. Fekat niyyet ederse,
kendisi cemâ’atin sevâbına da
kavuşur. (Hadîka) kitâbı, yüzkırksekizinci
sahîfede diyor ki, (Fıkh âlimleri buyurdu ki, imâm nemâza dururken
kendisine uyan cemâ’ate imâm olmağa niyyet etmezse, buna uymak
sahîh olur ise de, imâmın kendisi imâmlık sevâbına kavuşamaz. İmâm
olmağa niyyet etmediği için, yalnız kılmış gibi, yalnız kendi
nemâzının sevâbını alır. Başkalarının kendisine uymasına niyyet
edince, cemâ’atin sayısı kadar, imâmlık sevâbı da
alır).]

3 — Cemâ’atin topuğu, imâmın topuğunun
gerisinde olmak.

4 — İmâm ile cemâ’at, aynı farz nemâzı kılmak.
Farzı kılmış olan kimse, tekrâr imâma uyunca, imâm ile kıldığı
nâfile olur.

5 — İmâm ile cemâ’at arasında, kadın safı
bulunmamak. Kadınlar bir safdan az olup arada perde varsa veyâ
alçakda, yüksekde iseler câiz olur. [(Tergîb-üs-salât)da
diyor ki, dört kadın yan yana durunca bir saf sayılır. Kadın
safının arkasında olan erkeklerin hepsinin nemâzları fâsid olur. Üç
kadın yan yana ise, yalnız bunların arkasındaki üç erkeklerin ve
kenârdaki kadınların yanındaki birer erkeğin nemâzları fâsid olur.
Kadın ile yanlarındaki erkek arasında direk veyâ perde, dıvar
varsa, nemâzları fâsid olmaz. Kadın ile erkeğin, mahrem olmaları da
böyledir. Kadınların evde, erkeksiz cemâ’at yapmaları
mekrûhdur.]

6 — İmâmın kendisini görse, yâhud sesini
işitse, aradaki dıvar mâni’ olmaz. Arada kayık geçecek nehr ve
araba geçecek yol mâni’ olur. Yolda veyâ nehrdeki köprüde iki saf
imâma uyunca, arkadakilerin de nemâzı sahîh olur. İkinci kısm,
elliikinci maddenin ortasına bakınız!

7 — İmâma uymanın sahîh olması için, imâmın
veyâ müezzinin sesini işitmek yâhud bunları görmek veyâ cemâ’atin
hareketlerini görmek lâzımdır. İşitmeğe, görmeğe elverişli
penceresi olmayan dıvar arada olmamalıdır.

[Radyodan, televizyondan, hoparlörden çıkan
sesin, insan sesi olmadığını ezân bahsinde bildirmişdik. Sinema
perdesinde, televizyonda nemâz kıldığı görülen imâmın kendisi
değildir, benzeridir. Buna uymak câiz olmadığı gibi, bu seslerle
ibâdet yapmak da sahîh olmaz. Bid’at ve büyük günâh
olur.]


(El-mukaddimet-ül-hadremiyye) ve (Envâr) ve (El-fıkh-ü-alel-mezâhib-il-erbe’a) ve (Misbâh-un-necât) kitâblarında
diyor ki, (Şâfi’î mezhebinde, câmi’ hâricinde bulunan kimsenin,
câmi’deki imâma uymasının sahîh olması için, imâmın intikalâtını,
imâmı veyâ cemâ’atden birini görerek yâhud imâmı veyâ müezzini
işiterek bilmek şart olduğu gibi, son safdan uzaklığı takrîben
üçyüz zrâ’dan [300 x 0,42 = 126 metreden] fazla olmaması da
şartdır.) (Tergîb-üs-salât)da diyor ki, (Câmi’
hâricindeki kimsenin, imâma uyması sahîh olmak için, câmi’in dolu
olması lâzımdır. Dolu olmaz ise ve dolu olup da, son saf ile,
dışarıdaki kimse arasında, araba geçecek kadar mesâfe varsa, imâma
uyması sahîh olmaz). Hoparlör sesi ile ve televizyondaki imâma
uyarak kılanların nemâzlarının sahîh olmadığı, Hindistân
âlimlerinin Keralada
çıkardıkları (El-Muallim) mecmû’asının
Rebî’ul-evvel 1406 ve Dessembr [Aralık] 1985 târîhlisinde uzun
yazılıdır. 1401 h. ve 1981 m. senesinde Pâkistânda
çıkan (Süyûf-ullahil-ecille) kitâbının beşinci
sâhîfesinde, hoparlör ile nemâz kıldıran imâma uymak câiz olmadığı
açık yazılıdır. Bu kitâb, (Hakîkat
Kitâbevi) tarafından, (Fitnet-ül
vehhâbiyye) sonunda basdırılmışdır. Yahyâ efendi fetvâsına
bakınız!

8 — İmâm hayvanda, cemâ’at yerde veyâ bunun
tersi olmamak.

9 — İmâm ile cemâ’at, yapışık olmıyan iki
gemide bulunmamak.

10 — Başka mezhebdeki imâma uyan cemâ’atin,
kendi mezheblerine göre nemâzı bozan bir şeyin, imâmda bulunduğunu
bilmemesi lâzımdır. Meselâ, imâmdan kan akması veyâ başının dörtde
birinden az mikdârını mesh etmesi, Hanefî mezhebinde câiz
olmadığından, böyle yapdığı bilinen bir şâfi’î imâma uymak
âlimlerin çoğuna göre câiz olmaz. Bu kavl sahîhdir. Şâfi’î imâmdan
kan akdığı görülse, sonra imâm bir zemân gayb olup tekrâr gelse,
buna uyulur. Çünki, o zemânda abdest almış olabilir. Hüsn-i zan
etmek iyidir. [Bu âlimlere göre, bir hanefînin, kaplama ve dolgu
dişi görülen şâfi’î imâma uymaması lâzımdır.] İbni Âbidînde ve
Tahtâvînin (İmdâd) hâşiyesinde ve Ahmed
Hamevînin (Eşbâh) hâşiyesi, ikinci cild,
ikiyüzonyedinci sahîfesinde diyor ki, (Muhammed Hindüvânî ve ba’zı
âlimler dediler ki, nemâzı kendi mezhebine göre sahîh olan şâfi’î
imâma uyulabilir). (Nihâye) kitâbı, bu kavlin
kıyâsa dahâ uygun olduğunu bildiriyor ve (bu kavle göre, Hanefî
mezhebinde câiz olmıyan bir hâli görülen şâfi’î imâma uyulabilir)
diyor. Bu kavlin de sahîh olduğu (Halebî-yi kebîr)de
yazılıdır. Mâlikîde de câizdir. Bu âlimlere göre, kaplama ve
dolgusu görülen mâlikî veyâ şâfi’î imâma uymak câiz olur. Hanefî
mezhebinde olup da, kaplama ve dolgusu olduğu için, İmâm-ı Mâlikin
veyâ Şâfi’înin “rahmetullahi teâlâ aleyhimâ” mezhebini taklîd eden
bir kimsenin, bu âlimlere göre, kaplama ve dolgusu olmıyan
hanefîlere de imâm olabileceği anlaşılmakdadır. Çünki bu kimse,
mâlikî veyâ şâfi’î mezhebindeki imâm gibidir. Ayrıca, kendi
mezhebinin diğer şartlarına uymakda, vitr nemâzını vâcib bilerek
kılmakdadır. Kaplama veyâ dolgusu olup olmadığını, varsa, mâlikîyi
veyâ şâfi’îyi taklîd edip etmediğini sormak, tecessüs etmek câiz
değildir. Başka mezhebden olan imâm, hanefîdeki şartları da
gözetiyorsa, buna uymak yalnız kılmakdan, Hanefîye uymak, ona
uymakdan dahâ iyidir. [Dolgusu, kaplaması olan, imâmlık vazîfesi
almamalıdır.]

Cemâ’at bir kişi ise, imâmın sağ yanında
hizâsında durur. Solunda durması mekrûhdur. Arkasında durması da
mekrûh olur. Ayağının topuğu, imâmın topuğundan ileri olmazsa,
nemâzı sahîh olur. İki ve dahâ çok kişi, imâmın arkasında durur.
Birincisi, imâmın tam arkasına, ikincisi birincinin sağına,
üçüncüsü birincinin soluna, dördüncüsü ikincinin sağına, beşincisi
üçüncünün soluna... olarak dururlar. İkinci, sonradan gelirse,
arkaya durur. Birinci, nemâzı bozmadan arkaya geçer. İmâm ileri
gitmez. 68. ci maddede, 23. cü sıraya bakınız!

İmâm ile cemâ’at arasında, iki safdan ziyâde
alacak boş meydân veyâ büyük havuz bulunursa, bunun gerisinde
olanların uyması câiz olur ise de, yalnız kılması mekrûh olur.
Havuzun ve meydânın iki yanlarında cemâ’atin bulunması şart
değildir. Mescide bitişik açık ve kapalı yerler, odalar da
böyledir. [Tahtâvî İmdâd hâşiyesi.] İkinci kısm, 52. ci maddeye
bakınız!

Abdest alan, teyemmüm etmiş olana, ayakda
kılan, oturarak kılana ve nâfile kılan, farz kılana uyabilir.
Dînini bilen bir imâm arayıp ona uymalıdır.

Mahalle câmi’inde, ezân ve ikâmet okuyarak bir
kerre cemâ’at ile nemâz kılınır. Yoldaki câmi’lerde ve imâmı,
müezzini olmıyan câmi’lerde, her cemâ’at için ayrı ayrı ezân ve
ikâmet ile kılınır. Cin imâm olur. Melek imâm olamaz. Çünki melek,
mükellef değildir. Melek, cin ve çocuk, bir de olsa, cemâ’at olur.
Nâfile kılan bir kişinin, farz kılana uyması ile cemâ’at sevâbı
hâsıl olur.

Cemâ’at ile kılmak vâcibdir diyenler de
çokdur. Irâk âlimlerine göre “rahmetullahi teâlâ aleyhim ecma’în”,
vâcibi özrsüz bir kerre bile terk etmek günâh olur. Terk etmeği
âdet ederse, sözbirliği ile günâh olur. Sünneti terk ise, günâh
olmaz. Bir câmi’de cemâ’ati kaçıran kimsenin, başka câmi’de araması
müstehabdır.

Hastanın, felclinin, bir ayağı kesik olanın,
yürüyemiyen ihtiyârın ve a’mânın cemâ’ate gitmesi lâzım değildir.
Yardımcıları, nakl vâsıtaları olsa da, lâzım değildir. Yağmur,
çamur, çok soğuk ve karanlık da, özrdür. Çok rüzgâr, yalnız gece
özr olur. Hırsız ve başka sebeble malı gitmek korkusu, fakîr olanın
alacaklısından korkusu, canı ve malı için zâlimden korkusu, abdest
sıkışdırması, yolcunun nakl vâsıtasını kaçırmak korkusu, hastaya
bakmak, imrendiği yemeği kaçırmak korkusu, fıkh bilgisini öğrenmeği
kaçırmak korkusu, cemâ’ate gitmemek için özrdür. İmâmın bid’at
sâhibi olduğunu veyâ abdestin, guslün, nemâzın şartlarını
gözetmediğini bilmek de özrdür. Bu şartları dahâ çok bilenin ve
gözetenin, başkalarından önce imâm seçilmesi lâzımdır. Bundan
sonra, tecvîd ile okuyan seçilir. Hâfız olması şart değildir.
Bunlar birkaç kişi ise, vera’ sâhibi olan seçilir. Vera’,
şübhelilerden kaçınmak demekdir. Bundan sonra, yaşı çok olan
seçilir. Bundan sonra, sıra ile, huyu, yüzü, nesebi, sesi, elbisesi
güzel olan seçilir. Bunlar birkaç kişi ise, aralarından malı,
mevkı’i çok olan seçilir. Bunlar da benziyor ise, mukîm müsâfire
imâm olur. Seçimde uyuşulmazsa, çoğunluğun seçdiği imâm olur. Dahâ
üstünü varken, başkası seçilirse, çirkin olur. Fekat, günâh olmaz.
Emîr ve vâlî seçimi de böyledir. Halîfe seçiminde ise, en üstün
olanı seçmemek günâhdır. Bir evde, ziyâfetde, seçim aranmadan, ev
sâhibi, ziyâfet sâhibi imâm olur. Yâhud, imâmı bu seçer. Kirâcı, ev
sâhibi demekdir. İstenmiyen kimsenin imâm olması
mekrûhdur.

Bid’at sâhibi kimsenin imâm olması tahrîmen
mekrûhdur. Ehl-i sünnet i’tikâdına uymıyan bir inanış
sâhibine (Mezhebsiz) denir. Mezhebsiz, eğer
Kur’ân-ı kerîmde ve hadîs-i şerîflerde açıkça bildirilmiş olan bir
şeye inanmamış veyâ şübhe etmiş ise, (Küfr) olur.
Açık olarak bildirilmemiş şübheli olan delîlleri te’vîl ederek
yanlış ma’nâ vermiş ise, (Bid’at) olur. Dünyânın
yaratıldığına inanmamak, böyle gelmiş, böyle gider demek, küfrdür.
Cennetde, mü’minlerin Allahü teâlâyı göreceğine inanmamak
bid’atdir. Fekat, nasslara yanlış anladığı için inanmamak bid’at
olur. (Böyle şey olmaz. Aklım kabûl etmez) diyerek tahkîr ederse,
yine kâfir olur. Bid’at hakkındaki hadîs-i
şerîfler, (Hadîka) ve (Berîka)nın
başında ve fârisî (Eşi’at-ül-leme’ât)ın 125.ci
sahîfesinde
mevcûddur. (Eşi’a)dekiler, (Mazheriyye) kitâbımıza
da nakl edilmişdir. Küfre sebeb olan birşey söylemedikçe ve
yapmadıkça (Ehl-i kıble)ye, ya’nî nemâz
kılana (Kâfir) denmez. Fekat, Kur’ân-ı kerîmde ve
hadîs-i şerîflerde açıkca bildirilen ve müslimânların asrlar
boyunca inandığı bir şeye uymıyan söz ve işde bulunan bir kimse,
bütün ömrünce nemâz kılsa, her ibâdeti yapsa da,
buna (Kâfir) denir. Meselâ, Allahü teâlâ
zerreleri, yaprak sayısını, gizlileri bilmez dese, kâfir olur. Ebû
Bekr ile Ömerden “radıyallahü anhümâ” başka sahâbîyi, dînî bir
sebeble kötüleyen, bid’at sâhibi olur. Bir harâma mubâh diyen
kimse, bir âyete veyâ hadîs-i şerîfe dayanarak, samîmî söyliyorsa,
kâfir olmaz. Nassa dayanmadan, keyfi için söylüyorsa, kâfir olur.
Ebû Bekr ile Ömerin hilâfete seçilmeleri haklı değildi demek,
bid’atdir. Hilâfete hakları yok idi demek küfrdür.

İmâmlık şartlarını taşıyan bir kimse, ücret
veyâ ma’âş karşılığı imâmlık yapıyorsa, bunun arkasında kılmak câiz
olduğuna fetvâ verilmişdir. Elhân ederek, mûsikî perdelerine
uyarak, tegannî eden ve nemâzı vaktinden evvel kıldıran imâm
arkasında kılınan nemâzı iâde etmek lâzım olduğu, (Halebî-i
kebîr) sonunda yazılıdır. [İmâmlık şartları bulunmıyan,
mezhebsiz, dinde reformcu olduğu bilinen imâmın yerine, Ehl-i
sünnet i’tikâdında olan imâm ta’yîn edilmesi için
uğraşmalıdır.]

Cemâ’at istese de, imâmın, farz kıldırırken
kırâeti ve tesbîhleri sünnetden fazla okuması tahrîmen mekrûhdur.
Kadın imâm olup kadınlara nemâz kıldırması tahrîmen mekrûhdur.
Erkek olmadığı zemân, cenâze nemâzını cemâ’at ile kılmaları mekrûh
olmaz. Çünki, yalnız kılarsa, ilk kılan kadın farzı kılmış olur.
Sonra kılanlarınki nâfile olur. Cenâze nemâzını nâfile kılmak da
mekrûhdur. Cenâze nemâzını bir kerre kılmak farzdır. Cenâze
nemâzında, kadın erkeklere imâm olursa, erkekler tekrâr kılmaz.
Çünki, yalnız kadının nemâzı kabûl olup, farz, bir kişi ile
yapılmış olur. Kadın, kadınlara imâm olursa, ilk safın ortasında
durur. İleri geçmesi günâh olur.

Evde, erkek, mahremi olan kadınlara imâm olur.
Yabancı kadınlara imâm olamaz. Çünki, halvet olur. Eğer cemâ’at
arasında, bir erkek veyâ imâmın mahremi kadın bulunursa, yabancı
kadınlar da cemâ’ate girebilir. Burada da, süt ve nikâh ile olan
mahremlerin, halvetde olduğu gibi, genc olmaları mekrûhdur.
Mescidde halvet hâsıl olmaz. Bir kadın, imâmın arkasında durur.
Yanında durmaz. Erkek de var ise, kadın erkeğin arkasında durup
imâmla kılar.

Mescid-i harâmda, imâmın Makâm-ı İbrâhîmde
durması efdaldir. Oturanlara eziyyet vermemek için câmi’e gelenin,
ileri safa geçmemesi efdaldir. Farza başlanırken, öndeki safdaki
boş yere geçilir. Cenâze nemâzında, arkadaki saflar, öndeki
saflardan dahâ sevâbdır. İmâmı rükü’da bulan, rek’ati kaçırmamak
için, son safda durur. İleri saflara geçmez. Son safda yer yoksa, o
rek’ati kaçırsa da, yalnız durmaz. Birinci safda boş yer olup
ikinci safda yoksa, ikinciyi yarıp birinciye geçilir. Ön safa
geçmek için, cemâ’atin önünden geçmek günâh olmaz.

Cemâ’at ile kılan adam, aynı imâma uyan
herhangi bir kadınla, bir rükn mikdârı bir hizâda durursa ve
aralarında kalın perde veyâ parmakdan kalın bir direk yâhud bir
insan sığacak kadar açıklık yoksa, erkeğin nemâzı bozulur. Bir
safda kadın kılınca, yalnız iki yanındaki ve tam arkasındaki
erkeğin nemâzı bozulur. Arkasındaki dokuz ayakdan uzak ise bunun
bozulmaz. Aynı imâma uymayan bir kadının, erkekle bir hizâda
kılmaları mekrûhdur. Erkek, yanında, imâma uyacak bir kadını
görünce, geride durması için, eli ile işâret etmelidir. Geri
gitmezse, kadının nemâzı kabûl olmaz. Erkeğin nemâzı bozulmaz. Bir
hizâda olan kadın, adam boyu yüksekde veyâ aşağıda ise, zararı
olmaz.

Rükü’ ve secde yapamayan, yapana imâm olamaz.
Nâfile kılan, farz kılana imâm olamaz.

(Elsağ) olan kimse, elsağ olmayana
imâm olamaz. Elsağ, sin harfini, se harfi okuyandır. Başka harfleri
doğru okuyamayan da, doğru okuyanlara imâm olamaz. Böyle
kimselerin, harfleri doğru söylemek için, gece gündüz çalışması
farzdır. Çalışıp da söyleyemezse, kendi nemâzı câiz olur.
Çalışmazsa, kendi nemâzları fâsid olur. Harfleri doğru okuyan bir
imâma uyarak cemâ’at ile kılması mümkin iken, yalnız kılarsa, harfi
doğru okumadığı için, nemâzı yine kabûl olmaz. Doğru söyleyemediği
harf bulunmayan bir âyet varsa, bunu veyâ böyle birkaç âyet-i
kerîmeyi ezberlemesi ve nemâzlarda, bunları okuması lâzımdır. Doğru
okuyabildiği âyet-i kerîme var iken, bunu ezberlemeyip,
söyleyemediğini okursa, nemâzı yine kabûl olmaz. Fâtihayı her
nemâzda okumak lâzım olduğundan, bunu güzel okumağa çalışması
lâzımdır. [Görülüyor ki, bir harf doğru söylenmezse, Kur’ân-ı kerîm
doğru olmuyor ve nemâz kabûl olmuyor. Radyo ve hoparlör ile
iletilen seslerde, harfler doğru çıkmadığı için, bunlarla Kur’ân-ı
kerîm okumak, dinlemek ve nemâz kılmak doğru olmaz, kabûl olmaz.
Suç olur. Günâh olur.]

Meste veyâ sargıya mesh eden, bu uzvları
yıkayana, farz kılan nâfile kılana imâm olur. Bütün sünnetlerin ve
terâvîhin de hep böyle olduğu, İbni Âbidînde yazılıdır. Dört rek’at
sünnet kılarken, farz kılan imâma uyan, nemâzı farz gibi kılar.
Üçüncü ve dördüncü rek’atlerde zamm-ı sûre okuması vâcib iken,
şimdi nâfile olur. Nâfile nemâz kılan, nâfile nemâz kılana imâm
olur.

Farzı cemâ’at ile kılacak kimse, niyyet
ederken, (uydum hâzır olan imâma) diyerek de
kalbinden geçirmesi lâzımdır. İmâmla birlikde, yalnız kılar gibi
kılınır. Ancak, ayakda iken, imâm içinden okusa da, yüksek sesle
okusa da, o hiçbir şey okumaz. Yalnız, birinci
rek’atde (Sübhâneke) okur. İmâmın arkasında Fâtiha
okumak, hanefîde tahrîmen mekrûhdur. Şâfi’îde farzdır. Mâlikîde,
imâm yüksek sesle okurken, tahrîmen mekrûh, sessiz okurken
müstehabdır. İmâm, yüksek sesle Fâtihayı bitirince, o
yavaşça (Âmîn) der. Bunu yüksek sesle
söylememelidir. Rükü’dan kalkarken, imâm (Semi’ Allahü
limen hamideh) deyince, o yalnız (Rabbenâ
lekel-hamd) der. Sonra eğilirken (Allahü
ekber) diyerek, imâmla birlikde secdeye yatar. Rükü’da,
secdelerde ve otururken, yalnız kılar gibi okur.

İmâmda nemâzı bozan birşey bulunduğunu anlayan
kimse, bu nemâzı tekrâr kılar. Bunu imâm nemâzda hâtırlarsa yâhud
nemâzda iken nemâzı bozan birşey hâsıl olursa, bunu hemen cemâ’ate
bildirir. Nemâzdan sonra anlarsa, o cemâ’atden olduklarını
hâtırladığına, söyliyerek, haber göndererek, yazarak bildirir.
Haber alan, iâde eder. Alamayan afv olur. Bir kavlde ve şâfi’îde
imâmın cemâ’ate haber vermesi lâzım değildir. Nemâz içinde imâmın
abdesti bozulursa, hemen birisini elbisesinden çekip yerine
geçirmesi de câizdir. Sonra, dışarda abdest alıp gelip, vekîline
uyarak nemâzını temâmlar. Câmi’de abdest alırsa, vekîle lüzûm
olmaz. Vekîl bırakmayıp câmi’den çıkınca, cemâ’at birden fazla ise,
nemâzları fâsid olur.

Vitr nemâzı, Ramezânda cemâ’at ile kılınır.
Başka zemânda yalnız kılınır.

Regâib, Berât ve Kadr nemâzlarını cemâ’at ile
kılmak mekrûhdur. Regâib nemâzı, Recebin ilk Cum’a gecesi kılınan
nâfile nemâzdır. Hicretin dörtyüzsekseninde meydâna çıkmışdır.
Birçok âlimler, bunun çirkin bid’at olduğunu yazıyor. Çok kimsenin
kılmasına aldanmamalı, sünnet sanmamalıdır.

Farzı yalnız kılan kimsenin yanında, o farzı
cemâ’at ile kılmağa başlasalar, birinci rek’atde secde etmedi ise,
ayakda iken bir yana selâm vererek, nemâzı bozar. İmâma uyar.
Birinci rek’atin secdesini yapdı ise, dört rek’atli farzlarda, iki
rek’ati temâm kılıp selâm verir. Üçüncü rek’atin secdesini yapmadı
ise, ayakda bir tarafa selâm verip bozar ve cemâ’ate katılır.
Üçüncü rek’atin secdesini yapdı ise, dört rek’ati temâmlar. Sonra,
imâma uyup, dört rek’at nâfile kılması iyi olur. İkindiyi, böyle
cemâ’at ile kılamaz. Sabâh ve akşam farzında birinci rek’atde secde
etdikden sonra da, nemâzı bozar. Fekat, ikinci rek’atin secdesini
yapdı ise, nemâzını temâmlar. Sonra imâmla nâfile kılmaz. Sünneti
kazâ niyyeti ile kılarken farza veyâ Cum’a hutbesine başlanırsa,
nemâzı bozmaz. İki veyâ dört rek’ate temâmlar. Öğle veyâ Cum’a
sünnetinde iki rek’atde selâm veren, farzdan sonra, iki dahâ
kılarak, dörde temâmlar. Yeniden dört rek’at kılması, dahâ iyi
olur. Kazâ kılarken cemâ’ate başlanırsa, tertîb sâhibi olan bozmaz.
Mâlikî mezhebinde de böyledir.

Câmi’de olan kimsenin, ezân okununca, bu
nemâzı cemâ’at ile kılmadan, özrsüz dışarı çıkması tahrîmen
mekrûhdur. Belli bir câmi’ cemâ’atine devâm âdeti ise, oraya ve
mahallesi câmi’indeki cemâ’ate gitmesi ve hocasının veyâ başkasının
dersini, va’zını kaçırmamak için bunların câmi’indeki cemâ’ate ve
iş yerindeki câmi’e gitmesi özrdür. Farzı, cemâ’atden önce yalnız
kılan da câmi’den çıkabilir. Fekat yalnız kılması mekrûh olur. Bu
özrlülerin hepsi, ikâmet getirilirken çıkamaz. Farzı yalnız kılmış
olan, öğle ve yatsı nemâzlarında, cemâ’at ile nâfile kılar. Diğer
üç nemâzı yalnız kılmış olanın, cemâ’at ile kılınırken bile,
câmi’den çıkması vâcib olur. Çünki, cemâ’ate uymamak büyük
günâhdır. Sabâh sünnetini kılmamış olan kimse, sünneti kılarsa,
cemâ’at ile nemâzda oturmağı da kaçıracağını anlarsa, sünnetini
kılmaz. Hemen imâma uyar. Cemâ’at ile, ikinci rek’atde
oturabileceğini anlarsa, sünneti, câmi’in dışında sofada, çabuk
kılar. Sofa yoksa, içerde direk arkasında kılar. Böyle, boş yer
yoksa sünneti kılmaz. Çünki, cemâ’at ile kılınırken, nâfile nemâza
başlamak mekrûhdur. Mekrûh işlememek için sünneti terk etmek
lâzımdır. [Mekrûh işlememek için, sabâh nemâzının bile sünnetini
terk etmek lâzım olunca, sünnetler yerine kazâ kılmak lâzım olduğu
buradan da anlaşılmakdadır.] Öğle ve Cum’a nemâzları cemâ’at ile
kılınırken gelen, birinci rek’ati kaçırmak korkusu varsa, sünneti
kılmaz. Hemen imâma uyar. Öğlenin sünnetini farzdan sonra kılar.
Sabâh ve öğle cemâ’atini kaçırmamak için sünnete başlayıp ve hemen
selâm vererek, sünneti farzdan sonra kazâ etmek doğru değildir.
Çünki, özrsüz nemâz bozmak harâmdır. Bundan başka sabâh farzından
sonra nezr kılınmaz. Bozulan sünnetin tekrâr kılınması, nezr kılmak
kadar mühim değildir. Bozulan nâfileleri tekrâr kılmak vâcibdir.
Bozulan farzları tekrâr kılmak
farzdır. [Uyûn-ül-besâir.] Çünki, nâfileye
başlanınca, bunu temâmlamak vâcib olur. Sabâh nemâzını kılamayan, o
gün öğleden önce, sünneti ile birlikde kazâ eder. Öğleden sonra,
yalnız farzını kazâ eder. Cum’a veyâ öğle farzına yetişen, ilk
sünneti farzdan sonra kılar. Rükü’a yetişemiyen, o rek’ati imâmla
kılmış olmaz. İmâm rükü’da iken gelen, niyyet eder ve ayakda tekbîr
getirip, nemâza girer. Hemen rükü’a eğilip imâma uyar. Rükü’a
eğilmeden, imâm rükü’dan kalkarsa, rükü’a yetişmemiş olur. Bu
rek’ate yetişmiş sayılmaz ise de, secdeleri imâmla yapması
lâzımdır. Yapmazsa, nemâzı bozulmaz. Bir vâcibi terk etmiş olur.
İmâm ayakda iken, imâma uyup imâmla birlikde rükü’a eğilmiyen
kimse, rükü’u imâmdan sonra yalnız yapıp, imâma secdede yetişirse
câiz olur. Fekat geç kaldığı için günâh olur. İmâmdan önce rükü’a
eğilmek, secdeye yatmak veyâ önce kalkmak, tahrîmen mekrûhdur. 67.
ci maddenin 24. cü sayısına bakınız!

[İmâmın hareketlerine uymak lâzımdır. Sesine
uymak şart değildir. İmâmı göremiyen, imâmı görenlerin
hareketlerine uyarsa, imâmın hareketlerine uymuş olur. İmâmın
tekbîrleri ve imâmı görenlerin hareketleri, imâmın hareketlerini
gösterdikleri için, bunlara uymak câiz olmakdadır. İmâmı
görmiyenlerin, imâmın hareketlerini görebilmeleri için, câmi’in
muhtelif yerlerine televizyon koymağa ihtiyâc yokdur. İmâmın sesini
duymıyanların da, imâmı görenlerin hareketlerine ve müezzinlerin
seslerine uymaları lâzımdır. Bu kolaylıklar varken, câmi’lere
televizyon ve hoparlör koymak, islâmiyyetin bildirdiğini
beğenmeyip, kendi aklına göre ibâdet yapmak olur. Bu ise bir
müslimânın yapacağı şey değildir. Minârelere hoparlör koymak da
böyledir.] İmâmın, son sünneti, farzı kıldığı yerde kılması
mekrûhdur. Biraz sağda veyâ solda kılar. Nemâzdan sonra, kıbleye
karşı oturması da mekrûhdur. İlk safda imâma karşı nemâz kılan
yoksa, cemâ’ate karşı oturmalıdır. Nemâz kılan varsa sağa veyâ sola
dönmelidir. Cemâ’at için ve yalnız kılan için, bunlar mekrûh
değildir. Son sünneti başka yerde, hattâ evlerinde kılmaları dahâ
iyi olduğu (İmdâd)da, ezândan önce yazılıdır. Farz
nemâzları kılınca, safları bozmak müstehabdır.

(Mevkûfât)da, vitr nemâzını anlatırken
diyor ki:

(Beş şey’i imâm yapmazsa, cemâ’at
de yapmaz:

1 — İmâm kunût okumazsa, cemâ’at de
okumaz.

2 — İmâm bayram nemâzlarındaki tekbîrleri
okumazsa, cemâ’at de okumaz.

3 — Dört rek’atli nemâzın, ikinci rek’atinde
oturmazsa, cemâ’at de oturmaz.

4 — İmâm secde âyeti okuyup, secde etmezse,
cemâ’at de etmez.

5 — İmâm secde-i sehv yapmazsa, cemâ’at de
yapmaz.

Dört şey’i imâm yaparsa, cemâ’at
yapmaz:

1 — İmâm ikiden çok secde yaparsa, cemâ’at
yapmaz.

2 — İmâm bayram tekbîrini, bir rek’atde üçden
çok söylerse, cemâ’at söylemez.

3 — İmâm cenâze nemâzında, dörtden çok tekbîr
söylerse, cemâ’at söylemez.

4 — Beşinci rek’ate kalkarsa, cemâ’at kalkmaz.
Berâber selâm verirler.

On şey’i imâm yapmazsa, cemâ’at
yapar. Bunlar:

1 — İftitâh tekbîrinde el
kaldırmak.

2 — Sübhâneke okumak. İki imâm, cemâ’at de
okumaz dedi.

3 — Rükü’a eğilirken tekbîr
getirmek.

4 — Rükü’da tesbîh okumak.

5 — Secdelere yatıp kalkarken tekbîr
söylemek.

6 — Secdelerde tesbîh okumak.

7 — Semi’ Allahü demezse, rabbenâlekelhamd
denir.

8 — Ettehıyyâtüyü sonuna kadar
okumak.

9 — Nemâz sonunda selâm vermek.

10 — Kurban bayramında, yirmiüç farzdan sonra,
selâm verir vermez, tekbîr okumakdır).

Mesbûk, ya’nî imâma birinci rek’atde
yetişemiyen bir kimse, imâm iki tarafa da selâm verdikden sonra,
ayağa kalkarak yetişemediği rek’atleri kazâ eder ve kırâetleri,
birinci, sonra ikinci, sonra üçüncü rek’at kılıyormuş gibi okur.
Oturmağı ise, dördüncü, üçüncü ve ikinci rek’at sırası ile, ya’nî
sondan başlamış olarak yapar. Meselâ, yatsının son rek’atine
yetişen kimse, imâm selâm verdikden sonra, kalkıp, birinci ve
ikinci rek’atde Fâtiha ve sûre okur. Birinci rek’atde oturur,
ikincide oturmaz. (Umdet-ül-islâm)da (Fetâvâyı
Attâbî)den alarak diyor ki, (Mesbûk, ya’nî imâma birinci
rek’atde yetişemiyen, imâm son rek’atde otururken, Ettehıyyâtüyü
erken bitirse, imâm selâm verinciye kadar Kelime-i şehâdeti tekrâr
tekrâr okur. Süküt etmez. Nemâzda, okumak lâzım olan yerde, süküt
etmek harâmdır. Salevât da okumaz. Çünki, son rek’atde oturan
salevât okur. Birinci ka’dede salevât okursa, secde-i sehv lâzım
olur. Ka’de-i ûlâda Allahümme selli derse, nemâzı fâsid olur.)
Mukîm, edâ ederken ve kazâ ederken de, müsâfire uyabilir. [66. cı
maddeye bakınız!]. Müsâfir, dört rek’atli olan farzları edâ
ederken, mukîme uyabilir. Yetişemediği rek’at olursa, imâm selâm
verdikden sonra dörde temâmlar. Çünki, mukîm imâma vakt içinde uyan
müsâfirin nemâzı değişerek, imâmın nemâzı gibi dört rek’at olur.
Kazâyı iki rek’at kılması lâzım olduğundan, mukîm imâma uyamaz.
Çünki, oturması ve okuması farz olan, nâfile olana uymuş olur.
Mukîm olan müsâfir olana uyunca, nasıl kılacağı, 64. cü maddede
bildirilmişdir. Bir rek’ati kaçıran kimse, o nemâzı cemâ’at ile
kılmamış olur. Fekat, cemâ’at sevâbına kavuşur. Son rek’ati de
kaçıran, imâma teşehhüdde yetişirse, cemâ’at sevâbını kazanır.
İftitâh tekbîrini imâmla birlikde söylemenin ayrıca çok sevâbı
vardır.

(Umdet-ül-islâm)da diyor ki, (Cemâ’ate
gelen, imâmı rükü’da görürse, ayakda tekbîr getirip, rükü’a eğilir.
Tekbîri eğilirken söylerse, nemâzı sahîh olmaz. Eğilmeden, imâm
kalkarsa, o rek’ate yetişmemiş olur).

Ey, insan adını taşıyan
varlık,

kendine gel, uyan gafletden artık!

Se’âdet yolun, göremezsen
nâdân,

niye vermiş sana, bu aklı Yezdân?

niçin geldin fânî cihâna,
böyle!

yalnız yimek içmek için mi, söyle?

Bilirsin, bir rûh da vardır
insanda,

psikoloji olayları meydânda.

Muhakkak, dünyâya gelen,
ölüyor,

o zemân rûhlar, aceb n’oluyor?

İleriyi görmek, elbet
insanlık,

bunu sağlar sanma, hıristiyanlık.

İslâmı kötüler, onlar dâimâ,

İncîlde, böyle mi söyledi Îsâ?

İslâmiyyeti bilmiyorum
dersin,

nasıl, münevverlik iddiâ edersin?

Gençlik geçdi, sanki tatlı bir
rü’yâ,

bütün ömür de, bir sâatdır güyâ,

İslâmı, sanırım etmezsin
teslîm,

anlamadan hiç, verilir mi hüküm?

Din dersine lüzûm yokmuş
lisede,

böyle mi söyleniyor, kilisede?

İslâmı bilmediğin, pek
âşikâr,

ki bunu eyliyemezsin, hiç inkâr,

Ne olur, bir din kitâbı
okusan,

İnsanlığı öğrenirsin, o zemân.

71 — CUM’A NEMÂZI


Cum’a nemâzı onaltı rek’atdir. Bunun iki
rek’atini kılmak her erkeğe farz-ı ayndır. İnanmayan, ehemmiyyet
vermiyen kâfir olur. Öğle nemâzından dahâ kuvvetli farzdır. Cum’a
nemâzı farz olmak için, iki dürlü şartı vardır:
Birincisi (Vücûb şartları), ikincisi (Edâ
şartları)dır. Edâ şartlarından biri noksân olursa, nemâz sahîh
olmaz. Vücûb şartları bulunmazsa, sahîh olur. Edâ şartları
yedidir:

1. ci şart, nemâzı şehrde kılmakdır.
(Şehr), cemâ’ati, en büyük câmi’e sığmayan yer
demekdir. Hanefî mezhebi fıkh âlimlerinin çoğu “rahmetullahi teâlâ
aleyhim ecma’în” böyle söylemişdir. Bu sözün sahîh
olduğu (Velvâlciyye)de de yazılıdır. Yâhud islâmiyyetin
emrini yapabilecek gücde müslimân vâlî ve hâkimi bulunan yere şehr
denir. İslâmiyyetin emrlerinin hepsini yapmasa da, insanların
haklarını, hürriyyetlerini koruması, fitne, fesâdı önlemesi,
mazlûmların haklarını zâlimlerden alması yetişir. Hükûmetin baskısı
ile, hâkim ba’zı farzları yapdıramazsa, özr sayılır.

[Bugün hükûmetin tasdîk ve kabûl etdiği
muhtârı veyâ jandarma bulunan köyler ve şimdiki büyük şehrlerin
içinde bulunan beldelerin herbiri yukarıdaki iki ta’rîfe göre de,
Cum’a nemâzı için ayrı birer şehr sayılmakdadır. Böyle köylerde ve
beldelerde Cum’a ve bayram nemâzları kılmak, câiz olur. Bundan
başka, şâfi’îde, kırk kişi Cum’ayı her yerde kılabilir. Başka
mezhebde câiz olan birşeye hükûmet izn verince, diğer mezhebde de
câiz olur. Hükûmet bir mubâhı emr edince, yapılması vâcib, men’
ederse, harâm olur. Şehr [il] deyince, yalnız zemânımızdaki büyük
şehrleri düşünenler, (Bütün bir şehr halkının bir tek câmi’e
sığmıyacağını açıklamağa ihtiyâc yokdur. Cum’a ile ilgili
görüşlerin dîne uymadığına, Cum’a nemâzının şartları üzerinde ba’zı
yanlışlıklara işâret ediyoruz) gibi yazılarla fıkh kitâblarını
lekelemeğe kalkışıyorlar. Kendi câhilliklerini anlamayıp da, islâm
âlimlerine dil uzatanlara yazıklar olsun! Böyle kimselerin yaldızlı
ve heyecânlı yazılarına aldanarak, onları din adamı sananlar,
onlardan dahâ çok zevâllıdırlar].

Şehr halkının tarla, mezârlık, oyun için
yayıldıkları yerler de, şehr sayılır.

2. ci şart, devlet ve hükûmet reîsinin veyâ
vâlînin izni ile kılmakdır. Bunların ta’yîn etdiği hatîb, kendi
yerine başkasını vekîl edebilir. Zemânla birbirlerine vekîl
olanlardan başkası, Cum’a kıldıramaz. Bir kimse, izn almadan
kıldırınca, kıldırmak hakkı olan biri, bu kimseye uyarak kılarsa,
nemâz kabûl olur. Şehr vâlîsi ölse veyâ fitne, karışıklık sebebi
ile câmi’e gelemezse, vekîli veyâ muâvini veyâ mahkeme hâkimi
kıldırsa, câiz olur. Çünki, vâlî ve bunlar, milletin din ve dünyâ
işlerini görmeğe hükûmet tarafından iznlidir. Bunlar varken,
cemâ’atin seçeceği bir imâm Cum’a kıldıramaz. Fekat bunlar câmi’e
gelmezse veyâ din işlerini çevirmeğe iznleri, hakları yoksa,
cemâ’atin seçdiği imâm kıldırabilir. Bunun gibi, sultân sebebsiz,
zulm ederek cemâ’atin toplanmasına mâni’ olursa, bir yere toplanıp
imâmları bunlara kıldırır. Sultân şehri, şehr hâlinden çıkarmak
isterse, kılamazlar. Kâfirlerin eline geçen islâm şehrlerinde, vâlî
ve hâkimler ahkâm-ı islâmiyyeye uygun işliyorlarsa, bu
şehrler (Dâr-ül-harb) olmaz. (Dâr-ül-islâm) sayılır.
Böyle şehrlerde, müslimânların seçdiği vâlî, hâkim veyâ bunların
veyâ cemâ’atin seçeceği imâm, Cum’a nemâzını kıldırır.

İbni Âbidîn “rahmetullahi teâlâ aleyh”,
dördüncü cild, üçyüzsekizinci sahîfede, kâdî, ya’nî hâkimleri
anlatırken buyuruyor ki, (Kâfirlerin elinde bulunan islâm
memleketleri, dâr-ül-harb değildir, dâr-ül-islâmdır. Çünki,
buralarda küfr ahkâmı yayılmamışdır. Böyle yerlerdeki hâkimler
müslimândır ve hükûmet başkanları müslimândır. Bunlar kâfirlere
istemiyerek itâ’at etmekdedir. Müslimân idâreciler, kâfirlere
istiyerek itâ’at ederlerse, fâsık olurlar. Kâfirlerin ta’yîn
etdikleri müslimân vâlîlerin, böyle memleketlerde Cum’a ve bayram
nemâzı kıldırmaları, harâc almaları, hâkim ta’yîn etmeleri ve
yetimleri evlendirmeleri câizdir. Çünki, millet müslimândır.
Vâlînin kâfirlere itâ’ati mecbûrî ve hîle olarakdır. Böyle
memleketlerde, müslimânların başındaki vâlî de kâfir ise,
müslimânların seçeceği imâmın Cum’a ve bayram kıldırması ve
seçdikleri hâkimin şer’î hükmleri makbûl olur. Yâhud, müslimânlar,
aralarında bir vâlî seçerler. Bu vâlî, hâkimi ve hatîbi ta’yîn
eder. Kâfir vâlînin ta’yîn etdiği müslimân hâkimi müslimânlar
beğenirse, bunun şer’î hükmleri ve nemâz kıldırması da câiz olur.
Sultâna ısyân edip, birkaç memleketi eline alıp, hükûmet kuran bir
müslimânın hâkim ve imâm ta’yîn etmesi câiz olur).

Mekke-i mükerremenin Minâ köyünde, hac zemânı
Cum’a kılınır. Çünki, o zemân, şehr hâlini alır ve vâlî veyâ Mekke
emîri de bulunur. Hâcılara kolaylık olmak için Minâda, bayram
nemâzı afv edilmişdir. Hac vazîfelerini idâre eden me’mûr, ayrıca
izni yoksa, Cum’a kıldıramaz. Arafâtda kılınamaz. Çünki, boş
ovadır. Şehr hâlini alamaz.

Her çeşid şehrde, birkaç câmi’de Cum’a nemâzı
kılınabilir. Fekat, Hanefî mezhebinin ba’zı âlimleri ve üç mezhebin
de çoğunluğu, bir câmi’den fazla Cum’a kılınmaz dedi. Şehr olduğu
şübheli olan yerde de, Cum’anın kabûl olması şübheli olacağından,
Cum’a nemâzının son sünneti ile vaktin sünneti
arasında (Âhır zuhur), ya’nî (Son
öğle) nemâzı kılmağa niyyet ederek, ayrıca dört rek’at
kılmalıdır. Bu dört rek’ati kılarken, niyyete (Üzerime farz olan)
diye eklemelidir. Fekat, (Edâsı, ya’nî kılması farz olan)
dememelidir. Çünki, öğle nemâzı, öğle vakti farz olursa da, hemen
kılmak farz olmaz. İkindiye, dört rek’at kılacak zemân kalınca
edâsı farz olur. Edâsı dahâ önce farz olmaz. Cum’a nemâzı kabûl
olmadı ise, bu dört rek’at, (Edâsı farz olan) deyince Cum’a günü
öğle farzı olmaz. Bir gün önceki öğle farzı olur. Onu da, perşembe
günü kılmış olduğundan, nâfile olur. (Üzerime farz olan âhır zuhur)
deyince, Cum’a gününün öğle farzı yerine geçer. Fekat, Cum’a nemâzı
kabûl olmuş ise, öğle farzı da kılınmış olacağından, bu dört rek’at
nâfile olur. Çünki, farz niyyeti ile sünnet kılınır. Kazâ nemâzı
var ise, bunu kılmış olmaz. Cum’a nemâzı kabûl olunca, öğle nemâzı
sâkıt olur denirse, perşembe günkü öğleye niyyet edilmiş olur ve
yine nâfile nemâz olur. Evvelce kılamadığı öğle nemâzı varsa, bunu
kazâ etmiş olmaz. (Üzerime son farz olan kılmadığım öğle
nemâzını kılmağa) niyyet edilirse, Cum’a kabûl olmuş ise,
bu nemâz, kazâ nemâzı yerine geçer ki, böyle niyyet uygundur.
Kazâsı olmıyan, âhır zuhurun dört rek’atinde de zamm-ı sûre
okumalıdır. Cum’a nemâzı kabûl olmayıp, öğlenin farzı yerine
geçerse, farzda sûre okumak zarar vermez. Kazâya kalmış öğle nemâzı
olan kimse, sûre okumaz. Çünki, Cum’a kabûl olmazsa, öğlenin farzı
yerine geçer. Kabûl olmuş ise, kazâ yerine geçer.

3. cü şart, öğle nemâzının vaktinde kılmakdır.
Öğle ezânı okununca, hemen dört rek’at (Cum’a nemâzının ilk
sünneti) kılınır. Sonra, câmi’ içinde, ikinci ezân okunur. Sonra
hutbe okunur. Sonra, cemâ’at ile iki rek’at (Cum’a nemâzının farzı)
kılınır. Sonra, dört rek’at (son sünneti), bundan sonra, dört
rek’at (üzerime farz olan, kılmadığım son öğle nemâzını kılmağa)
diye niyyet ederek, âhır zuhur nemâzı kılınır. Bundan sonra, iki
rek’at (vaktin sünneti) kılınır. Cum’a sahîh olmadı ise, bu on
rek’at, öğle nemâzı olur. Bundan sonra, Âyet-el-kürsî ve tesbîhler
okunup, düâ edilir. Peygamber efendimiz Cum’anın iki rek’at
farzından sonra, altı rek’at sünnet kılardı.

(Eşi’at-ül-leme’ât)da, beşyüzbeşinci
sahîfede diyor ki, (Emîr-ül-mü’minîn Alî “radıyallahü anh”, Cum’a
nemâzının farzından sonra altı rek’at dahâ kılınız derdi. Abdüllah
ibni Ömer “radıyallahü anhümâ” Cum’a farzından sonra altı
rek’atdahâ kılardı). Allâme-i Şâmî seyyid Muhammed Emîn ibni Âbidîn
“rahmetullahi aleyh”, ikinci cildde, İ’tikâfı anlatırken buyuruyor
ki, ((Bedâyı)da bildirildiği gibi, Cum’a nemâzının farzından
sonra, İmâm-ı a’zama göre dört rek’at, imâmeyne göre altı rek’at
sünnet kılınır. Cum’a yalnız bir mescidde kılınır diyenlere göre,
dört rek’at dahâ (Âhır zuhur) kılmak lâzımdır.
Cum’a her mescidde câiz olur diyenlere göre, bu dört rek’at nâfile
olur. Müstehâb olur. Kılmak lâzım olmaz ise de, kılmamalı diyen
olmamışdır. Kılmak iyi olur).

(Fetâvâ-i Hindiyye)de diyor ki, (Köle,
kadın, müsâfir ve hastanın Cum’a nemâzı kılmaları farz değildir.
Hutbe dinliyenin en az bir erkek olması lâzımdır. Dinliyen hiç
yoksa yâhud yalnız kadınlar dinlerse, hutbe câiz olmaz. Cemâ’atin
en az üç erkek olması ve bunların imâm olabilecek kimseler olmaları
şartdır. Kadın ve çocuk olurlarsa, Cum’a nemâzı sahîh
olmaz).

4. cü şart, vakt içinde hutbe okumakdır.
Hutbeden sonra, nemâz kıldırmak için, hutbeyi dinleyenlerden birini
vekîl edebilir. Hutbeyi dinlemeyen kıldıramaz.

Âlimlerimiz, Cum’a hutbesini okumak, nemâza
dururken, (Allahü ekber) demek gibidir, dedi. Ya’nî, ikisini de,
yalnız arabca okumak lâzımdır. Fârisî okumak da olur veyâ her dil
ile okumak câizdir diyenler de oldu ise de, bu âlimlere göre
tahrîmen mekrûh olur. Hatîbin, hutbede emr-i ma’rûfdan başka
şeyleri, arabca bile söylemesi mekrûhdur. Hatîb efendi, içinden
E’ûzü okuyup, sonra yüksek sesle, hamd ve senâ ve kelime-i şehâdet,
salât-ü selâm okur. Sonra va’z, ya’nî sevâba ve azâba sebeb olan
şeyleri hâtırlatır ve âyet-i kerîme okur. Oturup kalkar. İkinci
hutbede, va’z yerine, mü’minlere düâ eder. Dört halîfenin ismlerini
söylemesi lâzımdır, müstehabdır. Sultânın, hükûmet adamlarının
adlarını söylemesi câiz değildir. Bunları, kendilerinde olmıyan
sıfatlarla medh etmesi harâmdır. Adâlet ve ihsân etmeleri ve
düşmanlara gâlib olmaları için, bunlara düâ câiz olur denildi ise
de, düâ ederken, küfre ve harâma sebeb olacak şey söylememelidir.
Hutbeye dünyâ sözü karışdırmak harâmdır. Hutbeyi, nutuk, konferans
şekline sokmamalıdır. Zâlim kimseleri, âdil diye medh eden, din
düşmanlarının ölüsüne, dirisine düâ eden, kâfir olur. Müslimânı da,
yalan sözlerle medh etmek harâmdır. Hutbede va’z söylemesi demek,
emr-i bil-ma’rûf ve nehy-i anil-münker bildirmesi demekdir. Hikâye,
siyâset, ticâret ve başka dünyâ işlerini anlatmak demek değildir.
[Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem” buyurdu
ki: (Bir zemân gelecek maymun sıfatlı, insan sûretli
kimseler, minbere çıkıp, sizlere, din aleyhindeki sözleri,
dinsizliği, din diye söyliyeceklerdir).] Hatîb efendiler,
vâ’ızler, bu hadîs-i şerîfde bildirilen kimselerden olmamağa,
dinsizliğe âlet olmamağa dikkat etmelidir. Müslimânlar, böyle
kimselerin hutbelerini, va’zlarını
dinlememelidir. (Nûr-ülîzâh Tahtâvî
şerhi) ikiyüzseksenbirinci sahîfede, (Hutbeyi kısa okumak
sünnetdir, uzun okumak mekrûhdur) buyurmakdadır.

İbni Âbidîn hutbeyi ve iftitâh tekbîrini ve
nemâzda düâyı anlatırken buyuruyor ki, (Hutbeyi, arabîden başka
lisân ile okumak, nemâza dururken, başka dil ile iftitâh tekbîri
almak gibidir. Bu ise, nemâzdaki diğer zikrler gibidir. Nemâz
içindeki zikrleri ve düâyı arabîden gayrı söylemek ise, tahrîmen
mekrûhdur. Hazret-i Ömer yasak etmişdir). Nemâzın vâciblerini
anlatırken diyor ki, (Tahrîmen mekrûh işlemek, küçük günâh olur.
Buna devâm edenin adâleti gider). (Tahtâvî)de diyor ki,
(Küçük günâha devâm eden de fâsık olur. Fâsık olan veyâ bid’at
işliyen imâmların arkasında nemâz kılmamalı, başka câmi’de
kılmalıdır). Eshâb-ı kirâm ve Tâbi’în-i ızâm, Asyada ve Afrikada,
hutbeleri hep arabî okudu. Çünki, başka dil ile okumak, bid’at ve
mekrûh olur. Hâlbuki, dinliyenler arabî bilmiyor, hutbeleri
anlamıyorlardı. Din bilgileri de yokdu. Onlara öğretmek lâzımdı.
Fekat, yine arabî okudular. Hindistân âlimlerinden Muhammed
Viltorînin 1395 [m. 1975]
târîhli (El-edilletül-kavâti’) kitâbında, (Cum’a
ve bayram hutbelerinin hepsini veyâ bir kısmını arabîden başka dil
ile okumak bid’atdir. Tahrîmen mekrûhdur. Hep böyle okuyan imâmın
arkasında nemâz kılınmaz) yazılıdır. Bu fetvâ, arabîdir. 1396 [m.
1976] da, İstanbulda basdırılmışdır. Bunun için, Türkiyedeki islâm
âlimleri, altıyüz seneden beri, hutbeleri türkçe okutup, milletin
anlamasını çok istediler ise de, hutbelerin kabûl olmıyacağını
düşünerek, buna izn veremediler. Ayrıca, Cum’a vâ’ızları koydular.
Bu vâ’ızlar, nemâzdan önce veyâ sonra, hutbenin ma’nâsını
anlatırdı. Cemâ’at, hutbeyi böylece öğrenirdi.

Seyyid Abdülhakîm Efendi “kuddise sirruh”
buyurdu ki, (İbâdet, emrleri yapmak demekdir. Kur’ân-ı kerîmi,
hutbeyi okumak ibâdetdir. Bunların ma’nâsını anlamak emr olunmadı.
Bunları anlamak, ibâdet değildir. Kur’ân-ı kerîmi anlamak için,
yetmişiki yardımcı ilmi ve sekiz temel ilmi öğrenmek lâzımdır.
Ancak, bundan sonra, Kur’ân-ı kerîmi anlamağa isti’dâd hâsıl olup,
cenâb-ı Hak, ihsân ederse, anlıyabilir. Herkes anlamalıdır demek,
dîne müdâhene etmek olur. Kur’ân-ı kerîmi anlamak için, isti’dâdı
çok olan on sene, orta olan elli sene çalışmak lâzımdır. Bizim gibi
az olanlar ise, yüz sene de çalışsak anlıyamayız. İslâmiyyetde ilm
diye, fâideli bilgilere denir. Fâideli ilm, se’âdet-i ebediyyeyi
elde etmeğe, ya’nî Allahü teâlânın rızâsını kazanmaya vesîle olan
ilmdir ki, bunlara, (İslâm
bilgileri) denir).

5. ci şart, hutbeyi nemâzdan önce okumakdır.
Âkıl, bâlig olan erkeklerin yanında okuması lâzımdır. Fekat,
cemâ’atin işitmesi, anlaması şart değildir.

[(Hindiyye),
(Dürr-ül-muhtâr) ve (İmdâd)da diyor ki, (Hutbe
okurken, cemâ’at olarak, bir erkek bulunması yetişir. Hepsi sağır
olsalar veyâ uyusalar, hutbe sahîh olur. Hiç erkek bulunmasa,
kadınlar dinleseler, hutbe sahîh olmaz). Görülüyor ki, cemâ’atin
hutbeyi anlamaları zarûret değildir. Çünki, duymaları bile lâzım
değildir. (Dürr-ül-muhtâr)da diyor ki, (Hutbeyi başka
dil ile okumak, nemâza dururken, (Allahü ekber) demek
gibidir. Nemâz içindeki düâ ve tesbîhler de böyledir). İbni Âbidîn
buyuruyor ki, (İmâm-ı a’zama göre, arabî okuyabilen imâmın da
bunları başka dil ile söylemesi câizdir. Fekat mekrûhdur. İki imâma
göre ise, arabî okuyabilen imâmın, bunları başka dil ile okuması
câiz değildir. [İmâm-ı a’zamın da bu kavle rücû’
etdiği (Mecma’ûl-enhür)de
yazılıdır.] (Velvâlciyye)de, nemâz tekbîrini söylemek
ibâdetdir. Allahü teâlâ, başka dil ile söylenmesini sevmez diyor.
Bunun için, hepsini veyâ bir kısmını başka dil ile okumak, câiz
olunca da, ibâdet içinde tahrîmen, ibâdet dışında tenzîhen mekrûh
olur. Nemâzda ayakda, âyet-i kerîmeleri başka dil ile okumanın câiz
olmadığı ise, sözbirliği ile bildirildi. Fetvâ da böyledir). Diğer
üç mezheb imâmı da, iki imâmımız gibi ictihâd buyurarak, arabî
okuyabilenin, başka dil ile okuduğu hutbe sahîh olmaz
demişlerdir. (Bedâyı’)da diyor ki, (Hutbenin bir
kısmını arabî, bir kısmını da başka dil ile okumak, arabî nazmı
bozar. Bu ise mekrûhdur). Başka dil ile okuyan, Selef-i sâlihînin
yolundan ayrılmış, bid’at işlemiş olur. Yoldan sapanların Cehenneme
gideceği, Nisâ sûresinin yüzondördüncü âyetinde bildirilmişdir.
İbâdet yaparken televizyon, hoparlör kullananların da, bu [114].
âyet-i kerîmeyi düşünmeleri lâzımdır].

İmâm-ı a’zama göre, yalnız (Elhamdülillah)
veyâ (Sübhânallah) yâhud (Lâilâhe illallah) demekle hutbe okunmuş
olur. Fekat tenzîhen mekrûh olur. İki imâma göre, en az,
Ettehıyyâtü okuyacak kadar uzatmak lâzımdır. İki kısa hutbe yapmak
sünnetdir. İki hutbe arasında oturmamak günâhdır. Peygamberimiz
“sallallahü aleyhi ve sellem” Cum’a hutbesinde bir âyet veyâ sûre
okurdu. Hutbede ve her yerde, sûre okurken, E’ûzü ve Besmele
okunur. Âyet-i kerîme okurken, âlimlerin çoğuna göre, yalnız E’ûzü
okunur. Besmele okunmaz. Hatîbin siyâh cübbe giymesi ve hutbeden
önce, minberin sağ yanında sünnet kılması sünnetdir. Hutbeyi ayakda
okumak sünnetdir.

6. cı şart, Cum’a nemâzını cemâ’at ile
kılmakdır. İmâmdan başka, hanefîde üç, şâfi’îde kırk, mâlikîde
oniki erkek yetişir. Hutbeyi dinleyen cemâ’atin hepsi gidip,
başkalarının kılmaları câizdir. Hanefîde, müsâfir ve hasta ile de
cemâ’at hâsıl olur.

7. ci şart, Câmi’in herkese açık olmasıdır.
Kapıyı kilitleyip içerde kılınırsa, câiz olmaz. Fekat fitneye sebeb
olmamak için, kadınları Cum’a nemâzına câmi’e sokmamak, nemâza
zarar vermez.

Cum’a nemâzının (Vücûb
şartları) dokuzdur. Ya’nî, bir kimseye farz olması için
dokuz şart lâzımdır ki, şunlardır: 1- Şehrde, kasabada oturmakdır.
Müsâfirlere ve köylülere farz değildir. Şehrde bulunup ezânı işiten
köylüye farz olur. Evi, şehrin kenârından bir fersah, ya’nî bir
sâat [altı kilometre] uzakda olanlara farz olur. 2- Sağlam
olmakdır. Hastaya ve hastayı bırakamıyan hastabakıcıya ve çok
ihtiyâra farz değildir. 3- Hür olmakdır. İşçilere, me’mûrlara,
askerlere Cum’a nemâzı farzdır. Patronlar, müdîrler bunları
nemâzdan men’ edemez. Yol uzak olup, birkaç sâat işden kalırsa,
ücretlerinden kesebilirler. 4- Erkek olmakdır. Cum’a nemâzı
kadınlara farz değildir. 5- Âkıl ve bâlig olmakdır. 6- Kör
olmamakdır. Yolda götüren olsa bile, a’mâ olana farz değildir.
Yardımcısız câmi’e gidebilen a’mâya, hastaya ve şaşıya farzdır. 7-
Yürüyebilmekdir. Nakl vâsıtası olsa bile felcliye, ayaksıza farz
değildir. 8- Mahbûs olmamak ve düşman korkusu, hükûmetden, zâlimden
korkusu olmamakdır. 9- Çok yağmur, kar, fırtına, çamur olmamakdır.
Çok soğuk olmamakdır.

Bu özrlerden biri bulunan erkek, isterse Cum’a
nemâzı kılabilir. Cum’a nemâzının kadınlara farz olmadığını
bildiren hadîs-i şerîfler, (Tefsîr-i Mazherî)de
ve (Mişkât-ül-mesâbîh)de yazılıdır.

Müsâfir ve hasta Cum’a nemâzı kıldırabilir.
Özrsüz Cum’a kılmıyanın, Cum’a kılınmadan önce, şehrde öğle kılması
harâmdır. Sonra ise, kılması farzdır. Özr ile Cum’a kılmıyanların,
öğle nemâzını şehrde cemâ’at ile kılmaları mekrûhdur.

İmâm otururken veyâ secde-i sehv yaparken
yetişen, imâma uyar. İmâm selâm verince, kalkarak iki rek’at Cum’a
nemâzını temâmlar. Bayram nemâzına geç yetişen de böyle
yapar.

İmâm minbere çıkınca, cemâ’atin nemâz kılması
ve konuşması harâm olur. Hatîb efendi düâ ederken, cemâ’at sesle
âmîn demez. İçinden sessiz denir. Salevâti de ses ile değil, kalb
ile söylerler. Kısacası, nemâz kılarken yapması harâm olan her şey,
hutbe dinlerken de harâmdır. Uzakda olup, hutbeyi işitmiyenlere de
harâmdır. Akreb, hırsız, kuyu gibi zararlı şeyleri, zararları
dokunacak olana, bunu söyleyip kurtarmak câizdir. El ile, baş ile
işâret ederek bildirmek iyi olur. Müezzinlerin hutbe arasında
bağırarak, birşey okuması mekrûhdur.

Cum’a nemâzı için, birinci ezânı işiten her
müslimânın işini, alış-verişini bırakıp nemâza gitmesi farzdır.
Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem” zemânında birinci ezân
yokdu. Yalnız minberin önünde okunurdu. Osmân “radıyallahü anh”
halîfe iken, birinci ezânı da emr etdi. Resûlullahın “sallallahü
aleyhi ve sellem” minberi, mihrâbın sol tarafında idi ve üç basamak
idi. [Mihrâb önünde kıbleye karşı duran kimsenin sağ tarafında
minber ve sol tarafında (Hucre-i
se’âdet) bulunur.] Hutbenin ikinci kısmını, aşağı basamağa
inip okuyup, sonra tekrâr yukarı basamağa çıkmak, çirkin bir
bid’atdir.

Hutbe ile nemâz arasında hatîb efendinin dünyâ
işlerinden söylemesi tahrîmen mekrûhdur. Farzları yapmağı,
harâmlardan kaçınmağı söyliyebilir. Hutbeden olmıyan şeyleri
söyleyerek, nemâzı gecikdirirse, hutbesi kabûl olmaz. Hutbeyi
tekrâr okuması lâzım olur. Çocuğun hutbe okuması câiz olup, nemâzı
imâm kıldırır. Cum’a günü, öğleden evvel sefere çıkmak câizdir.
Öğleden sonra Cum’a kılmadan çıkmak mekrûhdur.

Mekke-i mükerreme ve Bursa gibi, harb ile
alınan şehrlerde, minbere çıkarken sol eline kılınc alır. Kılınca
dayanarak okur.

Yemek yirken, ezân okunursa, nemâz vakti
kaçacaksa, yemeği bırakır. Cemâ’ati kaçıracaksa, yemeği bırakmaz.
Yalnız kılar. Cum’a nemâzı cemâ’atini kaçırmaz.

Köylü Cum’a nemâzı için ve alış-veriş için
şehre gelirse, nemâz niyyeti fazla ise, Cum’a nemâzına gitmek
sevâbına kavuşur. Nemâz sevâbı başkadır. Bu sevâba herhâlde
kavuşur. Dünyâ işi de düşünerek yapılan her ibâdet böyledir. [Hac
bahsi başına bakınız!]

Hutbe başlamadan önce, omuza, elbiseye
basmamak üzere, minbere veyâ mihrâba yakın olmak için saflar
arasından geçmek câizdir. Hutbe okunurken yer değişdirmek,
yanındakine sıkıntı vermek harâmdır. Cemâ’at arasında dolaşarak
dilenmek ve buna sadaka vermek harâmdır. Böyle dileneni câmi’den
çıkarmalıdır.

Cum’a günleri düânın kabûl olacağı bir ân
vardır. Bu ân, hutbe ile Cum’a nemâzı içindedir diyenler çokdur.
Hutbe dinlerken, düâ kalbden olur. Ses çıkarmak câiz değildir. Bu
ân her şehr için başkadır. Cum’a günü, gecesinden dahâ kıymetlidir.
Gecesinde veyâ gündüzünde (Sûre-i Kehf) okumak çok
sevâbdır. (Tefsîr-i Mazherî.)

Cum’a nemâzı için gusl abdesti almak, güzel
koku sürünmek, yeni, temiz giyinmek, saç, tırnak kesmek, câmi’de
buhor [koku] yakmak, (Tebkîr) [câmi’e erken
gelmek] sünnetdir. (Dürr-ül-muhtâr)da, beşinci cildde
buyuruyor ki, (Her müslimânın Cum’a günleri, Cum’a nemâzından önce
veyâ sonra başını traş etmesi ve tırnaklarını kesmesi sünnetdir.
Nemâzdan sonra kesilmesi efdaldir. Nitekim bunlar, hacdan sonra
yapılır. Cum’a günü kesemiyen, başka günlerde kesmelidir. Sonraki
Cum’a günü kesmeği beklememelidir. Harbde tırnakları ve bıyıkları
uzatmak müstehabdır. Her Cum’a günü yıkanarak ve koltuk ve kasık
kıllarını traş ederek temizlemek müstehabdır. Kılları ilâc ile
[Rosma pudrası ile, jilet ile] veyâ yolarak almak câizdir. Onbeş
günde bir traş etmek de câizdir. Kırk günden fazla, traş etmemek
tahrîmen mekrûhdur). Dübür kıllarını izâle etmenin de müstehab
olduğu Tahtâvînin “rahmetullahi teâlâ aleyh” İmdâd hâşiyesinde
yazılıdır.

Tırnağı uzun olanın rızkı meşakkat ile,
sıkıntı ile hâsıl olur. Hadîs-i şerîfde buyuruldu
ki, (Cum’a günü tırnağını kesen kimse, bir hafta,
belâlardan emîn olur).

Bıyık kazımak bid’atdir. Bıyıkları kırkarak,
kaşlar kadar kısaltmak sünnetdir. Sakalı [çenedeki ile birlikde]
bir tutam uzatmak ve bundan fazlasını kesmek sünnetdir. Sakalın ve
bıyığın arasında bulunan beyâz kılı yolmak câizdir. Sakalın bir
tutamdan fazla uzun olması, aklın az olmasına alâmet olur,
denildi.

(Tebyîn)de ve bunun Şelbî “rahmetullahi
teâlâ aleyh” hâşiyesinde, guslün farzlarını anlatırken diyor
ki, (Müslimdeki hadîs-i şerîfde on şey
sünnetdir: Bıyığı kısaltmak, sakalı uzatmak, misvâk kullanmak,
mazmaza, istinşak, tırnak kesmek, ayak parmaklarını yıkamak, koltuk
altını temizlemek, kasıkları temizlemek, su ile
istincâ buyuruldu). Sakal uzatmanın sünnet olduğunu bu
hadîs-i şerîf açıkca bildirmekdedir. Sakalı bir tutam uzatmak ve
bir tutamdan fazlasını kesmek sünnetdir. Ba’zılarının yapdığı gibi
yanakları kazıyıp, yalnız çenede sakal bırakmak, bu sünneti,
değişdirmek olur. Sakalı bir tutamdan kısa bırakmak da, sünnete
uygun değildir. Sünnete uymak niyyeti ile kısa sakal bırakmak
bid’at olur. Harâm olur. Böyle kısa sakalı bir tutama kadar uzatmak
vâcib olur. Âdet olduğu için, herkese uymuş olmak için sakal
kazımak mekrûh olur. Zâlimler arasında kalıp, alay edilmemek,
eziyyet görmemek için veyâ harâm ve küfr işlememek, yâhud farzları
yapabilmek için, nafaka kazanmak, gençlere emr-i ma’rûf ve nehy-i
anilmünker yapabilmek için, dîn-i islâma hizmet edebilmek,
mazlûmlara yardım edebilmek, fitne çıkmasını önlemek için, sakalı
büsbütün traş etmek câiz ve lâzım olur. Bu sayılan şeyler, sünneti
terk etmek için özr olur, fekat, bid’at işlemek için özr
olmazlar.

(El-halâl vel-harâm) kitâbında
diyor ki, (Hadîs-i şerîfde, Müşriklere muhâlefet ediniz.
Sakalınızı uzatınız! buyuruldu. [Bu kitâbın yazarı olan
Yûsüf Kardâvî, önsözünde mezhebsiz olduğunu i’lân etdiğinden,
yazıları sened olamaz ise de, bu hadîs-i şerîfi Ehl-i sünnete uygun
açıklamışdır.] İbni Teymiyye, bu hadîs sakal kazımanın harâm
olduğunu gösteriyor, dedi. (Feth)de, Iyâddan alarak,
mekrûhdur, denildi. Mubâh diyenler de oldu. Doğrusu, hadîs-i şerîf,
sakal uzatmanın vâcib olduğunu göstermiyor. Yehûdî ve
Nasârâ, sakal boyamaz. Siz onlara muhâlefet edip
boyayınız! hadîs-i şerîfine bakarak, sakal boyamanın vâcib
olduğunu söyliyen âlim olmamışdır. Bu hadîs-i şerîfler, müstehab
olduğunu göstermekdedir. Selef-i sâlihîn sakal kazımazdı. Çünki, o
zemân, sakal uzatmak âdet idi). Sakala kıymet vermiyen kâfir olur.
Yüzünü, kadın gibi parlak yapmak, kadınlara benzemek için sakal
kazıtmak, çeneyi kazıyıp, yanaklar üzerinde uzatmak harâmdır.
Çünki, erkeklerin kadınlara ve kadınların erkeklere benzemeleri
harâmdır. Kadınlara benzemeği düşünmeyip, genç ve güzel görünmek
için sakal kazımanın mekrûh olduğu, (Kimyâ-i
se’âdet)de, abdestin sonunda yazılıdır. Kadının saçını özrsüz
kazıması mekrûhdur. Erkeklere benzeterek kazıması, traş etmesi
harâm olur. Kadınların saçlarını biraraya toplıyarak, başda,
ensede, deve hörgücü gibi, topuz yapmaları, hadîs-i şerîf ile yasak
edilmişdir. Bu hadîs-i şerîf,
(Berîka) ve (Hadîka)da ve Yûsüf
Kardâvînin (El-halâl vel-harâm
fil-islâm) kitâbında, yazılıdır. Kadının uzun saçını
örtmesi güç veyâ fitneye sebeb olduğu zemân, kulak yumuşağına kadar
kesip kısaltması câiz olur.

(Hadîkat-ün-nediyye)de yüzkırkbirinci
sahîfede diyor ki, (Sünnet iki dürlüdür: Sünnet-i hüdâ ve sünnet-i
zevâid. Sünnet-i hüdâ, câmi’de i’tikâf etmek, ezân, ikâmet okumak,
cemâ’at ile nemâz kılmak gibidir. Bunlar, islâm dîninin şi’ârıdır.
Bu ümmete mahsûsdurlar. [Çocukların sünnet edilmelerinin de böyle
olduğu, İbni Âbidînin son cildinin sonunda yazılıdır.] Bir şehr
halkı, bu sünnetlerden birini terk ederse, bunlarla harb edilir.
Beş vakt nemâzdan üçünün revâtib, ya’nî müekked sünnetleri de
böyledir. Sünnet-i zevâid, Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve
sellem” giyim, yimek, içmek, oturmak, barınmak, yatmak ve
yürümekdeki âdetleri ve iyi işlere sağdan başlamak, sağ el ile
yiyip içmek gibidir). İkinci cildin beşyüzseksenikinci sahîfesinde
diyor ki, (Ba’zı hadîs-i şerîflerde sakal boyamak emr olundu.
Ba’zılarında da yasak edildi. (Hıristiyanlar boyar, Siz
boyamayınız. Onlara benzemeyiniz!) buyuruldu. Bunun için,
selef-i sâlihînden bir kısmı boyadı. Bir kısmı boyamadı. Çünki,
buradaki emre ve yasağa uymak vâcib değildir. Bunun için, bu işde,
bulunulan şehrin âdetine tâbi’ olunur. Âdete uymamak şöhret olur.
Mekrûh olur). Hindistân âlimlerinden Şâh Veliyyullah-ı Dehlevînin
“rahmetullahi teâlâ aleyh” (Et-tefhîmât) kitâbının
ikinci cildi, üçyüzyirmidördüncü sahîfesinde, büyük âlim Muhammed
Senâüllah Pâni-pütî buyuruyor ki, (Resûlullah “sallallahü aleyhi ve
sellem”, baş örtüsü ile başını örter, antâri, tasmalı ayakkabı ve
benzerlerini giyerdi. Halîfe Ömer “radıyallahü anh” da,
Azerbaycândaki askerlerine mektûb yazarak, böyle giyinmelerini emr
eyledi. Fekat şimdi, böyle giyinmek âdet değildir. Memleketde âdet
olan şeyler giyilmezse, şöhret olur. Parmakla gösterilmeğe, fitneye
sebeb olur. Hadîs-i şerîfde, (İnsanın parmakla
gösterilmesi, kendisine kötülük olarak yetişir) buyuruldu.
Bunun için, giyinmekde, müslimânların âdetlerine uymak lâzımdır.
Hazret-i Ömer zemânında, antâri, baş örtüsü ve tasmalı ayakkabı
giymek mü’minlerin âdeti idi. Böyle giyinmek, imtiyâza, şöhrete ve
parmakla gösterilmeğe sebeb olmazdı.) Şimdi ise olur. İmâm-ı
Rabbânî, üçyüzonüçüncü mektûbda buyuruyor ki, (Kıymetli hanefî
kitâblarından anlaşılıyor ki, islâm kadınları, önü açık antâri ile
örtünürlerdi. Kadınların, önü açık antâri giydikleri yerde,
erkeklerin önü kapalı giymeleri, önü kapalı giydikleri yerde ise,
önü açık antârî giymeleri lâzımdır. Şöhret âfetdir. Felâkete sebeb
olur). İkiyüzseksensekizinci mektûbda buyuruyor
ki, (Fitneyi uyandırana, Allah la’net
etsin!) hadîs-i şerîfdir.

(Eşi’at-ül-leme’ât)in birinci cild,
ikiyüzonikinci sahîfesinde, (On güzel şey, Peygamberlerin
sünnetidir) hadîs-i şerîfini açıklarken, sakal uzatmanın
bu on şeyden biri olduğunda sözbirliği bulunmadığını
bildiriyor. (Tergîb-üs-salât) kırkikinci faslında,
bu on şeyi ve bunların (sünnet-i hüdâ) olduklarını
yazıyor. Bunların arasında, sakal uzatmak
yokdur. (Eşi’a)da sakalı bir tutam uzatmak, vâcibdir
denilmişdir. Hadîs-i şerîfde bu on şeye açıkca sünnet denildiği
hâlde, sakal uzatmağı bunlardan ayırarak vâcib demesi, sakalı
sünnete uygun olarak uzatmak âdet olan yerlerde, sakal kazımanın ve
bir tutamdan kısa yapmanın fitneye sebeb olacağı içindir. Çünki,
şöhrete, fitneye sebeb olan bir işi yapana hadîs-i şerîfde la’net
edilmişdir. Sakal bırakmanın âdet olduğu yerlerde, sakal kazımak
fitneye sebeb olacağı gibi, sakal traşının âdet hâline getirildiği
yerlerde sakal bırakmak da, fitneye sebeb olabilir. Bir tutamdan
kısa bırakmak ise, bid’at olur. Bu fitneye düşmemek ve bid’at
işlememek için, bulunduğu memleketin âdetine uyarak sakalını traş
etmesi vâcib olur. (Hadîka)nın yüzkırksekizinci
sahîfesinde, (Bid’at işlemek, sünneti terk etmekden dahâ
zararlıdır. Bid’ati terk etmek lâzımdır. Sünneti yapmak lâzım
değildir) demekdedir. Çünki, mubâh ve câiz olan şeylerde ve
sünnet-i zevâidde, memleketin âdetine uymak, fitne çıkarmamak
lâzımdır. Fekat farz, vâcib, sünnet-i hüdâ olan şeyleri yapmakda ve
harâmdan, mekrûhdan ve bid’atden sakınmakda âdete uyulmaz. Bunlar,
ancak fıkh kitâblarında bildirilmiş olan özrlerle ve ancak izn
verildiği kadar değişdirilebilirler. Sakal bırakmanın islâmın şiârı
olmadığını, islâm dînine mahsûs olmadığını, bunun için sünnet-i
hüdâ olmadığını yukarıdaki hadîs-i şerîf açıkca göstermekdedir.
Görülüyor ki, sakal bırakmak sünnet-i zevâiddir. Din görevlilerinin
hiçbir zemân, ya’nî âdete uyarak da, sünnet-i zevâidi ve
müstehabları da terk etmeleri câiz değildir. Bunlar, her zemân bir
tutam sakal bırakmalıdır. Sakalı bir tutamdan kısa yapmak sünneti
değişdirmek olur. Kısa sakala sünnet demek, bid’at olup, büyük
günâhdır. Sakalın [Çenedeki ile birlikde] bir tutamdan kısa
olmasına hiçbir âlimin mubâh demediği fıkh kitâblarında yazılıdır.
Bir tutam, dört parmak genişliğidir. Çeneyi alt dudak kenârından
avuclıyarak ölçülür. Sakalı olanın, guslde sakal diplerindeki
deriyi ıslatması farzdır. Islatmazsa, guslü ve abdesti ve dolayısı
ile nemâzı sahîh olmaz.

Erkeklerin saçını sakalını siyâhdan başka
renge boyaması câizdir. Siyâha boyamağa da câiz diyen oldu. Elini
ayağını, tırnağını boyaması câiz değildir. Çünki kadınlara benzemek
olur. Kadınların, yabancı erkeklere göstermemek şartı ile ve
abdestde, guslde yıkamağa mâni’ olmıyan boya ile boyamaları
câizdir.

Muhammed Hâdimî “rahmetullahi teâlâ aleyh”
hazretlerinin (Berîka) kitâbının [1284] İstanbul
baskısında, ikinci cildi, 1229. cu sahîfesinde buyuruyor ki,
(Kadınların saçlarını ve erkeklerin sakallarını kazımaları câiz
değildir. Kadının sakalı olursa, kazıması câizdir. Hadîs-i
şerîfde, (Bıyıklarınızı kısaltınız! Sakalınızı
uzatınız!) buyuruldu. Bu emre göre, sakal kazımak sünnete
muhâlif olur. Bu hadîs-i şerîf, vücûbu gösterseydi, sakal kazımak
harâm
olurdu. (Tâtârhâniyye) kitâbında, (Tecnis)den
alarak diyor ki, bu hadîs-i şerîf, sakalı kazımayınız ve bir
tutamdan kısa yapmayınız demekdir. Tahâvîden alındığı bildirilerek
söylenen, (Sakalını kazıyan veyâ bir tutamdan kısa kesen kimsenin
imâm olması câiz olmaz. Yalnız kıldığı nemâzı da mekrûh olur.
Dünyâda ve âhıretde mel’ûn ve merdûddur) gibi sözlerin
ve (Tefsîr-i Kurtubî)den alındığı bildirilen bunlara
benzer sözlerin aslı yokdur, sâbit olmamışlardır). 1336. cı
sahîfesinde buyuruyor ki, (Kadınların da kaşlarını yolarak
inceltmeleri harâmdır. Alın, yanak, çene üzerinde çıkan kıllarını
yolmaları, kazımaları câizdir). Kesilen saçı, sakalı ve diğer
kılları ve tırnakları gömmeli veyâ kabr üzerine, basılmıyan yere
koymalı veyâ denize bırakmalıdır. Halâya, bulaşık çukuruna atmak
mekrûhdur. Tırnağı diş ile koparmak mekrûhdur. Baras hastalığı
yapar. Kadınların kesilen parçaları, erkeklere göstermesi
harâmdır.

Erkeklerin başı kazımaları veyâ saçları
uzatıp, tarayıp ikiye ayırmaları sünnetdir. Saç bükmeleri, örmeleri
mekrûhdur. (Bahr-ür-râık)da, (El-kerâhiyye) kısmında
diyor ki, (Erkeğin başının ortasını kazıyıp, etrâfındaki saçlarını
uzatması câizdir. Fekat, sarkan saçlarını büküp fitil yapması
mekrûh olur. Çünki, fitil yapması, ba’zı kâfirlere teşebbüh
[benzemek] olur). Buradan da anlaşılıyor ki, kâfirlerin âdetlerine
benzediği için men’ olunan şeyi yapmak, harâm olmuyor, mekrûh
oluyor. Bunun için, (Müşriklere benzemeyiniz. Sakal
uzatınız!) ve (Nemâzınızı na’lın ile kılın.
Yehûdîlere benzemeyin!) hadîs-i şerîfleri, sakal kazımanın
ve çıplak ayak ile nemâz kılmanın, mekrûh olduğunu göstermekdedir.
239.cu sahîfede nemâzın mekrûhlarının 25. cisine
bakınız!

Yalnız Cum’a günleri oruc tutmak ve yalnız
Cum’a geceleri teheccüd kılmak mekrûhdur. Güneş tepede iken, [ya’nî
öğle nemâzının vaktinden temkin zemânı kadar evvel olan zemân
içinde], her nemâzı kılmak harâmdır. Bu zemânda, her nemâzı
kılmanın, Cum’a günleri de harâm olduğu sözü dahâ
kuvvetlidir.

Cum’a günü, rûhlar toplanır ve birbirleri ile
tanışırlar. Kabrler ziyâret edilir. Bugün kabr azâbları durdurulur.
Ba’zı âlimlere göre, mü’minin azâbı artık başlamaz. Kâfirin Cum’a
ve Ramezânda yapılmamak üzere, kıyâmete kadar sürer. Bugün ve
gecesinde ölen mü’minler kabr azâbı hiç görmez. Cehennem, Cum’a
günü çok sıcak olmaz. Âdem “aleyhisselâm” Cum’a günü yaratıldı.
Cum’a günü, Cennetden çıkarıldı. Cennetdekiler, Allahü teâlâyı
Cum’a günleri göreceklerdir.

Aşağıdaki
yazı (Riyâd-ün-nâsıhîn)den terceme edildi:

Allahü teâlâ, Cum’a gününü müslimânlara mahsûs
kılmışdır. Cum’a sûresi sonundaki âyet-i kerîmede
meâlen; (Ey îmân etmekle şereflenen kullarım! Cum’a günü,
öğle ezânı okunduğu zemân, hutbe dinlemek ve Cum’a nemâzı kılmak
için câmi’e koşunuz. Alış-verişi bırakınız! Cum’a nemâzı ve hutbe,
size, başka işlerinizden dahâ fâidelidir. Cum’a nemâzını kıldıkdan
sonra, câmi’den çıkar, dünyâ işlerinizi yapmak için
dağılabilirsiniz. Allahü teâlâdan rızk bekliyerek çalışırsınız.
Allahü teâlâyı çok hâtırlayınız ki,
kurtulabilesiniz!) buyuruldu. Nemâzdan sonra, istiyen
işine gider çalışır. İstiyen câmi’de kalıp, nemâz, Kur’ân-ı kerîm,
düâ ile meşgûl olur. Nemâz vakti alış-veriş sahîhdir. Fekat,
günâhdır. Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” buyurdu
ki, (Bir müslimân, Cum’a günü gusl abdesti alıp, Cum’a
nemâzına giderse, bir haftalık günâhları afv olur ve her adımı için
sevâb verilir). Bir hadîs-i şerîfde buyuruldu
ki, (Günlerin en kıymetlisi Cum’adır. Cum’a günü, bayram
günlerinden ve aşûre gününden dahâ kıymetlidir. Cum’a, dünyâda ve
Cennetde mü’minlerin bayramıdır). Bir hadîs-i
şerîfde, (Cum’a nemâzı kılmıyanların kalblerini, Allahü
teâlâ mühürler. Gâfil olurlar) buyurdu. Bir hadîs-i
şerîfde, (Bir kimse, mâni’ yok iken, üç Cum’a nemâzı
kılmazsa, Allahü teâlâ, kalbini mühürler. Ya’nî, iyilik yapmaz
olur) buyurdu. Özrü yok iken, birbiri arkasında üç Cum’a
nemâzına gitmiyen kimse münâfık olur. Ebû Alî Dekkak ölürken üç şey
nasîhat eyledi: (Cum’a günü gusl abdesti alınız! Her akşam abdestli
olarak yatınız! Her hâlinizde, Allahü teâlâyı hâtırlayınız!) Bir
hadîs-i şerîfde, (Cum’a günlerinde bir ân vardır ki,
mü’minin o ânda etdiği düâ red olmaz) buyurdu. Ba’zıları,
bu ân, ikindi ile akşam ezânları arasındadır, dedi.
Fârisî (Tergîb-üs-salât)kitâbındaki hadîs-i şerîfde
buyuruldu ki, (Cum’a günü sabâh nemâzından önce, üç kerre
Estagfirullahel’azîm ellezî lâ ilâhe illâ hüvel hayyelkayyûme ve
etûbü ileyh okuyanın, kendinin ve anasının ve babasının bütün
günâhları afv olur). [Kul haklarını ve kazâya kalan
farzları ödemek ve harâmlardan vaz geçmek şartdır.] Bir hadîs-i
şerîfde, (Cum’a nemâzından sonra, yedi def’a İhlâs ve
Mu’avvizeteyn okuyanı, Allahü teâlâ, bir hafta, kazâdan, belâdan ve
kötü işlerden korur) buyurdu. Cum’a günü yapılan
ibâdetlere en az, iki kat sevâb verilir. Cum’a günü işlenen
günâhlar da, iki kat yazılır. Bir hadîs-i şerîfde buyuruldu
ki, (Cumartesi günleri yehûdîlere, pazar günleri nasârâya
verildiği gibi, Cum’a günü, müslimânlara verildi. Bugün,
müslimânlara hayr, bereket, iyilik vardır).

Cum’a günleri ve hergün şu (istigfâr
düâsı)nı çok okumalıdır: Allahümmagfir lî ve li âbâî ve
ümmehâtî ve li ebnâî ve benâtî ve li ihvetî ve ehavâtî ve li-a’mâmî
ve ammâtî ve li-ahvâlî ve hâlâtî ve li-zevcetî ve ebeveyhâ ve
li-esâtizetî ve lil-mü’minîne vel-mü’minât vel hamdü-lillâhi
Rabbil’âlemîn!

72 — BAYRAM NEMÂZLARI


Şevvâl ayının birinci günü fıtr bayramının,
Zilhiccenin onuncu günü de, kurban bayramının birinci günleridir.
Bu iki günde, güneş doğdukdan ve kerâhet vakti çıkdıkdan sonra,
ya’nî İşrak vaktinde, iki rek’at bayram nemâzı kılmak, erkeklere
vâcibdir. Bayram nemâzlarının şartları, Cum’a nemâzının şartları
gibidir. Fekat, burada hutbe sünnetdir ve nemâzdan sonra okunur.
Fıtr bayramında nemâzdan önce tatlı [hurma veyâ şeker] yimek, gusl
etmek, misvâk kullanmak, en yeni elbise giymek, fıtrayı nemâzdan
önce vermek, yolda yavaşca tekbîr okumak müstehabdır.

Kurban bayramı nemâzından önce birşey yimemek,
nemâzdan sonra, önce kurban eti yimek, nemâza giderken, yüksek
sesle, özrü olan yavaşça (Tekbîr-i
teşrîk) getirmek müstehabdır. (Halebî-yi
kebîr)de diyor ki:

(Bayram nemâzları iki rek’atdir. Cemâ’at ile
kılınır. Yalnız kılınmaz. Birinci rek’atde, Sübhânekeden sonra, üç
kerre (Tekbîr-i zevâid) söylenir. Ya’nî, eller
üçdef’a kulaklara kaldırılıp, birinci ve ikincisinde, iki yana
uzatılır. Üçüncüsünde, göbek altına bağlanır. İmâm efendi yüksek
sesle, Fâtiha ve zamm-ı sûre okudukdan sonra, doğru rükü’a
eğilinir. İkinci rek’atde, önce Fâtiha ve zamm-ı sûre okunup,
sonra, iki el, yine üç kerre kulaklara kaldırılır. Üçünde de
yanlara sallandırılır. Dördüncü tekbîrde, kulaklara kaldırılmayıp,
rükü’a eğilinir. Birinci rek’atde beş, ikinci rek’atde dört tekbîr
getirilmekdedir). Bu dokuz tekbîrde ellerin nereye götürüleceğini
unutmamak için, kısaca (İki salla, bir bağla. Üç salla, bir eğil)
diye ezberlenir. (Mâ-lâ-büdde)de diyor ki, (Cemâ’ate
yetişemiyen, bayram nemâzını kazâ etmez. Özr ile kılamazlarsa,
îyd-i fıtrda bayramın ikinci günü, îyd-i edhâda üçüncü günü de
kılarlar).

(Îyd), bayram demekdir. Her yıl,
Ramezân ayında ve Arefe gününde günâhları afv edildiği için
müslimânların sevindikleri, sürûrlarının avdet etdiği, tekrâr
geldiği için (Îyd) denildi. Bayramın birinci günü,
Cum’a gününe rastlarsa, Hanefî mezhebinde, hem bayram, hem de,
Cum’a nemâzını kılmak lâzımdır. Kendi vaktlerinde kılınırlar.
Bayram sabâhı, cenâze olursa, önce bayram nemâzı kılınır. Sonra
cenâze nemâzı kılınır. Çünki, bayram nemâzı, herkese vâcibdir.
Cenâze nemâzı, bayram hutbesinden önce kılınır.

Arafâtda bulunmıyan insanların, Arefe günü bir
yerde toplanarak, hâcılar gibi yapmaları mekrûhdur. Fekat, va’z
dinlemek için veyâ başka ibâdet için toplanmak câizdir.
[Seksendördüncü maddeye bakınız!].

İmâmeyne göre, Arefe günü, ya’nî Kurban
bayramından önceki gün sabâh nemâzından, dördüncü günü ikindi
nemâzına kadar, yirmiüç vaktde hâcıların ve hacca gitmiyenlerin,
erkek kadın herkesin, cemâ’at ile kılsın, yalnız kılsın, farz
nemâzda veyâ bu bayramdaki farzlardan birini, yine bu bayram
günlerinden birinde kazâ edince, selâm verir vermez, (Allahümme
entesselâm ......) demeden evvel, bir kerre (Tekbîr-i
teşrîk) okuması vâcibdir. (Allahü ekber, Allahü
ekber. Lâ ilâhe illallah. Vallahü ekber, Allahü ekber ve
lillahil-hamd) denir. Cum’a nemâzlarından sonra da okunur.
Bayram nemâzından sonra okumak müstehabdır. Cenâze nemâzından sonra
okunmaz. Câmi’den çıkdıkdan veyâ konuşdukdan sonra okumak lâzım
değildir. İmâm, tekbîri unutursa, cemâ’at terk etmez. Erkekler
yüksek sesle okuyabilir. Kurban bayramının 2, 3 ve dördüncü üç
gününe (Eyyâm-ı teşrîk) denir.

(Ni’met-i islâm) kitâbında diyor
ki, (Bayram günleri şunları yapmak sünnetdir: Erken kalkmak, gusl
abdesti almak, misvâk ile dişleri temizlemek, güzel koku sürünmek,
yeni ve temiz elbise giymek, sevindiğini belli etmek, Fıtra bayramı
nemâzından önce tatlı yimek, hurma yimek. Tek adedde yimek. Kurban
kesen, o gün ilk olarak kurban eti yimek. Sabâh nemâzını mahalle
mescidinde kılıp, bayram nemâzı için, büyük câmi’e gitmek. O gün
yüzük takmak, câmi’e erken ve yürüyerek gitmek. Bayram
tekbîrlerini, Fıtr bayramında sessiz, Kurban bayramında cehren
söylemek. Dönüşde, başka yoldan gelmek. Çünki, ibâdet yapılan
yerler ve ibâdet için gidip gelinen yollar, kıyâmet günü şehâdet
edeceklerdir. Mü’minleri güler yüzle ve (Selâmün aleyküm) diyerek
karşılamak. Fakîrlere çok sadaka, [İslâmiyyeti doğru olarak yaymak
için çalışanlara yardım] yapmak. Sadaka-i fıtrı, bayram nemâzından
önce vermek). Dargın olanları barışdırmak, akrabâyı ve din
kardeşlerini ziyâret etmek, onlara hediyye götürmek de sünnetdir.
Erkeklerin kabrleri ziyâret etmeleri de sünnetdir.

[Hadîs-i şerîfde (İnsanlar,
kendilerine iyilik edenleri
sever) ve (Hediyyeleşiniz,
sevişirsiniz) buyuruldu. Hediyyenin en kıymetlisi, en
fâidelisi, güler yüz, tatlı dildir. Bid’at sâhiblerinden başka
herkese, dosta ve düşmana, müslimâna ve kâfire, dâimâ güler yüz,
tatlı dil göstermelidir. Kimse ile münâkaşa etmemelidir. Münâkaşa,
dostluğu giderir. Düşmanlığı artdırır. Kimseye kızmamalıdır.
Hadîs-i şerîfde (Gadab etme!), kızma buyuruldu.
Fitne, fesâd zemânında, ineğe tapanları görünce, ineğin ağzına
saman vermeli, onları kızdırmamalıdır.]
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MEKTÛB


Bu mektûb, mîr Muhammed Nu’mânın “kuddise sirruh”
süâllerine cevâb olarak yazılmış olup, nemâzda otururken parmak
kaldırmak doğru olmadığını da bildirmekdedir:

Âlemlerin, bütün mahlûkların rabbi, yaratıcısı
ve varlıkda durdurucusu ve ihtiyâclarını gönderen Allahü teâlâya
hamd olsun! Peygamberlerin en üstünü olan Muhammed Mustafâya
“aleyhissalâtü vesselâm” ve Onun Peygamber kardeşlerine
“salevâtullahi teâlâ aleyhim ecma’în” ve meleklere ve Onun yolunda
gitmekle şereflenenlere salât, selâm ve iyi düâlar olsun! Molla
Mahmûd ile gönderdiğiniz kıymetli mektûb gelerek bizleri
sevindirdi. Soruyorsunuz ki:

Süâl 1 — Âlimler,
Medînedeki (Ravda-i mubâreke) denilen yer, Mekke
şehrinden dahâ kıymetlidir, diyor. Hâlbuki, Muhammed aleyhisselâmın
sûreti ve hakîkati, Kâ’be-i mu’azzamanın sûretine ve hakîkatine
secde etmekdedir. Ravda-i mubâreke nasıl olur da, dahâ üstün
olur?

[Medîne câmi’i içinde, Resûlullahın
“sallallahü aleyhi ve sellem” kabr-i şerîfi ile câmi’in o zemânki
minberi arasındaki, yirmialtı metre uzunluğundaki
yere (Ravda-i mutahhara) denir. Ravda, bağçe
demekdir. O zemânki minber-i şerîf, üç basamak ve bir metre yüksek
idi. [654] yangınında temâmen yandı. Çeşidli yıllarda, çeşidli
minberler yapılmış, bugünki, oniki basamaklı mermer minberi, sultân
üçüncü Murâd hân [998] de İstanbuldan göndermişdir].

Cevâb 1 — Efendim! Bu fakîre göre
“rahmetullahi teâlâ aleyh”, yer yüzünün en kıymetli yeri [Kabr-i
se’âdetdir. Bundan sonra] Kâ’be-i mu’azzama [ve bunun etrâfındaki
(Mescid-i harâm) denilen câmi’]dir. Bundan sonra, Medînede
[Mescid-i nebevî içindeki] (Ravda-i
mukaddese) denilen meydândır. Dahâ sonra Mekke-i mükerreme
şehridir. Görülüyor ki, Ravda-i mutahhara, Mekkeden dahâ üstündür
demek doğrudur.

Süâl 2 — Hanefî mezhebinde olan
bir müslimân, nemâzda otururken parmağı ile işâret eder mi? Bu
konuda Mevlâna Alîmullah bir risâle yazmışdır. Gönderiyorum. Bu
mes’elede siz ne buyurursunuz?

Cevâb 2 — Efendim! Şehâdet parmağı
ile işâret etmenin câiz olduğunu bildiren hadîs-i şerîfler çokdur.
Hanefî mezhebindeki âlimlerin bir kısmı da, böyle söylemişdir.
Gönderdiğiniz risâlede Mevlânâ Alîmullah da bunları bildiriyor.
Hanefî mezhebindeki kitâblar, çok dikkatle okunursa, parmak
kaldırmanın câiz olduğunu bildiren haberler, (Üsûl
bilgileri) değildir. Mezhebin (Zâhir
haberleri) değildir. İmâm-ı Muhammed Şeybânî,
(Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem” mubârek parmağı ile,
işâret ederdi. Biz de, Onun gibi, parmağımızı kaldırır ve
indiririz. İmâm-ı a’zam Ebû Hanîfe de böyle söyledi) diyor ise de,
imâm-ı Muhammedin böyle
dediği, (Nevâdir) haberlerindendir. (Üsûl) haberlerinden
değildir.

[İbni Âbidîn “rahmetullahi teâlâ aleyh”,
birinci cildin kırkyedinci sahîfesinde buyuruyor ki, (Hanefî
mezhebinin bilgileri, sonraki âlimlere üç yoldan
gelmişdir:

1 — (Üsûl) haberleri olup,
bunlara zâhir haberler de denir. Bunlar, Hanefî mezhebinin sâhibi
olan imâm-ı a’zam Ebû Hanîfeden ve talebesinden “rahmetullahi teâlâ
aleyhim ecma’în” gelen haberlerdir. Bu haberler, imâm-ı Muhammedin
altı kitâbı ile bildirilmekdedir. Bu altı
kitâb, (El-mebsût), (Ez-ziyâdât), (El-câmi’ussagîr),
(Es-siyerüssagîr), (El-câmi’ulkebîr),
(Es-siyerülkebîr) kitâblarıdır. Bu kitâbları imâm-ı
Muhammedden, güvenilir kimseler getirdiği için (Zâhir
haberler)denilmişdir. Üsûl haberlerini ilk toplıyan Hâkim şehîd
[Muhammed]dir. Bunun (Kâfî) kitâbı meşhûrdur.
Kâfînin şerhleri çokdur.

2 — (Nevâdir) haberleri olup,
yine bu imâmlardan gelen haberlerdir. Fekat, bu haberler, o altı
kitâbda bulunmayıp, yâ imâm-ı Muhammedin (El-kîsâniyyât),
(El-hârûniyyât), (El-cürcâniyyât), (Er-rukıyyât) adındaki
başka kitâbları ile bildirilmişdir. Bu dört kitâb, yukarıdaki altı
kitâb gibi, açıkca ve sağlam gelmiş olmadığından, bu haberlere
(Zâhir olmıyan haberler) de denir. Yâhud, başkalarının kitâbları
ile bildirilmişlerdir. Meselâ, İmâm-ı a’zamın talebesinden Hasen
bin Ziyâdın (Muharrer) adındaki kitâbı ve imâm-ı
Ebû Yûsüfün (Emâlî) adındaki kitâbı ile
bildirilmişlerdir.

3 — (Vâkı’ât) haberleri, üç
imâmdan bildirilmiş olmayıp, bunların talebelerinin ve talebesi
talebelerinin ictihâd etdikleri mes’elelerdir. Böyle haberleri, ilk
toplıyan Ebülleys-i Semerkandî
olup, (Nevâzil) kitâbını yazmışdır).

İbni Âbidîn yine birinci cildin otuzbeşinci
sahîfesinde buyuruyor ki, (Fıkh bilgisi, ekmek gibi, herkese
lâzımdır. Bu bilginin tohumunu eken, Abdüllah ibni Mes’ûd
“radıyallahü anh” olup, Eshâb-ı kirâmın yükseklerinden ve en
âlimlerinden idi. Bunun talebesi Alkama bu tohumu sulayarak, ekin
hâline getirmiş ve bunun talebesinden olan İbrâhîm Nehaî, bu ekini
biçmiş, ya’nî bu bilgileri bir araya toplamışdır. Hammâd-ı Kûfî,
bunu harman yapmış ve bunun talebesi olan imâm-ı a’zam Ebû Hanîfe
öğütmüş, ya’nî bu bilgileri kısmlara ayırmışdır. Ebû Yûsüf, hamur
yapmış ve imâm-ı Muhammed pişirmişdir. Böylece hâzırlanan
lokmaları, insanlar yimekdedir. Ya’nî, bu bilgileri öğrenip dünyâ
ve âhıret se’âdetine kavuşmakdadırlar. İmâm-ı Muhammed, pişirdiği
bu lokmaları dokuzyüzdoksandokuz kısm bilgi grubu hâlinde
talebesine bildirmişdir. Altı kitâbından, sagîr [ya’nî küçük]
dediğinde, imâm-ı Ebû Yûsüf vâsıtası ile öğrendiklerini bildirmiş,
kebîr dediği kitâblarda, yalnız İmâm-ı a’zamdan işitdiklerini
bildirmişdir). İmâm-ı Muhammedin eseri olan (Siyer-i
kebîr) kitâbında bunun için, imâm-ı Ebû Yûsüfün ismi
yokdur. Şimdi, ba’zı câhiller, bu inceliği bilmedikleri için, bunu,
imâm-ı Ebû Yûsüfe karşı iğbirârına haml etmekdedir. Hâlbuki, bu iki
imâm, hubb-i fillâhın son derecesinde yüksek idi. Bunların izinde
gidenler bile, bunların sâyesinde, nefsin arzûlarından
kurtulmakdadır].

(Fetâvâ-i garâib)de diyor
ki, (Muhît) kitâbında (Sağ elin şehâdet parmağı
ile işâret edileceğini imâm-ı Muhammed “rahmetullahi teâlâ aleyh”
(Üsûl) kitâblarında bildirmedi. Sonra gelen âlimler de, başka başka
söyledi. İşâret edilmez diyenler, işâret edilir diyenler oldu.
İmâm-ı Muhammed, Üsûl kitâblarından başka kitâblarında, Peygamber
“sallallahü aleyhi ve sellem” işâret ederdi diyor ve bu benim
sözümdür, İmâm-ı a’zam da bunu haber verdi, buyuruyor. İşâret etmek
sünnetdir denildiği gibi, müstehabdır diyenler de vardır)
diyor. (Fetâvâ-i garâib)de bundan sonra diyor ki,
doğrusu, işâret etmek harâmdır.

(Fetâvâ-i Sirâciyye)de diyor ki,
(Nemâzda eşhedü en lâ... derken, şehâdet parmağı ile işâret
mekrûhdur. (Kübrâ) kitâbı da böyle diyor. Âlimler
bunu beğeniyor. Fetvâ da böyle verilmişdir. Çünki, nemâzda sâkin,
hareketsiz olmak lâzımdır).

(Gıyâsiyye) ve
[(Bezzâziyye)] fetvâ kitâbında diyor ki, (Otururken şehâdet
parmağı ile işâret edilmez. Fetvâ böyledir. Muhtâr olan, beğenilen
de budur).

(Câmi’ur-rumûz) kitâbında diyor
ki, (İşâret edilmez ve parmak bükülmez. Mezhebin üsûl bilgilerine
göre böyledir. Zâhidînin “rahmetullahi teâlâ aleyh” kitâbında da
böyledir. Fetvâ da böyle verilmişdir. (Mudmerât), (Velvâlciyye),
(Hulâsa) ve dahâ başka kitâblarda da böyle yazılıdır.
Büyüklerimiz, parmak ile işâret etmenin sünnet olduğunu da
bildirmekdedir).


[(Câmi’ur-rumûz) kitâbı, (Nikâye) kitâbının
şerhidir. (Nikâye) de, (Vikâye) kitâbının
muhtasarıdır. (Mudmerât) kitâbı, Kudûrî kitâbının
şerhidir.]


(Hazânet-ür-rivâyât) kitâbında, (Tâtârhâniyye) kitâbından
alarak diyor ki, (Teşehhüdde otururken, lâ ilâhe illallah derken,
sağ el şehâdet parmağı ile işâret eder mi? İmâm-ı Muhammed
“rahmetullahi teâlâ aleyh”, bunu, üsûl haberlerinde bildirmedi.
Sonra gelenler, başka başka söyledi. Bir kısm âlimler, işâret
edilmez, dedi. (Kübrâ) da böyle yazıyor. Fetvâ da
böyledir. Bir kısmı ise, işâret edilir, dedi).

(Dürr-ül-muhtâr)da diyor ki, (Nemâzda
şehâdet kelimesini okurken, şehâdet parmağı ile işâret edilmez.
Fetvâ böyledir. (Velvâlciyye), (Tecnîs),
(Umdetülmüftî) ve bütün fetvâ kitâblarında böyle
yazılıdır. Fekat, bu kitâbları şerh edenler, meselâ Kemâl, Halebî,
Bâkânî işâret edilir. Nitekim imâm-ı Muhammed, Resûlullah
“sallallahü aleyhi ve sellem” işâret ederdi diye haber
verdi. (Muhît) kitâbında da, işâret etmenin sünnet
olduğu yazılıdır, diyorlar. İbni Âbidîn (Muhît)den
sünnet-i gayr-i müekkede olduğu anlaşılmakdadır.
Nitekim (Aynî) ve (Tuhfe), müstehab
olduğunu bildiriyor, diyor. Şernblâlî “rahmetullahi teâlâ
aleyh”, (Nûr-ül-îzâh) kitâbında, (Sahîh olan,
şehâdet parmağı ile işâret etmekdir) diyor ve buna Tahtâvî, i’tirâz
ediyor.

Görülüyor ki, işâret etmenin harâm olduğunu
söyliyen âlimler vardır. Mekrûh olduğunu bildiren fetvâlar
mevcûddur. İşâret edilmez, parmak bükülmez, üsûl haberleri
böyledir, diyenler çokdur. O hâlde, bizim gibi mukallidlerin,
hadîs-i şerîf vardır diyerek, işâret etmeğe kalkışmamız ve böylece,
birçok müctehidlerin fetvâları ile harâm veyâ mekrûh ve yasak
olduğu bildirilen bir işi yapmamız doğru olmaz. Yasak olduğunu
bildiren fetvâlar karşısında, Hanefî mezhebindeki bir kimsenin,
parmakla işâret etmesi, iki fikri gösterir: 1- İctihâd derecesinde
yüksek olan bu din âlimlerinin, işâret edileceğini bildiren meşhûr
hadîslerden haberleri yok imiş, demek olur. 2- Yâhud, hadîs-i
şerîfleri işitmişler, fekat, bu hadîslere uymamışlar. Kendi
kafaları, düşünceleri ile hareket etmişler demek olur. Bu fikrlerin
ikisi de, çok bozukdur. Böyle sanmak için, pek bayağı veyâ çok
inâdcı olmak
gerekir. (Tergîb-üs-salât) kitâbındaki (Eski
âlimler, nemâzda şehâdet parmağı ile işâret ederdi. Sonraları,
şî’îler bu işde taşkınlık yapdığından, sonra gelen Hanefî âlimleri,
işâret etmeği, Ehl-i sünnete yasak etdi. Böylece, sünnîler,
şî’îlerden ayırd edilmiş oldu) sözü de kıymetli kitâblardaki
haberlere uygun değildir. Çünki, âlimlerimizin (Zâhir üsûlü),
işâret etmemeği ve parmağı bükmemeği bildiriyor, ya’nî, eski
âlimler işâret edilmez, buyurmuşdur. O hâlde, bu işin, şî’îlik ile
bir ilgisi yokdur. İşâret edilmiyeceğini bildiren din büyüklerine
karşı, edeb ve saygımızı takınarak, bize düşen söz şöyle olmalıdır:
(Bu büyükler, işâret etmenin harâm veyâ mekrûh olacağına bir delîl,
vesîka elde etmeselerdi, harâm veyâ mekrûh demezlerdi. İşâret
etmenin sünnet ve müstehab olduğunu bildiren haberleri söyledikden
sonra, (Böyle demişler ise de, doğrusu işâretin harâm olduğudur)
buyurmazlardı. Demek ki, bu din büyükleri, işâretin sünnet ve
müstehab olduğunu gösteren haberlerin değil, belki yasak olduğunu
gösteren vesîkaların doğru olduğunu anlamışlardır). Sözün kısası,
bizim gibi câhillerin, birkaç hadîs-i şerîf işitmemiz, delîl ve
sened olamaz. Din büyüklerinin sözlerini red etmemize sebeb olamaz.
Eğer, (Biz şimdi, onların anladıklarının yanlış olduğunu gösteren
bilgileri ele geçirmiş bulunuyoruz) denirse, bizim gibi
mukallidlerin bilgisi, bir şeyin halâl veyâ harâm olmasına vesîka
olamaz. Birşeyin halâl veyâ harâm olması için, müctehidin zan
etmesi lâzımdır. Müctehidlerin sözlerini, senedlerini örümcek
yuvasından dahâ çürük sanmak, büyük atılganlık olur. Kendi
bilgisini, din büyüklerinin bilgilerinden üstün tutmak ve Hanefî
mezhebinin (Üsûl haberlerine) bozuk, çürük demek de âlimlerin,
fetvâ vermek için dayandıkları kıymetli haberleri hiçe saymak ve bu
haberlere yanlış demek, dîn-i islâmda büyük bir yara, gedik açmak
olur. İslâmın büyük âlimleri, Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve
sellem” parlak zemânına yakın oldukları için ve ilmleri, sonra
gelenlerin bilgilerinden katkat çok olduğu ve harâmdan, günâhlardan
sakınmaları, Allahü teâlâdan korkmaları, son derece fazla olduğu
için, hadîs-i şerîfleri, bizim gibi, din bilgilerinden haberi
olmıyan, işitdiği bir kaç sözü ilm sanan boş câhillerden, elbette
dahâ iyi tanır ve anlarlardı. Doğrusunu, iğrisini, değişmiş
olanını, değişdirilmemiş olanlarını, bizden dahâ iyi ayırd
ederlerdi. Bu hadîs-i şerîflere uymamak lâzım olduğunu
bildirmelerinin, elbette bir sebebi, dayandıkları kuvvetli
vesîkaları mevcûddur. Bilgisi ve görüşü onlardan az olan bizler, şu
kadar anlıyoruz ki, işâretin ve parmağı bükmenin nasıl olacağını
bildiren çeşidli hadîs-i şerîfler vardır ve birbirlerine
uymamakdadırlar. Bu çeşidli haberlerin birbirlerine uymaması,
işâretin yapılması için, kesin birşey söylemeği güçleşdirmişdir.
Ba’zı haberler, parmakları yumruk hâlinde bükmeden işâret
edileceğini, ba’zıları bükerek edileceğini bildirmekdedir.
Parmakların büküleceğini söyliyenlerden bir kısmı, elliüç sayısını
gösterir gibi yapılacağını bildirmişdir. Başka bir kısmı, yirmiüç
sayısını gösterir gibi büküleceklerini haber veriyor.
[(Halebî), bunları anlatırken, sayıların parmaklarla
gösterilmesini uzun anlatmakdadır.] Ba’zı haberler, sağ iki küçük
parmağı kapayıp ve baş parmağı orta parmakla halka yapıp şehâdet
parmağı ile işâret edilir, diyor. Bir habere göre, yalnız baş
parmak, orta parmağın üzerine konarak işâret olunur. Bir haberde
ise, sağ eli, sol uyluk üzerine ve sol eli, sağ ayak üzerine koyup
işâret edilir. Başka bir haberde, sağ eli ile sol el üstüne ve
bileği, bilek üzerine ve kolu, kol üzerine koyup, işâret edileceği
bildiriliyor. Ba’zı haberlerde, bütün parmakları kapatarak işâret
olunması, ba’zılarında ise, şehâdet parmağı kımıldatılmadan işâret
edilmesi buyurulmakdadır. Bunlardan başka, tehıyyâtda işâret olur
deyip, yeri kesin bildirilmemekde, ba’zı haberlerde, şehâdet
kelimesi okunurken işâret olunur, denilmekdedir. Ba’zı rivâyetlerde
ise, otururken düâ zemânında, (Ey kalbleri istediği gibi çeviren
Allahım, benim kalbimi kendi dînin üzerinde bulundur!) denir ve
bunu söylerken, parmakla işâret olunur, buyurulmuşdur.

Hanefî mezhebinin âlimleri “rahmetullahi teâlâ
aleyhim ecma’în”, işâret için bildirilen hadîs-i şerîflerin çok ve
başka başka olduğunu görünce, nemâz hakkındaki kesin ve açık
emrlere uygun olmıyan fazla bir hareketin yapılmamasını söylediler.
Çünki, nemâzda esâs, fazla hareketden sakınmak ve olgun bir şeklde
bulunmakdır. Bundan başka, bütün âlimler, sözbirliği ile haber
vermişdir ki parmakları, gücü yetdiği kadar kıbleye karşı
bulundurmak sünnetdir. (Nemâzda, her uzvunu, gücün yetdiği
kadar, kıbleye karşı bulundur!) hadîs-i şerîfi, bunu
açıkça emr etmekdedir.

Eğer sorulursa: (Hadîs-i şerîflerin, başka
başka bildirilmesi, ancak araları birleşdirilemediği zemân, işi
güçleşdirir. Hâlbuki, işâreti bildiren hadîs-i şerîflerden müşterek
bir emr çıkarılabilir. Çünki çeşidli hadîs-i şerîfler, başka başka
zemânlarda duyulup, haber verilmiş olabilir). Cevâb olarak deriz
ki, haberlerin çoğunda (Kâne=idi) kelimesi vardır ki, bu kelime
mantıkdan başka ilmlerde (Kül=hep) ma’nâsındadır. Bunun için, bu
çeşidli haberler birleşdirilemez.

İmâm-ı a’zam Ebû Hanîfe “rahmetullahi teâlâ
aleyh” (Sözüme uymıyan hadîs-i şerîf öğrenirseniz, benim sözümü
bırakıp, hadîs-i şerîfe uyunuz) buyurdu ise de, bu sözü, işitmemiş
olduğu hadîs-i şerîfler içindir. İşitmemiş olduğum bir hadîs-i
şerîfe uymıyan sözümü bırakın, demişdir. Hâlbuki, işâret hakkındaki
hadîs-i şerîfler böyle olmayıp, meşhûr olmuş, yayılmışdır. İmâm-ı
a’zam bunları belki duymamışdır, denilemez. [İmâm-ı a’zam, bu sözü,
kendi talebesine, ya’nî müctehidlere söyledi. Bizim gibi câhillere
söylemedi.]

(Hanefî âlimleri arasında, işâret edilir
diyenler, böyle fetvâ verenler de vardır. Birbirine uymıyan
fetvâlardan, herhangi birine uyulursa, câiz olmaz mı?)
denirse:

Cevâb olarak deriz ki, fetvâların uymaması
(Câizdir, câiz değildir veyâ halâldir, harâmdır) şeklinde olduğu
zemân, câiz değildir veyâ harâmdır diyen fetvâlara uymak
esâsdır.

İbni Hümâm diyor ki, (Parmağı kaldırmak ve
kaldırmamakda, birbirine uymıyan hadîs-i şerîflerin çokluğu
karşısında, nemâzda hareketsiz olmak lâzım geldiği için, biz,
parmak oynatmamağı bildiren hadîs-i şerîflere uymalıyız!). İbni
Hümâma ne kadar şaşılsa azdır. Kitâbında, (Âlimlerden bir çoğu,
işâret edilmez, dedi ki, bu sözleri, hadîs-i şerîflere ve akla
uygun değildir!) diyerek, ictihâd derecesindeki kıyâs ehli büyük
islâm âlimlerini câhil yapmakdadır. Hâlbuki kıyâs, Hanefî
mezhebinin zâhir ve üsûl haberleridir ve edille-i şer’ıyyenin
dördüncüsüdür. İctihâda nasıl dil uzatılabilir. Bu zât, birbirine
uymıyan rivâyetlerin çokluğu karşısında, temiz sular kısmındaki,
(Kulleteyn) hadîs-i şerîfinin de, za’îf olduğunu
söylemekdedir.

Oğlum Muhammed Sa’îd “rahmetullahi teâlâ
aleyh”, parmakla işâret üzerine bir risâle yazmakdadır. Temâm
olunca, bir sûretini inşâallah gönderirim.

[(Şir’at-ül-islâm) şerhi,
yüzyirmialtıncı sahîfe başında diyor
ki, (Hidâye) kitâbında, baş parmakla işâret
edilir, diyor. İmâm-ı Hulvânî “rahimehullah” da böyle buyuruyor.
Parmakla işâret edilmez de denildi. Fetvâ da böyledir. Çünki,
nemâzda hareketsiz olmak lâzımdır. Vâkı’ât haberlerinde de böyle
bildirilmekdedir. Murâd Molla kütübhânesindeki, Ebüssü’ûd efendi
fetvâsında:

Süâl — Nemâzda otururken, şehâdet
parmağını kaldırmak mı, kaldırmamak mı dahâ iyidir?

Cevâb — Her ikisi de iyi,
demişlerdir. Fekat, parmağı kaldırmamak dahâ iyi olduğu
meydândadır.

(El-fıkhu alel-mezâhib-il-erbe’a)da
diyor ki, (Mâlikî mezhebinde, seferde, şiddetli yağmurda,
karanlıkda, çamurlu gecelerde ve Arafât ve Müzdelifede, öğle ile
ikindi ve akşam ile yatsı nemâzları cem’ edilir. Seferin üç günden
[80 kilometreden] az olması da câizdir. Deniz yolculuğunda cem’
câiz değildir. Yağmurda ve çamurda, yatsıyı câmi’de akşam ile
birlikde cemâ’at ile kılmak câiz olur. Vitri vaktinde kılar.
Şâfi’îde, cem’ için, seferin 80 kilometre olması
lâzımdır.

Hanbelîde cem’, 80 kilometre seferde ve 203.
cü sahîfede bildirdiğimiz hâllerde câiz olduğu gibi, soğuk, kış,
yağmur, çamur, fırtınada, yatsıyı akşam ile, evinde de cem’
câizdir. Cem’ ederken, sünnetler kılınmaz. Birinci nemâza
başlarken, cem’ için niyyet edilir. Vazîfe ve iş zemânında, öğleyi,
ikindiyi, akşamı vaktinde kılması mümkin olmıyanlar, Hanbelî
mezhebini taklîd ederek, ikindiyi öğle ile, akşamı yatsı ile cem’
etmeli, vazîfeyi terk etmemelidir. Vazîfeden ayrılırsa, yerine
gelenin yapacağı zulmlere, küfrlere sebeb olur. Hanbelîde abdestin
farzı altıdır: Ağzın ve burnun içleri ile birlikde yüzü yıkamak,
niyyet, kolları yıkamak, başın her tarafını, kulakları ve üstündeki
deriyi mesh etmek, [Sarkan saç mesh edilmez. Mâlikîde sarkanlar da
mesh edilir]. Ayakları, yanlarındaki kemiklerle yıkamak, tertîb
[sıra], muvâlât [acele] farzdır. Herhangi bir kadının derisine
şehvet ile ve kendi zekerine temâs edince, abdest bozulur. Kendine
kadın dokununca, lezzet duysa da bozulmaz. Deriden çıkan her şey,
çok ise bozar. Deve eti yimek bozar. Özr sâhibi olmak, hanefî
gibidir. Guslde, ağzı, burnu ve saçları yıkamak ve erkeklerin
örgülü saçı açmaları farzdır. Kadınların saç örgülerini çözmeleri,
cenâbet için sünnet, hayz için farzdır. Nemâzda teşehhüd mikdârı
oturmak ve iki tarafa selâm vermek de farzdır.)]

74 — KAZÂ NEMÂZLARI

 Nemâz, (İbâdet-i
bedeniyye) olduğundan, başkası yerine kılınamaz. Herkesin
kendi kılması lâzımdır. Ağır hasta ve çok ihtiyâr kimse, nemâz
yerine fakîre fidye [para] veremez. Hâlbuki, oruc yerine fidye
vermesi lâzımdır.

(Halebî-i kebîr)de diyor ki, (Özrlü ve
özrsüz olarak nemâzı terk edenin, bunun farzını kazâ etmesi
lâzımdır. Yalnız Hanbelî mezhebinde, nemâzı özrsüz terk eden mürted
olacağı için, nemâzını kazâ etmesi lâzım olmaz. Önce, küfrden tevbe
etmesi lâzım olur). Altıncı sahîfesinde diyor ki, (Nemâz kılmak,
farz olduğu için, inanmıyan kâfir olur. İnanıp da, terk eden, ya’nî
özrsüz kılmıyan fâsık olur. Kitâb, sünnet ve icmâ’ ile açıkca
bildirilmiş olan farzların hepsi böyledir. İctihâd ile anlaşılmış
farzlara Mukayyed denir. Bunlara inanmıyan kâfir olmaz). [Bunlara
da ehemmiyyet vermiyen, aklına uyup, müctehidin hükmünü beğenmiyen
kâfir olur.]

(Câmi’ul-ezher)in Cameroun
cumhûriyyetindeki mümessili, üstâz İbrâhîm Muhammed Neşât
“rahmetullahi teâlâ aleyh”, (İslâm
kültürü) kitâblarının altıncısında, yirmibeşinci
sahîfesinde diyor ki, (Nemâzı bilerek terk etmenin büyük günâh
olduğunu ve farzları hemen kazâ etmek farz olduğunu, cumhûr-ı ulemâ
bildirmekdedir. İbni Teymiyye, nemâzı amden terk edenin kazâ etmesi
lâzım değildir. Kazâ kılması sahîh olmaz. Çok nâfile kılması, çok
hayrât, hasenât ve istiğfâr yapması lâzım olur dedi. Dahâ önce İbni
Hazm da, uzun yazıları ile böyle uygunsuz fikrler ortaya atmışdı).
İbni Teymiyye ve İbni Hazm, hükmü şübheli olan âyet-i kerîmeleri ve
hadîs-i şerîfleri te’vîl etdiler. Ya’nî, yanlış ma’nâlar vererek,
Ehl-i sünnetden ayrıldılar. Böylece, hayrlı işlerin, nemâz yerine
geçeceği sapıklığını da körüklemişlerdir. İslâmiyyetde açdıkları
yaraların en zararlı olanlarından biri de, bu olmuşdur.

(Dürr-ül-muhtâr)da, ikiyüzellialtıncı
sahîfede buyuruyor ki, (Farz nemâzı, özrü olmadan, vakti geçdikden
sonra kılmak, ya’nî kazâya bırakmak harâmdır). Dörtyüzseksenbeşinci
sahîfede buyuruyor ki, (Farz nemâzı, özrsüz [ya’nî islâmiyyetin
gösterdiği sebeb olmadan] vaktinden sonra kılmak, büyük günâhdır.
Bu günâh, yalnız kazâ edince afv olmuyor. Kazâ etdikden sonra,
ayrıca tevbe veyâ hac etmek de lâzımdır. Kazâ edince, yalnız nemâzı
kılmamak günâhı afv olur. Kazâ kılmadan, tevbe edilince, terk
günâhı afv olmadığı gibi, te’hîr günâhı da afv olmaz. Çünki,
tevbenin kabûl olması için, günâhdan sıyrılmak şartdır).

[Ba’zı va’z kitâblarında, Ramezân-ı şerîf
ayının son Cum’a nemâzından sonra, (Keffâret-i
nemâz) olarak dört rek’at kılınır, diyor. Her rek’atde ve
selâmdan sonra okunacak şeyleri de yazıyorlar. Bu nemâz, bütün
ömründe kılmadığı nemâzların keffâreti olur. Hepsi afv olur,
diyorlar. Bu yazı doğrudur. Fekat bu nemâz ve mubârek zemânlarda
yapılan diğer ibâdetler, kazâ edilmiş olan farz nemâzların
vaktlerinde kılınmadıklarının büyük günâhlarının afvı için yapılan
tevbenin kabûl olması içindir. Yoksa, kılınmamış nemâzlar, kazâ
edilmedikçe, hiçbir sûretle afv olmazlar. Nitekim oruc keffâreti
de, oruc borcunu ödemiyor. Gün sayısınca orucun ayrıca kazâ
edilmesi de lâzım oluyor].

Aşağıdaki yazı (Dürr-ül-muhtâr)dan
terceme edildi:

Bir günlük beş vakt farzı ve vitr nemâzını
kılarken ve kazâ ederken tertîb sâhibi olmak farzdır. Ya’nî, nemâz
kılarken, sıralarını gözetmek lâzımdır. Cum’a farzını da, o günün
öğle nemâzı sırasında kılmak lâzımdır. Sabâh nemâzına uyanamıyan,
hutbe okunurken bile hâtırlarsa, hemen bunu kazâ etmelidir. Bir
nemâzı kılmadıkca ve bunu kazâ etmedikce, bundan sonraki beş nemâzı
kılmak câiz olmaz. Hadîs-i şerîfde, (Bir nemâzı uykuda
geçiren veyâ unutan kimse, sonraki nemâzı cemâ’at ile kılarken
hâtırlarsa, imâmla nemâzı bitirip, sonra önceki nemâzını kazâ
etsin! Bundan sonra, imâmla kıldığını tekrâr
kılsın!) buyuruldu.

Her cins nemâzı vaktinde
kılmağa (Edâ) denir. Nâfile kılmağa başlandığı
vakt, bu nâfile nemâzın vakti olur. Temâmlanması vâcib olur. Fâsid
olursa, kazâsı vâcib olur. Bir nemâzı vakti içinde tekrâr
kılmağa(İâde) denir. Vaktinde kılınmazlarsa, vaktinden
sonra kılmağa (Kazâ) denir. İkiyüzotuzbeşinci
sahîfe sonuna bakınız! Farzı, kazâ etmek farzdır. Vâcibi kazâ etmek
ve fâsid olan sünnet ve nâfile nemâzları iâde etmek vâcibdir.
Vaktinde kılınmıyan sünneti kazâ etmek emr olunmadı. Bu sünneti
kazâ ederse, kıldığı nemâz, nâfile olur ve sünnet sevâbına
kavuşmaz.

[Şî’î kitâbında diyor ki, (Nemâzlarını bir özr
ile kılmıyan kimse ölünce, bunun nemâzlarını velîsi kazâ eder.
Yâhud başkasına ücret ile kıldırır. Meyyitin başka ibâdetleri de
ücret ile başkasına yapdırılarak, borcdan kurtarılması câizdir.) Bu
sözleri doğru değildir.]

Altmışıncı madde sonunda yazılı üç vaktden
başka, her zemân kazâ kılınır. Sabâh nemâzına başlamadan veyâ nemâz
arasında iken, vitri kılmadığını hâtırlayan kimsenin, sabâh nemâzı
kabûl olmaz. Güneş doğmasına, yalnız vitri kazâ edecek kadar zemân
kalmış ise, ancak bu hâlde sabâh kabûl olur. Demek ki, bir nemâz
vaktinin sonunda, kazâyı da kılacak kadar zemân kalmazsa, kazâyı
önce kılmak lüzûmu afv olur. Vakt daraldı sanarak, vakt nemâzının
farzını kılan, sonra dahâ zemân olduğunu anlasa, kazâyı ve sonra
vaktin farzını tekrâr kılar. Vaktin nemâzına başlarken veyâ nemâz
içinde iken, kazâsı olduğunu unutursa, nemâzdan sonra hâtırlasa da,
kıldığı nemâzı kabûl olur. Çünki, unutmak özrdür.

Kazâya kalan nemâz sayısının altı olması da,
sıra ile kılmağı afv etdiren bir özrdür. Kılmadığı veyâ kılıp da
kabûl olmıyan farz nemâzı sayısı altı olan bir kimse, tertîb sâhibi
olmaz. Kazâ nemâzlarının birbiri arasında ve bunlarla vakt
nemâzları arasında sırayı gözetmesi lâzım olmaz. Meselâ bir farzı
kılmıyan kimse, bunu hâtırladığı hâlde, beş dâne vakt nemâzı kılsa,
bu beşi kabûl olmıyacağı için, kılınmamış nemâz sayısı altı olur.
Vitr nemâzı, burada hesâba katılmaz. Eskiden kazâya kalmış farzlar
hesâba katılır.

Nemâzlar arasında sırayı gözetmek lüzûmunu
gideren dördüncü sebeb, sıranın lâzım olduğunu bilmemekdir. Nass
veyâ icmâ’ olmıyan şeyi bilmemek özrdür. Meselâ, sabâhı kılmıyan,
bunu hâtırladığı hâlde, öğleyi kılsa, bu kabûl olmaz. Sonra, sabâhı
kazâ edip, sonra ikindiyi kılsa, ikindi kabûl olur. Çünki kıldığı
öğlenin kabûl olduğunu sanmakdadır. Beşden fazla kazâları olan,
bunları kazâ ederken, kılmadığı nemâz sayısı, altıdan aşağıya
inince, sırayı gözetmek lüzûmu tekrâr geri gelmez. Bunları da
sırasız kılabilir.

Kılmadığı altıdan az nemâz varken, sırayı
bozarak, edâ olunan nemâzların kabûl olmaması, İmâm-ı a’zama göre
“rahmetullahi teâlâ aleyh” şarta bağlıdır. Sonra edâ etdiği nemâz
sayısı, kazâya kalanla birlikde, altı olunca, edâ etmiş olduğu
nemâzlar, tekrâr kabûl olur. Meselâ, bir farzı veyâ vitri kılmasa,
sonra gelen nemâzları kılsa, bu nemâzlar kabûl olmaz. Beşinci
nemâzı kılmadan, önce kılmamış olduğu nemâzı kazâ ederse, kıldığı
nemâzlar nâfile olmuş olur. Kazâyı kılmadan önce kıldığı beşinci
nemâzın vakti çıkarsa, kazâya kalan ile kabûl olmıyan nemâz sayısı
altı olur. Bu hâlde, kılınan beş nemâz tekrâr sahîh olur. Kıldığı
beş nemâzın herbirinde, kazâsı olduğunu hâtırlamak lâzımdır.
Birkaçında hâtırlamadı ise, bunlar hesâba katılmaz. Sabâh nemâzını
kılmıyan kimse, sonra gelen nemâzları kılsa, ertesi gün güneş
doğarken, kılmış olduğu beş nemâzın hepsi kabûl olur.

Sırayı bozarak kılınan nemâzların kabûl
olmaması, iki imâma göre şarta bağlı değildir, kesindir.

Ayakda duramıyan veyâ zarar gören, başı dönen
kimse, farzları da, secde etdiği yerde oturarak kılar. Rükü’ için
eğilir. Secde için, başını yere koyar. Dıvara, değneğe, insana
dayanarak, biraz ayakda durabilenin, ayakda tekbîr alması ve o
kadarcık ayakda okuması farzdır. Secde için yere eğilemiyen hasta,
önceden yere konulan, 25 cm.den az yükseklikde sert bir şey üzerine
secde yapmalıdır. Alnında yara olan, yalnız burnu ile, burnunda
yara olan da, yalnız alnı ile secde eder. Alnında ve burnunda
birlikde özr olup başını yere veyâ böyle sert birşey üzerine
koyamıyan, ayakda durabilse bile, yere oturarak îmâ ile kılar.
Ya’nî rükü’ için biraz eğilir. Secde için, rükü’dan dahâ çok
eğilir. Secde için, kendisi veyâ başkası, yerden birşey kaldırıp,
yüzünü bunun üstüne koyması tahrîmen mekrûhdur.
Çünki, (Feth-ul-kadîr), (Merâkıl-felâh),
(Halebî) ve (Mecma’ul-enhür)de diyor ki,
Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” bir hastayı ziyâret etdi.
Bunun, eli ile yasdık kaldırıp, üzerine secde etdiğini görünce,
yasdığı aldı. Hasta, odun kaldırarak bunun üstüne secde etdi. Odunu
da aldı ve (Gücün yeterse, yere secde et! Yere eğilemezsen,
yüzüne birşey kaldırıp, bunun üzerine secde etme! Îmâ ederek kıl ve
secdede, rükü’dan dahâ çok eğil!) buyurdu. Kaldırılan şey
üzerine secde ederken, rükü’dakilerden çok eğilirse, îmâ ile kılmış
olur. Nemâzı sahîh olur. O hâlde, eli ile birşey kaldırmak
lüzûmsuzdur.

İbrâhîm Halebî “rahmetullahi teâlâ
aleyh” (Halebî-yi kebîr)de, altıyüzonsekizinci sahîfede
diyor ki, (Şiddetli diş ağrısını durdurmak için konan ilâc,
okumasına mâni’ olsa, vakt dar ise, imâma uyar. İmâm yok ise,
okumadan kılar).

Bir uzvundaki derdden dolayı uygun oturamıyan
kimse, istediği gibi oturur. Oturabilmek için, ayaklarını kıbleye
karşı uzatabilir. Bir yerini yastığa veyâ başka şeye dayar. Yâhud,
bir kimse tutarak düşmesine mâni’ olur. Yüksek bir şeyin üstüne
oturup îmâ ile kılması câiz değildir. [Sandalyada oturarak kılanın
nemâzı kabûl olmaz. Çünki, sandalyada oturmak için zarûret yokdur.
Sandalyada oturabilen kimse, yerde de oturabilir ve yerde oturup
kılması lâzımdır. Nemâzdan sonra, yerden ayağa kalkamıyan,
sandalyadan ise kolay kalkan hastayı yerden bir kimse kaldırır.
Yâhud, kıbleye karşı uzatılmış sedir üzerinde, ayaklarını
sarkıtmadan oturarak kılar. Nemâzdan sonra, ayaklarını sedirin bir
yanına sarkıtıp, sandalyadan kalkar gibi kalkar.] Bir şeye
dayanarak veyâ bir kimsenin tutması ile de, yerde oturamıyan hasta,
sırt üstü yatarak kılar. Ayaklarını kıbleye uzatır. Başı altına
yastık koyar. Yüzü kıbleye karşı olur. Veyâ kıbleye karşı sağ veyâ
sol yanı üzerine yatar. Rükü’ ve secdeleri, başı ile îmâ eder.
Böyle de îmâ edemiyen aklı başında bir hasta, bir günden çok
nemâzını kılamazsa, hiçbirini kazâ etmez. Semâvî bir sebeb ile,
ya’nî elinde olmıyarak, meselâ hastalık ile veyâ baygın yâhud
secde, rek’at sayılarını unutacak kadar dalgın olarak, beşden fazla
nemâzını kılamıyan da böyledir. Alkollü içkiler ve uyuşdurucu
maddeler veyâ ilâc alarak böyle baygın, dalgın olanın, kılamadığı
nemâzlarının adedi birkaç günlük olsa da, hepsini kazâ etmesi
lâzımdır.

Îmâ ile dahî kılması mümkin iken, kılmadan
ölüm hâline gelen kimsenin, nemâzlarının keffâreti yapılması için
vasıyyet etmesi lâzımdır. Nemâz keffâreti, her nemâz için, bir
müslimân fakîre yarım sâ’ [binyediyüzelli gram] buğday vermekdir.
Bunu, vasıyyet etdiği kimse veyâ vârisi verir. Vasıyyet edenin
bırakdığı malın üçde birinden verilmesi lâzımdır. Ölürken vasıyyet
etmedi ise, kimsenin vermesi lâzım olmaz.

Kılınmamış nemâzları beşden çok ise de, acele
kazâ etmek lâzımdır. Secde-i tilâvet ve oruc kazâsı, acele
değildir. Gecikirse günâh olmaz.

Dâr-ül-harbde îmâna gelen, farz olduğunu
işitinceye kadar, kılmadığı nemâzları kazâ etmez. Mürted, îmâna
gelince, mürted olmadan önce kıldığı ve mürted iken kılmadığı
nemâzları ve orucları kazâ etmez. Fekat, tekrâr hacca gitmesi lâzım
olur. Mürted olmadan önce yapmadığı farzları kazâ eder. Çünki,
müslimânın farzları yapmaması büyük günâhdır. Mürted olunca,
günâhları afv olmaz.

Sağlam iken kılmadığı nemâzları, hasta iken
teyemmüm ve îmâ ile kazâ etmek câizdir. İyi olursa, tekrâr kılmak
lâzım olmaz. Kazâ kıldığını başkasına bildirmemelidir. Çünki,
nemâzı kaçırmak günâhdır. Günâhı gizlemek lâzımdır.

Farz ve vâcib olan bir nemâzı bile bile kazâya
bırakabilmek için, iki özr vardır: Biri, düşman karşısında
olmakdır. İkincisi, seferde olan [ya’nî üç günlük yol gitmeğe
niyyeti olmasa bile, yolda bulunan] kimsenin hırsızdan, yırtıcı
hayvandan, selden, fırtınadan korkmasıdır. Bunlar, oturarak ve
herhangi bir tarafa dönerek veyâ hayvan üzerinde îmâ ile de
kılamadığı zemân, kazâya bırakabilir. Bu iki sebeb ile ve uyku ve
unutmak sebebi ile kaçırmak günâh olmaz. Kış aylarında, yatsıyı
vaktinin üçde birine kadar gecikdirmek müstehabdır dedikden sonra
buyuruyorlar ki, (Vakt girdikden sonra uyuyup nemâzı kaçırmak,
harâm olmaz ise de tahrîmen mekrûhdur. Birisine tenbîh ederek veyâ
sâat çalarak uyanmağı temîn edince ve vakt girmeden evvel uyumak
mekrûh olmaz.) Kara
Çelebi-zâdenin (Eşbâh) şerhinde, (Boğulmak üzere
olanı ve benzerlerini kurtarmak için nemâzı vaktinden sonra kılmak
sahîhdir)diyor. Fekat, [Özr bitince], hemen kazâ kılması farz olur.
Harâm olan üç vaktden başka, boş vaktlerinde kılmak şartı ile, fevt
olan nemâzını, çoluk çocuğunun rızkını kazanacak kadar gecikdirmek
câiz olur. Dahâ fazla gecikdirirse, günâha girmeğe başlar. Nitekim,
Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”, Hendek muhârebesinin
şiddetinden kılamadıkları dört nemâzı, hemen o gece, Eshâb-ı kirâm
“radıyallahü anhüm” yaralı ve çok yorgun oldukları hâlde, cemâ’at
ile kıldı.

Hanefî mezhebinin âlimleri, söz birliği ile
buyuruyorlar ki, (Sünnet nemâzların, yalnız vaktinde kılınmaları
emr olundu. Vaktinde kılınmayan sünnet nemâzlar, insanın üzerinde
borç kalmaz. Bunun için, vaktinden sonra kazâ edilmeleri emr
olunmadı. Sabâh nemâzının sünneti vâcibe yakın olduğundan, o gün
öğleden önce farzı ile kazâ edilir. Sabâh nemâzının sünneti öğleden
sonra, başka sünnetler ise, hiçbir zemân kazâ edilmez. Kazâ olursa,
sünnet sevâbı hâsıl olmaz. Nâfile kılınmış olur.)

(Dürr-ül-muhtâr)da ve (İbni
Âbidîn)de ve (Merâkıl-felâh)ın Tahtâvî hâşiyesinde
ve (Dürr-ül müntekâ)da ve (Cevhere)de diyor
ki, (bir müslimânın herhangi bir nemâzı vaktinde kılmaması, iki
dürlü olur:

1 — Özr ile kaçırmasıdır. Nemâzı özr ile
kaçırmağa, (Fevt) etmek denir. Harâm, mekrûh,
bid’at işlememek ve farzı, vâcibi kaçırmamak, hattâ gecikdirmemek
için, sünnet terk edilir. Sünnetleri, bu sebeblerle terk etmek
câiz, hattâ lâzımdır. Terk etmemek günâh olur. Farz nemâzları özr
ile kaçırmak da, günâh olmaz ise de, hemen kazâ edilmeleri lâzım
olur.

2 — Nemâzı vazîfe bildiği, ehemmiyyet verdiği
hâlde tenbellikle terk etmesidir). Sünnetleri özrsüz ve ısrârla hep
terk etmek günâh olmaz ise de, kıyâmetde sorguya çekilip,
azarlanır. Kemâleddîn ibni Hümâm, (Farzı, vâcibi kılmamak günâh
olur. Sünnetleri kılmamak ise, sevâblarına ve yüksek derecelere
kavuşmamağa sebeb olur, dedi). (Halebî-yi sagîr)de
(Sabâh nemâzının sünnetini ve başka müekked sünnetleri terk etmek
günâh olmaz. Yalnız sevâblarına ve yüksek derecelere kavuşamaz ve
azarlanır) diyor. Farzları özrsüz terk etmek ise, çok büyük
günâhdır. Bunun için, kitâblarda, kazâ nemâzlarını anlatmağa
başlarken, (Müslimân, nemâzlarını ancak özr ile kaçırır. Bunun
için, her kitâbda (Fâite), ya’nî kaçırılmış
nemâzların kazâsı denilmekdedir) yazılıdır. Çünki, eski
müslimânlar, nemâzlarını fevt edebilirdi. Hiç kimse özrsüz terk
etmezdi. (Umdet-ül islâm)da
ve (Câmi’-ül-fetâvâ)da diyor ki, (Düşman karşısında,
bir farz nemâzı kılmak mümkin iken, terk etmek, yediyüz büyük günâh
işlemiş gibi günâhdır). Fâite nemâz, kazâya kalmış nemâz demekdir.
Terk edilmiş nemâz ise, kazâya bırakılmış nemâz demekdir. Kazâya
kalmış nemâzı bildirmek için, fâite de, terk edilmiş nemâz da
denilir. Bu maksad için, bu iki kelimeyi birbirinin yerine
kullanmak, fâite nemâz ile terk edilmiş nemâzın hükmlerinin aynı
olduğunu göstermez. Fâite nemâz, günâh olmıyan nemâzdır. Terk
edilmiş nemâz ise, büyük günâh olan nemâzdır. Meselâ, gâzî,
insandır. Kâtil de insandır. İkisinin de insan olması, kâtilin
günâhını gidermez. Gâzînin sevâbını yok etmez.

Özrden dolayı gecikdirilmesine islâmiyyetin
izn verdiği birkaç nemâzı fevt olmuş bir kimsenin, bu birkaç
nemâzı, beş vakt nemâzın sünnetleri yerine kılmayıp, bu sünnetleri
terk etmemesi câiz görülmekdedir. Fekat, din kitâbları yazıldığı
zemânlarda, islâm memleketlerinde nemâz kılmıyan kimse yokdu.
Özrsüz kazâya bırakan da yokdu. Özr ile fevt olan nemâzları da
azdı. Şimdi ise, özrsüz terk etdikleri için, büyük günâha
girmişlerdir. Bu vak’a ve hakîkat karşısında, nemâzlarını özrsüz
terk edenler, nemâz borcu ile can vermemek, Cehennem azâbından
kurtulmak için, hiç olmazsa, beş vakt nemâzdan dördünün
sünnetlerini kılarken, kazâ kılmağa da niyyet etmelidir. Böylece,
bir nemâz kılmakla, hem kazâ, hem de sünnet kılınmış olur. Sabâh
nemâzının sünneti kuvvetli olduğundan, sabâh nemâzının sünnetini,
yalnız sünnet niyyet ederek kılmalıdır.

Dört mezhebin fıkh bilgilerinde mütehassıs
olan seyyid Abdülhakîm Efendi “rahmetullahi aleyh” buyurdu ki,
(Tenbellikle nemâz kılmıyanlar, senelerce kazâ borcu olanlar,
nemâza başladıkları zemân, sünnetleri kılarken, o vaktin ilk kazâya
kalmış kazâ nemâzı için de niyyet ederek kılmalıdır. Bunların,
sünnetleri kazâ nemâzı için de niyyet ederek kılması, dört mezhebde
de lâzımdır. Hanefî mezhebinde, bir farz nemâzı özrsüz kazâya
bırakmak ekber-i kebâirdir. Bu çok büyük günâh, her nemâz kılacak
kadar boş zemân geçince, bir misli artmakdadır. Çünki, nemâzı hemen
kazâ etmek de farzdır. Hesâba, sayıya sığmıyan bu müdhiş günâhdan
ve azâbından kurtulmak için, sabâh nemâzından başka dört vakt
nemâzın sünnetlerini ve Cum’a nemâzlarının ilk, son ve vakt
sünnetlerini kılarken, kılınmamış farz nemâzını da ve yatsının son
sünnetini kılarken, üç rek’at vitr nemâzını da kazâ etmeğe niyyet
ederek kılmalıdır. Böyle olduğunu isbât eden delîller, Hanefî
âlimlerinin kitâblarında pek çokdur.

Farz nemâzı terk etmek büyük günâhdır. Hemen
tevbe etmek lâzımdır. Tevbeyi [ya’nî kazâ kılmağı] gecikdirmek dahâ
büyük günâhdır. Bu büyük günâh, kazâ kılacak kadar zemân, ya’nî 6
dakîka geçince, bir misli artar. Kazâ etmeği gecikdirince de, tevbe
farz olur. Kazâya kalan bir nemâzın ilk kazâsı kılınınca, bu
nemâzın kazâlarını gecikdirmek günâhlarının hepsi afv olur. Bunun
için, kazâyı bir an evvel kılarak, kazâ borcunu bitirmek
lâzımdır.

FARZLAR VE SÜNNETLER: [Başkasının
malını gizli olarak almağa (Sirkat) çalmak denir.
Zorlayarak, aldatarak, görerek almağa (Gasb) yağma
denir. İkisi de harâmdır. Her iki malı sâhibinin kullanmasına mâni’
oluyor ki, bunun günâhı, sâhibine ödeyinceye kadar devâm ediyor. Bu
günâha ayrıca hergün tevbe etmek lâzımdır. Farzı vaktinde yapmayıp,
nâfile ibâdetleri yapanın, bu nâfileleri kabûl olmaz. Çünki, bu
kimse, Allahü teâlânın emrini yapmayıp, kendi nefsinin arzûlarını
yapmakdadır. Zekât vermeyince, fakîrin hakkı gasb edilmiş oluyor.
Zekât vermiyen zengin, binlerce fakîrin hakkını gasb etmiş olduğu
için ve Allahü teâlânın emrini yapmadığı için, bunun bütün hayrâtı,
hasenâtı kabûl olmuyor. Borcunu ödemiyen de, böyle haklar altında
kalmakdadır.

Nemâz kılmak, insanın Allahü teâlâya olan
borcudur. Bir farzı vaktinde kılmamak, bu hakkı ve nemâzda
müslimânlara yapılan düâ hakkını ödememek oluyor. Bunu kazâ
edinciye kadar nâfile nemâzları, sünnetleri kabûl olmuyor. Nemâzı
kazâya bırakmak büyük günâhdır. Bir nemâzın kazâsını kılmayan
seksen hukbe yanacakdır. Her altı dakîka geçince, bu azâb bir misli
artmakdadır. Bir sâatde on kerre, günde ikiyüzkırk kerre birer
misli artmakdadır. Kazâ nemâzlarının cezâları, ilk günü seksen
hukbe iken, sonraki günlerde, altı dakîkada bir misli artıyor. Her
erkek oniki yaşından, her kadın dokuz yaşından i’tibâren, nemâz
kılmağa başlayıncaya kadar geçen seneler adedince sene, sünnetler
yerine kazâ kılmalıdır. Nemâzı kılmamak, büyük günâh olduğu gibi,
kazâ kılmamak dahâ büyük günâh oluyor ve bu günâh her gün devâm
ediyor. Nemâzı kazâya bırakanın tevbe etmesi lâzım olduğu gibi,
kazâyı da kılmadığı için, her nemâz kılacak kadar zemânda, [ya’nî
her 6 dakîkada] ayrıca tevbe etmesi lâzımdır. Kazâ kılmamağa tevbe
etmek için, kazâyı da kılması lâzımdır. Bunun için, çok kazâsı
olanın, her nemâzı kılarken, sünnetler yerine birinci kazâyı
kılması lâzımdır. Çünki, kazâ nemâzını kılmadan, bunun sünnetleri
kabûl olmamakdadır. Sünnet yerine kazâ kılarken, bu sünneti de
kılmış olmakdadır.

Bir nemâzın bir kazâsını kılmıyan, nemâz
kılacak kadar zemânlar geçince, [ya’nî her 6 dakîkada] günâhı
evvelkinin artarak, milyonlarca kazâ borcu hâsıl oluyor. Böyle
kimse, birinci kazâyı kılınca, bu günâhların hepsi afv oluyor. Kazâ
nemâzı kılmanın ehemmiyyetini iyi anlamalıdır. Îmânsız ölene
âhıretde hiç merhamet edilmiyecek, Cehennemde sonsuz yanacakdır.
Büyük günâh işleyip de tevbesiz ölen müslimân, şefâ’at ile veyâ
islâmiyyeti yaydığı için afv edilecekdir. Çünki, hadîs-i
şerîfde (Allahü teâlânın en çok sevdiği amel, hubb-i fillah
ve buğd-ı fillahdır) buyuruldu. Ehl-i sünnet âlimlerini ve
Evliyâyı seven mü’min, bu hadîs-i şerîfin müjdesine
kavuşacakdır. (Unutulmuş sünnetimi meydâna çıkarana yüz
şehîd sevâbı vardır) hadîsindeki müjdeye kavuşmak için de,
Ehl-i sünnet kitâblarını satarak, Muhammed aleyhisselâmın
bildirdiği islâmiyyeti yaymağa çalışmak lâzımdır.
İstanbuldaki (Hakîkat Kitâbevi)nin neşr etdiği
kitâbların hepsini Ehl-i sünnet âlimleri yazmışdır.]

Sünnetleri kazâ niyyetiyle de kılmak için,
öğle nemâzının ilk dört rek’at sünnetini kılarken, ilk kazâya
kalmış öğlenin farzını niyyet ederek, kazâ da kılmalıdır. Öğlenin
son sünnetini kılarken, ilk kazâya kalmış sabâh nemâzının farzını
da niyyet ederek, kazâ kılmalıdır. İkindinin sünnetini kılarken,
ikindi nemâzının farzını niyyet ederek, kazâ da kılmalıdır. Akşamın
sünnetini kılarken, üç rek’at akşam nemâzının farzını niyyet
ederek, kazâ da kılmalıdır. Yatsının ilk sünnetini kılarken, yatsı
farzını ve son sünnetini kılarken de, ilk kazâya kalmış vitri
niyyet ederek üç rek’at olarak, kazâ da etmelidir. Böylece her gün
bir günlük kazâ ödenir. Terâvîh nemâzlarını kılarken de, kazâ
kılmağa da niyyet ederek, kazâ da kılmalıdır. Kaç senelik kazâ
nemâzı varsa, buna, o kadar sene devâm etmelidir. Kazâlar bitince,
yalnız sünnetleri kılmağa başlamalıdır). [63. cü maddeye
bakınız!]

[Terâvîh yerine, evinde kazâ nemâzı da
kılmalıdır. Çünki, farzları özrsüz kılmıyanın, sünnetlerine sevâb
verilemiyeceği, kitâblarda yazılıdır. Mahalle mescidinde veyâ evde,
cemâ’at ile terâvîh kılındığı zemân, kazâ borcu olan veyâ imâmın
nemâzının sahîh olduğuna güvenmiyen kimse, nemâza yeni başlıyan
gençlere önayak olup, onları nemâza alışdırmak ve dedikodu, fitne
çıkmasını önlemek için, cemâ’at ile terâvîh kılar. Fekat, bu imâma
uymağa niyyet etmez. Niyyet etmiş görünür. Kendisi kazâ da kılar.
İmâm efendi, iki rek’atda bir selâm veriyorsa, sabâh nemâzı
farzlarını, dört rek’atda bir selâm veriyorsa, diğer farzları kazâ
etmeğe de niyyet eder. Kazâ nemâzına da niyyet edince, imâmın
hareketlerine uyamaz ise, yalnız terâvîh kılmağa niyyet ederek
böyle imâma da uyar.]

Bildirilen iki özr ile ve unutarak veyâ uyku
sebebi ile kılamayıp, fevt olan nemâzların sayısı pek az olup, bir
günde kazâ edilebilir. Sünnetleri kazâ niyyeti ile de kılmak lâzım
olmaz. Özr ile kaçırılması günâh olmadığı için, kazâ edilmesini,
sünnetleri kılacak kadar gecikdirmek de, günâhın başlamasına sebeb
olmaz.

Özrsüz, tenbellikle farz nemâzı vaktinde
kılmamak, büyük günâhdır. Bir büyük günâhı afv etdirmek için tevbe
etmek lâzımdır. Tevbenin sahîh olması için dört şart vardır.
Bunlar, pişmân olup, günâha devâm etmemek, bir dahâ yapmamağa karâr
vermek, afv olması için düâ ve istigfâr etmek, Allah ve kul
haklarını ödemekdir. Bu dört şartdan biri yapılmazsa, günâh afv
olmaz. Böyle kimselerin, hergün dört vakt nemâzın sünnetlerini de
kazâ niyyeti ile kılıp, Allahü teâlânın hakkını bir ân önce
ödemeleri lâzımdır. Bunların üçüncü ve dördüncü rek’atlerinde
zamm-ı sûre okumazlar.

(İmdâd)da ve (İbni
Âbidîn), dörtyüzellinci sahîfesinde, (Vâcibi gecikdirmemek
için sünnet terk edilir) buyuruyor. Üçyüzonaltıncı sahîfesinde de
böyle buyurdukdan sonra, (Cemâ’at ile nemâz kılarken farz olan
hareketlerde, imâma tâbi’ olmak, farzdır. Vâciblerde vâcibdir.
Sünnetlerde tâbi’ olmak sünnetdir. Tâbi’ olmak, imâmla berâber veyâ
sonra yapmak veyâ önce başlayınca, imâmı beklemek demekdir. Meselâ,
rükü’a imâmla berâber eğilmek veyâ sonra eğilip, ona rükü’da
yetişmek veyâ imâm rükü’dan kalkdıkdan sonra eğilmek veyâ imâmdan
önce eğilip kalkdıkdan sonra tekrâr imâmla birlikde veyâ ondan
sonra eğilmek, imâma tâbi’ olmak demekdir. Tekrâr eğilmezse, tâbi’
olmamış, farzı terk etmiş olur ve nemâzı bozulur. Farz ve
vâciblerde, imâmla berâber hareket etmek, ayrıca vâcibdir. Bir
kimse, rükü’ tesbîhini üç kerre okumadan, imâm rükü’dan kalkarsa,
tesbîhi temâmlamayıp, imâmla berâber kalkması vâcibdir. Vâcibi
gecikdirmemek için sünnet terk edilir) diyor. Vâcibi gecikdirmemek
için tesbîhi temâmlamayıp bu sünneti terk etmek lâzım oluyor. Nemâz
içindeki sünnetler, nemâz dışındaki her sünnetden dahâ kuvvetlidir.
Meselâ, Kur’ân-ı kerîm okumak sünnetdir ve sevâbı çokdur. Fekat
nemâz içinde okunan Kur’ân-ı kerîmin sevâbı dahâ çok olduğu hadîs-i
şerîfde bildirilmişdir. Bu hadîs-i şerîf, senedleri ile
birlikde, (Hazînet-ül-esrâr)ın yirmiikinci sahîfesinde
yazılıdır. O hâlde, özrsüz terk edilen nemâzların kazâlarını
kılarak, büyük günâhdan kurtulmak için, sünnetlerin terk edilmesi
lâzım geldiği, buradan da anlaşılmakdadır. Böyle olmakla berâber,
sünnetleri kazâ niyyetiyle de kılan kimse, sünnetleri terk etmiş
olmaz.

Yetmişinci maddede, cemâ’at ile nemâzı
anlatırken bildirdiğimiz gibi, imâm sabâh nemâzını kıldırmağa
başlarken gelen kimse, câmi’in dışında veyâ içerde, direk arkasında
sünneti kılar. Sonra imâma uyar. Böyle, cemâ’atden ayrı bir yer
bulamazsa, sünneti cemâ’atin arkasında kılmaz. Hemen imâma uyar.
Çünki, cemâ’at ile nemâz kılınırken, yalnız olarak nemâza başlamak
mekrûhdur. Mekrûh işlememek için, sabâh sünneti terk
edilir. (Dürr-ül-muhtâr)ın bu yazısına göre de,
sünnetler yerine kazâ kılmak lâzımdır. Mekrûhdan kurtulmak için, en
kuvvetli sabâh sünneti bile terk edilince, harâmdan kurtulmak için,
sünnet elbette terk edilir. Çünki, sünnet yerine kılınan kazâ
nemâzı, insanı büyük günâhdan kurtarmakdadır.

Ba’zı kimseler ve hele, kendilerini din adamı
tanıtdıran ba’zı din câhilleri, din büyüklerinin sözlerini
değişdirmeğe kalkışıyor. Fekat, bir şey bilmedikleri için, i’tirâz
olarak, hiçbir kitâba dayanmadan, akllarına geleni söylüyorlar.
Kendilerini beğendikleri için, ulu orta fikrler yürütüyorlar.
Meselâ, (Efendim, sünnet yerine farz kazâ edilmez. Ben, bunu kabûl
edemem. Sâatlerce kahvede oturup, boş vakt geçireceğine, kazâlarını
kılsın. Sünnetleri bırakmasın!) diyenler oluyor. Evet (kahvede
sâatlerce oturmasın da, kazâlarını kılsın) sözü doğrudur. Fekat,
(kazâlar için sünnetleri bırakmasın!) sözü doğru değildir. Kazâları
kılmamak ve boş vakt geçirmek, büyük günâhdır. Amma, bu günâhları
işleyenin, sünnetler yerine kazâ kılmamasını istemek, bu adamı
üçüncü bir günâha sokmağı istemek olur. Meselâ kazâsı olup da
kılmayan ve boş vakt geçiren bir kimsenin bu günâhlara girdiği
için, ayrıca kumar oynamasını veyâ içki içmesini de istemek gibi
olur. Büyüklerimizin (iyi bir işin hepsi yapılamazsa, hepsi de terk
edilmemelidir) sözü meşhûrdur. O hâlde, nemâzlarını özrsüz olarak
kılmamış olan kimse, büyük günâhdan kurtulmak için, sünnetler
yerine kazâ kılmak fırsatını kaçırmamalıdır. Nitekim nemâz
kılmayan, orucu da bırakmamalıdır.

(Tahtâvî) “rahmetullahi teâlâ
aleyh”, aynı sahîfede diyor ki, (Sabâh nemâzının sünneti çok
fazîletlidir. Bunu kılmak, hadîs-i şerîflerde çok medh edildi.
Sevâbı çokdur. Fekat, sabâh sünnetini bile kılmıyan için, hiç cezâ
bildirilmedi. Hâlbuki, sabâh farzını cemâ’at ile kılmayıp, yalnız
kılanın Cehenneme gideceği bildirildi. Demek ki, cemâ’atin kıymeti,
sabâh sünnetinden bile katkat üstündür.)

İbni Âbidîn diyor ki: (Bir kimse, imâma, sabâh
nemâzının ikinci rek’atinde yetişirse, sünneti terk edip, imâma
uyar. Çünki sünnet, cemâ’atden hâsıl olan yirmiyedi farz sevâbından
birisine bile yetişemez). En kuvvetli olan sabâh sünneti, farzı
cemâ’at ile kılabilmek için terk edilince, farz için elbette terk
edilir. Farz borcu ile ölmemek için, sünnetleri kazâ niyyetiyle de
kılmak lâzım olduğu buradan da anlaşılmakdadır.

Abdülkâdir-i Geylânî hazretleri, 1313 [m.
1896] yılında Hindistânda basılan (Fütûh-ul
gayb) kitâbının kırksekizinci makâlesinde diyor ki:
Mü’minin, en önce farzları yapması lâzımdır. Farzlar bitdikden
sonra, sünnetleri yapar. Ondan sonra, diğer nâfilelerle meşgûl
olur. Farz borcu varken, sünnet ile meşgûl olmak, ahmaklıkdır. Farz
borcu olanın sünnetleri kabûl olmaz. Alî ibni Ebî Tâlib
“radıyallahü anh” bildiriyor: Resûlullah “sallallahü aleyhi ve
sellem” buyurdu ki, (Üzerinde farz nemâzı borcu olan kimse,
kazâsını kılmadan nâfile kılarsa, boş yere zahmet çekmiş olur. Bu
kimse, kazâsını ödemedikçe, Allahü teâlâ, onun nâfile nemâzlarını
kabûl etmez). Abdülkâdir-i Geylânînin yazdığı bu hadîs-i
şerîfi şerh eden Hanefî mezhebi âlimlerinden Abdülhak-ı Dehlevî
buyuruyor ki, (Bu haber, farz borcu olanların, sünnetlerinin ve
nâfilelerinin kabûl olmıyacağını göstermekdedir. Sünnetlerin,
farzları temâmlıyacağını biliyoruz. Bunun ma’nâsı, farzlar
yapılırken, bunların kemâllerine sebeb olan birşey kaçırılırsa,
sünnetler, kılınan farzın kemâl bulmasına sebeb olur. Farz borcu
olanın kabûl edilmiyen sünnetleri bir işe
yaramaz). (Fütûh-ul-gayb)ın bu şerhi fârisî olup,
İstanbulda, Bâyezîd Devlet kütübhânesinde, 3866 numarada mevcûddur.
İbni Âbidîn de, nâfile bahsinde buyuruyor ki, (Hadîs-i
şerîfde, (Temâm yapılmamış olan nemâz, zekât ve başka
farzlar, nâfileler ile temâmlanacakdır) buyuruldu. İmâm-ı
Beyhekî, bu hadîs-i şerîf, yapılmış olan farzların içindeki
sünnetler noksan kalırsa, nâfilelerle bu noksanların
temâmlanacağını göstermekdedir. Yoksa, yapılmamış farzların yerine
nâfilelerin geçeceğini bildirmiyor dedi. Çünki, başka bir hadîs-i
şerîfde, (Bir kimse, nemâzını temâmlamadı ise, o nemâzın
üzerine, temâmlanıncaya kadar, nâfile nemâzları
eklenir) buyuruldu. Bu hadîs-i şerîf, nâfilelerin, terk
edilmiş farzı değil, noksan olarak kılınmış farzı temâmlıyacağını
göstermekdedir
dedi. (İmdâd)ın (Tahtâvî) hâşiyesi
ikiyüzkırkyedinci sahîfesinde de, bu hadîs-i şerîf zikr edilerek,
sünnetlerin, kılınmış olan farzdaki kusûrları temâmlıyacağı
bildirilmekdedir. İmâm-ı Gazâlî ve İbni Arabî gibi Hanefî
mezhebinde olmıyan âlimler ise, nâfilelerin özr ile kaçırılan
farzların yerine konacağını bildirmekdedir).

(Uyûn-ül-besâir)de diyor ki, İmâm-ı
Beyhekî, sünnetler, kılınmış olan farzların içindeki sünnetlerin
noksanlıklarını temâmlar buyurdu. Çünki sünnetlerden hiçbirisi,
hiçbir zemân bir vâcib gibi olamaz. Hadîs-i kudsîde, (Bir
kimse, kendisine farz yapdığım ibâdeti yapmakla bana yaklaşdığı
gibi, hiçbirşeyle yaklaşamaz) buyuruldu. Üçüncü kısmda
sonsöz sonuna bakınız!

Görülüyor ki, islâm âlimlerinin bir kısmına
göre nâfileler, kılınmış olan farzların noksanlıklarını
temâmlıyacakdır. Bir kısmı ise, özrle kaçırılmış olan farzların
yerlerine de konacakdır buyuruyorlar. Fekat bu âlimler de,
nemâzlarını tenbellikle kılmayıp, büyük günâh işlemiş olanların, bu
hadîs-i şerîflerden istifâde edeceklerini bildirmemişlerdir. Çünki,
nemâz kılmayanın nâfileleri kabûl olmaz ki, farzları temâmlamağa
yarayabilsinler. Âlimlerin, bildirdiğimiz bu iki ayrı ictihâdını
bırakıp da, bir üçüncüsünü söylemek, biz mukallidler için câiz
değildir. Çünki, İbni Melek “rahmetullahi teâlâ
aleyh” (Menâr) şerhinde, (Müctehidlerin bir din
bilgisi üzerindeki sözleri birbirine uymadığı zemân, sonra gelen
âlimlerin, bu bilgiyi, müctehidlerin bildirmiş olduklarından başka
dürlü anlatmalarının bâtıl olduğu, sözbirliği ile bildirilmişdir)
diyor. Bu icmâ’a göre, nâfilelerin, tenbellikle kılınmamış
farzların yerine konacağını söylemek boş lâf olur. Müctehidlerin
sözlerini anlıyamıyan, yâhud anlasa da kıymet
vermiyen (Mezhebsiz) kimse, aklına gelen herşeyi
söyliyebilir.


(Merâkıl-felâh) ve (İmdâd-ül-fettâh)da,
farz nemâzlardan sonra okunacak şeyleri anlatırken buyuruyor ki,
(İmâm, farzdan sonra nâfile nemâz yoksa, farzı kılınca veyâ farzdan
sonraki tetavvu’u kılınca, cemâ’ate karşı
döner). (Dürr-ül-muhtâr)da (İmâmın nâfileyi, farz
kıldığı yerde kılması mekrûhdur. Biraz solda kılmalıdır) diyor. Bu
sözler ve (Hazînet-ül-esrâr) kitâbındaki açıklama,
beş vakt nemâzda sünnet olarak kılınan nemâzların, nâfile
olduklarını açıkca göstermekdedir.

Yine bu kitâbda
ve (Tahtâvî) şerhinde diyor ki, (Bütün sünnetlere
nâfile denir. Nâfile, farz ve vâcib olmıyan ibâdetler demekdir.
Nâfile, yâ sünnet olur veyâ insanın kendiliğinden yapdığı ibâdet
olur. Hadîs-i şerîfde buyuruldu ki, (Kıyâmetde, önce
nemâzdan sorulacakdır. Nemâz doğru kılındı ise, kurtulacakdır.
Nemâzı bozuk ise, işi kötü olacakdır. Farz nemâzında birşey noksan
olursa, nâfileleri ile temâmlanacakdır). İnsanın derecesi
ne kadar yüksek olursa olsun, kusûrsuz iş yapamaz. İşte nâfileler,
kılınmış olan farzlarda olan kusûrları temâmlar).


Şernblâlî, (Dürer) hâşiyesinde diyor ki,
(Nâfile nemâz deyince, sünnetler de anlaşılır. Kâdî imâm-ı Ebû Zeyd
dedi ki, nâfile kılmak, farzdaki kusûrları temâmlamak için emr
olundu. Bir kimse, farzı kusûrsuz kılabilirse, sünnetleri kılmadığı
için buna birşey denemez). İbni Âbidîn, vitr nemâzını ve hayvan
üstünde nâfile kılmağı anlatırken diyor ki, müekked ve gayr-ı
müekked sünnetlerin hepsine nâfile denir.

(Cevhere)de (Hidâye)den
alarak diyor ki, (Beş vakt nemâzın sünnetlerini özrsüz oturarak
kılmak câizdir. Çünki bu sünnetler, nâfile nemâzdırlar). İbni
Melek (Mecma’ul-bahreyn) şerhinde diyor ki,
(Câmi’e gelen kimse, sabâh nemâzından başka nemâzların cemâ’at ile
kılındığını görse, ilk sünnetini kılmayıp hemen cemâ’ate uyar.
Çünki, farz için ikâmet okundukdan sonra, nâfile nemâz kılmak
mekrûhdur. Sünnet kılarken, ikâmet okunursa, iki veyâ dört rek’ate
temâmlayıp selâm verir ve imâma uyar. Sabâh veyâ akşam farzını
kılarken okunursa, farzı kesip imâma uyar. Çünki, dahâ iyi şeklde
kılmak için farz bozulur. Dahâ iyisini yapmak için câmi’i yıkmağa
benzer. Cemâ’ate yetişmek için, sünneti bozmak ise böyle
değildir).

(El-hikem-ül Atâiyye)de diyor ki, (İki
işden, nefsine ağır geleni yap! Çünki, hak olan iş, nefse ağır
gelir. Vâcibleri yapmakda gevşek davranıp, nâfile hayrâtı yapmağa
çalışmak, nefsin hevâsına uymak alâmetlerindendir). Bu söz, İbni
Teymiyyenin (Kazâ kılmak lâzım değildir) sözüne
cevâbdır.

Kırkaltıncı maddede bildirildiği gibi, imâm-ı
Rabbânî “rahmetullahi teâlâ aleyh” yirmidokuzuncu mektûbda
buyuruyor ki, (Farz ibâdetin yanında nâfile ibâdetlerin hiç kıymeti
yokdur. Deniz yanında, damla kadar bile değildirler. Mel’ûn şeytân,
mü’minleri aldatarak, farzları küçük gösteriyor. [Kazâları
kıldırtmıyor.] Nâfilelere yol gösteriyor. Zekât verdirmeyip, nâfile
sadakaları güzel gösteriyor. Hâlbuki, zekât niyyeti ile fakîre bir
altın vermek, yüzbin altın sadaka vermekden dahâ sevâbdır. Çünki
zekât vermek, farzı yapmakdır. Zekât niyyeti olmadan verilenler
ise, nâfile ibâdetdir). İkiyüzaltmışıncı mektûbda buyuruyor ki,
(Nâfile ibâdetlerin farzlar yanındaki kıymeti, okyanus yanında bir
damla su gibi bile değildir. Hattâ, nâfile ibâdetlerin sünnetler
yanında değerleri de, yine böyledir. Böyle olmakla berâber,
sünnetlerin farzlar yanındaki kıymeti de, deniz yanında bir damla
su gibi bile değildir). İslâm âlimlerinin bütün bu yazılarından
anlaşılıyor ki, nemâzlarını özrsüz kılmamış olanlar, bir an evvel
kazâ edip, Cehennem azâbından kurtulma çârelerini aramalıdır.
Hepsini kazâ etmeğe niyyet etdim diyerek, arada sırada kazâ etmek
insanı Cehennemden kurtarmaz. İslâm âlimleri, islâmiyyeti
bildirdiler. Kâfirlerin ve bid’at sâhiblerinin bölücü, bozuk
sözlerine değil, Ehl-i sünnet âlimlerine uymak lâzımdır.

Abdülkâdir-i Geylânî “kaddesallahü
sirrehül’azîz”, aynı makâlede buyuruyor ki, (Kazâ borcu olanın
sünnet kılması, alacaklıya, borçlunun hediyye götürmesine benzer
ki, elbette kabûl olmaz. Kazâ borcu varken sünnet kılan kimse,
sultân da’vet etdiği hâlde, gitmeyip, onun hizmetçisi ile vakt
geçiren kimse gibidir. Mü’min, bir tüccâra benzer. Farzlar, onun
sermâyesi, nâfileler de kazancıdır. Sermâye kurtarılmadıkça, kazanç
olamaz).

Gerek hadîs-i şerîfe, gerekse âlimlerin
yazılarına dikkat edilirse, farz borcu olanın sünnetleri,
nâfileleri kabûl olmaz buyurulmakdadır. Kabûl olmaz demek, sahîh
olmaz demek değildir. Sahîh olur, fekat sevâbı, fâidesi olmaz
demekdir. (Redd-ül-muhtâr), kurban bahsinde bunu güzel
açıklamakdadır. (Bid’at işliyenin orucu, haccı, cihâdı
kabûl olmaz) hadîs-i
şerîfi, (Hadîka) ve (Berîka) kitâblarında
açıklanırken, (Bunların ibâdetleri sahîh olur. Fekat sevâb
verilmez) diyor. [Altmışüçüncü maddenin son sahîfesindeki hadîs-i
şerîfe bakınız!].

Ba’zı kimseler diyor ki, (Sünnetleri kazâ
niyyeti ile kılmak, Şâfi’î mezhebinde olur. Biz, Şâfi’î değiliz.
Hanefîyiz). Bunlara, bu (Se’âdet-i
ebediyye) kitâbını hâzırlıyanın da Hanefî mezhebinde
olduğunu hâtırlatmak yerinde olacakdır. Farzı özrle fevt eden,
kaçıran Şâfi’îler, bunu sünnet ile berâber kazâ eder. Hanefîler
ise, yalnız fevt olan farzı kazâ eder. Terk edilen, tenbellikle
kılınmıyan nemâz böyle değildir. Nemâzı terk eden Şâfi’înin ve
Hanefînin, bunu hemen kazâ etmesi lâzımdır. Hemen kazâ etmezlerse,
Şâfi’î mezhebinde, had cezâsı olarak katl olunur. Hanefîde ise,
habs olunur. Kazâ kılıncıya kadar veyâ ölünciye kadar zındanda
bırakılır. Şâfi’î âlimlerinden İbni Hacer-i Mekkî
hazretleri, (Fetâvâ-i fıkhiyye)nin yüzseksendokuzuncu
sahîfesinde buyuruyor ki, (Farz nemâzı özr ile kılmıyan kimse, bunu
nâfileleri, ya’nî sünnetleri ile birlikde kazâ eder. Çünki, Şâfi’î
mezhebinde beş vakt farzlarla birlikde kılınan nâfileleri, ya’nî
sünnetleri kazâ etmek sünnetdir. Farzı özrsüz kılmamış ise, bunu
kazâ etmeden önce hiçbir nâfile kılamaz. Çünki, farzı hemen kazâ
etmesi lâzımdır. Sünnetleri kılmak için geçireceği zemân kadar,
farzın kazâsını gecikdirmiş olur. Hemen kazâ etmeli demek, her
zemânı kazâya sarf etmeli demekdir. Ya’nî, ancak kendinin ve
bakması vâcib olanların nafakasını kazanacak kadar zemânı ayırıp,
başka hiçbir sebeble kazâyı gecikdirmesi câiz değildir.
Gecikdirmesi günâh olur). Görülüyor ki, özrsüz terk edilen
nemâzları, Şâfi’îde de, Hanefîde olduğu gibi acele kazâ etmek
lâzımdır. İki mezheb arasında fark yokdur. Kur’ân-ı kerîmde ve
hadîs-i şerîflerde açıkça bildirilen şeylerde mezhebler
birbirlerinden ayrılmaz. Açık bildirilmeyip, ictihâd ile meydâna
çıkarılan şeylerde ayrılabilir. Farz borcu olanların nâfilelerinin
kabûl olmıyacağı, hazret-i Alînin haber verdiği hadîs-i şerîfde
açıkca bildirilmişdir. (Nâfile) kelimesi, farz
kelimesi yanında söylenince müekked sünnetler de dâhildir.
Abdülkâdir-i Geylânî hazretlerinin sözü, bunu gösterdiği gibi,
Hanefî âlimlerinin kitâblarında, meselâ (Halebîyi
kebîr)de açıkca yazılıdır.

Ba’zı kimseler de, (Sünnetler yerine kazâ
kılınmaz. Çünki, kazâ her vakt kılınabilir. Fekat, sünnet telâfî
edilemez. Sünnet yerine kazâ kılınır demek, sünnetin ehemmiyyetini
anlıyamıyanların sözüdür) diyor. Kazâ her zemân kılınabilir
diyerek, terk edilen nemâzların kazâlarını gecikdirmek yanlışdır.
Çünki, kazâ kılmağı gecikdirmek de, büyük günâhdır. Terk edilmiş
sünnetlerin telâfîsi emrolunmadı ki, telâfîsinin mümkin olup
olmadığı söz konusu olabilsin! İbni Âbidîn dörtyüzotuzüçüncü
sahîfede buyuruyor ki, (Vâcib, islâmiyyetin bildirdiği özrlerle
terk edilir. O hâlde, sünnet, islâmiyyetin bildirdiği özrlerle
elbette terk edilir).

(Merâkıl-felâh) kitâbında ve bunu
açıklıyan (Tahtâvî) “rahmetullahi teâlâ aleyh”
diyor ki, (Sabâh nemâzının farzından sonra, güneş doğuncaya kadar
nâfile nemâz kılmak, tahrîmen mekrûhdur. Sabâh nemâzının sünnetini
önceden kılmamış ise, bunu kılmak da, bu yasağın içindedir. Çünki
bu vakt, yalnız farz kılmak için ayrılmışdır. Ya’nî, farzdan sonra
güneş doğuncaya kadar, nemâz kılmayan, hep farz kılmış
sayılmakdadır. Bu ise, sabâh sünneti bile olsa, nâfile kılmakdan
dahâ efdaldir. Fekat, bu zemân içinde kazâ kılmak mekrûh olmaz.
Çünki, hükmen farz kılmış sayılmak, sünnetden efdaldir. Kazâ kılmak
ise, hakîkî farz kılmak olup, bundan dahâ çok efdaldir).
Sünnetlerin, nâfile nemâz demek olduğu buradan da anlaşılmakdadır.
Sünnetlerin nâfile nemâz oldukları, bunun için, özrsüz olarak
hayvan üzerinde kılınabilecekleri (Cevhere)de de açıkca
yazılıdır.

Aynı sahîfede, (Nemâz vakti daraldığı zemân,
nâfile kılmak tahrîmen mekrûhdur. Çünki, farzın vaktini kaçırmağa
sebeb olur. Lâzım olmıyan nemâzı kılarak, lâzım olan nemâzı
kaçırmış olur ki, aklı olanın yapacağı iş değildir. Güneş doğarken
ve tepede iken ve batarken de, nâfile kılmak böyledir. Bu
nâfileler, beş vakt nemâzın sünnetleri ise de, yine böyledir)
diyorlar. (Hadîka)da yüzkırkdokuzuncu sahîfede diyor
ki, (Nemâz vakti daraldığı zemân, farzdan evvelki sünneti kılmak,
farzın kazâya kalmasına sebeb olursa, bu sünneti kılmak harâm
olur). Dil âfetlerini anlatırken buyuruyor ki, (Farz olmıyan
birşeyi yapmak için farzı terk etmek câiz değildir).

Birçok Hanefî kitâblarında,
meselâ (Dürr-ül-muhtâr), (İbni Âbidîn),
(Mültekâ) şerhi
olan (Dürr-ül-müntekâ) ve (Ni’met-i
İslâm) kitâblarında diyor ki, (Bir hâkim, vazîfesini
yapmak için ve bir talebe din dersini kaçırmamak için, sabâh
nemâzından başka nemâzların sünnetlerini terk edebilir). Hâkimin
vazîfesi, farz-ı ayn olmadığı hâlde, sünnetleri terk etmek için özr
sayılınca, birikmiş kazâları ödemek, farz-ı ayn iken ve cezâsı pek
şiddetli iken, bunları ödemek özr olmaz mı?

Sünnetleri ve ba’zı nâfileleri kılanlar için,
çok sevâb vardır. Fekat bu sevâblar, kazâsı olmıyanlar içindir.
Sevâbları çok diye, nâfilelere devâm edip, kazâları, vakt buldukça
kılmak, doğru değildir. (Rûh-ul-beyân) tefsîrinde,
En’âm sûresinin, yüzaltmışbeşinci âyetinde diyor ki, (Allahü teâlâ
kullarını iyi iş yapmağa teşvîk için, çok sevâb va’d etdi. Çok
sevâb verileceğinin bildirilmiş olması, bunların emr olunan, fekat
sevâblarının çok olduğu bildirilmiyen ibâdetlerden dahâ efdal
olduklarını göstermez. Âlimler sözbirliği ile bildirdiler ki,
farzlar, vâciblerden ve sünnetlerden dahâ efdaldir ve sevâbları
dahâ çokdur. Nâfile ibâdetler, yapılmamış farzların yerine geçemez.
Nâfile yapmakla farz borcu ödenilemez. Câhiller farzı bırakıp
nâfile ibâdet yapıyorlar. Nâfilelerin sevâbları çok diyerek,
böylece farz borcundan kurtulacaklarını sanıyorlar. Böyle
söylemeleri islâmiyyete uygun değildir).
Zerkânî, (Mevâhib) şerhinde diyor ki, (Sünnet
yerine farz yapan kazanır. Farz yerine sünnet yapan
aldanır). (Nûr-ül-îzâh)ın, (Tahtâvî) hâşiyesinin
ikiyüzonikinci sahîfesinde diyor
ki, (Kâdîhân) buyurdu ki, farzdan önce sünnet
kılmak, şeytânın ümmîdini kırmak, onu üzmek için emr olundu.
Şeytân, Allahü teâlânın emr etmediği sünnetlerde bile, insanı
aldatamıyorum, emr etdiği farzlarda hiç aldatamam diye üzülür.
Böyle olduğu, (Dürr-ül-muhtâr)da
ve (Redd-ül-muhtâr)da da yazılıdır.

İstanbulda, Süleymâniyye umûmî kütübhânesinde,
Es’ad efendi “rahmetullahi teâlâ aleyh” kısmında [1037] numaralı ve
Yahyâ Tevfîk efendi kısmında [1463] numaralı (Nevâdir-i
fıkhiyye fî mezheb-il-eimmet-il hanefiyye) ismindeki
kitâbı yazan, Kudüs kâdîsı Muhammed Sâdık efendi, fâite nemâzların
kazâ edilmesini anlatırken buyuruyor ki, (Büyük âlim İbni Nüceyme
soruldu ki, bir kimsenin kazâya kalmış nemâzları olsa, sabâh, öğle,
ikindi, akşam ve yatsının sünnetlerini, bu nemâzların kazâlarına
niyyet ederek kılsa, bu kimse sünnetleri terk etmiş olur
mu?)

Cevâbında, (Sünnetleri terk etmiş olmaz.
Çünki, beş vakt nemâzın sünnetlerini kılmakdan maksad, o vakt
içinde, farzdan başka bir nemâz dahâ kılmakdır. Şeytân, insana hiç
nemâz kıldırmamak ister. Farzdan başka bir nemâz dahâ kılarak,
şeytâna inâd edilmiş, rezîl edilmiş olur. (Nevâdir)de
diyor ki, sünnet yerine kazâ kılmakla, sünnet de yerine getirilmiş
olur. Kazâ borcu olanların, her nemâz vakti, o vaktin farzından
başka nemâz kılarak, sünneti yerine getirmek için, kazâ kılması
lâzımdır. Çünki çok kimse, kazâ kılmayıp, sünnetleri kılıyor.
Bunlar Cehenneme gidecekdir. Hâlbuki, sünnetlerin yerine kazâ
kılan, Cehennemden kurtulur) buyurdu.

İbni Nüceym “rahmetullahi teâlâ
aleyh” (Eşbâh)da buyuruyor ki, (Yasaklardan,
zararlardan kaçmak, iyi, fâideli şeyleri yapmakdan dahâ önce gelir.
Hadîs-i şerîfde, (Emrlerimi gücünüz yetdiği kadar yapınız.
Yasak etdiklerimden sakınınız!) buyuruldu. Başka bir
hadîs-i şerîfde, (Yasak edilmiş şeyin zerresini yapmamak,
bütün insanların ve cinnin ibâdetlerinden dahâ çok
sevâbdır) buyuruldu. Bunun için, meşakkat olunca vâcib
terk edilir. Fekat yasakları, hele büyük günâhlarıyapmağa hiç izn
yokdur). İbni Âbidîn istincâyı anlatırken diyor ki, (Avret yerini
açmadan necâseti temizlemek mümkin olmazsa, nemâzı, öyle kılar.
Çünki, temizlemek emrdir. Açmak yasakdır. Günâhdan kurtulmak önce
gelir. Sünnet emrden de sonra gelir. Sünnet, sevâb kazanmak için
yapılır. Mekrûh olan birşeyi işliyerek de sünnet yapılmaz. Fekat
farz yapılır, borc ödenmiş olur. Meselâ başkasının suyu ile abdest
almak, mekrûh ise de, farz olan tahâret hâsıl olur. Abdestsiz olan,
başkasının suyu ile abdest alınca, sünnet sevâbı hâsıl olmaz).
Buradan da anlaşılıyor ki, kazâ kılıp büyük günâhdan kurtulmak,
sünnet kılmakdan önce gelmekdedir.

İmâm-ı Rabbânî “rahmetullahi teâlâ aleyh”,
yüzyirmiüçüncü mektûbunda diyor ki, (Hadîs-i şerîfde, (Bir
insanın mâ-lâ-ya’nî ile vakt geçirmesi, Allahü teâlânın, onu
sevmediğinin alâmetidir) buyuruldu. Mâ-lâ-ya’nî, fâidesiz
iş demekdir. Bir farzı yapmayıp, bunun yerine, nâfile ibâdet
[sünnet] yapmak, mâ-lâ-ya’nî ile vakt geçirmek olur).
İkiyüzaltmışıncı mektûbda buyuruyor ki, (Nâfilelerin farz yanındaki
kıymeti, bir damlanın, deniz yanındaki kıymeti kadar bile değildir.
Sünnetin farz yanındaki kıymeti de böyledir). Birinci kısm, birinci
maddeye bakınız!

(Dürr-ül-muhtâr)ın dörtyüzellisekizinci
sahîfesinde, (Nâfile kılmak istiyen, önce nemâz kılmağı adamalı,
sonra, nâfile yerine, bu adak nemâzı kılmalıdır. Nâfileleri adak
yapmaksızın kılmalıdır diyenler de oldu. Sünnet nemâzları nezr
etdikdensonra kılan, bu sünnetleri kılmış olur) diyor. İbni Âbidîn
“rahmetullahi teâlâ aleyh” bu satırları açıklarken, (Nemâzları nezr
etmeden kılmalı diyenler, şarta bağlıyarak adak yapmamalı
demişlerdir. Çünki, şart edilen şey, ibâdete karşılık yapılmış
olur. Hadîs-i şerîf, Allahü teâlâ hastamı iyi ederse, Allah için şu
ibâdetimi yapayım gibi şarta bağlanan nezri yasaklıyor. İbâdetleri
şarta bağlı olmıyarak nezr etmek böyle değildir. Nezr edilen nemâzı
kılmak vâcib olduğu için, vâcib sevâbı hâsıl olur. Sünnet yerine,
nezr olunan nemâz kılınınca, sünnet de kılınmış olur) diyor.
Sünnetleri önceden nezr edip de, nezr olarak kılmak dahâ iyi
olduğu (Halebî)de
ve (Tahtâvî)nin (Merâkıl-felâh) hâşiyesinde,
nâfile nemâzlar sonunda yazılıdır. Böylece, öğle sünnetini kılmadan
önce (Dört rek’at nemâz kılmak nezrim olsun) dese, sonra adak
nemâzı olarak niyyet edip, kılsa, hem vâcib sevâbı kazanır, hem de
öğle nemâzının sünnetini kılmış olur. Kulun, kendine vâcib etdiği
nemâzı kılması ile, sünnet terk edilmiş olmayınca, Allahü teâlânın
farz etdiği kazâ nemâzı kılınınca, sünnet elbette terk edilmiş
olmaz. Hem kazâ kılınmış olur, hem de sünnet kılınmış olur. Çünki,
farz nemâzları tenbellikle terk etmek büyük günâhdır. Her günâha
hemen tevbe etmek farzdır. Otuzbirinci maddenin sondan üçüncü
sahîfesini okuyunuz!

Sünnet kılarken, kazâ nemâzı için niyyet
edilmez diyenlere, sebebini sorunca, hiçbir kıymetli kitâb
gösteremiyorlar. Yalnız, (İbni
Âbidîn)de, (Halebî)de
ve (Tahtâvî)nin (İmdâd) şerhinde,
(Fevt olmuş nemâzların kazâlarını acele kılmak lâzımdır. Fevt olmuş
nemâzların kazâlarını kılmak, nâfile kılmakdan dahâ iyi ve önemli
ise de, beş vakt nemâzın sünnetlerini ve hadîs-i şerîfde övülmüş
olan Duhâ, Tesbîh, Tehıyyet-ül-mescid ve ikindiden önce dört rek’at
ve akşamdan sonra altı rek’at sünnet gibi belli nemâzları kılmak
böyle değildir. Bunları nâfile niyyeti ile kılmalıdır) yazılıdır,
diyorlar. Bu yazılar, beş vakt nemâzın farzlarını fevt eden, ya’nî
elinde olmıyarak özr ile kaçırmış olanlar içindir. Böyle,
kaçırılmış farzların kazâlarını sünnet yerine kılmamalı, ayrıca
kılmalı denilmekdedir. Biz de böyle söylüyoruz. Özr ile kaçırılan
birkaç vakt farzların kazâlarını, sünnetler yerine kılmağa lüzûm
yokdur diyoruz. Çünki, nemâzları özr ile kazâya bırakmak suç, günâh
olmadığı gibi, bunların kazâlarını, sünnetleri kılacak kadar
gecikdirmek de suç olmaz diyoruz. Fekat, nemâzı özr ile kılamamak
[fevt etmek] başkadır. Bile bile tenbellikle kılmamak [terk etmek]
başkadır. Birincisi, hiç günâh değildir. İkincisi, büyük günâhdır.
İkisini birbirine karışdırmak pek yanlışdır. Özr ile kaçırılan
farzların, sünnetler yerine kılınmıyacağını kitâblarda görerek,
tenbellikle terk edilmiş farzların da, sünnetler yerine
kılınamıyacağını sanmak ve onu buna delîl, sened göstermeğe
kalkışmak, bir ilm adamına yakışacak şey değildir. Hanefî
kitâblarının bu yazısı, (Farzları tenbellikle kılmayıp, büyük
günâha girmiş olanlar, sünnetleri kazâ niyyeti ile kılamaz)
demiyor. Bundan başka, sünnetlerin nâfile nemâz olduklarını, nâfile
niyyeti ile kılınacaklarını bildiriyor. (Cevhere)de
diyor ki, Hanefî fıkh kitâbları (Fâite nemâzların kazâsı) diyor.
(Terk edilmiş nemâzların kazâsı) demiyor. Çünki, müslimân nemâzını
bilerek terk etmez. Gaflet, uyku ve unutmak gibi özrle fevt eder.
Bu ikisini birbiri ile karışdırmamalıdır.

Farzların ehemmiyyeti Kur’ân-ı kerîmde ve
hadîs-i şerîflerde açıkça bildirilmişdir. Meselâ,
fârisî (Tergîb-üs-salât) kitâbının müellifi
“rahmetullahi teâlâ aleyh” altıncı sahîfesinde diyor ki,
(Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem” buyurdu
ki, (İki farz nemâzı bir araya getirmek, büyük
günâhlardandır). Ya’nî, bir nemâzı vaktinde kılmayıp,
vaktinden sonra kılmak, ekber-i kebâirdir, en büyük günâhdır. Bir
hadîs-i şerîfde buyuruldu ki, (Bir nemâzı, vakti çıkdıkdan
sonra kılan kimseyi, Allahü teâlâ, seksen hukbe Cehennemde
bırakacakdır). Bir nemâzı, vaktinden sonra kılmanın cezâsı
bu olursa, hiç kılmıyanın cezâsını düşünmeli).

(Umdet-ül-islâm) kitâbı,
Süleymâniyye kütübhânesi, Muhammed Es’ad efendi kısmında vardır. m.
1989 da Hakîkat Kitâbevi tarafından (Menâhic-ül
ibâd) kitâbı ile birlikde basdırılmışdır. Bu kitâbda
buyuruyor ki, Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem” buyurdu
ki, (Nemâz dînin direğidir. Nemâz kılan, dînini doğrultmuş
olur. Nemâz kılmıyan, dînini yıkmış olur). Bir hadîs-i
şerîfde buyurdu ki, (Kıyâmet günü, îmândan sonra, ilk süâl
nemâzdan olacakdır). Allahü teâlâ buyuracak
ki, (Ey kulum, nemâz hesâbının altından kalkarsan, kurtuluş
senindir. Öteki hesâbları kolaylaşdırırım!). Bir hadîs-i
şerîfde buyuruldu ki, (Bir nemâzı, bilerek, özrsüz kılmıyan
kimse, seksen hukbe Cehennemde kalacakdır!). Bir hukbe
seksen senedir ve bir âhıret günü, bin dünyâ senesi kadar uzundur.
Bir farzı özrsüz kılmıyan, seksen kerre üçyüzaltmış bin sene
Cehennemde yanacakdır.
[(Medâric-ün-nübüvve) beşyüzonuncu
ve (Ma’rifetnâme)nin yüzonsekizinci sahîfelerinde diyor
ki, (Böyle meşhûr misâlleri söylemek, sayı bildirmek için değil,
sayının çokluğunu ve ehemmiyyetini göstermek içindir).] O hâlde,
nemâzı özrsüz, tenbellikle kılmıyanlara yazıklar olsun!
Âlimlerimiz, söz birliği ile diyor ki, (Nemâz kılmıyanın şâhidliği
kabûl olmaz. Çünki, nemâz kılmıyan fâsıkdır. Farz nemâzlar,
mü’minin Allahü teâlâya karşı olan borcudur. Vaktinde kılmadıkca
borcdan kurtulamaz). (Akîdetünnecâh) kitâbında
diyor ki, (Bir kimse, tevbe-i nasûh yaparsa, günâhları afv olur.
Nemâzlarını kazâ etmedikce, yalnız tevbe ile afv olmaz. Kazâ
etdikden sonra tevbe ederse, afv olması ümmîd edilir).

İbni Nüceym Zeyn-ül-Âbidîn, (Kebâir ve
segâir) kitâbında buyuruyor ki, (Farz nemâzları [yanlış
takvîmlere uyarak] vakti girmeden önce kılmak ve vakti çıkdıkdan
sonra kılmak büyük günâhdır. Büyük günâh, ancak tevbe etmekle afv
olur. Küçük günâhları afv etdirecek şeyler çokdur. Tevbe ederken,
kılmadığı nemâzları kazâ etmesi lâzımdır. Kabûl olan hac, büyük
günâhları temizler diyen âlimler, nemâzları kazâ etmek lâzım olmaz
dememişlerdir. Nemâzı vaktinden sonraya özrsüz gecikdirmek günâhı
afv olur demişlerdir. Ayrıca kazâ etmek lâzımdır. Kazâ etmeğe gücü
varken kazâ etmezse, ayrıca büyük bir günâh dahâ işlemiş olur).
Hanefîde iftitâh tekbîrini vakt çıkmadan alan, şâfi’îde ve mâlikîde
bir rek’ati vakt çıkmadan kılan, nemâzını vaktinde kılmış olur.
Nemâzın hepsi vakt içinde temâm olmazsa, küçük günâh
olur.

(Dürr-ül-müntekâ)da buyuruyor ki,
(Nemâzı vazîfe tanımıyan, farz olduğuna inanmıyan kâfir olur.
Mürted ve kâfir memleketinde îmâna gelenler, nemâzın farz olduğunu
işitinceye kadar, kılmadıkları nemâzları kazâ etmez).

İbni Âbidîn “rahmetullahi teâlâ aleyh”,
nemâzın niyyetini anlatırken ve (Fetâvâ-i
kübrâ) kitâbı, yirmialtıncı sahîfede buyuruyor ki, (Bir
kimse, senelerce nemâz kılsa, fekat hangileri ilk ve son sünnet
olduğunu bilmese, hepsini, farz niyyet ederek kılsa, hepsi kabûl
olur. Çünki, sünnetlere, farz diye niyyet edilirse, sünnet kabûl
olur). Her nemâz vaktinde ilk kıldığı, farz olur. Sonra kıldıkları
sünnet olur. (Halebî-yi sagîr)de diyor ki, (Senelerce
kılmış olduğu nemâzlarda [ya’nî oniki şartından herhangisinde]
noksanı olduğunu anlıyan kimsenin, bu nemâzların hepsini kazâ
etmesi iyi olur. Noksanı yok ise, bunları kazâ etmesi, mekrûh olur
veyâ olmaz denildi. Mekrûh olmaz diyenler de, bu kazâları, sabâh ve
ikindi nemâzlarından sonra kılmamalıdır. Çünki, [kazâsı yok ise],
hep nâfile olurlar dedi).

(Eşbâh)da buyuruyor ki, (Beş vakt
nemâzın ilk ve son sünnetlerini, ya’nî müekked sünnetleri kılarken,
sünnet olduğuna niyyet etmek lüzûmunda sahîh olan, güvenilen fetvâ,
şart olmadığını göstermekdedir. Revâtib sünnetler, nâfile niyyeti
ile veyâ yalnız nemâza niyyet ederek sahîh olur. Ya’nî o vaktin
sünneti olur. Ayrıca sünnet diye niyyet etmeğe lüzûm yokdur. İmâm-ı
Zeyla’î de “rahmetullahi teâlâ aleyh”, böyle buyurmuşdur. Meselâ
fecr doğmadan, teheccüd niyyeti ile, iki rek’at kılınca, fecrin
başlamış olduğu, sonradan anlaşılsa, bu nemâz, sabâh sünneti yerine
geçer. Ayrıca sabâh sünneti kılmak lâzım olmaz. Öğlenin farzında
dördüncü rek’atde oturdukdan sonra unutarak beşinci rek’ate kalksa,
altıncı rek’ati de kılıp selâm verir. İki rek’ati nâfile olur. Bu
iki rek’atin son sünnet olmaması, sünnet olarak niyyet edilmediği
için olmayıp, sünnete ayrı bir tekbîrle başlamadığı içindir.
Terâvîhde de, terâvîh olduğuna niyyet etmek şart olmadığı haberi
sağlamdır. Bunun gibi, kazâya kalmış öğle nemâzı olmıyan kimse,
Cum’a nemâzından sonra kıldığı dört rek’ate (Vaktine yetişip
kılmamış olduğum son öğleyi kılmağa) niyyet etse, sonra Cum’a
nemâzının sahîh olduğu anlaşılsa, sağlam ve sahîh habere göre, bu
dört rek’at, Cum’a sünneti olur). Ellidokuzuncu sahîfede diyor ki,
(Nâfileleri ve Râtibe sünnetleri, yalnız nemâz kılmağa veyâ
sünnetden başka bir nemâza niyyet ederek kılınca, sahîh
olacaklarını dahâ önce bildirmişdik). Görülüyor ki, nemâz vakti
içinde, o vaktin farzından başka kılınan her nemâz [meselâ kazâ
nemâzı], o vaktin sünneti de olur.

İbni Âbidîn, nemâza niyyeti anlatırken
ve (Uyûn-ül-besâir) ellidördüncü sahîfesinde
diyorlar ki, (Derin âlimlere göre, yalnız nemâza niyyet edilerek
kılınan sünnet sahîh olur. Çünki, beş vakt nemâzın sünneti demek,
Peygamberimizin “sallallahü aleyhi ve sellem” kıldığı nemâz
demekdir. Bu nemâzlara sünnet ismi sonradan verilmişdir. Resûlullah
“sallallahü aleyhi ve sellem”, beş vakt nemâzın sünnetlerini
kılarken, yalnız (Allah rızâsı için nemâz kılmağa) derdi. (Sünnet
kılmağa) diye niyyet etmezdi. Her vakt içinde böyle kılınan her
nemâz, sünnet ismi verilen nemâz olur). (Halebî-yi
kebîr)de de böyle yazılıdır. Elliikinci sahîfede buyuruyor
ki, (Tecnîs) kitâbında bildirildiği gibi, beş vakt
nemâzın sünnetleri nâfile nemâzdır. Nâfile niyyeti ile de
kılınır. (Dürr-ül-muhtâr)da ve Molla
Hüsrev, (Dürer) kitâbında diyorlar ki, (Beş vakt
nemâzın sünnetleri ve terâvîh nemâzı, aslında nâfile nemâzdır.
Bunları kılarken, yalnız nemâza diye niyyet yetişir).


(İbni
Âbidîn) ve (Nûr-ül-îzâh) hâşiyesinde
buyuruyorlar ki, (Câmi’e girince iki rek’at nemâz kılmak sünnetdir.
Buna (Tehıyyetülmescid) nemâzı denir. Câmi’e
girince, farz, sünnet ve herhangi bir nemâz kılınırsa,
tehıyyetülmescid de kılınmış olur. Kılınan nemâzlara,
tehıyyetülmescid diye de ayrıca niyyet etmeğe lüzûm yokdur. Çünki,
tehıyyetülmescid kılmakdan maksad, nemâz ile câmi’ sâhibi olan
Allahü teâlâya hurmet etmekdir. Bu nemâzlarda bu maksad hâsıl
olmakdadır).

İbni Âbidîn “rahmetullahi teâlâ
aleyh”, (Tehıyyetülmescid) nemâzını anlatırken
buyuruyor ki, (Öğlenin farzına dururken, hem farz, hem de sünneti
olarak iki niyyet yapılırsa, iki imâma göre, yalnız farz kılınmış
olur. İmâm-ı Muhammede göre ise, o nemâz kabûl olmaz. Çünki, farz
ile sünnet ayrı cinsden iki nemâzdırlar. [Bir nemâz vaktinde,
kılınan nemâzlar, yâ vaktin farzıdır. Yâhud bu farzdan başka,
herhangi bir nemâzdır. Vaktin sünnetleri ve kazâ nemâzları bu
ikinci cinsdendir. Hâlbuki, kazâ nemâzı ile sünnet, aynı cinsden
oldukları için, tek bir nemâz iki niyyet ile kılınır.] İki imâma
göre, kuvvetli olanı kılınmış olur. Hâlbuki, câmi’e girince kılınan
herhangi bir nemâz, tehıyyetülmescid yerine de geçdiği için, farz
kılarken tehıyyetülmescid olarak da, ayrıca niyyet etmek, imâm-ı
Muhammede göre de câiz olur. Yalnız farza niyyet edince de, bu iki
nemâz birlikde kılınmış olur). Vaktin farzı ile sünnet, başka nemâz
iseler de, sünnet, farzdan başka kılınan nemâz demek olduğu için,
sünnetin kazâya benzerliği tehıyyetülmescid nemâzının farza
benzerliği gibidir.

(Eşbâh)da, otuzuncu sahîfede diyor ki,
(Bir ibâdetde sevâb hâsıl olması için, yalnız bu ibâdetin sahîh
olması şart değildir. Hâlis niyyet edilmesi de şartdır. Hâlis
niyyet ederek yapılan bir ibâdet, bilmiyerek fâsid olursa, sahîh
olmaz. Fekat niyyet edildiği için, çok sevâb hâsıl olur. Meselâ,
abdestli olduğunu zan ederek, abdestsiz kılınan nemâz sahîh olmaz.
Fekat, niyyetine karşılık çok sevâb verilir. Necs olduğunu
bilmediği suyu, temiz zan ederek, bununla abdest alıp kılınan
nemâzın şartı noksan olduğu için sahîh olmaz ise de, niyyet mevcûd
olduğu için sevâb verilir. Şartlarına uygun olduğu için sahîh olan
bir nemâz, riyâ ile, gösteriş için kılınırsa, sevâb hâsıl olmaz).
Sünnet yerine kazâ kılan, sünneti terk etmiş olmaz ise de, sünnetin
sevâbına kavuşmak için de, kazâyı kılarken, sünneti kılmağa da
niyyet etmesi, ya’nî kalbinden geçirmesi lâzımdır. Farz nemâz ile
sünnet nemâz birbirinden başka oldukları için, farzı kılarken,
sünnete de niyyet etmek câiz olmuyor. Ya’nî sünnet sahîh olmuyor.
Kazâ nemâzı ile sünnet nemâz birbirlerinden başka olmadıkları için,
kazâ kılarken sünnete de niyyet etmek sahîh oluyor.

Özrsüz senelerce nemâz kılmıyan bir
müslimânın, kılmadığı nemâzlarını kazâ etmesi üç şeklde
olur:

1 – Beş vaktin sünnetleri yerine ve günün her
boş zemânında, hep kazâ kılar.

2 – Yalnız sünnetlerin yerine kazâ
kılar.

3 – Sünnetler yerine kazâ kılmayıp, başka
zemânlarda, hep kazâ kılar. Bu üç şeklden en iyisi birincisidir.
Böylece, kazâlar, bir an önce biter. İkinci şeklde, kazâlar çabuk
bitmez. Hem de, kazâ borcu olanın sünnetlerinin sevâbı olmaz.
Fekat, hiç kılmamakdansa, sünnetler yerine kılmalıdır. Çünki,
(Hepsini yapamıyan, elden geleni yapmalı, hepsini elden
kaçırmamalıdır) buyurulmuşdur. Üçüncü şekle gelince, bu, özr ile
kılamamış kimse içindir. Çünki, bunun sünnetleri kılacak kadar
kazâyı gecikdirmesi günâh olmuyor. Ba’zıları, ikinci şekli
yapmamalı, üçüncüyü yapmalı diyor. Hâlbuki, üçüncüyü yapabilen
kimse, birinciyi yapacak kimse demekdir. O hâlde nemâzı özrsüz
aylarca terk edenlerin, kılmadığı zemânları hesâb ederek, bu kadar
zemân, birinci şekle göre kılması, böyle kılamazsa, ikinci şeklde
kılıp, kazâlarını en kısa zemânda bitirerek Cehennemden kurtulması
lâzımdır.

Kazâsı olmıyan, sünnet yerine kazâ kılarsa,
bunlar nâfile olur. Nâfile sevâbının sünnete nazaran çok az
olduğunu bildirmişdik.

Şeyh-ül-islâm Ahmed bin Süleymân bin Kemâl
pâşa “rahmetullahi teâlâ aleyh”, (Şerh-ı hadîs-i
erba’în) kitâbında, (Sünnetimi terk edene
şefâ’atim harâm oldu) hadîs-i şerîfini şöyle
açıklamakdadır:

Bu hadîs-i şerîfde sünnet demek, islâmiyyet
yolu demekdir. Çünki, mü’min kimse, büyük günâh işlese de,
şefâ’atden mahrûm olmaz. Hadîs-i şerîfde, (Büyük günâh
işleyenlere şefâ’at edeceğim) buyuruldu. Resûlullahın
“sallallahü aleyhi ve sellem” Hak teâlâdan getirdiği dîne tâbi’
olmak lâzımdır. Bunu terk eden, şefâ’ate
kavuşamaz. (Şir’at-ül-islâm) kitâbında diyor ki,
(Bu hadîs-i şerîfdeki sünnet, yapması vâcib olan şeyler demekdir.
Bu da, Eshâb-ı kirâmın ve Tâbi’în ve Tebe’ı tâbi’înin “rahmetullahi
teâlâ aleyhim ecma’în” îmânı ve ibâdetleridir. Bu sünnete
yapışanlara, (Ehl-i sünnet) denir. O hâlde,
hadîs-i şerîfin ma’nâsı, inanılacak şeylerde ve yapılacak ve
sakınılacak işlerde Ehl-i sünnetden ayrılanlar, şefâ’ate
kavuşamıyacaklardır demekdir). Birinci kısm, 34. cü maddeye
bakınız!

[(Ümmetimin arasında fitne, fesâd yayıldığı
zemân, sünnetime sarılana yüz şehîd sevâbı vardır) hadîs-i
şerîfi de, (Selef-i sâlihîn zemânındaki îmân ve ahkâm-ı islâmiyye
bilgilerine uyan kimseye yüz şehîd sevâbı vardır)
demekdedir. (Rıyâdun-nâsıhîn)de, nemâzın ehemmiyyetini
anlatırken diyor ki, (İmâm-ı Nâsır-üddîn Seyyid Ebül-Kâsım
Semerkandî diyor ki, bu hadîs-i şerîf, ümmetim arasında fesâd
çıkdığı zemân, Ehl-i sünnet ve cemâ’at i’tikâdında olup, beş vakt
nemâzı cemâ’at ile kılana yüz şehîd sevâbı verilir demekdir). Bunun
için, önce ehl-i sünnete uygun îmân etmek, sonra harâmlardan
sakınmak, sonra farzları yapmak, sonra mekrûhlardan sakınmak, sonra
müekked sünnetleri, dahâ sonra da müstehabları yapmak lâzımdır. Bu
sırada, önce olanı yapmıyanın, sonra olanı yapmasının hiç fâidesi
olmaz ve önce olanı yapabilmek için, sonra olanı terk etmesi câiz,
hattâ vâcib olur. Ellialtıncı maddede istincâ bahsine bakınız!
Meselâ, îmânı olmıyanın günâhdan sakınması, harâma devâm edenin
farzları yapması, âhıretde işe yaramaz. Bunlardan birini yapmıyanın
sakal bırakmasının fâidesi olmaz. Çünki sakal uzatmak, yukarıdaki
sırada bunlardan sonra gelmekdedir. Sakal traş etmenin bid’at
olduğu da söylenemez. Çünki bid’at, islâmiyyetin emr etmediği
birşeyi ibâdet olarak, ya’nî sevâb kazanmak için yapmak demekdir.
Hiçbir müslimân, sevâb kazanmak için sakalını kazımaz. Sakal traş
etmenin mekrûh olduğunu bilir. Bundan dahâ önce lâzım olan din
vazîfesini yapabilmek için traş etmenin câiz olduğunu bilmekde,
böylece ahkâm-ı islâmiyyeye, ya’nî sünnete uymakdadır.

(Bahr-ür-râık)de
ve (Dürr-ül-muhtâr)ın Tahtâvî hâşiyesinde, orucu
bozmıyan şeyleri anlatırken diyor ki, (Bıyığa, sakala zînet için,
süs için yağ sürmek mekrûhdur. Cemâl için, ya’nî çirkinliği
gidermek, vakârını, şerefini korumak için yağ sürmek mekrûh
değildir. Cemâl için yapılan bir şeyde zînet de hâsıl olursa,
zînete niyyet etmezse, zarar vermez. Yeni, güzel şeyler giymek de,
cemâl için olunca mubâh olur, iyi olur. Kibr için olursa, harâm
olur. Giydiği zemân hâlinde bir değişiklik olmazsa, kibr için
olmadığı anlaşılır. Sakalın uzunluğu sünnet mikdârı ise, dahâ
uzatmak için yağlamak tahrîmen mekrûh olur. Sakalın sünnet mikdârı,
bir kabzadır, bir tutamdır. Sakalın, çenedeki ile birlikde bir
tutamdan fazlasını kesmek vâcibdir. (Sakalınızı
uzatınız!) hadîs-i şerîfi, bir tutamdan fazla uzatınız
demek değildir. Sakalı bir tutamdan kısa yapmayın veyâ temâmen
kazımayın demekdir. Çünki, bu hadîsi haber veren Abdüllah ibni Ömer
“radıyallahü anhümâ”, sakalının bir tutamdan fazlasını keserdi.
Sakalın bir tutamdan kısa olmasına hiçbir âlim mubâh demedi. Sakal
kazımak, ateşe tapanların ve Hind yehûdîlerinin âdetidir. Kâfirlere
teşebbüh harâmdır). Görülüyor ki, âlimler sakal bırakmanın sünnet
olduğunu bildiriyor. Vâcib diyenler, Cumhûra karşı gelmiş
oluyorlar. Kâfirlere veyâ kadınlara benzemek için sakalı bir
tutamdan kısa yapmak veyâ temâmen kazımak harâmdır. Benzemek
niyyeti olmayıp, memleketin âdetine uymak için olursa, mekrûh olur.
Kısa sakala sünnet demek bid’at olur. Sünnete ehemmiyyet vermezse,
kâfir olur. Sünneti özr ile terk etmek câiz, hattâ lâzım olduğu
kitâblarda yazılıdır].

İbni Âbidîn, yetmişbir ve üçyüzondokuz ve
dörtyüzotuzüç ve dörtyüzelliüçüncü sahîfelerde buyuruyor ki,
(Nemâzların sünnetlerine ehemmiyyet, kıymet verip, tenbellikle,
özrsüz ve çok zemân terk eden, azarlanır. Fekat şefâ’atden mahrûm
kalmaz). (Öğleden önce olan sünneti terk eden, şefâ’atime
kavuşamaz) hadîs-i şerîfi, özrsüz ve isrâr ile terk eden
kimse, bu nemâz için olan ve derecenin yükselmesine yarayan
şefâ’atime kavuşamaz demekdir. Özr ile terk etmenin, buna mâni’
olmıyacağı, (İbni Âbidîn)de
ve (İmdâd)ın (Tahtâvî) hâşiyesinin
ikiyüzüçüncü sahîfesinde yazılıdır. Zâten, sünnetleri kazâ niyyeti
ile kılınca, sünnet terk edilmiş olmaz. Sünnet olan nemâz, farzdan
başka kılınan nemâz demek olduğu, 281.ci sahîfe sonunda
yazılıdır.

(İbni Âbidîn) üçyüzdoksanaltıncı
sahîfede ve (Mecma’ül-enhür)de yüzonikinci sahîfede
diyor ki, (Nâfile kılan kimse, farz kılan imâma uyduğu zemân,
üçüncü ve dördüncü rek’atlerde zamm-ı sûre okuması farz olmaz.
Nâfile olur. Çünki, bu nemâzı, farz şeklini almışdır). Sünnet
yerine kazâ kılarken de, üçüncü ve dördüncü rek’atlerde zamm-ı sûre
okumanın farz olmıyacağı
anlaşılmakdadır. (Uyûn-ül-besâir)yüzüçüncü sahîfesinde
diyor ki, ((Tâtârhâniyye)de, kazâya kalmış nemâzı olup
olmadığını bilemiyen kimsenin öğle, ikindi ve yatsının
sünnetlerinde zamm-ı sûre okuması dahâ iyi olur buyuruldu. Bundan
maksad, sünnetlere kazâ niyyet etmesi ve zamm-ı sûre okuması dahâ
iyi olur demekdir).

Farzları kılarken sünnetler yerine kazâ kılmak
câiz olduğuna, Trablus fetvâ emîni fazîletli Râmiz-ül-mülk
hazretlerinin fetvâ verdiği Beyrutda
çıkan (Eşşihâb) mecmû’asının 14 Zilka’de 1388 [m.
1969] sayısında uzun yazılıdır.
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MEKTÛB

 Bu mektûb,
mevlânâ Tâhir Bedahşîye yazılmış olup, nemâzın üstünlüklerini ve
erkânını, şartlarını, edebleri ve ta’dîl-i erkânını
bildirmekdedir:

Allahü teâlâya hamdü senâ olsun! Onun sevdiği,
iyi insanlara selâmetler olsun! Cunpurdan gönderdiğiniz mektûb
geldi. Râhatsız olduğunuzu okuyunca üzüldük. Sıhhat haberini
bekliyoruz. Bu tarafa gelenlerle sıhhat haberinizi bildiren mektûbu
gönderiniz! Hâsıl olan hâlleri de yazınız! Ey sevgili kardeşim! Bu
dünyâ, çalışmak yeridir. Ücret alınacak yer, âhıretdir. Sâlih
amelleri yapmağa uğraşınız! Bu amellerin en fâidelisi ve
ibâdetlerin en üstünü, nemâz kılmakdır. Nemâz, dînin direğidir.
Mü’minin mi’râcıdır. O hâlde, onu iyi kılmağa gayret etmelidir.
Erkânını [ya’nî farzlarını] ve şartlarını ve sünnetlerini ve
edeblerini, istenildiği ve lâyık olduğu gibi yapmalıdır. Nemâzda
tumânînete [ya’nî rükü’ ve secdelerde ve kavmede ve celsede, bütün
a’zânın hareketsiz kalmasına] ve ta’dîl-i erkâna [ya’nî, bu dört
yerde sükûn ve tumânînet buldukdan sonra, bir mikdâr durmağa],
dikkat etmelidir. Çok kimse bunlara dikkat etmeyip nemâzlarını
elden kaçırıyor. Tumânîneti ve ta’dîl-i erkânı yapmıyorlar. Bunlara
azâblar ve tehdîdler bildirilmişdir. Nemâz, doğru kılınınca,
kurtuluş ümmîdi çoğalır. Çünki, dînin direği dikilmiş olur.
Se’âdeti ebediyyeye uçmak için tayyâre elde edilmiş
olur.
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MEKTÛB

 Bu mektûb,
Efganistânlı Feth hâna yazılmış olup, ta’dîl-i erkânı, ahkâm-ı
islâmiyyeye yapışmağı ve bid’atden kaçınmağı
bildirmekdedir:

Allahü teâlâya hamd olsun! Onun seçdiği,
sevdiği iyi insanlara selâmetler, râhatlıklar olsun! Bu fakîre
“kaddesallahü teâlâ sirrehül’azîz” karşı kıymetli sevginizi ve
hâlis bağlılığınızı bildiren mektûb-ı şerîfiniz geldi. Allahü
teâlâ, büyüklerin sevgisini kalblerimize yerleşdirsin! Mes’ûd ve
muhterem ahbâblara birinci nasîhat, Muhammed Mustafânın
“aleyhissalâtü vesselâm” sünnet-i seniyyesine yapışmakdır. Ya’nî,
her müslimânın birinci vazîfesi, islâmiyyete uymakdır ve
islâmiyyetin beğenmediği şeylerden, bid’atlerden
kaçmakdır.

Bir kimse, terk edilmiş, unutulmuş bir sünneti
meydâna çıkarırsa, yüz şehîd sevâbı kazanır. Yâ bir farzı veyâ
vâcibi meydâna çıkarmanın sevâbı ne kadar çok olur! O hâlde,
nemâzda, ta’dîl-i erkâna dikkat etmelidir. Ya’nî, rükü’da ve
secdelerde ve kavmede ve celsede tumânînet buldukdan, ya’nî her
a’zâ hareketsiz oldukdan sonra biraz durmalıdır ki, Hanefî
âlimlerinin çoğu, buna vâcib demişdir. İmâm-ı Ebû Yûsüf ve imâm-ı
Şâfi’î [ve Mâlik] ise, farz demişdir. Ba’zı Hanefî âlimleri de
sünnet demişlerdir. Müslimânların çoğu, bunu yapmıyor. Bu bir ameli
meydâna çıkarana, Allah yolunda harb edip cânını veren yüz şehîd
sevâbından çok sevâb verilir. Ahkâm-ı şer’ıyyeden hepsi de
böyledir. Ya’nî halâl, harâm, mekrûh, farz, vâcib ve sünnetlerden
birini öğretip, gereğini yapdıran, böyle sevâb kazanır.

Bir kimseden sebebsiz, zor ile haksız olarak
alınan bir kuruşu, sâhibine geri vermek, yüzlerle lira sadaka
vermekden, katkat dahâ sevâbdır. Bir kimse, Peygamberlerin “alâ
nebiyyinâ ve aleyhimüssalevâtü vesselâm” yapdığı ibâdetleri yapsa,
fekat, üzerinde başkasının bir kuruş hakkı bulunsa, bu bir kuruşu
ödemedikçe, Cennete giremiyeceği bildirilmişdir. Boşadığı kadına
mehr parasını ödemek de kul hakkıdır. [İbnî Âbidîn “rahmetullahi
teâlâ aleyh”, beşinci cild, ikiyüzyetmişaltıncı sahîfede buyuruyor
ki, (Başkasının çocuğunu, babasının emri ile de olsa, döğmek câiz
değildir. Hoca, talebesini çalışdırmak için, üç kerre eli ile
döğebilir. Sopa ile vurması câiz değildir).]

Hülâsa, zâhiri, ya’nî bütün a’zâları ahkâm-ı
şer’ıyyeyi yapmakla bezedikden sonra bâtına teveccüh etmeli,
böylece, yapılan ameli gafletden uzak tutmalıdır. Kalbin imdâdı
olmadan a’zânın ahkâm-ı islâmiyyeye yapışmakla bezenmesi çok
güçdür. Âlimler, böyle olur, şöyle olmaz diye fetvâ verirler.
Bunları yapmak ise, Allah adamlarının işidir. Kalbin
temizlenmesine, nûrlanmasına çalışmak, her a’zânın, ahkâm-ı
islâmiyyeye yapışmasına sebeb olur. Yalnız kalb ile uğraşıp,
ahkâm-ı islâmiyyeye yapışmıyan mülhiddir. Doğru yoldan sapıkdır.
Böyle kimselerin kalblerinde ve rûhlarında birşeyler hâsıl olması,
istidrâcdır. Ya’nî, onları derece derece, yavaş yavaş Cehennemin
derinliklerine indirirler. Kalbde ve rûhda hâsıl olan şeylerin
doğru ve iyi olmasına alâmet, bütün a’zânın ahkâm-ı islâmiyyeye
yapışmakla süslenmesidir. Doğru yol, kurtuluş yolu, işte budur!
Allahü teâlâ, hepimizi bu doğru yoldan ayırmasın! Âmîn.

[(Mecelle)nin otuzikinci maddesinde,
(Zarûret içinde olmak, başkasının hakkını gidermez) diyor. Açlıkdan
ölecek olan kimse, başkasının malını, ölümden kurtaracak kadar
yiyebilir ise de, bunun değerini veyâ mislini ödemesi lâzım olur.
Başkasının malını yimek, şerâb içmekden dahâ büyük
günâhdır].

Ne iyi O gözler ki, güzele
bakmakdadır.

Ne tâli’li o kalb ki, Onun için yanmakdadır!
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 Bu mektûb, Muhammed
Murâd-ı Bedahşîye yazılmış olup, nemâzın ta’dîl-i erkânı ve
tumânîneti ve câmi’de safların düzeltilmesi ve kâfirlere karşı
harbe giderken niyyetin düzeltilmesi ve teheccüd nemâzı ve
yemeklerin halâlden seçilmesine dikkat olunması
bildirilmekdedir:

Allahü teâlâya hamd olsun! Onun seçdiği,
beğendiği kullarına selâmlar, râhatlıklar olsun! Mektûbunuz geldi.
Arkadaşların, dostların, doğru yoldan ayrılmadıkları anlaşılarak,
çok sevindirdi. Allahü teâlâ, doğruluğunuzu ve doğru yolda
bulunmanızı artdırsın! Arkadaşlarımız ile birlikde verdiğiniz
vazîfeyi yapmağa devâm ediyoruz. Beş vakt nemâzı, elli altmış
kişilik cemâ’at ile kılıyoruz, diyorsunuz. Bunun için, Allahü
teâlâya hamdü senâlar olsun! Kalbin Allahü teâlâ ile olması,
bedenin, a’zânın da ahkâm-ı şer’ıyyeyi yapmakla zînetlenmesi, ne
büyük bir ni’metdir. Bu zemânda insanların çoğu nemâz kılmakda
gevşek davranıyor. Tumânînete ve ta’dîl-i erkâna ehemmiyyet
vermiyorlar. Bunun için, siz sevdiklerime, bu noktayı belirtmeğe
mecbûr oldum. İyi dinleyiniz! Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve
sellem”, (En büyük hırsız, kendi nemâzından çalan
kimsedir) buyurdu. Yâ Resûlallah! Bir kimse, kendi
nemâzından nasıl çalar? diye sordular. (Nemâzın rükü’unu ve
secdelerini temâm yapmamakla) buyurdu. Bir def’a da
buyurdu ki, (Rükü’da ve secdelerde, belini yerine
yerleşdirip biraz durmayan kimsenin nemâzını Allahü teâlâ kabûl
etmez). Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem”, bir
kimseyi nemâz kılarken, rükü’unu ve secdelerini temâm yapmadığını
görüp, (Sen nemâzlarını böyle kıldığın için,
Muhammedin “aleyhissalâtü vesselâm” dîninden başka
bir dinde olarak ölmekden korkmuyor musun?) buyurdu. Yine
buyurdu ki, (Sizlerden biriniz, nemâz kılarken, rükü’dan
sonra temâm kalkıp, dik durmadıkca ve ayakda, her uzv yerine
yerleşip durmadıkca nemâzı temâm olmaz). Bir kerre de
buyurdu ki, (İki secde arasında dik oturmadıkca, nemâzınız
temâm olmaz). Birgün Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve
sellem”, birini nemâz kılarken, nemâzın ahkâm ve erkânına riâyet
etmediğini, rükü’dan kalkınca, dikilip durmadığını ve iki secde
arasında oturmadığını görüp, buyurdu ki, (Eğer nemâzlarını
böyle kılarak ölürsen, kıyâmet günü, sana benim ümmetimden
demezler). Bir başka yerde de buyurdu, (Bu hâl
üzere ölürsen, Muhammedin “aleyhisselâm” dîninde
olarak ölmemiş olursun). Ebû Hüreyre “radıyallahü anh”
buyurdu ki, (Altmış sene, bütün nemâzlarını kılıp da, hiçbir nemâzı
kabûl olmıyan kimse, rükü’ ve secdelerini temâm yapmıyan kimsedir).
Zeyd ibni Vehb “rahmetullahi teâlâ aleyh” birini nemâz kılarken
rükü’ ve secdelerini temâm yapmadığını gördü. Yanına çağırıp, ne
kadar zemândır böyle nemâz kılıyorsun, dedi. Kırk sene deyince, sen
kırk senedir nemâz kılmamışsın. Ölürsen Muhammed Resûlullahın
“sallallahü aleyhi ve sellem” sünneti [ya’nî dîni] üzere ölmezsin,
dedi.

Taberânînin “rahmetullahi teâlâ
aleyh” (Evsât)ında bildirilmişdir ki, bir mü’min
nemâzını güzel kılar, rükü’ ve secdelerini temâm yaparsa, nemâz
sevinir ve nûrlu olur. Melekler, o nemâzı göke çıkarır. O nemâz,
nemâzı kılmış olana, iyi düâ eder ve sen beni kusûrlu olmakdan
koruduğun gibi, Allahü teâlâ da, seni muhâfaza etsin, der. Nemâz
güzel kılınmazsa, siyâh olur. Melekler o nemâzdan iğrenir. Göke
götürmezler. O nemâz, kılmış olana, fenâ düâ eder. Sen beni zâyı’
eylediğin, kötü hâle sokduğun gibi, Allahü teâlâ da, seni zâyı’
eylesin, der. O hâlde, nemâzları temâm kılmağa çalışmalı, ta’dîl-i
erkânı yapmalı, rükü’u, secdeleri, (Kavme)yi [ya’nî
rükü’dan kalkıp dikilmeği] ve (Celse)yi [ya’nî, iki
secde arasında oturmağı] iyi yapmalıdır. Başkalarının da
kusûrlarını görünce söylemelidir. Din kardeşlerinin nemâzlarını
temâm kılmalarına yardım etmelidir. Tumânînet [ya’nî uzvların
hareket etmemesi] ve ta’dîl-i erkânın [Bir kerre sübhânallah
diyecek kadar hareketsiz durmak] yapılmasına çığır açmalıdır.
Müslimânların çoğu, bunları yapmak şerefinden mahrûm kalıyor. Bu
ni’met, elden çıkmış bulunuyor. Bu ameli meydâna çıkarmak çok
mühimdir. Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem” buyurdu
ki, (Unutulmuş bir sünnetimi meydâna çıkarana, yüz şehîd
sevâbı verilecekdir).

Cemâ’at ile nemâz kılarken safları düz yapmağa
da dikkat etmelidir. Safdan ileride ve geride durmamalıdır. Herkes,
bir hizâda durmağa çalışmalıdır. Peygamberimiz “sallallahü aleyhi
ve sellem”, önce safları düzeltir, ondan sonra nemâza
dururdu. (Safları düzeltmek, nemâz kılmanın bir
parçasıdır) buyururdu. Yâ Rabbî! Bizlere, nihâyetsiz
rahmet hazînenden nasîb eyle! Hepimizi doğru yoldan
ayırma!

Ey mes’ûd ve bahtiyâr kardeşim! Amel ve
ibâdet, niyyet ile dürüst olur. Kâfirlere karşı muhârebeye
giderken, önce niyyeti düzeltmelidir. Ancak, bundan sonra sevâb
kazanılır. Muhârebeye gitmekden maksad, Allahü teâlânın ismini,
dînini yaymak ve yükseltmek ve din düşmanlarını za’îfletmek ve
bozguna uğratmak olmalıdır. [Allahü teâlânın dînini, Onun kullarına
ulaşdırmak, insanları küfrden, cehâletden kurtarıp îmâna, ebedî
se’âdete kavuşdurmak olmalı. Adam öldürmek, can yakmak niyyeti ile
cihâda gitmemelidir. Cihâd, kâfirleri zorla küfrden kurtarmakdır.]
Çünki, biz müslimânlara böyle emr edilmişdir ve cihâd da, bu
demekdir. Başka şeylere niyyet ederek, cihâd sevâbından mahrûm
kalmamalıdır. Gâzîlerin beyt-ül-mâldan ma’âş almaları, cihâdı ve
cihâd sevâbını bozmaz. [Bütün ibâdetlerin kabûl olması için de,
Allahü teâlâ için yapılması ve böyle niyyet edilmesi şartdır.] Kötü
niyyetler, ibâdeti bozar. Niyyeti düzeltmeli, ma’âş da almalı,
cihâda gitmelidir. Gâzîlik ve şehîdlik sevâblarını beklemelidir.
Sizin hâlinize gıbta ediyor, imreniyorum. Kalbiniz Allahü teâlâ
ile, a’zâlarınız, cemâ’at ile nemâz kılmakla ve ayrıca, din
düşmanları, kâfirler ile cihâd etmekle [Allahü teâlânın dînini
kâfirlere yaymakla da] şereflenmekdesiniz. Gazâdan selâmet ile
çıkan gâzî olur, mücâhid olur. Ölen, hâlis şehîd olup, en büyük
sevâblara, ni’metlere kavuşur. Fekat, tekrâr bildireyim ki, bunlar,
ancak niyyeti düzeltdikden sonradır. Hâlis niyyet kalbe gelmezse,
böyle niyyet etmeğe, kendinizi zorlamalı ve bu niyyetin kalbde
hâsıl olmasını, Allahü teâlâdan yalvararak istemelidir.

Harbde kâfirlerin öldürdüğü, sulh zemânında
zâlimlerin işkence yaparak öldürdüğü kimsenin şehîd olması için,
ölürken müslimân olması, kalbinde îmân olması lâzımdır.

[TENBÎH: Âdem aleyhisselâmdan
bugüne kadar, her zemân, her yerde, kötü insanlar iyilere
saldırmışlardır. Allahü teâlâ herşeyi sebebler ile yaratmakdadır.
Kötülerin cezâsını da, kötü insanlar vâsıtası ile vermekdedir.
İşkence edenlere dünyâda da cezâlarını vermekdedir. Kötülerin yanı
sıra, iyiler de azâb görmekdedir. Bunların ve harbde ölenlerin ve
kazâda ölen müslimânların hepsi şehîddir. Dünyâda azâb çeken iyi,
suçsuz müslimânlara âhıretde bol ni’metler verilecekdir. Âhıretde
ni’mete kavuşmak için, îmân sâhibi olmak lâzım olduğu din
kitâblarında yazılıdır. Bu kitâblar dünyânın her yerinde çok
vardır. Bu kitâbları okuyup da inanmıyana kâfir denir. İslâmiyyeti
işitmiyen kâfir olmaz. İşitince (Lâ ilâhe illallah
Muhammedün Resûlullah) diyen ve buna inanan müslimân olur.
Bunun ma’nâsı, (Herşeyi yaratan bir Allah vardır ve
Muhammed aleyhisselâm Onun Resûlüdür)dır. Müslimân olan, Onun
son Peygamberine tâbi’ olur. Birçok yerde, kâfirler, zâlimler,
suçsuz müslimânları, kadınları, çocukları öldürmüşlerdir. Öldürülen
müslimânlar, şehîd olur. Öldürülürken, yapılan işkencelerin acısını
duymaz. Ölürken, kabrde verilecek olan Cennet ni’metlerini görerek
çok sevinir. Şehîdler ölürken hiç acı duymaz. Sevinir ve çok
neş’elenir. Cennet ni’metlerine kavuşur. Hadîs-i
şerîfde (Müslimânların kabri Cennet
bağçelerindendir) buyuruldu.]

Oradaki ahbâbıma bir nasîhatim
de, (Teheccüd) nemâzını kılmanızdır. [Ya’nî gece
sonuna doğru nemâz kılmalıdır.] Büyüklerimiz, bu nemâzı hep
kılmışdı. Size burada iken de söylemişdim ki, eğer o zemân uyanamaz
iseniz, evdekilere söyleyiniz, sizi her hâl-ü-kârda uyandırsınlar.
Sizi, gaflet uykusunda bırakmasınlar. Böylece, birkaç gece
kalkınca, alışarak, kendiniz kolayca kalkar ve bu se’âdete
kavuşursunuz.

Başka bir nasîhatim de, yenilen lokmalarda,
ihtiyâtlı davranmakdır. Bir müslimânın, her yerde bulduğu, herşeyi
yimesi doğru değildir. Lokmaların halâldan mı, harâmdan mı
geldiğini düşünmek lâzımdır. İnsan, başlı başına değildir ki, her
bildiğini, aklına geleni yapsın. Sâhibimiz, yaratanımız var “celle
celâlüh”. Onun emrleri ve yasakları var. Beğendiği ve beğenmediği
şeyleri, âlemlere rahmet olan Peygamberleri “aleyhimüssalevâtü
vetteslîmât” ile, bizlere bildirmişdir. Sâhibinin, yaratanının
beğenmediği şeyleri istiyen, ne kadar bedbaht ve zevallıdır.
Herşeyi sâhibinin izni olmadan kullanmak istiyor. Böyle kimseler,
utansın ki, dünyâda, bu şeylerin gelip geçici sâhiblerine sormadan
birşeylerini kullanmıyor. Bu, hakîkî olmıyan sâhiblerin haklarını
gözetiyorlar da, bunların hakîkî sâhibi, beğenmediği şeyleri,
şiddetle, pek sıkı yasak etdiği ve yapanları ağır cezâlarla
korkutduğu hâlde, Onun sözüne iltifât etmiyor, aldırmıyorlar. Bu
hâl, müslimânlık mıdır, yoksa kâfirlik midir? İyi düşünmelidir!
Şimdi ecel gelmemiş, fırsat elden kaçmamışdır. Geçmişdeki kusûrları
temâmlamak, düzeltmek mümkindir. Çünki, (Günâhına tevbe
eden, hiç günâh yapmamış gibidir) hadîs-i şerîfi, kusûru
olanlara müjdedir. Fekat bir kimse, bile bile günâh işler ve
herkese bildirir, hiç sıkılmazsa, münâfık olur. Müslimân görünmesi,
onu azâbdan kurtarmaz. Bundan dahâ çok ve dahâ ağır söylemeğe ne
lüzûm var? Aklı olana, bir işâret yetişir.

Şunu da söyliyeyim ki, korkulu yerlerde ve
düşman karşısında ve emîn ve râhat olmak için (Li îlâfi) sûresini
okumalıdır. Tecribe edilmişdir. Her gün ve her gece, hiç olmazsa,
onbirer def’a okumalıdır. Hadîs-i şerîfde buyuruldu
ki, (Bir yere gelen kimse E’ûzü bikelimâtillâhit-tâmmâti
min şerri mâ haleka okursa, o yerden kalkıncaya kadar, ona
hiçbirşey zarar, kötülük yapmaz). [Korkulu şeyden
kurtulmak ve bir dileğe kavuşmak
için, Tâhâ sûresinin otuzyedinci
âyetinden (Velekad)dan, otuzdokuz sonuna (alâ
aynî)ye kadar kâğıda mürekkeble yazıp, bir şeye yedi kerre
sarıp, yanında taşımalıdır. Fâidesi çok görülmüşdür.] Doğru yolda
gidenlere, Allahü teâlâ selâmet versin! Âmîn.

Ey gözlerimin nûru, ey cândan
yakın cânân!

Abdülhakîm Arvâsî, hasta rûhlara dermân!

Bizler nerde siz nerde, perdeler
feth olmuyor,

Sizden uzak kaldıkca, kalbler râhat bulmuyor.

Sohbetden, muhabbetden, dâim
konuşurdunuz,

Talebe, hocası ile ölçülür, diyordunuz.

Adım adım, hakîkat yolunu
geçmişsiniz!

Rûhları serhoş eden, şerbetden içmişsiniz!

Dünyâ yok gözünüzde, kalb sâhibi
ile meşgûl,

Sensin cihânda şimdi, Rabbin en sevdiği kul!

Tevâzû’, büyüklüğün alâmeti
derdiniz,

Her hareketinizde bunu gösterirdiniz.

Cihân zûlmetde iken Fehîm nûr
saçıyordu,

O haznedeki esrâr, hep size nasîb oldu!

Ya Rabbî! Seyyid Fehîm, ne büyük
mürşid imiş,

ölü kalbi dirilten, bir Hakîm yetişdirmiş.

Resûlullahdan gelen, nûru nakş
etmiş size,

En büyük arzûmuzdur, kavuşmak lutfünüze!

Nûra kavuşulur mu, bir rehber
olmadıkca?

Kalbleri ihlâs ile, ona bağlamadıkca.

78 — ZEKÂT VERMEK

 Zekât vermek, hicretin
ikinci senesinde Ramezân ayında farz oldu. Zekâtın farzı birdir.
Her müslimânın tam mülkü olan nisâb mikdârındaki (Zekât
malı)nın, belli zemânda, belli mikdârını, zekât niyyeti ile
ayırıp, emr edilen müslimânlara vermekdir. Tam mülk, halâl yoldan
gelip, kullanması mümkin ve halâl olan öz malı demekdir. Vakf malı,
kimsenin mülkü değildir. Gasb, sirkat, rüşvet, kumar, alkollü içki
satışının semeni ve fâsid olarak satın aldığı mal gibi, harâm malı
kendi halâl malı ile veyâ çeşidli kimselerden aldığı harâm malları
birbirleri ile karışdırmamış ise, bu harâm mallar, mülkü olmaz.
Kullanması, nafaka yapması halâl olmaz. Bunlarla câmi’ ve başka
hayrlar yapamaz. Bunların zekâtını vermesi farz olmaz. Ya’nî, zekât
nisâbının hesâbına katılmazlar. Sâhibleri veyâ vârisleri belli ise,
kendilerine geri vermesi farzdır. Belli değil ise, hepsini sadaka
olarak fakîrlere dağıtır ise de, sonra sâhibi çıkıp, tazmînini
isterse, tazmîn eder. Sâhiblerini buluncıya kadar dayanamayıp
bozulacak malı, kendi kullanıp, sonra tazmîn etmesi, ya’nî
benzerini, benzeri yoksa kıymetini ödemesi câiz olur. Birinci kısm,
kırkikinci maddeye ve 303. cü sahîfeye bakınız! Ticâret şirketinde
ortak olanın, hissesi nisâb mikdârı ise, kendi hissesinin zekâtını
hesâb ederek vermesi lâzımdır. İbni Âbidîn, Bey’ ve şirâyı
anlatırken diyor ki, (Din adamlarının, evkafdan alacakları erzâkı,
teslîm almadan önce satmaları câiz değildir. Çünki bunlar, hak
edilmiş ücret iseler de, hak edilen mal, kabz edilmeden önce mülk
olmaz. Düşmandan alınan ganîmet, dâr-ül-islâma getirilince, askerin
hakkı olur. Fekat, taksîm edilmeden önce, mülk olmaz). Bunun için
me’mûrların ve işçilerin alacakları ma’âş ve ücretler, ellerine
geçmeden önce mülkleri olmaz. Ma’âş, ücret ele geçmeden önce,
bunlar nisâb hesâbına katılmaz. Ya’nî zekâtları verilmez. Bunlardan
kesilen yardım sandığı, sigorta paraları ve tasarruf bonoları zekât
hesâbına katılmaz. Senelerce sonra birikmiş olarak ele alınınca,
yalnız alınan para, o senenin zekât nisâbının hesâbına katılır.
Satış karşılığı alınan bonolar, böyle değildir. Bunlar ve hisse ve
tahvîl senedleri, her sene zekât hesâbına katılır.

Hanefî mezhebinin âlimleri dediler
ki, (Mükellef) olan, ya’nî âkıl, bâliğ [cünüb olup
gusl abdesti almağa başlıyan bir yaşa gelmiş] olan ve hür olan
müslimân erkek ve kadının, şartları bulununca, zekât vermeleri
farzdır. Zekât vermek, malı müslimân fakîre temlîk etmekle olur.
Ya’nî, malı fakîrin eline vermek lâzımdır. Fakîr ve âkıl olan
yetîme velîsi yemek yidirse, zekât yerine geçmez. Yemeği yetîmin
eline verse veyâ velîsi bu yetîmi giydirse zekât olur. Âkıl olmıyan
fakîr yetîmle birlikde yemek yiseler zekât vermiş olur. Velî olmak,
yetîme babası tarafından veyâ hâkim tarafından vasî ta’yîn
edilmekle olur. Bu kimse, yetîme verilecek hediyyeleri almak ve ona
vermek hakkına mâlik olduğu için, kendi zekâtı ile de, elbise ve
yiyecek ve başka lüzûmlu şeyler satın alıp ona verebilir. Hâkim
emri ile fakîr akrabâya verilen nafakanın da böyle
olduğu (Bezzâziyye)de yazılıdır. Başka fakîrlere, zekât
malını değişdirmeden vermesi lâzımdır. İmâm-ı Nesefî “rahmetullahi
aleyh” (Zahîre)de diyor ki, (Bir zengin, ta’âm satın
alıp fakîrlere yidirse, zekât vermiş
olmıyacağı (Ziyâdât)da
yazılıdır). (Bezzâziyye) ve (Fetâvâ-i
Hindiyye)de diyor ki, (Kurban etini, koyunlarının zekâtı
niyyeti ile fakîre verse, zekât olmaz). (Îzâh)da diyor ki,
(Çocuğa, deliye verilecek zekât, babasına veyâ velîsi olan
akrabâsına veyâ vasîsine verilir).

Dört mezhebde de dört dürlü (Zekât
malı) vardır:

1 — Senenin ekserî zemânında, çayırda parasız
otlayan dört ayaklı hayvanlar.

2 — Altın ile gümüş.

(Dürr-ül-müntekâ)nın sâhibi
“rahmetullahi teâlâ aleyh” buyuruyor ki, (Altın ile gümüşün oniki
ayârdan ziyâdesi, para olarak kullanılsın, kadınların süsü gibi,
halâl olarak kullanılsın, erkeklerin altın yüzük takması gibi,
harâm olarak kullanılsın, ev, yiyecek, kefen satın almak için
saklanılsın, kılınc [ve altın diş] gibi ihtiyâc eşyâsı olsalar da,
zekât nisâbının hesâbına katılacaklardır). Görülüyor ki, erkeklerin
altın yüzük takması harâmdır. İkinci kısm, 41. ci maddenin sondan
ikinci sahîfesine bakınız!

3 — Ticâret için alınıp, ticâret için
saklanılan (Ticâret eşyâsı).

İbni Âbidîn “rahmetullahi aleyh”, zekâtın
sebebini ve şartını bildirirken, buyuruyor ki, (Eşyânın ticâret
niyyeti ile satın alınması lâzımdır. Uşr vermesi lâzım gelen
topraklardan hâsıl olan ve mîrâs olarak ele geçen veyâ hediyye,
vasıyyet gibi kabûl edince mülk olan şeylerde, ticârete niyyet
edilse de, bunlar ticâret malı olmaz. Çünki, ticâret niyyeti,
alış-verişde olur. Meselâ, tarlasından buğday alıp uşrunu veren
veyâ mîrâsdan eline urûz geçen kimse, satmak niyyeti ile saklasa,
nisâb mikdârından fazla olsa ve bir seneden fazla kalsa,
zekâtlarını vermek îcâb etmez). Ticâret niyyeti ile [ya’nî satmak
için] satın aldığı buğdayı tarlasına ekse veyâ ticâret için aldığı
hayvanı, kumaşı kendi kullanmağa niyyet etse, ticâret malı olmakdan
çıkarlar. Sonra bunları satmağa niyyet ederse, ticâret malı
olmazlar. Bunları satınca veyâ kirâya verince, eline geçen mal
ticâret malı olur. Kullanmak için satın aldığı malı, aldıkdan sonra
ve mîrâs olarak eline geçen urûzu veyâ hediyye, vasıyyet, sadaka
gibi kendinin kabûl etmesi ile mâlik olduğu malı alırken veyâ
tarlasından aldığı buğdayı satmağa niyyet etse, ticâret malı
olmazlar. Bunları satsa ve satarken semenleri olan urûzu ticâretde
kullanmağı niyyet etse, bu bedelleri ticâret malı olurlar. Çünki
ticâret bir işdir. Yalnız niyyet ile olmaz. Başlamak da lâzımdır.
Ticâreti terk etmek ise, yalnız niyyet ile olur. Herşeyi terk
etmek, yalnız niyyet ile olur. Bunun gibi, insan yalnız niyyet
etmekle müsâfir olmaz ve orucu bozulmaz. Kâfir, müslimân olmaz ve
hayvan sâime olmaz. Bunların tersi ise, yalnız niyyet etmekle olur.
Altın ve gümüş eşyâ ve kâğıd paralar, her ne sûretle ele geçerse
geçsin, zekât malı olurlar.

4 — Yağmur suyu veyâ nehr, dere suyu ile
sulanan, harâclı olmıyan bütün topraklardan [uşrlu toprak olmasa
bile] ve vakf toprakdan çıkan şeyler. Bunların
zekâtına (Uşr) denir. Uşr vermek, Kur’ân-ı
kerîmde, En’âm sûresinin yüzkırkbirinci âyetinde emr edilmiş, onda
birinin verilmesi de hadîs-i şerîfde bildirilmişdir. Uşr, mahsûlün
onda biridir. (Harâc) ise, beşde bir, dörtde bir,
üçde bir, yarıya kadar olabilir. Bir toprakdan, yâ uşr veyâ harâc
vermek lâzımdır. Kul borcu olan, borcunu düşmez. Uşrunu tâm
verir.

Zekâtın farzı birdir. Bu da, niyyet etmekdir.
Niyyet kalb ile olur. Malın zekâtını ayırırken veyâ müslimân fakîre
verirken (Allah rızâsı için, zekât vereceğim) diye niyyet edip de
fakîre veyâ zekâtını fakîrlere vermek için vekîl etdiği kimseye
verirken borç veyâ hediyye veriyorum dese, câiz olur. Söze
bakılmaz. Zekât ve sadaka diye birlikde niyyet ederse, imâm-ı Ebû
Yûsüfe göre, zekât olur. İmâm-ı Muhammede göre “rahmetullahi teâlâ
aleyh”, sadaka olur. Zekâtını vermemiş olur. Vasıyyet etmemiş
meyyitin, bırakdığı maldan zekât borcu verilmez. Çünki, niyyet
etmesi lâzım idi. Vârisleri, kendi mallarından ödeyebilirler. [Bu
takdîrde, zekâtın iskâtı yapılmış olur.] Zekâtı ayırırken ve fakîre
verirken niyyet etmeyip, verdikden çok sonra niyyet ederse, mal,
fakîrde bulunduğu müddetce, câiz olur. Vekîline verirken niyyet
etmesi yetişir. Vekîlinin fakîre verirken, ayrıca niyyet etmesi
lâzım değildir. Zekâtını müslimân fakîre vermesi için, zimmîyi de,
ya’nî başka dinde olan vatandaşı da vekîl etmesi câiz olur.
Hâlbuki, hac için, zimmîyi vekîl göndermek câiz değildir. Çünki,
zekât için yalnız zenginin niyyet etmesi lâzımdır. Hac için,
vekîlin de niyyet etmesi lâzımdır. Vekîline verirken sadaka,
keffâret, hediyye dese, vekîli fakîre bu niyyet ile vermeden önce,
zengin zekât için niyyet etse câiz olur.

İki zenginin de vekîli olan kimse, bunların
zekâtlarını, haberleri olmadan karışdırır, sonra fakîre verirse,
zekât verilmiş olmaz. Vekîl sadaka vermiş olur. Vekîl, zekâtları
öder. İbni Âbidîn, onbirinci sahîfede, bunu açıklarken buyuruyor
ki, (Zekâtları karışdırınca, kendi mülkü olur. Fakîre, kendi malını
vermiş olur). Zenginlerin izni ile karışdırmış ise veyâ
karışdırdıkdan sonra ve fakîrlere vermeden önce izn almış ise, câiz
olur. Fakîrlerin vekîli olan kimse, aldığı zekâtları, habersiz
karışdırıp, sonra fakîrlere dağıtması câizdir. Zenginlerin
vekîlinin de, bunlardan iznsiz karışdırdıkdan sonra vermesi câiz
olur da denildi. Bir zengin, bir kimseye benim için, şu kadar altın
zekât ver dese [veyâ başka memleketde bulunan bir kimseye mektûbla
bildirse], bu kimse de emr olunan bu altınları, kendi kâğıd parası
ile satın alıp, fakîrlere verse, câiz olur. İmâm-ı Ebû Yûsüfe göre
“rahmetullahi teâlâ aleyh”, bu kimse, sonra parasını zenginden
isteyebilir. İmâm-ı Muhammed “rahmetullahi teâlâ aleyh” buyurdu ki,
(Sonra sana öderim dedi ise, istiyebilir. Öderim demedi ise,
isteyemez). Vekîl elindeki zekâtı, zenginin emr etmediği fakîrlere
verse, sonra zengin kabûl ederse, câiz olur denildi. Benim için
fakîre sadaka ver diyen kimse, sonra sana öderim demedi ise,
ödemez. Zengin, kendi vekîline, fakîrlere dağıtması için istediği
kadar zekât verebilir. Fakîrlerin vekîli, her fakîr için, nisâb
mikdârından fazla zekât alamaz. Zekâtın, fakîr vekîlinin eline
girmesi, fakîrin eline girmesi demekdir. Fakîr bu mala mâlik olur.
Vakf hayvanlarının ve vakf ticâret malının zekâtı
verilmez.

ALTIN, GÜMÜŞ ve TİCÂRET MALI ZEKÂTI
— Canlı, cansız her mal, meselâ yerden, denizden
çıkarılmış tuzlar, oksidler, naft, ya’nî petrol ve benzerleri,
ticâret yapmak için, ya’nî satmak için satın alındıkları
zemân, (Ticâret eşyâsı) olurlar. Altın ile gümüş
her ne niyyet ile olursa olsun, hep ticâret eşyâsıdır.

Ödünc alma karşılığı olan borclar ve zekât
vermek farz olduğu günden önce ödeme zemânı gelmiş olan müeccel
[taksîdli] kul borcları, nisâb hesâbına katılmaz. Ya’nî bunlar,
altın ve gümüşden ve ticâret eşyâsından elde mevcûd olanların ve
alacakların kıymetinden çıkarıldıkdan sonra, kalanlar, nisâb
mikdârı olursa, bir sene sonra zekâtlarını vermek farz olur. Zekât
farz oldukdan sonra yapılan borclar özr olmaz, bunların zekâtı
verilir. Geçmiş senelerin ödenmemiş zekâtları kul borcu sayılır.
Müeccel olan, ya’nî zekât farz oldukdan sonra, belli zemânda
ödenecek olan eski borcların, meselâ talâk vaktine müeccel mehrin
nisâb hesâbına katılacaklarını, ya’nî zekâtlarının verileceğini
bildiren kitâblar İbni Âbidînde yazılı ise de, bunların nisâba
katılmamasının sahîh olduğu (Dürr-ül-muhtâr), (Hindiyye),
(Dürr-ül-müntekâ), (Dâmâd) ve (Cevhere)de
yazılıdır. Hac, nezr ve keffâret için saklanan paraların zekâtı
verilir. Çünki, kul borcu değildirler. Elinde nisâb mikdârı altını
veyâ gümüşü olan, yıl sonuna doğru birkaç teneke arpa ödünç alsa,
yıl sonunda bu arpa da elinde bulunsa, zekât vermesi lâzım olmaz.
Çünki borc, önce zekât malından ödenir. Zekât hesâbına katılmıyan
arpadan ödenmesi düşünülemez.

Alacaklara gelince, İmâm-ı a’zama göre, üç
dürlü alacak vardır:

1 — (Deyn-i kavî), ödünc verilen
zekât malı ve zekât malının satışı karşılığı alınacak
olan (Semen)dir. Nisâb hesâbına katılır. Alınacak para
veyâ bunun ile yanında bulunanın toplamı nisâb mikdârı oldukdan bir
sene sonra, eline geçen her mikdârın kırkda birini hemen vermesi
farz olur. İki sene sonra eline geçenin iki yıllık, üç sene sonra
geçenin üç yıllık zekâtını verir. Meselâ, üçyüz dirhem gümüş
alacağı olan, üç sene sonra, ikiyüz dirhem alırsa, bunun, üç yıl
için, beşer dirhemden, onbeş dirhem zekâtını verir. Almadan önce
zekâtını vermesi lâzım olmaz. Kirâcı, mal sâhibinin izni ile, kirâ
karşılığı ta’mîr yaparsa, bu masrafı mal sâhibine ödünc vermiş
olur. (İbni Âbidîn).

2 — (Deyn-i
mütevassıt), ticâret malı olmıyan zekât hayvanlarının ve
köle, ev, yiyecek, içecek gibi ihtiyâc maddelerinin satışları
karşılığı ve binâların kirâ alacaklarıdır. Nisâb hesâbına katılır.
Nisâba mâlik oldukdan bir sene sonra, eline nisâb mikdârı veyâ dahâ
çok geçince, her sene için, aldığının kırkda biri hemen
verilir.

3 — (Deyn-i za’îf), mîrâs, mehr
mallarıdır. Nisâb hesâbına katılır. Nisâb mikdârı teslîm aldıkdan
bir yıl sonra yalnız o yılın zekâtı verilir. Elinde nisâb mikdârı
mal da varsa, deynden aldığını, buna katıp, elindekinin bir yılı
temâm olunca, aldığının zekâtını da birlikde verir. Bunun için
ayrıca bir yıl beklemez. Kavî ve vasat deynleri de bir sene
geçmeden önce alınca, böylece elindeki nisâba katarak zekâtlarını
birlikde verir. İki imâma göre “rahmetullahi teâlâ aleyhimâ”, her
alacak, nisâb mikdârı ise, alınan mikdâr az ise de, bir yıl
geçmişse, zekâtı verilir.

Gayb olmuş, denize düşmüş, gasb olunmuş,
gömüldüğü yer unutulmuş mal ve inkâr olunan alacaklar, tam mülk
olmadıkları için, nisâb hesâbına katılmaz ve ele geçerlerse, önceki
senelerin zekâtları verilmez.

Senedli veyâ iki şâhidli olan veyâ i’tirâf
olunan alacaklar, iflâs edende ve fakîrde de olsa, nisâba katılır.
Ele geçince, geçmiş yılların zekâtı da verilir.

İHTİYÂC EŞYÂSI — İnsanı ölümden
koruyan şeylerdir. Bunların birincisi nafakadır. Nafaka da üçdür:
Yiyecek, giyecek ve evdir. Yiyecek deyince, mutfak eşyâsı da
anlaşılır. Ev demek, ev eşyâsı da demekdir. Binek hayvanı veyâ
arabası, silâhları, hizmetcisi ve san’at âletleri ve lüzûmlu
kitâbları da ihtiyâc eşyâsı sayılır.

Hacca gitmek için de, yine bu ihtiyâc
eşyâsından fazla parası, malı olması lâzımdır. Nafaka, kendinin ve
bakması vâcib olanların nafakasıdır. Bunların ihtiyâcdan fazla
olanı ve din ve meslek kitâblarından başka kitâbların hepsi, hac
parası için satılır ve kurban, fıtra nisâbına katılır. Fekat,
ticâret niyyeti olmadıkça, zekât nisâbına katılmaz. Hacca gitmek
için, oturduğu evden fazla evi satılır. Fekat, bir evin fazla
odaları satılmaz. Oturduğu evini satıp, kirâ ile ev tutmak lâzım
değildir. Hac vakti gelmeden önce, ihtiyâc eşyâsı satın almak
câizdir. Hac farz oldukdan sonra, bunları alarak hac parasını yimek
câiz değildir. Önce hacca gitmesi lâzımdır. İbni Âbidîn haccı
anlatırken buyuruyor ki, (Bir senelik yiyecek veyâ parası nafaka
sayılır. Dahâ fazlasını satıp hacca gidilir. Tüccârın, esnafın,
san’at sâhiblerinin, çiftcinin kendi memleketlerinde âdet olan
sermâyeleri, hac için ihtiyâc eşyâsıdır. Kendinin ve bakması
kendine vâcib olanların nafakası, bulunduğu şehrin âdetine ve
arkadaşlarına göre hesâb edilir. İyi, temiz ve güzel yimek,
giyinmek lâzımdır. İsrâf da etmemelidir. Kul hakkı, Allahü teâlânın
hakkından önce ödenir. Hacca gitmek için ödünc almamalıdır. Ödemesi
muhakkak ise alınabilir).

İhtiyâc eşyâsını almak için ve cenâze
masrafının yapılması için ayırdığı para nisâb hesâbına katılır.
Yalnız bu parası bulunan kimse, nisâb mikdârı olduğu günden bir
sene sonra, yine nisâb mikdârından az olmazsa, elinde kalan bu
paranın zekâtını verir. Çünki, zekât, fıtra ve kurban için, ihtiyâc
eşyâsına mâlik olmak şart değildir. Bu eşyâdan elde bulunanı nisâba
katılmaz.

Altın ile gümüşün ağırlığı ve ticâret
eşyâsının mal oluş kıymeti, nisâb mikdârı oldukdan i’tibâren, bir
hicrî sene, ya’nî arabî sene [354 gün] elde kalırsa, yıl sonunda
elde bulunanın kırkda birini, zekât niyyeti ile ayırıp, müslimân
fakîrlere vermek farzdır. Acele edip, hemen vermek vâcibdir. Özrsüz
gecikdirmek mekrûh olur. Verirken dört mezhebde de niyyet etmek ve
zekât olduğunu söylemek lâzım değildir.

Altının nisâbı yirmi miskaldir. Miskal,
ağırlık ölçü birimidir. Ağırlık, uzunluk, hacm, zemân ve kıymet
[para] ölçü birimleri, şer’î birimler ve urfî birimler olarak,
ikiye ayrılır: Şer’î birimler, Peygamberimiz “sallallahü teâlâ
aleyhi ve sellem” zemânında kullanılan ve hadîs-i şerîflerde
ismleri geçen birimlerdir. Bunlardan ba’zılarının mikdârları ne
kadar olduğunu dört mezheb imâmları farklı bildirmişlerdir. Urfî
birimler, kullanılması âdet olan veyâ hükûmetlerin kabûl etdikleri
birimlerdir. Meselâ, hanefîdeki miskal ile şâfi’îdeki ve mâlikîdeki
miskal birbirinden farklı olduğu gibi, çeşidli urfî miskaller
mevcûddur. Hanefî mezhebinde, bir miskal, yirmi kırâtdır. Bir
kırât-ı şer’î, kabuksuz, uçları kesilmiş, kuru beş arpadır.
[Eczâhânedeki hassâs terâzî ile yapdığım tecribelerle] böyle beş
arpanın yirmidört santigram [0,24 gr.] ağırlığında olduğu görüldü.
Böylece, bir şer’î miskal, yüz arpa, mâlikîde bir miskalin
yetmişiki arpa olduğu (Zahîre)de yazılıdır. Bir miskal, mâlikîde
üçbuçuk [3,456] gram ve hanefîde, dört gram ve seksen santigram
[4,80 gr.] ağırlığında olmakdadır. O hâlde, altının nisâbı, [96]
gramdır. Osmânlı devletinde son kabûl edilen urfî miskal 24 kırât
ve bir kırât da [20] santigram idi. Buna göre, urfî miskal 4,80
gram olmakdadır. Şer’î miskal ile urfî miskal aynı ağırlıkda
olmakdadır. Bir Osmânlı ve Cumhûriyyet altını bir buçuk miskal
ağırlığında olduğu için, nisâb mikdârı, 20÷1,5=13,3 adet altın
liradır. Bir liralık altın, [7,20] gramdır. 13,3 adet altın, 96
gram olur. Demek ki, onüç aded ve bir sülüs [13,3] altın lirası
veyâ bu kadar değerinde kâğıd parası olan kimsenin, zekât vermesi
farz olur. Bir miskal 20 kırâtdır deyince, şer’î miskâl anlaşılır.
Bu miskalin kaç gram olduğunu anlamak için, 20 yi bir şer’î kırâtın
ağırlığı olan, 0,24 ile çarpmak lâzım olur. Urfî kırâtın ağırlığı
olan 0,20 ile çarpılırsa, bulunan 4 gr., şer’î miskalin ağırlığı
olmadığı gibi, urfî miskalin de olmaz. Altının nisâb mikdârını bu
yanlış miskale göre yaparak 4x20=80 gramdır demek de doğru
olmaz.

Gümüşün nisâbı, ikiyüz dirhem-i şer’îdir. Bir
dirhem-i şer’î, ondört kırât-ı şer’îdir. Yetmiş arpadır. Mâlikîde
ellibeş arpa olup, [2,64] gramdır. Hanefîde, on dirhemin ağırlığı,
yedi miskalin ağırlığına müsâvî olmakdadır. Bir miskalden, onda üçü
çıkarılınca, bir dirhem olur. Bir dirheme, yedide üçü ilâve
edilince bir miskal olur. Bir dirhem-i şer’î, 0,24x14=3,36 üç gram
ve otuzaltı santi gramdır. [3,36 gram.] O hâlde, Hanefîde gümüşün
nisâbı, 2800 kırât veyâ altıyüzyetmişiki [672] gramdır. Bir
mecidiye, beş miskaldir. Ya’nî yüz kırât-ı şer’î, ya’nî yirmidört
gram olduğundan, yirmisekiz mecidiyesi olana zekât farz olur. Yirmi
miskal altın ile ikiyüz dirhem gümüş, ortak bir nisâb mikdârını
gösterdikleri için, değerlerinin birbirine eşit olması lâzımdır.
Buna göre, islâmiyyetde bir miskal altın, on dirhem gümüş
kıymetinde oluyor. Bu da, yedi miskal ağırlığında gümüşdür. Bir
gram altın, yedi gram gümüş değerinde olur. Buna göre islâmiyyetde,
para olarak kullanılan altının kıymeti, aynı ağırlıkdaki gümüş
paranın kıymetinin yedi katıdır. Bugün gümüş, para olarak
kullanılmıyor. Gümüş eşyânın değeri çok düşükdür. Bunun için, kâğıd
paraların ve ticâret eşyâsının nisâbını hesâb etmek için, gümüşün
değeri kullanılamaz. İbni Âbidîn “rahmetullahi teâlâ aleyh”, mal
zekâtı kısmında diyor ki, (Kırât-ı urfî dört arpadır. Dirhem-i
şer’î, yetmiş arpa, dirhem-i urfî, onaltı kırât, ya’nî 64 arpa
ağırlığında olduğundan, dirhem-i urfî dahâ küçükdür). [O hâlde,
eskiden kullanılan bu dirhem-i urfî, takrîben üç gramdır.
Osmânlıların son zemânlarında kullanılmış olan bir kırât, dört
buğday vezninde olup, yirmi santigram, [0,20 gram] idi ve bir
dirhem=16 kırât=[3,20] gram idi.

(El-mukaddemet-ül-hadremiyye)de diyor
ki, (Şâfi’î mezhebinde bir miskal, 24 kırât ağırlığındadır. Bir
dirhem-i şer’î, 16,8 kırât ağırlığında
olur). (Misbâh-unnecât) ve (Envâr)de
diyor ki, (Şâfi’îde, bir miskal [72] arpadır. Bir miskal, bir
dirhemden, dirhemin yedide üçü kadar fazladır. Ticâret eşyâsının
kıymeti kendi semeni ile, ya’nî alış fiyâtı ile hesâb edilir). Bir
miskal [24] kırât, bu da 72 arpa olunca, şâfi’îde bir kırât üç arpa
ağırlığında olur ki, bu da, 14,4 santigramdır. Bir miskal, takrîben
üçbuçuk [3,45] gram, yirmi miskal, altmışdokuz [69] gram olur ki,
yaklaşık olarak dokuzbuçuk altındır. Şâfi’î ve hanbelî
mezheblerinde de bir dirhem, bir miskalden onda üçü noksan
olduğundan, bir dirhem, 16,8 kırât, ya’nî iki gram ve kırkiki
santigram [2,42 gr.] olur. Gümüşün nisâbı da dörtyüzseksendört
[484] gram olmakdadır. Mâlikî mezhebinde, bir miskal [72] arpa, bir
dirhem ise [55] arpa olduğu (Cevâhir-üz-zekiyye)de
yazılıdır. Şâfi’î mezhebinde, bir malın zekâtı, başka cins maldan
verilemez. Meselâ altın yerine gümüş ve buğday yerine arpa
verilemez. Şâfi’îlerin Hanefî mezhebini taklîd ederek, mal yerine
nakd vermeleri ve yedi sınıfın hepsine değil de, diledikleri bir
veyâ birkaç sınıfa vermeleri câiz olacağı, (Kimyâ-i
se’âdet)de ve İbni Hacer-i Mekkînin “rahmetullahi teâlâ
aleyh” (Fetâvâ-i fıkhiyye)sinde yazılıdır.

(Dürr-ül-muhtâr) ikinci cild,
otuzuncu sahîfede diyor ki, (Zekât nisâbı gümüş ile hesâb edileceği
zemân, dirhem-i şer’î kullanılır. Her şehrde kullanılmakda olan
urfî dirhem de, kullanılabilir diyenler oldu). İbni Âbidîn bu
satırları açıklarken buyuruyor ki, (Her şehrde kullanılmakda olan
dirhem üzerinden hesâb olunur diyen âlimler diyor ki, fekat
kullanılan dirhemlerin ağırlığı, Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve
sellem” zemânında kullanılan üç çeşid dirhemin en hafîfinden dahâ
az olmaması lâzımdır. En hafîf dirhem, yarım miskal, ya’nî on kırat
ağırlığında idi. Böyle değilse, nisâbın, ondört kırât olan dirhem-i
şer’î ile hesâb edilmesi lâzımdır. Hanefî âlimlerinin çoğu, bu
şer’î dirhemi söylemekdedir. Eskilerin de, yenilerin de
kitâblarından bu dirhem anlaşılmakdadır). Görülüyor ki, bir
memleketde eskiden kullanılmış olup sonradan bırakılmış olan veyâ
yeni kullanılanı, dirhem-i şer’îden hafîf olan dirhemlerle zekât
hesâb edilemez. Bunun için, gümüşe göre nisâbı, eski İstanbul veyâ
Mısr dirhemleri ile hesâb etmek câiz değildir. Üç gram ve otuzaltı
santigram [3,36 gr.] ağırlığında olan dirhem-i şer’î ile hesâb
yapmak lâzımdır.

Âlimlerin çoğuna göre, altın ile gümüş her ne
hâl ve şeklde olursa olsun ve her ne niyyet ile saklanırsa
saklansın, zekâtı verilir. Şâfi’înin sahîh kavlinde ve hanbelî
mezhebinde, kadınların zînet olarak kullandıkları altının ve
gümüşün zekâtı verilmez.

Altın ve gümüş, saf iken yumuşak
olduklarından, para ve süs olarak kullanılamaz. Bakır veyâ başka
ma’denle karışık halîta [alaşım, alliage, legierung] hâlinde
kullanılırlar. Altın ve gümüşü yarıdan [% 50 den] çok olan, ya’nî
ayârı onikiden yukarı olan altın ve gümüşlere, saf gibi bakılır.
Bunların ayâr farkları düşünülemez. Altını ve gümüşü yarı veyâ dahâ
az olan halîtalar ise, ticâret eşyâsı gibidir. [Kânûnî sultân
Süleymân “rahmetullahi teâlâ aleyh” zemânında, gümüş nisâbı 840
akça olduğu, Ebüssü’ûd efendi “rahmetullahi teâlâ aleyh” fetvâsında
yazılıdır. Demek ki bir akça, 0,24 dirhem, ya’nî seksen santigram
[0,8 gr.] gümüş imiş. Abdürrahmân Şeref beğ, 1309 [m. 1892]
baskılı (Târîh-i devlet-i Osmâniyye) kitâbında
diyor ki, (Sultân Süleymân zemânında, bir dirhem gümüşden üç akçe
basılırdı. 1100 [m. 1688] senesinden sonra, gümüş mikdârı altı
def’a azaldı.) 1308 [m. 1891] târîhli (Osmânlı
takvîmi)nde, (Bir parça üç akçadır. Bir akça üç fülûsdur)
yazılıdır.]

Ticâret eşyâsının kıymeti, ya’nî nisâb hesâb
edildiği vaktdeki alış fiyâtı, alış-verişde kullanılan altın veyâ
gümüş paradan hangisi ile nisâb mikdârı oluyorsa, onun ile hesâb
edilir. İkisi ile de nisâb mikdârı oluyorsa, fakîrlere dahâ fâideli
olanı ile hesâb edilir. Para olarak kullanılmayan altın ve gümüş
ile hesâb edilmez. Hükûmet tarafından damgalı altın veyâ gümüş
paralardan kıymeti en az olanı ile hesâb edilir. Hangisi ile hesâb
edildi ise, yine onun ile zekât farz olduğu gündeki, ya’nî nisâb
üzerinden bir sene geçdikden sonraki piyasaya göre, yeniden hesâb
edilen kıymetinin, ya’nî alış fiyâtının veyâ eşyânın kendisinin
kırkda biri verilir. Altın ile gümüşün para olarak kullanılmadığı
yerlerde, başka metal veyâ kâğıd paralar, şimdi altın karşılığıdır.
Böyle paralarla satın alınmış olan ticâret eşyâsının ve kâğıd
paraların, fıtra ve kurbanın nisâbları, Şeyhayne “rahmetullahi
teâlâ aleyhimâ” uyarak, damgalı altın paralardan kıymeti en az
olanı ile hesâb edilir. Gümüş ile hesâb edilmez. (Keşf-i
rümûz)da diyor ki, (Eşyânın kıymetleri altın ve gümüş ile
anlaşılır).

Ticâret için olmıyan, ya’nî satılık olmıyan
evlerin, apartmanların, san’at âletlerinin, motör, tezgâh, kamyon
ve gemilerin ve ne kadar çok olursa olsun evde kullanılan eşyânın
zekâtı verilmez. San’at sâhibleri, sanâyı’cılar, i’mâlâtcılar, ham
ve işlenmiş, ma’mûl eşyânın zekâtını verirler. Demirbaş eşyânın
zekâtı verilmez. Ticâret eşyâsından evde kullanılmak için ve
ticâret olunan gıdâdan bir senelik ev ihtiyâcı için ayrılmış
olanların da verilmez. Ya’nî bütün bunlar ve ödenecek borçlar,
nisâb hesâbına katılmaz. Bütün bu eşyâyı ve yiyecek, içecek ve
giyecek ve barınacak ev gibi lüzûmlu nafakayı satın almak için
sakladığı altın, gümüş ve kâğıd paranın hepsi nisâb hesâbına
katılır. Ya’nî zekâtları verilir.

İbni Âbidîn “rahmetullahi aleyh” buyuruyor ki:
Ticâret eşyâsının altın ve gümüş üzerinden kıymetleri, nisâb
mikdârını bulmaz ise ve yanında altın veyâ gümüş de varsa, eşyânın
kıymeti altın veyâ gümüş kıymetine eklenerek, nisâb temâmlanır.
Meselâ, yüz dirhem gümüş kıymetinde, satılık buğdayı ile, yine yüz
dirhem kıymetinde beş miskal altını bulunursa, zekât verecekdir.
Çünki, altının ve buğdayın gümüş üzerinden kıymetleri ikiyüz dirhem
olup, nisâbı doldurmakdadır.

Yalnız altını olan, zekâtını, altın olarak
verir. Gümüş olarak kıymeti verilmez. Gümüşün zekâtı da, altın
olarak verilemez. Yalnız altını veyâ gümüşü veyâ kâğıd parası olup
da, ticâret eşyâsı bulunmıyan kimse, bunların zekâtı olarak, başka
mal veremez.
Şernblâlînin (Merâkıl-felâh) kitâbında, (Altın ve
gümüş yerine, bunların kıymeti kadar (Urûz) [Altın ve gümüşden
başka, canlı veyâ cansız, her çeşid mal] vermek sahîh olur)
buyuruyor ise de, o sahîfe temâm okunursa, altın, gümüş yerine
ticâret yapdığı maldan verileceği anlaşılmakdadır.
Nitekim, (Tahtâvî) “rahmetullahi teâlâ aleyh”, bu
kitâbı açıklarken, (Urûz ticâret malı demekdir) diyor. Bütün fıkh
kitâblarında da, açıkca bildirildiği gibi, altın veyâ gümüş ile
birlikde, ticâret eşyâsı da bulunan bir tüccâr, herbiri ayrı ayrı
nisâb mikdârında olsalar dahî, altın ve gümüş zekâtı olarak da,
ticâret malından verebilir.

İbni Âbidîn “rahmetullahi teâlâ aleyh”,
koyunların zekâtını anlatırken buyuruyor ki: Zekât ve uşr ve harâc
ve fıtra ve nezr ve keffâret olarak verilecek mallar yerine
bunların kıymetlerini de vermek câizdir. Ya’nî, bunların kendileri
mevcûd olduğu hâlde, aynı değerde olan, kendi cinslerinden veyâ
başka cinsden zekât malı veyâ altın, gümüş para da verilebilir.
[Kâğıd para verilmiyeceği aşağıda bildirilecekdir.] Hayvanın
kıymeti, verileceği gündeki piyasaya göre hesâb edilir. Orta dört
koyun yerine, semiz üç koyun verilebilir. Fekat, ağırlık ve hacm
ile ölçülen mal yerine kendi cinslerinden kıymetleri verilemez.
Başka cinsden kıymetleri verilebilir. Altın ve gümüşün zekâtı
ağırlıkları ile, ya’nî dartarak verilir. Ticâret için olan
hubûbâtın ise, hacmları ile, ya’nî ölçek ile verilir. Böyle fâiz
olabilen [ya’nî vezn veyâ hacm ile ölçülen] malların kendi
cinsinden, kıymetleri verilmez. Meselâ, beş dirhem bakırlı gümüş
yerine, aynı kıymetde, dört dirhem saf gümüş verilemez. Beş dirhem
hâlis yerine, beş dirhem âdî, ya’nî ayârı düşük verilir. Fekat bu
sûretde, bile bile vermek mekrûh olur. Beş kile âdî buğday yerine,
aynı kıymetde olan dört kile hâlis buğday verilemez. Bir kile dahâ
vermek lâzım olur. Fekat bunlardan herhangi birinin zekâtı olarak
başka cinsden ticâret malı verilirken, o memleketlerdeki alış
kıymeti hesâb edilerek verilir. Meselâ, ikiyüz dirhem ağırlığında
olan bir gümüş ibrik, san’at, işçilik bakımından üçyüz dirhem
kıymetinde olsa, bunun zekâtı beş dirhem gümüş verilir. Beş dirhem
gümüş kıymetinde altın verilemez. Yedi buçuk dirhem gümüş
kıymetinde altın vermek lâzımdır. Hem altını, hem gümüşü olup, her
biri ayrı ayrı nisâb mikdârı ise, zekâtları ayrı ayrı dartı ile
verilir ise de, yalnız bu takdîrde, ya’nî hem altını, hem gümüşü
bulunan bir kimse, nisâb mikdârı oldukları zemân dahî, fukarâya
fâideli olmak, ya’nî geçer akça verilmiş olmak şartı ile, kıymeti
hesâb edilerek, ikisinden birini vermek de câiz olur. Hem altını,
hem de gümüşü olup, birisi veyâ her biri, nisâb mikdârından az ise,
bu vakt, herhangi birinin, diğeri üzerinden kıymeti alınarak
birisinin nisâbı doldurulabilir ise, öteki yerine de, bu verilir.
Yine fukarâya fâideli olan hesâb edilmeli ve verilmelidir. [Birinci
kısm, 83. cü maddeye bakınız!] Yüz dirhem ağırlığında gümüş bir
ibriğin işçilik kıymeti ikiyüz dirhem olsa, zekâtı lâzım gelmez.
Zîrâ zekât, ağırlık ile hesâb edilir. Yüzelli dirhem gümüşü ile,
kırk dirhem kıymetinde, beş miskal altını olan, zekât verecekdir.
Çünki, altının gümüşe ilâvesi nisâbı doldurmuyor ise de, gümüşün
altına ilâvesinde nisâbı hâsıl olmakdadır. Doksanbeş dirhem gümüşü
ile, bir miskal altını olsa ve bir miskal altın kıymeti, beş dirhem
gümüş ise, altın nisâbını doldurduğu için zekât verir.

Bir kimse, zekât niyyeti ile kırkda bir
ayırmadan veyâ verirken niyyet etmeden, fakîrlere milyonlarla lira
dağıtsa, zekât vermiş olmaz. Çünki, ayırırken veyâ kendi vekîline
veyâ fakîre veyâ fakîrin vekîline verirken niyyet etmesi
farzdır.

Eldeki para ve ticâret malı nisâb mikdârı
oldukdan sonra, bir sene temâm olmadan, azalıp nisâbdan aşağı düşse
veyâ dahâ çoğalırsa, zekâta te’sîri olmaz. Ya’nî, sene sonunda,
nisâb mikdârından az olmaz ise, mevcûdun zekâtı verilir. Sene
sonunda elinde bulunan paradan, yiyecek, giyecek, ev satın almak,
kirâ vermek gibi lüzûmlu paraları düşmez. Bütün paranın zekâtını
verip kalanı bunlara harc eder. Hanefîde ve Şâfi’îde, sene sonu
gelmeden önce, nisâb telef olur veyâ telef ederse, ya’nî elinde
zekât malı nisâb mikdârı kalmazsa, evvelki nisâb sayılmaz olur.
Yeniden nisâba mâlik olursa, yeniden bir sene dahâ bekleyip, sene
sonunda da, nisâb elinde kalırsa, bu elindekinin kırkda birini,
niyyet ile, ayırıp, verir. Mâlikî ve hanbelî mezheblerinde, nisâb
helâk olursa, yine böyledir. Fekat, zekâtdan kaçmak için, kendi
telef ederse, evvelki nisâb değişmez. Bir sene geçdikden birkaç gün
sonra, eline çok para, mal gelse, bunun zekâtı hemen verilmez. Bir
sene sonra, elinde bu da kalırsa, verilir. Alacak başkadır, ele
geçen başkadır. (Câmi’ur-rümûz) kitâbı, seksenaltıncı
sahîfede buyuruyor ki, (Nisâba mâlik oldukdan sonra, bir sene temâm
olmadan önce satın alınan ticâret eşyâsı ve tevellüd ederek veyâ
hediyye, mîrâs, vasıyyet sûretleri ile ele geçen (Sâime) hayvan ve
altın, gümüş, hattâ sene sonuna yakın iken de ele geçseler, kendi
cinsinden nisâblara eklenerek hepsinin zekâtı birlikde verilir.
Buradan anlaşılıyor ki, sene temâm oldukdan sonra ele geçenler
nisâba eklenmez. Ya’nî o senenin zekâtına sokulmayıp, ondan sonra
gelen senenin zekâtına bırakılır. Yine anlaşılıyor ki, nisâbı
olmıyanların eline geçerlerse, bunların, o sene zekâtları
verilmez).

KÂĞID PARA ZEKÂTI — Kâğıd
paraların zekâtını da vermek lâzımdır. Şî’îler altın ve gümüşden
başka paraların zekâtı verilmez, diyorlar. Nûr-i Osmâniyye
kütübhânesi, [1968] numaralı (Tâtârhâniyye)kitâbının
sâhibi “rahmetullahi teâlâ aleyh”, doksanbeşinci sahîfede diyor ki,
(Gümüş para gibi kullanılan Fülûs, ya’nî bakır paraların kıymeti,
ikiyüz dirhem gümüş veyâ yirmi miskal altın olduğu zemân, bu
paranın zekâtını vermek lâzımdır. Ticâret niyyeti ile kullanması
şart değildir ve kıymeti, ya’nî değeri kadar altın
verilir).

[(Miftâh-üsse’âde) kitâbının
sâhibi “rahmetullahi teâlâ aleyh” arabî olarak diyor ki, (Fülûs
denilen bakır paraların gümüş para ile hesâb edilen kıymetleri
ikiyüz dirhem gümüş olursa, bu fülûsların değerlerinin kırkda biri
kadar gümüş parayı zekât olarak vermek lâzım olur). Bundan
anlaşılıyor ki, şimdi kâğıd liraların zekâtını altın lira olarak
vermek lâzımdır. Kâğıd olarak verilemez.

(Dürr-ül-müntekâ) kitâbının sâhibi
“rahmetullahi teâlâ aleyh”, Sarf bahsi sonunda diyor ki, (Fülûs,
geçer akça olduğu zemân, gümüş para gibidir. Geçmez ise, başka
mallar gibidir. Sayısı veyâ ağırlığı belli olan, meselâ bir dirhem
ağırlığında fülûs ile mal satın almak câizdir. Bir dirhem
ağırlığında fülûs ödemesi lâzım olur. Fülûs, aslında para değildir.
Gümüş dirhem parçalarının yerini tutmak için basılmış ma’den
parçaları olup, ucuz şeyleri satın almak için
kullanılır.)]

Kâğıd paraların nisâbları, çarşıda kullanılan
en ucuz altın para ile hesâb edilir. Çünki kâğıd paralar, altın
karşılığı senedlerdir ve kendi kıymetleri azdır. Altın karşılığı
olan i’tibârî kıymetleri hükûmetler tarafından konmuşdur. Her zemân
değişmekdedir. Karşılıkları kadar altın liraların kırkda biri veyâ
bunun ağırlığı kadar her çeşid altın verilmelidir. Fakîre altını
teslîm etdikden sonra, ona kolaylık olmak için, altınları
piyasadaki kıymetine göre ondan satın alıp, ona kâğıd para
verilebilir. Nakdeynden, ya’nî altından ve gümüşden başka ticâret
eşyâsını böyle satın alıp, kendisinin kullanması mekrûh
olduğu (Buhârî)de yazılıdır. Kâğıd olarak verilen
zekâtlar sahîh olmaz. Tekrâr vermek lâzımdır. Sonradan fakîr olan,
az altın ile devr yaparak kazâ eder. Asrlardan beri müslimânlar,
zekâtlarını altın, gümüş olarak vermişdir. Hiçbir din âlimi, fülûs
denilen paraların ve borç senedinin zekât olarak verileceğini
söylememişdir. 5 Mayıs 1338 [m. 1922] târîhli fetvâ denilen yazı
doğru değildir. Şâfi’îde câiz olmadığı (İkdül-ceyyid)de
yazılıdır. [Birinci kısm, 54. ncü maddenin sonuna
bakınız!]

(İbni Âbidîn) “rahmetullahi teâlâ
aleyh”, sarf, ya’nî sarraflık satışını anlatırken diyor ki, (Fülûs,
ya’nî bakır paralar, geçer akçe ise, üzerindeki değere göre para
olur. Üzerindeki değer geçer değilse, kıymetsiz mal olur). Onüçüncü
sahîfesindediyor ki, (Ödenecek senedlerin iki dürlü değeri vardır:
Üzerinde yazılı olan değeri olup, sened sâhibinin, kendinde
bulunmıyan malını göstermekdedir. Kâğıdın kendi değeri ise pek
azdır). İnsanın malı, kendinde bulunuyorsa, bu
mala (Ayn) denir. Kendinde
bulunmıyorsa, (Deyn) denir. Kâğıd liraların
üzerlerinde yazılı olan değerler, deyn olan zekât malını
göstermekdedir. (Dürr-ül-muhtâr), onikinci sahîfede
diyor ki, (Ayn veyâ geri alınacak deyn olan malın zekâtını deyn
olan maldan vermek câiz değildir. Ayn olan maldan vermek lâzımdır).
Meselâ fakîrden alacağı olan ikiyüz dirhemin beş dirhemini zekât
niyyeti ile ona bağışlayıp kalanı alsa, câiz olmaz. Ancak beş
dirhemin zekâtı verilmiş olur.

(Kâğıd paralar, birkaç kişi arasında yapılan
âdî senede benzetilemez. Bunlar her yerde geçer. Altın gibidirler)
demek doğru değildir. Çünki, (İbni Âbidîn) yemîn
bahsinde diyor ki, İmâm-ı Ebû Yûsüf, Hârûn Reşîd için
yazdığı, (Harâc ve Uşr) kitâbında buyuruyor ki,
(Halîfenin, toprak sâhiblerinden, harâc ve uşr olarak, altın, gümüş
yerine, başka geçer akça, meselâ sütûka denilen parayı alması
harâmdır. Çünki bunlar, herkesin kabûl etdiği damgalı para ise de,
altın değil, bakır paradır. Altın, gümüş olmayan parayı zekât ve
harâc olarak alması harâmdır).

Kâğıd paraların zekâtını, altın olarak vermek
takvâ değildir. İbâdetlerde takvâ, bunların bir mezhebin
imâmlarının hepsine, hattâ her mezhebe uygun olmasına çalışmak
demekdir. Fakîr, kâğıd paraya râzı oluyor ve onunla ihtiyâclarını
gideriyor denirse, fakîrin râzı olması değil, Allahü teâlânın râzı
olması ve kabûl etmesi lâzımdır. Meselâ, (İbni
Âbidîn) onikinci sahîfede diyor ki: (Bir zenginin, bir
fakîrden alacağı olsa, fakîre borç senedini verip, sana, alacağım
kadar zekât vermeğe niyyet etdim. Sen de kabûl et ve borcuna
karşılık tut, ödeşmiş olalım dese, fakîr de kabûl etdim dese,
islâmiyyet, bunu kabûl etmiyor ve zengin, zekâtını vermiş olmuyor.
Çünki, zekât, lâf ile, borc senedi vermek ile, râzı olmak ile edâ
edilmiş olmuyor. Mal teslîm etmek ile oluyor. Bu zenginin, zekâtını
fakîre vermesi, fakîrin de, aldıkdan sonra, tekrâr zengine geri
vererek borcunu ödemesi lâzımdır. Şâfi’î ve hanbelî mezheblerinde
de böyledir. Fakîrin, bu parayı geri vereceğine güvenemiyorsa,
güvendiği birini fakîre göstererek, zekâtını almak ve borcunu
ödemek için, bunu vekîl yap der. Zekâtı bu vekîle verir. Vekîl de,
zengine geri vererek, fakîrin borcunu öder). Böyle
olduğu (Dürr-i yektâ) ve (Mîzân-ı
kübrâ) kitâblarında da yazılıdır.

(İbni Âbidîn) “rahmetullahi teâlâ
aleyh” yine aynı sahîfede buyuruyor ki: (Zengin bir kimse, ayn
olan, ya’nî elinde bulunan malının [veyâ elinde bulunan kâğıd
paraların karşılığı deyn olan altınların] zekâtını fakîre vermek
için, başka birinde bulunan alacağının senedlerini [veyâ bankadan
veyâ sarrafdan altın alacak kadar kâğıd parayı] o fakîre verip,
senedlerde yazılı malı, borçludan almasını [veyâ o kâğıd paralarla
bankadan, sarrafdan altın almasını] fakîre emr etse, fakîr o malı,
borçludan aldığı zemân [ya’nî kâğıd para verip altın alınca]
zenginin zekâtı ayn olarak verilmiş olur. Malı [altını] fakîr
teslîm almadıkca, yalnız senedi [kâğıd parayı] vermekle, zekât
verilmiş olmaz. Çünki, fakîr, o malı [altını] aldığı zemân, borc
senedi [ya’nî kâğıd para], mal [altın] olup, aynın [ve deynin]
zekâtı, ayn olarak verilmiş oluyor). Görülüyor ki, kâğıd para
zekâtını, altın olarak vermek veyâ kâğıd olarak verilince, bunu
fakîrin bankadan veyâ sarrafdan altına çevirmesi ve kâğıd para
verirken, bunu altına çevirmesi için, fakîre emr etmek, muhakkak
lâzımdır. Verilen kâğıd parayı, fakîr altına çevirmezse, zengin
zekât vermiş olmaz. Zîrâ altına çevirmek, ya’nî deyn olan malın
zekâtını ayn olarak vermek, zenginin vazîfesidir.

Hülâsa: Ticâret eşyâsı
bulunmıyanlar, kâğıd paralarının zekâtını altın olarak vermelidir.
Verilecek kâğıd parayı altına çevirmek, altın bulmak her zemân
kolaydır. Zîrâ, altının lira olması şart değildir. Dartarak,
bileyzik, yüzük veyâ herhangi bir şekldeki altın verilebilir.
Bunlar da, her yerde, kuyumcularda bulunur. Bulunduğu yerde hiç
altın bulunmıyan bir zengin, ticâret eşyâsı da yoksa, altın bulunan
bir şehrdeki bir müslimânı vekîl edip, buna kâğıd para gönderir. Bu
vekîl de, kâğıd paraları altına çevirip, fakîre altın verir.
Doğrudan doğruya, fakîri de vekîl edebilir. Fakîr, zenginden veyâ
vekîlinden uzak yerde ise ve fakîrin bulunduğu yerde altın yoksa,
fakîrin ta’yîn edeceği vekîline de altın teslîm olunabilir. Hattâ
zengin, zekâtı olan altını, fakîrin emri ile, fakîrin alacaklısına
teslîm ederek, fakîri borcdan kurtarabilir. Burada, alacaklı zekâtı
almakda, fakîrin vekîli olmakdadır. Fekat, fakîrin rızâsı, ya’nî
önceden vekîl etmesi şartdır.

Zekât, kâğıd para olarak verilemez demek,
zekâtı kâğıd para olarak vermemelidir demek değildir. Kâğıd para,
ahkâm-ı islâmiyyeye uygun verilmelidir demekdir. Herhangi bir zekât
malının zekâtını kâğıd para ile, ahkâm-ı islâmiyyeye uygun olarak
vermek için, fakîrdeki alacağını, ona, o kadar zekât vermeğe niyyet
ederek ödeşmek istiyen bir zenginin yapacağı gibi yapmak lâzımdır.
Bu da, (Eşbâh) ve (Redd-ül-muhtâr)da
ve (Hindiyye) 6. cı cildi sonunda şöyle
anlatılmakdadır: (Dağıtmak istediği, nisâbdan az kâğıd paranın
değerinde altını zevcesinden veyâ başkasından ödünc alır. Sâlih bir
fakîr bulur. Buna emîn değilse, sana ve bir kaç tanıdığıma kâğıd
para olarak zekât vereceğim. Dînimiz, zekâtın altın olarak
verilmesini emr ediyor. Altınları kâğıd paraya çevirmekde kolaylık
olmak için, (Zekâtını almak ve dilediği gibi tasarruf etmek
üzere, şunu vekîl yapmanı istiyorum. Böylece, benim
ahkâm-ı islâmiyyeye uymamı sağlamış olacaksın. Bunun için de, sevâb
kazanacaksın!) der. Zenginin güvendiği bir kimse vekîl yapılır.
Zengin olan da vekîl yapılabilir. Altınları, bu fakîrin yanında
olmayarak bu vekîle, zekât niyyeti ile verir. Böylece zekât fakîre
verilmiş olur. Vekîl, altınları teslîm alıp, birkaç dakîka sonra,
bunları, kâğıd para karşılığı zengine satar. Aldığı kâğıd paraları
da, zengine hediyye eder. Zengin de, bu kâğıd paraları, o fakîre ve
başka fakîrlere [Kur’ân-ı kerîm kurslarına ve dîne hizmet eden,
cihâd yapan müslimânlara] dağıtır). Zenginlere verirse, sevâbı az
olur. Kimseye vermezse veyâ câiz olmıyan kimselere ve nemâz
kılmıyanlara verirse, zekâtın azâbından kurtulursa da, sevâblarına
kavuşamaz. Altınları alınca götürmiyeceğine emîn olduğu bir fakîr
bulursa, zekâtını doğruca bu fakîre verir. Fakîr altınları aldıkdan
birkaç dakîka sonra, bunları, zekâtı vermiş olan zengine satar.
Aldığı kâğıd paraları zengine hediyye eder. Hattâ, altınları
satmayıp, doğruca bunları hediyye eder. Zengin de bu değerde kâğıd
parayı, yukarıda bildirdiğimiz yerlere dağıtır. Altınları, ödünc
almış olduğu kimseye geri verir. Nisâbdan çok zekât vermesi îcâb
ediyorsa, bu işi tekrâr yapar. Zekâtı altın olarak dağıtmak, dahâ
sevâbdır. Altın ile verileceği, herkese gösterilmiş, öğretilmiş
olur. Zekâtı fakîre veyâ vekîline, önce altın olarak verip sonra
bunu kâğıd paraya çevirmek, (Hîle-i
şer’ıyye) olur. Zekâtı ahkâm-ı islâmiyyeye uygun
verebilmek için, bunu yapmak lâzımdır ve çok sevâbdır. Hîle-i
şer’ıyye yapmanın câiz olduğu ve fakîrin aldığı zekâtı, sadakayı
zengine hediyye etmesinin câiz olduğu üçüncü kısm, 15. ci ve 63. cü
maddeleri sonunda bildirilmişdir. Farz oldukdan sonra zekât
vermemek için, (Hîle-i bâtıla) yapmak harâm olur.
Farz olmadan önce yapılan hîle, imâm-ı Muhammede göre mekrûh,
imâm-ı Ebû Yûsüfe göre câiz olur. Fetvâ imâm-ı Muhammede göredir.
Üçüncü kısm, 15. ci maddenin son sahîfesine bakınız!

Bekara sûresinin ikiyüzyetmişbeşinci âyetinde
meâlen, (Allah, fâiz ile elde edilenleri yok eder. İzlerini
bile bırakmaz. Zekâtları verilen malları
artdırır) buyuruldu. Allahü teâlânın bu va’dini bilmiyen
veyâ inanmıyan, zekât vermekden kaçıyor. Fakîrlerin ve devletin bu
hakkını ödememek için, hîle-i bâtıla yapanlar oluyor. Bu bâtıl
hîlelerden birisi, zekât nisâbına mâlik olmamak için, ev, dükkân,
arsa, tarla satın alarak, paralarını ellerinden çıkarıyorlar. Satın
aldıklarını kirâya veriyorlar. Böylece, zekât vermeleri farz
olmıyor ise de, fakîr olan akrabâlarına nafaka vermeleri farz
oluyor. Bunu zâten hiç bilmiyorlar. Hem, nafaka vermek farzını
yapmıyorlar, hem de, sıla-i rahm sevâbından mahrûm kalıyorlar. Hem
de, ticâretde, sanâyı’de, bütün milletin kalkınmasında kullanılacak
paraları taşa, toprağa bağlamış oluyorlar. Bundan başka, Allahü
teâlânın zekât verenlere va’d etmiş olduğu bereketden, zenginlikden
mahrûm kalıyorlar.

(İbni
Âbidîn) ve (Mevkûfât) ve birçok
kitâbların sâhibleri “rahmetullahi teâlâ aleyhim ecma’în” yemînin
çeşidlerini anlatırken diyor ki, (Bir kimse filâna olan şu kadar
gümüş borcumu, bugün ödeyeceğim diye yemîn etse, gümüş yerine,
züyûf veyâ bakırı yarıdan fazla olan gümüş verse, yemîni yapmış
olur. Eğer fülûs denilen, bronzdan, kalaydan, bakırdan geçer akça
[veyâ kâğıd para] verse yâhud alacaklı, yemîn eden borçlusuna,
alacağını hediyye etse, bağışlasa, yemînini yapmış olmaz. Çünki,
bakır para, gümüş değildir. Borçlunun, parayı teslîm etmesi
lâzımdır. Alacaklının sözü ile olmaz). Züyûf, gümüşü az para demek
ise de, bakırı yarıdan çok değildir. Fülûs, altından ve gümüşden
başka, ma’denî para demekdir. Görülüyor ki, yemîn bahsinde, züyûf
da, gümüş kabûl olunduğu hâlde, fülûs, ya’nî bakırdan geçer akça
[ya’nî kâğıd para], yine kabûl edilmiyor, câiz olmuyor.

Mezhebsizler, câhiller, (Kâğıd para, iki kişi
arasında yapılan senede benzetilemez. Günün geçer akçasıdır. Umûm-ı
belvâ hâlini almışdır. Bugün için bunu vermek zarûrîdir) diyorlar.
Bunlara aldanmamalıdır. Umûm-ı belvâ ve zarûret olmak ve ruhsat,
izn vermek, bizim gibi avâmın sözü ile olamaz. Burada konuşmak,
müctehidlerin hakkı ve salâhiyyetidir. Bugün, yeryüzünde mutlak
müctehid yokdur. Bunun için hiçbir müslimânın dört mezhebin dışına
çıkması câiz değildir. Müctehidlerin, bugünkü şartları dahî içine
alan fetvâları yukarıda bildirilmişdir. İbni Âbidîn, hutbeyi
dinlemeği anlatırken buyuruyor ki, (Eshâb-ı kirâm “radıyallahü
teâlâ anhüm ecma’în” ve müctehidler zemânında başlıyan ve devâm
eden âdetler, halâle delîl olurlar. Sonradan âdet olan şeyler,
delîl-i şer’î olamaz). [Hoparlör ile ezân okumanın câiz olmadığı
buradan da anlaşılmakdadır.]

Dünyânın en büyük islâm devleti olan
Osmânlılarda, kâğıd para, ilk olarak, 1256 [m. 1840] senesinde
kullanıldı. Sonra, vaz geçildi. İkinci olarak 1268 [m. 1851] de,
üçüncü olarak 1279 [m. 1862] da kullanılıp, yine vaz geçildi.
Dördüncü olarak 1294 [m. 1877] de Osmânlı bankası hesâbına
çıkarıldı. Bunlar, ara sıra değişdirilerek, bugüne kadar
kullanılmakdadır. Bu uzun zemân içinde yazılan kitâbların ve
verilen fetvâların hiçbirinde, zekâtın kâğıd para olarak verileceği
bildirilmemiş ve söylenmemişdir. Herkes zekâtını altın ve gümüş
olarak vermişdir. Zekâtın fülûs olarak verilmesinin, Şâfi’î
mezhebinde de câiz olmadığı, (İkd-ül-ceyyid)in
kırkdördüncü sahîfesinde yazılıdır.

Her müslimân mâlik olduğu zekât malının
mikdârını, her zemân düşünmeli, nisâb mikdârı olduğu günü, bir yere
yazmalıdır. Bu günden sonra, bir yıl temâm olmadan önce, nisâb
helâk olursa, ya’nî elinde, ihtiyâcından fazla hiç malı kalmazsa,
başlangıç olarak yazdığı günün kıymeti kalmaz. Bir yıl temâm
olmadan önce, eline yine nisâb mikdârı mal geçerse, bu günü yeniden
yazması ve bundan bir sene sonra, nisâb helâk olmadan elinde
kalırsa, o zemân zekât vermesi farz olur. Nisâb, yıl sonunda da
helâk olursa, ya’nî farz oldukdan sonra helâk olursa, yine
böyledir. Zekât afv olur ve eline nisâb mikdârı mal gelirse,
yeniden bir sene beklemesi lâzım gelir. Çünki, zekât farz olur
olmaz, Hanefîde hemen vermesi lâzım değildir. Vermeden ölürse,
bırakdığı maldan verilmez. Şâfi’î ve Mâlikî mezheblerinde, zekât
farz olunca, hemen ayırıp vermek farzdır [Mîzân-ı
Şa’rânî]. Nisâb yıl ortasında helâk olmaz, fekat azalırsa, yıl
sonunda tekrâr nisâb mikdârı olursa, zekât farz olur ve yıl
sonunda, mâlik olduğu mikdârının kırkda birini verir. Sene arasında
azalan nisâb, sene sonunda nisâb mikdârına yükselmezse, zekât farz
olmaz. Malı, bundan sonra nisâb mikdârı olursa, o günden sonra,
tekrâr bir yıl beklemek lâzım gelir. Zekât farz oldukdan sonra,
nisâb helâk olmayıp, kendi harc eder, telef ederse veyâ borçlu
olursa, zekât afv olmaz. Malı ödünc veyâ âriyet verip geri
alamazsa, helâk olur. Telef etmiş olmaz. Zekât vermemek için, farz
oldukdan sonra malı helâk etmek, söz birliği ile mekrûhdur. Farz
olmadan önce, farz olmaması için çâre aramak da, imâm-ı Muhammede
göre mekrûhdur. [Üçüncü kısm, onbeşinci maddeye
bakınız!].

Harâm yoldan gelmiş olan zekât malını, kendi
halâl zekât malı ile karışdırmamış ise, bunu nisâba katmaz. Çünki,
kendi mülkü değildir. Sâhiblerine veyâ sâhiblerinin vârislerine
geri vermesi, sâhibleri bilinmiyorsa, fakîrlere sadaka vermesi
farzdır. Karışdırmış ise, eğer birbirinden ayırabilirse, yine
böyledir. Birbirinden ayıramaz ise, sâhiblerini biliyorsa, kendi
halâl zekât malı ile öder. Sâhiblerini buluncıya kadar, bu zekât
malını saklar. Bunun ve tam mülkü olmadığı için, karışımın
zekâtlarını vermez. Bundan başka, nisâb mikdârı zekât malı da
varsa, bu nisâb ile berâber karışımın da zekâtını verir. Ödedikden
sonra da, habîs malın hepsine zekât farz olur ve kullanması câiz
olarak, karışık malı tam mülkü olur ve nisâb mikdârına katar.
Birine verince, onun alması câiz olur. Fekat, (Mülk-i
habîs) olur. Sâhiblerinin o malda hakları kalmaz. Habîs
karışımdan birine verince, onun alması câiz olur. Fekat, habîs
malları tazmîn etmedikçe, kendisi kullanamaz. Başkasına veremez.
Fakîrlere sadaka da veremez. Zekât nisâbına katamaz. Tazmîn,
benzerlerini, benzerleri yoksa, aldığı gündeki kıymetlerini
sâhiblerine ödemekdir. Karışımdan değil, kendinin halâl zekât
malından tazmîn etmesi lâzımdır. Zekât vermemek için, habîs karışım
edinmek, zekât vermemekden dahâ büyük günâhdır. Sâhibleri
bilinmiyorsa karışmamış olanı, karışmış ise, bu habîs malın hepsini
fakîrlere sadaka verir. Çünki, her parçasında harâm mal mevcûddur.
Çeşidli kimselerden alınmış olan harâm mallar birbirleri ile
karışdırılırsa, yine hepsi kendi habîs mülkü olur. Fekat hepsini
sâhiblerine, sâhibleri bilinmiyorsa fakîrlere vermesi vâcib olur.
Sadaka verilmesi vâcib olan malın zekâtı verilmez. (Fâsid
bey’) ile alınan malı ve parayı, kendi parası ile
karışdırmasa da, mülk-i habîs olur. (Bezzâziyye)de
diyor ki, (Sadaka vermesi lâzım olan habîs karışımı sadaka
verirken, halâl malının zekâtı niyyeti ile verse, hem zekât, hem de
sadaka vermiş olur). Görülüyor ki, halâl malın zekâtını harâm
maldan vermek câizdir.

TOPRAK MAHSÛLLERİNİN ZEKÂTI — Uşr
vermek de farzdır. Toprakdan alınan mahsûlün
zekâtına (Uşr) denir. Borcu olanın da uşr vermesi
lâzımdır.

İmâm-ı a’zam buyuruyor ki: (Her sebze ve
meyve, az olsun, çok olsun, mahsûl toprakdan alındığı zemân, onda
birini veyâ kıymeti kadar altın veyâ gümüşü, müslimân fakîrlere
vermek farzdır). Hayvan gücü ile veyâ dolap, motör ile sulanan
yerdeki mahsûl elde edilince, yirmide biri verilir. İster onda bir,
ister yirmide bir olsun, hayvan, tohum, âlet, gübre, ilâç ve işçi
masraflarını düşmeden evvel, vermek lâzımdır. Bir sâ’dan az
mahsûlün uşru verilmez. Toprağın sâhibi çocuk, deli, köle olsa da,
uşru verilir. Uşru vermiyenden hükûmet zorla alır. Ne kadar olursa
olsun, ev bağçesindeki meyve ve sebzeler için ve odun ve ot ve
saman için uşr verilmez. Balın [fennî te’sîsât ve masraflar yapılsa
dahî], pamuğun, çayın, tütünün, dağdaki ağaç meyvelerinin [meselâ
zeytinlerin, üzümlerin] onda biri, uşr verilir. Zift, petrol ve tuz
için uşr yokdur. [Birkaç sahîfe ileride Beyt-ül-mâlın dört
hazînesinden ikincisine bakınız!] Uşru verilmiyen mahsûlü yimek
harâmdır. Yidikden sonra da, vermek lâzımdır.

(İbni Âbidîn) buyuruyor ki:
(Meyvenin ve ekinin uşru, İmâm-ı a’zama ve imâm-ı Züfere göre,
bitki üzerinde meydâna geldikleri ve çürümekden emîn oldukları
zemân farz olur. Toplanacak hâle gelmese de, fâidelenecek, yinecek
hâle gelince uşrunu vermek farz olur. İmâm-ı Ebû Yûsüfe göre
olgunlaşınca, toplamadan önce farz olur. İmâm-ı Muhammede göre ise,
hasâddan sonra, ya’nî hepsini toplayınca farz olur. Hasâddan önce,
yerinden koparıp yimesi veyâ başkasına yidirmesi câizdir. Fekat,
İmâm-ı a’zama göre, bunun uşrunu da sonra verir. İki imâma göre,
bunun uşrunu vermesi lâzım olmaz. Fekat, mahsûlün beş vesk olması
için, bu da hesâba katılır. Olgunlaşdıkdan sonra koparmış ise,
imâm-ı Muhammede göre, yine uşrunu vermek lâzım olmaz. Hepsini
topladıkdan sonra telef olanın ve çalınanın uşrunu vermek lâzım
olmaz). Fakîr olanlar, uşrlarını iki imâma göre hesâb edip verir.
Zenginler, İmâm-ı a’zama göre vermelidir.

(İmâd-ül-islâm) kitâbı,
ikiyüzyirmibeşinci sahîfede diyor ki, (Çift sürmekle hâsıl olsun,
bağdan hâsıl olsun, mahsûlün onda birini fakîr müslimâna vermeden
önce yimek harâmdır. Eğer ölçü ile çıkarıp, ölçü ile yidikden
sonra, yidiğinin de uşrunu hesâb edip verirse, önce yimiş olduğu
halâl olur.

On kile buğday alan, bir kilesini müslimân
fakîre vermezse, yalnız o bir kilesi değil, on kilenin hepsi harâm
olur. Sâhibinin rızâsı yok iken, onun yerini ekip mahsûl alan
kimseye, elde etdiği mahsûlden yalnız masrafı, sermâyesi kadarı
halâl olup, fazlası harâm olur. Fazlasını fakîrlere sadaka vermesi
lâzımdır).

İmâm-ı Ebû Yûsüf ile imâm-ı Muhammede göre uşr
vermek için, toprakdan çıkan mahsûlün, bir sene dayanıklı olması ve
mikdârının beş veskden çok olması lâzımdır. Vesk, bir deve yükü
demek olup, altmış sâ’ alan bir hacm ölçeğidir. Altmış sâ’,
ikiyüzelli litre olur. Buna göre, iki imâm, uşr için binikiyüzelli
litre nisâb olduğunu bildirmekdedir. Fekat fetvâ İmâm-ı a’zamın
ictihâdına göre verilmişdir.

İbni Âbidîn, üçüncü cild ikiyüzellidördüncü
sahîfede diyor ki, (Bir şehr halkı kendiliğinden müslimân olur veyâ
müslimânlar, şehri zor ile alıp, erâzînin beşde biri ayrılıp, geri
kalan askere veyâ başka müslimânlara verilirse, böyle yerler,
alanların mülkü olur. Mahsûlünden uşr vermeleri farz olur. Zor ile
alınıp da, kâfirlere bırakılan veyâ sulh ile alınıp, kâfirlerin
olan toprakdan uşr alınmaz, (Harâc) alınır. [Harâc
ile uşrun masrafları, ya’nî kullanıldıkları yerler başkadır.]
Basradan başka Irâk, Suriye ve Mısr topraklarından harâc alınır).
İkinci cild, elliikinci sahîfede buyuruyor ki, (Harâclı toprağı,
sâhibi, mü’mine dahî vakf ederse veyâ satarsa, mahsûlden yine harâc
verilir). (Mecmû’a-i cedîde)de diyor ki, (Bir zimmî,
mülkünü vakf edip, kirâlarının müslimân fakîrlerine verilmesini
şart etmesi câiz olur). Şerhin üçüncü cild, ikiyüzellibeşinci
sahîfesinde, (Kâfir ölünce vârisleri yine harâc verir. Vâris
kalmazsa, beyt-ül-mâlın olup, harâc sâkıt olur, ya’nî verilmez.
Hükûmet, bu mîrî toprağı satar veyâ vakf ederse, harâc vermez,
mahsûlden uşr verir). Anadolu topraklarının çoğu, bu yoldan, uşrlu
olmuşdur. İkinci cild, ellinci sahîfede de böyle yazmakdadır.
İkinci cild, kırkdokuzuncu sahîfede buyuruyor ki, (Bir kimse, kendi
uşrlu toprağını vakf ederse, bu toprağı işleten, uşr verir).
Ellibeşinci sahîfede diyor ki, (Beyt-ül-mâl toprağını, hükûmet
kirâya verirse, her sene alınan kirâ harâc yerine geçer. Ayrıca uşr
da alınmaz. Çünki, harâc alınan yerden uşr alınmaz). Bir kimse,
uşrlu toprağını kirâya verirse, mahsûlün uşrunu, İmâm-ı a’zama
göre, mal sâhibi verir. Kirâ ücreti yüksek olan yerlerde, böyle
fetvâ verilir. İki imâma göre, kirâcı verir. Kirâ az olan yerlerde,
böyle fetvâ verilir. Beyt-ül-mâlın toprağını, devlet reîsinden
başka kimse satamaz. Harâclı toprak sâhibi müslimân olsa veyâ bu
toprağı vakf etse, yine harâcı verilir. Uşrlu bir toprağı, zimmî,
ya’nî gayr-i müslim satın alsa, bu toprak harâclı olur. Üçüncü
cild, ikiyüzaltmışbeşinci sahîfede buyuruyor ki, (Devlet reîsi
harâcı, toprağın sâhibi müslimâna bağışlarsa, beyt-ül-mâldan hakkı
varsa, kendi kullanır. Yoksa, hakkı olana verir. Uşru bağışlarsa,
câiz olmaz. Hükûmetin kaldırması ile uşr afv olmaz. Toprak
sâhibinin, uşrunu, beyt-ül-mâldan hakkı olanlara vermesi lâzım
olur).

İkinci cildde buyuruyor ki: (Harâclı, uşrlu
olmıyan yerler, meselâ dağlardaki, ormanlardaki mahsûller, uşrlu
sayılır). Uşrunu vermediği bilinen toprak sâhiblerinin gönderdiği
hediyyenin onda birini ayırıp, fakîre verdikden sonra, yimek iyi
olur.

Beyt-ül-mâlın, ya’nî mîrî toprakların
kullanılmasını gösteren eski (Erâzî kanûnu)nun çeşidli
şerhleri arasında, mülkiyye mektebi mecelle muallimi, Âtıf beğin
[1319] baskılı kitâbı başında diyor ki:

Bir memleket harb ile alınırsa, toprağın beşde
biri beyt-ül-mâlın olur. Geri kalan üç dürlü olabilir:

1 — Askere veyâ başka müslimânlara taksîm
edilir. Bunların mülkü olur. Böyle toprakdan, her sene uşr
alınır.

2 — Toprak kâfirlerin elinde bırakılır. Böyle
toprakdan harâc alınır.

3 — Devlet reîsi toprağı kimseye vermeyip,
beyt-ül-mâla verir. Böyle toprağa mîrî toprak da denir. Uşrlu veyâ
harâclı toprağın sâhibi ölüp, hiç vârisi kalmazsa, bu toprak
beyt-ül-mâlın olur. Mîrî toprak olur. Sultânın tesbît edeceği bedel
ile satılır veyâ kirâya verilir. Semeni ve ücreti harâc olur.
Ya’nî, beyt-ül-mâlın üçüncü kısmına konur. Yâhud, her sene kirâ
olarak mahsûlün yüzdesi alınmak üzere, tapu ile, müslim ve gayr-i
müslim vatandaşlara kirâya verilir. Kirâları askerin ve subayların
olurdu. Kirâ almak hakkı bulunan askere (Timarcı), subaylara
(Za’îm) denirdi. Askerin toprağına (Timar), subay
toprağına(Ze’âmet), general
toprağına (Hâs) denirdi. Müftî-üssekaleyn
Ebüssü’ûd efendi, Nûr-i Osmâniyye kütübhânesinde bulunan
fetvâlarında buyuruyor ki, (Beyt-ül-mâla âid mîrî toprakları tapu
ile kirâlayanların, her sene timarcılara mahsûlün onda birini
vermelerini sultânlar emr etmişlerdir. Bu verilenlere uşr
denilmekde ise de, uşr değildir, kirâ ücretidir). Son zemânlarda
mîrî erâzînin çoğu, devlet tarafından vakf edilmiş veyâ millete
satılmış, her iki şeklde de, uşrlu olmuşdu. Böylece, Anadolu ve
Rumelideki toprakların hemen hepsi, milletin mülkü olup, uşrlu
olmuşdu. Görülüyor ki, tarladan uşr veyâ harâcdan birini vermek
lâzımdır. Ba’zıları, Anadolu toprağı, uşrlu toprak değildir, diyor.
Hâlbuki, şimdi memleketimizde mîrî toprak yokdur. Herkesin tarlası,
bostanı, kendi mülküdür, yâhud kirâcıdır. Mahsûlün uşrunu vermeleri
farzdır.

Osmânlılar zemânında beş dürlü toprak
vardı:

1 — Milletin mülkü olan topraklar olup, pek
azı harâclı, pek çoğu uşrlu idi. Mülk olan toprak dört dürlüdür:
Birincisi, köy, şehr içindeki arsalar veyâ köy yanında olup, yarım
dönümü geçmiyen yerlerdir. Bunlar, mîrî toprak iken, halîfenin izni
ile millete satılmış yerlerdir. Yâhud uşrlu veyâ harâclı yerlerdir.
İkincisi, halîfenin izni ile millete satılan mîrî tarla,
çayırlardır. Buraların mahsûlünden uşr verilir. Üçüncüsü uşrlu,
dördüncüsü harâclı topraklardır.

Bu dört nev’ toprağı, sâhibi satabilir.
Vasıyyet edebilir. Vârislerine, ferâiz bilgisine göre taksîm
olunur. Hâlbuki mîrî toprakları kirâ verip tapu ile kullanan
kimseler ölürse, bu toprakları vârisleri taksîm edemezler ve
satamazlar. Satılmasını, parasından borcunun ödenmesini vasıyyet
edemez. Vârislerinin malı olmaz. Bu topraklar kurban nisâbına
katılmaz. Satılamaz. Yalnız, timâr sâhibinin izni ile, para
karşılığı, başkasına devr olunabilir. Mîrî toprağı kirâlayan kimse,
her şey ekebilir veyâ kirâ ile başkasına ekdirir. Üç sene boş
bırakılan toprak başkasına verilir. Kirâcı, mîrî toprağa ağaç, asma
iznsiz dikemez. İznsiz, binâ da yapamaz. Meyyit gömülmez. Mîrî
toprak, tapu ile kirâlamış olanın mülkü olmaz. Bu kimseler
kirâcıdırlar. Bu kimse vefât edince, toprağın, vârisine kirâya
verilmesi âdet olmuşdur. Kendisine kirâya verilmesi, vârisin şer’î
hakkı olmayıp, devletce yapılan bir ihsândır [Üçüncü kısmda,
altmışdördüncü madde sonuna bakınız!]

2 — Beyt-ül-mâlın toprakları, ya’nî mîrî
topraklar. Memleketin çoğu böyle olup, kirâya verilirdi. Sonraları
çoğu millete satıldı. Uşrlu oldu.

3 — Vakf topraklar olup, mahsûlü uşrlu
idi.

4 — Umûma terk edilen meydânlar, çayır ve
benzerleri.

5 — Beyt-ül-mâlın ve hiç kimsenin olmıyan
dağlar gibi, ormanlar gibi yerler olup, buraları işletip mahsûl
alan müslimân, uşr verir.

HAYVAN ZEKÂTI —
(Mevkûfât) kitâbında buyuruyor ki: (Yılın yarıdan
fazlasında parasız çayırda otlıyan hayvanlar, üretmek için, [sütü
için] olursa, bunlara (Sâime) hayvan denir. Sâime
hayvan sayısı, nisâb mikdârı oldukdan bir yıl sonra, zekâtı
verilir. Yün için, yük taşımak için, binmek için olursa, sâime
denilmez ve zekât lâzım olmaz). Deve, sığır gibi başka cinsden
sâime hayvanlar, birbirlerine ve diğer ticâret eşyâsına
eklenmezler.

DEVE ZEKÂTI — Dört devenin zekâtı
verilmez. Devenin nisâbı beşdir. Beş deve, ikiyüz dirhem gümüş
karşılığı oluyor. Beş devesi olan, bir koyun verir. Bir koyun, beş
dirhem [onyedi gram] gümüş demek oluyor. Dokuza kadar bir koyun
verilir. Ondan ondörde kadar devesi olan, iki koyun verir. Onbeşden
ondokuza kadar üç koyun, yirmiden yirmidörde kadar dört koyun
verilir. Yirmibeşden otuzbeşe kadar deve için, iki yaşına girmiş
bir yavru dişi deve verilir. Otuzaltıdan kırkbeşe kadar, üç yaşına
girmiş dişi deve yavrusu verilir. Kırkaltıdan altmışa kadar, yük
vurulabilecek, dört yaşına girmiş dişi deve verilir. Altmışbirden
yetmişbeşe kadar için, beş yaşında, yetmişaltıdan doksana kadar
için iki aded üç yaşındaki, doksanbirden yüzyirmiye kadar için, iki
aded dört yaşında deve verilir. Yüzyirmiden fazla olan her beş deve
için, ayrıca birer koyun verilir. Fekat, yüzkırkbeş olunca,
koyunlar yerine, iki yaşında bir dişi deve verilir. Yüzelli deve
için, üç aded dört yaşında deve verilir. Sonra her beş deve için,
birer koyun da verilir. Fekat, yüzyetmişbeşden yüzseksenbeşe kadar
devesi olan, koyunlar yerine, bir aded iki yaşında dişi deve verir.
Yüzseksenaltı deveden yüzdoksanbeşe kadar deve için, üç aded dört
yaşında deve ile bir aded üç yaşında deve verilir. Yüzdoksanaltıdan
ikiyüze kadar, dört aded dört yaşında deve verilir. Zekât olarak
erkek deve verilmez. Verecek dişi devesi olmıyan, erkek devenin
değerini, altın veyâ gümüş olarak verir. Bir yaşını doldurmayan
deve yavrusunun zekâtı verilmez. İkiyüzden çok devesi olan, her
elli deve için, yüzelli ile ikiyüz arasındaki işlemi yeniden
yapar.

SIĞIR ZEKÂTI — Sığırın nisâbı
otuzdur. Otuzdan az sığırı olan, bunların zekâtını vermez. Otuz
sığır için bir aded, bir yaşını aşmış erkek veyâ dişi buzağı
verilir. Otuzdokuza kadar hep böyledir. Kırkdan ellidokuza kadar
sığırı olan, bir aded, iki yaşını bitirmiş, erkek veyâ dişi dana
verir. Altmışdan altmışdokuza kadar sığır için, iki buzağı verilir.
Yetmiş sığır için, bir dana ile bir buzağı verilir. Yetmişden
sonra, her on için, böyle hesâb edilir. Her otuz için bir buzağı,
her kırk için bir dana artmakdadır. Seksen olunca, iki dana
artmakdadır. Manda zekâtı, sığır gibidir.

KOYUN ZEKÂTI — Koyunun nisâbı
kırkdır. Kırkdan az koyunu olan zekâtını vermez. Kırkdan yüzyirmiye
kadar koyunu olan, yalnız bir koyun verir. Yüzyirmibirden ikiyüze
kadar koyun için, iki koyun verilir. İkiyüzbirden dörtyüze kadar üç
koyun verilir. Dörtyüz için dört koyun, sonra her yüz için bir
koyun artar. Koyun, keçi, erkek, dişi zekâtları hep böyledir. Bir
yaşını doldurmayan kuzuların zekâtı verilmez. Fekat, koyunu da
varsa, yavrular da hesâba katılır. Deve ve sığır yavruları da
böyledir. Kuzu, hiçbir zemân zekât olarak verilmez.

AT ZEKÂTI — Erkek ve dişi bir
arada ve çayırda, üretmek için beslenirse zekât lâzım olur. Binmek
ve yük için ise, lâzım olmaz. Yalnız erkek atı olanın [aygırın]
zekâtı olmaz. Çünki üremez. Ticâret niyyeti ile beslenirse, ticâret
malı zekâtı verilir. Ticâret için olmıyan katır ve merkeb çok olsa
da, zekâtları verilmez.

Atın nisâbı yokdur. Her at için bir miskal
altın verilir. İsterse, atların kıymetini hesâblar. Kıymetleri
altın nisâbını dolduruyorsa, kırkda biri kadar altın verir. Deve,
sığır ve koyun zekâtı olarak, değerleri kadar altın da
verilebilir.

ZEKÂT KİMLERE VERİLİR? — Zekât,
yalnız aşağıda yazılı, yedi sınıfda bulunan müslimânlara verilir.
Sekizinci sınıf, (Müellefet-ül-kulûb) idi. Ya’nî,
azılı kâfirlerin şerlerini def’ için bunlara zekât verilirdi. Ebû
Bekr “radıyallahü anh” zemânında buna lüzûm kalmadı.

1 — (Fakîr): Nafakasından
fazla, fekat nisâb mikdârından az malı olana fakîr denir. Ma’âşı
kaç lira olursa olsun, evini idârede güçlük çeken her fakîr me’mûr,
îmânı var ise, zekât alabilir ve kurban kesmesi, fıtra vermesi
lâzım olmaz. [Birinci kısm seksenbirinci maddeye
bakınız!].

2 — (Miskîn): Bir günlük
nafakasından fazla birşeyi olmıyan müslimâna miskîn denir. Din
adamı olarak tanıtılan Hamîdullah (İslâma giriş) kitâbında, miskîn,
gayr-i müslim vatandaş demekdir diyor. Bu fikri yanlışdır. Dinde
reform yapmakdır. Müslimân olmıyana zekât vermek câiz
değildir.

3 — (Âmil): Ya’nî Sâime
hayvanların ve toprak mahsûllerinin zekâtlarını
toplayan (Sâ’î) ile, şehr dışında durup rastladığı
tüccârdan ticâret malı zekâtını
toplıyan (Âşir), zengin dahî olsalar, işleri
karşılığı zekât verilir.

4 — (Mükâteb): Ya’nî
efendisinden kendisini satın alıp, borcunu ödeyince, âzâd olacak
köle.

5 — (Münkatı’): Cihâd ve hac
yolunda olup, muhtâc kalanlar. (Dürr-ül-muhtâr)da diyor
ki, din bilgilerini öğrenmekde ve öğretmekde olanlar da, zengin
olsalar bile, çalışıp kazanmağa vaktleri olmadığı için zekât
alabilirler. İbni Âbidîn bunu açıklarken buyuruyor
ki, (Câmi-ul-fetâvâ)da bildirilen hadîs-i
şerîfde, (İlm öğrenmekde olanın kırk yıllık nafakası olsa
da, buna zekât vermek câizdir) buyuruldu.

6 — (Medyûn): Borcu olan ve
ödeyemeyen müslimânlar.

7 — (İbnüs-sebîl): Kendi
memleketinde zengin ise de, bulunduğu yerde yanında mal kalmamış
olan ve çok alacağı varsa da, alamayıp muhtâc kalan.

Bunların hepsine veyâ birine vermelidir. Zekât
parası ile meyyite kefen alınmaz. Meyyitin borcu ödenmez. Câmi’,
cihâd, hac yapılmaz. Zimmîye, ya’nî gayr-i müslim vatandaşa zekât
verilmez. Zimmîye fıtra, adak, sadaka, hediyye verilebilir.
Zenginin kölesine ve zenginin küçük oğluna da verilmez. Zenginin
büyük çocuğu veyâ zevcesi veyâ babası veyâ yetîm kalan küçük çocuğu
fakîr iseler bunlara, başkaları zekât verebilir. Küçük çocuk akllı
ise, ya’nî parayı başka şeyden ayırabiliyor ve aldatılarak elinden
alınamıyor ise, buna verilir. Böyle âkıl değilse, babasına veyâ
vasîsine yâhud akrabâsından veyâ yabancıdan çocuğa bakan kimseye
vermek lâzım olur. Peygamberimizin “sallallahü aleyhi ve sellem” ve
amcalarının evlâdlarından, kıyâmete kadar geleceklere zekât
verilmez. Çünki, her mühârebede, düşmandan alınan ganîmetin beşde
biri bunların hakkıdır. Ahmed
Tahâvî, (Emâlî) kitâbının şerhinde diyor ki,
(İmâm-ı a’zam buyurdu ki, bunlara ganîmet hakları verilmediği için,
zekât ve sadaka vermek câizdir). Câiz olduğu (Dürr-i
Yektâ)da da yazılıdır.

Anaya, babaya ve dedelerin, ninelerin
hiçbirine ve kendi çocuklarına ve torunlara zekât verilmez.
Bunlara, sadaka-i fıtr, adak ve keffâret gibi vâcib olan sadakalar
da verilmez. Fakîr iseler, nâfile sadaka verilebilir. Zevceye de
zekât verilmez. İmâm-ı a’zam buyurdu ki, kadın da, fakîr olan
zevcine zekât veremez. İmâmeyn ise, fakîr zevcine zekât verir
dediler. Fakîr olan gelinine, dâmâdına, kayın vâlideye, kayın
pedere ve üvey çocuğuna zekât verilir. Zimmîye sadaka ve hediyye
verilir.

Zekât verilebileceğini soruşdurup anlıyarak,
zekâtını verdikden sonra, bunun zengin veyâ zimmî olan kâfir veyâ
ana, baba, evlâd veyâ kendi zevcesi olduğu anlaşılsa, zararı olmaz.
Ya’nî kabûl olur. (Nehr-ül-Fâik)da diyor ki, (Zekât
verilecek olan kimse, fakîrler arasında bulunuyor ve onlar gibi ise
yâhud fakîr olduğunu söyleyip, zekât istemiş ise, bu kimsenin zekât
almağa hakkı olup olmadığını araşdırmağa lüzûm yokdur. Buna zekât
verince, soruşdurarak, araşdırarak vermiş sayılır).

Abdülkâdir Gazzî “rahmetullahi teâlâ
aleyh” (Eşbâh hâşiyesi)nde diyor ki,
(Debbûsînin (Mültekıt)de bildirdiği gibi, vasîsi
bulunduğu yetîme, zekât olarak giyecek ve yiyecek vermek câizdir.
Çünki, yetîm onun ıyâli, evlâdı gibidir). Vasîsinin, zekât malı ile
yetîme lüzûmlu şeyleri alıp buna vermek hakkı vardır. Yetîm,
alış-verişi anlıyacak kadar akllı ise, giyeceği ve yiyeceği,
çocuğun eline vermek lâzımdır.

Fakîrin, hiç olmazsa, bir günlük ihtiyâcını
karşılayacak kadar vermek müstehabdır. Borcu olmıyan ve çoluk
çocuğu bulunmıyan fakîre, nisâb mikdârı veyâ malını nisâb mikdârına
temâmlıyacak kadar zekât vermek mekrûhdur. Çoluk çocuğu olan
fakîre, bunların herbirine bölünce, nisâb mikdârı düşmiyecek kadar,
çok zekât vermek câizdir. Zekâtı, fakîr olan kardeşe ve hala, amca,
dayı ve teyze gibi yakın akrabâya vermek dahâ sevâbdır. Yakınları
muhtâc iken, başkalarına verirse, sevâbı
olmaz [İmdâd]. Zî-rahm mahrem olan akrabâsına
nafaka vermesine mahkemece hükm olunan kimsenin zekât niyyeti ile,
zekât malından nafaka vermesi câizdir. Zekâtı başka şehre göndermek
mekrûh ise de, akrabâya vermek için veyâ kendi şehrinde fakîr
müslimân bulamazsa, başka şehre göndermek câizdir. Zekâtı, borcu
olana vermek, fakîre vermekden dahâ iyi
olduğu (Bezzâziyye) fetvâsında yazılıdır. Malını
isrâf edene, harâmda kullanana zekât vermek lâyık
olmadığı (Dürr-i Yektâ)da yazılıdır.

Zenginin vekîli, zekâtı, zenginin emr etdiği
kimseye verir. Başkasına veremez. Başkasına verirse veyâ gayb
ederse, öder. Vasıyyet de böyledir. Emr olunan fakîre verilir.
Zengin, vekîline, dilediğine ver derse, vekîl kendi fakîr olan
çocuğuna ve zevcesine de verebilir. Kendi fakîr ise, kendi de
alabilir. Hâlbuki, nezr böyle değildir. Vekîl, adak sâhibinin emr
etdiğinden başkasına da verebilir. İbni Âbidîn, bu satırları
açıklarken, onikinci sahîfe başında buyuruyor ki, (Vekîl zenginden
aldığı altın ve gümüş yerine, kendi altın ve gümüşünü fakîre verip
sonra zenginin verdiğini, kendi kullanması câizdir. Fekat, zenginin
parasını önce kendi kullanıp, sonra kendi parasından zekâtı
verirse, câiz olmaz. Kendi için sadaka vermiş olur. Zekâtı, zengine
öder. Nafaka vermek, satın almak, borc ödemek için aldığı parayı
kullanan vekîl de böyledir. Görülüyor ki, zekâtı kendi malından
ayırıp vermek şart değildir. Zenginin vekîli, zekâtı vermek için,
izn almadan bir başkasını da vekîl edebilir).

Zekât ayrılmakla verilmiş olmaz. Ayrılan
zekât, kendinde veyâ vekîlinde iken gayb olursa, tekrâr ayırıp
vermesi lâzımdır. Vekîli gayb edince, öder. (Âmil)in
veyâ fakîr vekîlinin gayb etdikleri zekâtı tekrâr vermek lâzım
olmaz. Vekîl fakîre öder.
(Âmil), hem (Sâ’î), hem
de (Âşir) demekdir.

Meyyit kefenlemek ve câmi’ yapmak, cihâd
edenlere yardım etmek için, kâğıd para zekâtını anlatırken
bildirdiğimiz gibi, fakîrler, zekâtlarını alması ve bildirdiği yere
vermesi için, güvenilen birini vekîl ederler. Bu vekîl, fakîrler
için zekâtları alır. Fakîrlerin emr etmiş olduğu yere verir. Hayr
cem’ıyyetlerine zekât vermek için de, böyle yapılır. Vekîlin zekâtı
alırken ve verirken, birşey söylemesi lâzım değildir. Yalnız, vekîl
eden fakîrlerin, zekât alabilecek müslimân olmaları lâzımdır.
Zekâtı kâğıd para olarak verebilmek için de, böyle yapılacağını
yukarıda bildirmişdik.

Alacaklarını ve malını eline geçiremeyen,
elindeki bononun ödeme zemânı gelmeyen zengin kimse, fâizsiz ödünç
veren bulamazsa, ihtiyâcı kadar, zekât alabilir. Malına kavuşduğu
zemân, almış olduğu zekâtı, fakîrlere dağıtmaz. Hâlbuki fakîr,
ihtiyâcından fazla, nisâbdan az zekât alabilir. Altın ile gümüşün
ve ticâret eşyâsının zekâtının fakîre veyâ fakîrin vekîline teslîm
edilmesi lâzımdır. Başka yerlere, kurumlara verilen zekât, müslimân
fakîrin eline geçmezse, zekât ödenmiş olmaz.

Bir günlük yiyeceği bulunan kimsenin ve hiç
yiyeceği yok ise de, sağlam, çalışacak, ticâret edecek hâlde olan
kimsenin, yiyecek, içecek veyâ bunları almak için para istemesi,
dilenmesi harâmdır. Bunun varlığını bilerek, istediğini vermek de
harâmdır. İstemeden verilmesi ve verileni alması câizdir. Bu
kimsenin yiyecek, içecekden başka ihtiyâclarını meselâ, elbise, ev
eşyâsı, kirâ paraları istemesi câiz olur. Aç veyâ hasta olanın,
oturacak evi olsa da, yiyecek istemesi câizdir. Bir günlük yiyeceği
olan, olmasa da, çalışabilecek hâlde olan kimse, ilm öğrenmekle
[veyâ öğretmekle] meşgûl ise, yiyecek istemesi, yine câiz olur.
[İkinci kısmda, otuzsekizinci maddeye bakınız!] Parasını harâma
sarf edene ve isrâf edene sadaka verilmez.

BEYT-ÜL-MÂL — Uşr ve kırda otlıyan
hayvanların zekâtı, fakîrlere verileceği gibi, beyt-ül-mâla da
teslîm edilmesi câizdir. Beyt-ül-mâla verilmesi lâzım olan bir şeyi
eline geçiren kimse, beyt-ül-mâldan hakkı varsa, bu şeyi kendi
kullanır. Kendi hakkı yoksa, beyt-ül-mâldan hakkı olan bir
müslimâna verir. Bu şeyi, beyt-ül-mâla vermez. İbni Âbidîn, ikinci
cild, ellialtıncı sahîfede buyuruyor ki, (Beyt-ül-mâldan hakkı olan
fakîrler, zekât me’mûrları, âlimler, mu’allimler, vâ’ızlar, din
dersi öğrenen talebe, borclular, Ehl-i beyt-i nebevî, ya’nî
seyyidler ve şerîfler, askerler, beyt-ül-mâl parası ellerine
geçerse, hakları kadar almaları câizdir).

(Bezzâziyye) fetvâsının sâhibi
“rahmetullahi teâlâ aleyh”, Halvânîden alarak diyor ki, (Elinde
emânet bulunan kimse, sâhibi ölürse, emâneti vârislerine verir.
Vârisleri yoksa, beyt-ül-mâla verir. Beyt-ül-mâla verince zâyı’
olacak ise, kendi kullanır veyâ beyt-ül-mâldan nasîbi olanlara
verir).

Zekât, fakîrlerin hayâtını, ihtiyâclarını,
cem’ıyyetin tekeffül eylemesi, garanti etmesi demekdir. Bir şehrin
bir köşesinde, bir müslimân, açlıkdan ölse, şehrdeki zenginlerden
birinin, az bir zekât borcu kalsa, onun kâtili olur. Zekât,
müslimânlar arasında, sigorta teşkilâtıdır.
İslâmiyyet (beyt-ül-mâl) denilen sigortayı,
şahsların, açık gözlerin, kendi menfe’atlerini düşünenlerin eline
bırakmamış, devletin emrine vermişdir. Bu sigorta, başka
sigortalara benzemez. Fakîrlerden para istemez, zenginlerden alır.
Zekât veren zenginlerin dünyâda malı artar. Âhıretde de, bol sevâb
verilir. İslâm sigortası, her fakîre yardım eder. Bir âile reîsi
ölünce, fakîr âilesine ma’âş bağlayıp, herkesi mes’ûd eder. İşte
islâmiyyet, zekât ile, böyle sosyal bir sigorta
kurmuşdur.

İbni Âbidîn “rahmetullahi aleyh” buyuruyor ki:
(Dört nev’ zekât malından ikisine, ya’nî zekât hayvanları ile
toprakdan elde edilen mallara (Emvâl-i
zâhire) denir. Bunların zekâtlarını, halîfenin me’mûrları
gelip toplar. Bu me’mûrlara (Sâ’î) denir. Devlet,
bu toplanan malı [ve (Âşir) denilen me’mûrların,
yolcu tüccârdan aldıkları emvâl-i bâtına zekâtını] beyt-ül-mâlda
saklayıp, yedi sınıfdan herbirine sarf eder. Zekât mallarından
altın, gümüş ve ticâret eşyâsına (Emvâl-i
bâtına) denir. Bunların mikdârını sâhibine sormak câiz
değildir. Bunların zekâtını mal sâhibi, yedi sınıfdan dilediğine,
kendi verir. Böyle verilmiş olan zekâtları, devlet ayrıca
istiyemez. Bir şehrdeki zenginlerin hiç zekât vermedikleri
anlaşılırsa, emvâl-i bâtınalarının zekâtını da devlet
toplıyabilir. (Dıyâ-ul-ma’nevî) ve (Îzâh)da
diyor ki, (Devlet beş malı alamaz: Emvâl-i bâtına zekâtı, fıtra,
kurban, nezr ve keffâret).

[Son zemânlarda, Ehl-i sünnet âlimlerinin
“rahmetullahi teâlâ aleyhim ecma’în” büyüklüklerini anlıyamıyanlar
çoğalmakdadır. Çünki, âlimi âlim anlar. Câhiller anlıyamaz. Din
adamı geçinen câhiller, kendilerini âlim sanıyorlar. Birbirlerini,
millete, islâm âlimi diye tanıtıyorlar. Biz, yalnız Kur’âna ve
hadîslere inanırız diyerek, Selef-i sâlihînin ictihâdlarını
beğenmiyorlar. Kur’ân-ı kerîmden ve hadîs-i şerîflerden, kısa
görüşlerine ve kısır düşüncelerine uygun yeni yeni ma’nâlar
çıkarıyorlar. Hadîs-i şerîfde öğülmüş olan ikinci yüzyılın
büyüklerine, din imâmlarımıza dil uzatıyorlar. Onların kıymetli
kitâblarını lekelemeğe uğraşıyorlar. İbni Teymiyye, Mevdûdî, Reşîd
Rızâ, Seyyid Kutb, Hamîdullah, fizikci Abdüsselâm ve Ahmed Didad
gibi mezhebsizlerin kitâbları, islâm âlimlerinin sözbirliği ile
bildirdiklerine uymıyan bilgileri yaymakdadır. Meselâ, (Cihân Sulhu
ve İslâm) ve (İslâma Giriş) kitâblarında, (Zekât devlete verilen
vergi demekdir. Zenginlerin, diledikleri fakîrlere verdikleri
paraya zekât denmez. Zekât yalnız devlete verilir. Devlet, bunu
kâfirlerin fakîrlerine de verebilir. Çünki (Miskîn),
kâfirlerin fakîrleri demekdir) yazılıdır. Mezhebsizlerin yanlış
yolda oldukları, (Fâideli
Bilgiler) kitâbının (Din Adamı Bölücü
Olmaz) ve (Doğru Söze İnan, Bölücüye
Aldanma) kısmlarında uzun bildirilmekdedir.]

Zâlim olan sultânlar, (Emvâl-i
zâhire)den vergi alırken, zekât niyyeti ile verilirse, kabûl
olur diyen âlimler vardır. (Emvâl-i bâtına)dan
alırlarsa veyâ kâfir ve mürted olanların aldığı her nev’ vergi
verilirken, zekât olarak niyyet edilse de, zekât yerine geçmez.
Ayrıca zekât vermek lâzım olur.

Beyt-ül-mâlda, birbirlerinden ayrı
dört cins mal bulunur:

1 — Hayvanlardan, toprak mahsûllerinden alınan
ve (Âşir)in, ancak yolda rastgeldiği müslimân tüccârdan
aldığı zekâtlar olup, yukarıdaki yedi sınıfa verilir.

2 — Ganîmetin ve yerden çıkarılan ma’denlerin
beşde biri olup, yetîmlere, miskînlere ve parasız kalan yolculara
verilir. Bunların üçünde de, önce (Benî
Hâşim) ve (Benî Muttalib) olanlara
verilir. Petrol gibi sıvılardan ve oksidler, tuzlar gibi ateşde
erimiyen filizlerden ve denizden çıkarılanlardan birşey
alınmaz.

3 — Gayr-i müslimlerden alınan, harâc ve cizye
ve âşirin bunlardan aldığı madır. Bunlar, yol, köprü, han, mekteb,
mahkeme gibi umûmî ihtiyâclara ve millî müdâfe’aya sarf edilir.
Memleket hudûdunu bekliyen, memleket içindeki yolları bekliyen
müslimânlara, köprü, mescid, havuz, nehr yapmağa ve ta’mîrlerine,
imâma, müezzine, hademe-i hayrâta, islâm ilmlerini, ya’nî din ve
fen bilgilerini okutanlara ve okuyanlara, kâdîlara, müftîlere,
vâ’ızlara ve dîni ve milleti, devleti yaşatmak için çalışanlara
verilir. Bunlar, zengin olsalar bile, çalışmaları, hizmetleri
karşılığı, âdete ve ihtiyâc eşyâsının değerine göre, uygun bir pay
verilir. [(Hadîka) el âfetlerinde, beyt-ül-mâldan hakkı
olanları geniş anlatmakdadır.] Öldükleri zemân, çocukları değerli
ise, başkalarına tercîh olunur. Çocukları câhil, fâsık iseler,
babalarının yerine ta’yîn edilmez. (Eşbâh) sâhibi
“rahmetullahi teâlâ aleyh” diyor ki, (Sultân, câhil birini,
mu’allim, hatîb, vâ’ız ta’yîn ederse, sahîh olmaz. Zulm etmiş
olur).

4 — Vârisi olmıyan zenginlerin bırakdığı mal
ve (lukata), ya’nî yerde bulunup sâhibi çıkmayan
şeyler; hastahânelere ve fakîrlerin cenâzelerini kaldırmağa sarf
edilir ve çalışamıyacak hâlde olan kimsesiz fakîrlere verilir. Bu
dört sınıf malı, hakkı olanlara ulaşdırmak, devletin
vazîfesidir.

Devlet şehr
dışına (Âşir) adında me’mûr koyar. Bunlar, tüccârı
hırsızdan ve her tehlükeden korur. Bu âşir, yoldan geçen tüccârdan,
yanındaki malın mikdârını sorar. Nisâb mikdârı ise ve yanında bir
sene kaldı ise ve ticâret malı ise, her çeşid maldan, müslimândan
kırkda birini, zimmîden yirmide birini, harbîden onda birini alır.
Müslimândan alınan bu mal, onun zekâtı yerine geçer. Şehrde
zekâtını vermişdim veyâ bir yıl olmadı diyenden birşey almaz.
Müslimân tüccârdan birşey almayan kâfir memleketin tüccârından
birşey alınmaz. Onların müslimân tüccârlardan ne kadar aldıkları
bilinirse, o kadar alınır. [Kâfir memleketlerinde çalışanların, o
devlete vergi vermelerinin lâzım olduğu buradan da
anlaşılmakdadır.]

İbni Âbidîn “rahmetullahi teâlâ aleyh” ikinci
cild, elliyedinci sahîfede buyuruyor ki, (Beyt-ül-mâlın dört
hazînesinden birinde mal tükenir ise, diğer üç hazînesinde bulunan
maldan buraya ödünc olarak aktarılıp, bu hazîneden hakkı olan
yerlere dağıtılır). Buna göre de, üçüncü hazînede harâc, cizye malı
bulunmadığı zemân, din adamlarına ve cihâd edenlere birinci
hazînedeki zekât ve uşr mallarından verilir. Din düşmanlarının yazı
ile, her çeşid propaganda ile islâmı yıkmağa, müslimân yavrularını
dinden çıkarmağa saldırdıkları zemân, bunlara cevâb veren ve
müslimânları aldanmakdan koruyan yazarlar, dernekler, Kur’ân-ı
kerîm kursları, matba’a ve kitâblar ve gazeteler hep mücâhid ve
islâm kahramanıdırlar. Böyle soğuk harbde, islâmiyyeti ve
müslimânları koruyan bu mücâhidlere, beyt-ül-mâlda bulunan uşr ve
zekât mallarından vermek farzdır. Sultân uşru kaldırsa,
müslimânların uşr vermesi afv olmaz. Uşru kendilerinin vermesi
farzdır. Bu mücâhidlere vermelidirler. Hem farz yapılmış olur, hem
de cihâd sevâbı kazanılır.

İbni Âbidîn “rahmetullahi teâlâ aleyh” beşinci
cild ikiyüzkırkdokuzuncu sahîfede diyor ki, (Beyt-ül-mâl, halâl
olarak, hak üzere toplanmayıp, zulm ile alınmış ise, böyle haksız
alınan malları sâhiblerine geri vermek farz olur. Beyt-ül-mâldan
hakkı olanlara verilmez. Bunların alması harâm olur. Mal sâhibleri
ma’lûm değilse, beyt-ül-mâlın dördüncü kısmına konur. Buradan hakkı
olanlara verilir).

ZEKÂT VERMİYENLER —
(Riyâd-ün-nâsıhîn) kitâbının sâhibi “rahmetullahi teâlâ
aleyh” diyor ki: Emîrülmü’minîn Alî “kerremallahü vecheh”
buyuruyor: Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”, vedâ’ haccında
buyurdu ki, (Malınızın zekâtını veriniz! Biliniz ki,
zekâtını vermiyenlerin, nemâzı, orucu, haccı ve cihâdı ve îmânı
yokdur). Ya’nî, zekât vermeği vazîfe bilmez, farz olduğuna
inanmaz, vermediği için üzülmez, günâha girdiğini bilmezse, kâfir
olur. Senelerle zekât vermiyenlerin zekât borcları birikerek, bütün
malını kaplar. Malı kendinin sanıp, müslimânların o malda hakkı
olduğunu, hâtırına bile getirmez. Kalbi hiç sızlamaz. Bu mala
sımsıkı sarılmışdır. Böyle kimseler, müslimân olarak tanınır. Fekat
bunlardan, îmânını kurtaran pek nâdir olur. Zekât vermek, Kur’ân-ı
kerîmin otuziki yerinde, nemâzla birlikde emr edilmekdedir. Tevbe
sûresi, otuzdördüncü âyet-i kerîmesi, böyle kimseler için olup,
meâl-i şerîfi, (Malı, parayı birikdirip zekâtını, müslimân
fakîrlerine vermeyenlere çok acı azâbı müjdele!)dir. Bu azâbı,
bundan sonraki âyet-i kerîme bildirmekde olup, meâl-i
şerîfinde: (Zekâtı verilmiyen mallar, paralar, Cehennem
ateşinde kızdırılıp, sâhiblerinin alınlarına, böğürlerine,
sırtlarına mühür basar gibi
basdırılacakdır) buyurulmuşdur.

Ey mağrûr zengin! Dünyânın çabuk geçip, gidici
malı, parası, seni aldatmasın! Bunlar, senden önce, başkalarının
idi. Senden sonra da, başkasının olacak. Cehennemin şiddetli
azâbını düşün! Zekâtını ayırıp vermediğin o mal, uşrunu vermediğin
o buğday, hakîkatde zehrdir. Malın hakîkî sâhibi, Allahü teâlâdır.
Zenginler, Onun vekîlleri, me’mûrları, fakîrler de, âilesi,
akrabâsı demekdir. Vekîllerin, Allahü teâlânın borcunu fakîrlere
vermesi lâzımdır. Zerre kadar iyilik eden iyiliğini bulacakdır.
Hadîs-i şerîfde, (Allahü teâlâ, iyilik edenlere,
karşılığını elbette verecekdir) buyuruldu. Haşr sûresi,
dokuzuncu âyet-i kerîmede, (Zekâtını veren, elbette
kurtulacakdır) müjdelendi. Âl-i İmrân sûresinde,
yüzsekseninci âyet-i kerîmede meâlen, (Allahü teâlânın
ihsân etdiği malın zekâtını vermeyenler, iyi etdiklerini, zengin
kalacaklarını sanıyor. Hâlbuki, kendilerine kötülük yapmış
oluyorlar. O malları, Cehennemde azâb âleti olacak, yılan şeklinde
boyunlarına sarılıp, başdan ayağa kadar onları
sokacakdır) buyurulmuşdur. (Elbasît) ve (Vasît) tefsîrlerinde
böyle yazılıdır. Kıyâmete ve Cehennem azâbına inanan zenginlerin,
mallarının zekâtını, tarla mahsûllerinin, meyvelerin uşrunu
vererek, bu azâblardan kurtulmaları lâzımdır. Hadîs-i
şerîfde, (Zekât vererek, malınızı zarardan
koruyunuz!) buyuruyor. (Tefsîr-i
Mugnî) sâhibi “rahmetullahi teâlâ aleyh” diyor ki:
(Kur’ân-ı kerîmde üç şey, üç şeyle berâber bildirildi. Bunlardan
biri yapılmazsa, ikincisi kabûl olmaz. Peygambere “sallallahü
aleyhi ve sellem” itâ’at edilmedikce, Allahü teâlâya itâ’at edilmiş
olmaz. Anaya, babaya şükr edilmedikce, Allahü teâlâya şükr edilmiş
olmaz. Malın zekâtı verilmedikce, nemâzlar kabûl olmaz). Ey gaflet
şerâbının serhoşu! Dünyânın zevk ve safâsı peşinde, dahâ ne kadar
koşacaksın? Bu kıymetli ömrü harâmdan, halâldan mal yığmakda, ne
zemâna kadar ziyân edeceksin? İslâmiyyetin emr ve yasaklarına
aldırış etmezsin! Azrâîl aleyhisselâmın gelip cânını zorla alacağı,
ecel arslanı pençesini sana takacağı, can verme acılarının başına
geleceği, şeytânın, îmânını çalmak için kasd edeceği, dostlarının,
vah vah öldü, siz sağ olun, diye evlâdına ta’ziye edecekleri vakti
düşün! Firâk sesi gelip, bize yarayan birşey yapmadın. Hep
beğenmediklerimizi işledin. Biz de sana, senin bize yapdığın gibi
yaparız, diyecekleri zemândan korkmuyor musun?

Düşün, kabr ve âhıret süâllerine ne cevâb
hâzırladın? Allahü teâlânın tekdîrine ne behâne yapacaksın? Kendine
acı! Süâle çekileceksin. Hâlbuki, verecek cevâbın yok. Cehenneme
girersen, ateşine dayanamazsın. Kendine ve herkese öyle iyilik et
ki, başkası iyilik yapınca, sen yapdın sansınlar. Kendine ve
kimseye kötülük etme ki, başkası bir fenâlık yapınca, sen yapdın
sanmasınlar.

(Sahîh-i Müslim)deki bir hadîs-i
şerîfde, (Ey Âdem oğlu! Benim malım, benim malım dersin. O
maldan senin olan, yiyerek yok etdiğin, giyerek eskitdiğin ve Allah
için vererek, sonsuz yaşatdığındır) buyuruldu. Eğer malını
seviyorsan, niçin düşmanlarına bırakıp da gidiyorsun. Sevdiğinden
ayrılma, berâber götür! Hepsini veremezsen, bâri kendini de, bir
vâris yerine koyup, hisseni âhıret yolunda gönder. Bunu da
yapamazsan, bâri, zekâtını ver de, azâbdan kurtul! Nükte [güzel
ma’nâlı söz]: Hiratlı üstâd, Hâce Abdüllah-i Ensârî diyor ki: (Malı
seviyorsan, yerine sarf et de, sana sonsuz arkadaş olsun! Eğer
sevmiyorsan, yi de, yok olsun!).

Hikâye: Ferîdeddîn-i
Attâr, (Tezkire-tül-Evliyâ) kitâbında diyor ki:
(Cüneyd-i Bağdâdî, yedi yaşında idi. Mektebden gelince, babasını
ağlıyor görüp sordu: Bugün, zekât olarak, dayın Sırrî Sekâtîye
birkaç gümüş göndermişdim, almamış. Kıymetli ömrümü, Allah
adamlarının, beğenip almadığı gümüşler için geçirmiş olduğuma
ağlıyorum, dedi. Cüneyd, babacığım, o parayı ver, ben götüreyim
deyip, dayısına gitdi. Kapıyı çaldı. Dayısı sorunca, ben Cüneydim.
Dayıcığım kapıyı aç ve babamın zekâtı olan bu gümüşleri al! dedi.
Dayısı, almam, deyince, Cüneyd: (Adl edip, babama emr eden ve ihsân
edip, seni serbest bırakan Allahü teâlâ için al!) dedi. Sırrî:
(Babana ne emr etdi ve bana ne ihsân etdi?) dedi. Cüneyd: (Babamı
zengin yapıp, zekât vermesini emr etmekle adâlet eyledi. Seni de
fakîr yapıp, zekâtı kabûl etmek ve etmemek arasında serbest
bırakmakla ihsân eyledi) dedi. Bu söz, Sırrînin hoşuna gidip,
(Oğlum! Gümüşleri kabûl etmeden önce, seni kabûl etdim) dedi.
Kapıyı açıp parayı aldı. (Riyâd-ün-nâsıhîn)in sözü
burada temâm oldu.

Âdem oğlu aç gözünü, yeryüzüne
kıl, bir nazar,

gör bu latîf çiçekleri, hangi kuvvet yapar, bozar.

Herbir çiçek bir nâz ile, öğer
Hakkı, niyâz eder,

kurdlar, kuşlar, durmaz söyler, ol Hâlıka âvâz eder.

Öğer onun kâdirliğin, herbir işe
hâzırlığın,

ille onun kâhirliğin, anlayınca, rengi döner.

Rengi döner günden güne, toprağa
dökülür yine,

bu ibretdir anlayana, hakîkatı, ârif sezer.

Ger bu sırrı duya idin, yâ bu
gammı yiye idin,

yerinde eriye idin, insan değil misin, meğer.

Bilir, gelen gider imiş, konan
geri göçer imiş,

mevt şerbetin içer imiş, her kim, bu ma’nâdan geçer.

79 — RAMEZÂN ORUCU

 İslâmın beş
şartından dördüncüsü, mubârek Ramezân ayında, hergün oruc
tutmakdır. Oruc, hicretden onsekiz ay sonra, Şa’bân ayının onuncu
günü, Bedr gazâsından bir ay evvel farz oldu. Ramezân, yanmak
demekdir. Çünki, bu ayda oruc tutan ve tevbe edenlerin günâhları
yanar, yok olur.

(Riyâd-ün-nâsıhîn) kitâbında diyor
ki: (Buhârî) kitâbında, Ebû Hüreyre “radıyallahü
anh” diyor ki: Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” buyurdu
ki: (Ramezân ayı gelince, Cennet kapıları açılır. Cehennem
kapıları kapanır ve şeytânlar bağlanır). İmâm-ül-eimme,
Muhammed bin İshak bin Huzeyme yazıyor ki, Selmân-ı Fârisî
“radıyallahü anh” bildirdi ki, Resûlullah “sallallahü aleyhi ve
sellem” Şa’bân ayının son günü hutbede buyurdu ki: (Ey
Müslimânlar! Üzerinize öyle büyük bir ay gölge vermek üzeredir ki,
bu aydaki bir gece [Kadr gecesi], bin aydan dahâ fâidelidir. Allahü
teâlâ, bu ayda, hergün oruc tutulmasını emr etdi. Bu ayda, geceleri
terâvîh nemâzı kılmak da sünnetdir. Bu ayda, Allah için ufak bir
iyilik yapmak, başka aylarda, farz yapmış gibidir. Bu ayda, bir
farz yapmak, başka ayda yetmiş farz yapmak gibidir. Bu ay, sabr
ayıdır. Sabr edenin gideceği yer Cennetdir. Bu ay, iyi geçinmek
ayıdır. Bu ayda mü’minlerin rızkı artar. Bir kimse, bu ayda, bir
orucluya iftâr verirse, günâhları afv olur. Hak teâlâ, onu Cehennem
ateşinden âzâd eder. O oruclunun sevâbı kadar, ona sevâb
verilir). Eshâb-ı kirâm, dediler ki: Yâ Resûlallah! Her
birimiz, bir orucluya iftâr verecek, onu doyuracak kadar zengin
değiliz. Resûl “aleyhisselâm” buyurdu ki: (Bir hurma ile
iftâr verene de, yalnız su ile oruc açdırana da, biraz süt ikrâm
edene de, bu sevâb verilecekdir. Bu ay, öyle bir aydır ki, ilk
günleri rahmet, ortası afv ve magfiret ve sonu Cehennemden âzâd
olmakdır. Bu ayda, emri altında olanların [işçinin,
me’mûrun, askerin ve talebenin] vazîfesini
hafîfletenleri [patronları, âmirleri, kumandanları ve
müdîrleri], Allahü teâlâ afv edip, Cehennem ateşinden
kurtarır. Bu ayda dört şeyi çok yapınız! Bunun ikisini Allahü teâlâ
çok sever. Bunlar, Kelime-i şehâdet söylemek ve istigfâr etmekdir.
İkisini de, zâten her zemân yapmanız lâzımdır. Bunlar da Allahü
teâlâdan Cenneti istemek ve Cehennem ateşinden Ona sığınmakdır. Bu
ayda, bir orucluya su veren bir kimse, kıyâmet günü susuz
kalmıyacakdır).

(Sahîh-i Buhârî)deki bir hadîs-i
şerîfde buyuruldu ki: (Bir kimse, Ramezân ayında oruc
tutmağı farz bilir, vazîfe bilir ve orucun sevâbını, Allahü
teâlâdan beklerse, geçmiş günâhları afv olur). Demek ki, orucun
Allahın emri olduğuna inanmak ve sevâb beklemek lâzımdır. Günün
uzun olmasından ve oruc tutmak güç olmasından şikâyet etmemek
şartdır. Günün uzun olmasını, oruc tutmayanlar arasında güçlükle
oruc tutmasını fırsat ve ganîmet bilmelidir.

Hâfız [ya’nî hadîs âlimi] Abdül’ azîm-i
Münzirî, (Ettergîb vetterhîb) kitâbında ve hâfız
Ahmed Beyhekî (Sünen) kitâbında, Câbir bin
Abdüllahdan “radıyallahü teâlâ anh” haber verdikleri bir hadîs-i
şerîfde, (Allahü teâlâ benim ümmetime, Ramezân-ı şerîfde beş şey
ihsân eder ki, bunları hiçbir Peygambere
vermemişdir:

1 — Ramezânın birinci gecesi,
Allahü teâlâ mü’minlere rahmet eder. Rahmet ile bakdığı kuluna hiç
azâb etmez.

2 — İftâr zemânında, oruclunun
ağzı kokusu, Allahü teâlâya, her kokudan dahâ güzel
gelir.

3 — Melekler, Ramezânın her gece
ve gündüzünde, oruc tutanların afv olması için düâ eder.

4 — Allahü teâlâ, oruc tutanlara,
âhıretde vermek için, Ramezân-ı şerîfde Cennetde yer ta’yîn
eder.

5 — Ramezân-ı şerîfin son günü, oruc tutan
mü’minlerin hepsini afv eder) buyurdu.

İmâm-ı Rabbânî “kuddise
sirruh”, (Mektûbât)ın birinci cild, kırkbeşinci
mektûbunda buyuruyor ki: (Ramezân-ı şerîf ayında yapılan nâfile
nemâz, zikr, sadaka ve bütün nâfile ibâdetlere verilen sevâb, başka
aylarda yapılan farzlar gibidir. Bu ayda yapılan bir farz, başka
aylarda yapılan yetmiş farz gibidir. Bu ayda, bir orucluya iftâr
verenin günâhları afv olur. Cehennemden âzâd olur. O oruclunun
sevâbı kadar, ayrıca buna da sevâb verilir. O oruclunun sevâbı hiç
azalmaz. Bu ayda, emri altında bulunanların işlerini hafîfleten,
onların ibâdet etmelerine kolaylık gösteren âmirler de afv olur.
Cehennemden âzâd olur. Resûlullah, bu ayda, esîrleri âzâd eder, her
istenilen şeyi verirdi. Bu ayda ibâdet ve iyi iş yapabilenlere,
bütün sene, bu işleri yapmak nasîb olur. Bu aya saygısızlık edenin,
günâh işleyenin bütün senesi, günâh işlemekle geçer. Bu ayı fırsat
bilmelidir. Elden geldiği kadar ibâdet etmelidir. Allahü teâlânın
râzı olduğu işleri yapmalıdır. Bu ayı, âhıreti kazanmak için fırsat
bilmelidir. Kur’ân-ı kerîm Ramezânda indi. Kadr gecesi, bu aydadır.
Ramezân-ı şerîfde, hurma ile iftâr etmek sünnetdir. İftâr
edince, (Zehebezzama’ vebtelletil urûk ve sebe-tel-ecr
inşâallahü teâlâ) okumak [sünnet
olduğu (Tebyîn)in Şelbî hâşiyesinde yazılıdır.],
terâvîh kılmak ve hatm okumak mühim sünnetdir).

ORUCUN FARZI ÜÇDÜR: 1- Niyyet
etmek, 2- Niyyeti ilk ve son vaktleri arasında yapmak, 3- Fecr-i
sâdık, ya’nî tan yeri ağarmasından, güneşin batmasına kadar olan
zemân [ya’nî şer’î gündüz] içinde, orucu bozan şeylerden
sakınmakdır.

SEKİZ DÜRLÜ ORUC VARDIR: 1- Farz
oruclar: Farz oruc da, iki kısmdır: Mu’ayyen zemândaki oruc,
Ramezân-ı şerîf orucudur. 2- Mu’ayyen zemânda olmıyan farz oruclar:
Kazâ ve keffâret orucları böyledir. Fekat, keffâret orucları farz-ı
amelîdir. Ya’nî, inkâr eden kâfir olmaz. 3- Vâcib oruclar: Bunlar
da, mu’ayyen olur. Belli gün veyâ günler oruc adamak gibi. 4-
Gayr-i mu’ayyen oruclar: Herhangi bir veyâ birkaç gün oruc adamak
gibi. 5- Sünnet olan oruclar: Muharremin dokuzuncu ve onuncu
günleri oruc tutmak gibi. 6- Müstehab oruclar: Her arabî ayın 13.,
14. ve 15. ci günleri oruc tutmak gibi ve yalnız Cum’a günü oruc
tutmak gibi ve kurban bayramı arefesinde oruc tutmak gibi. Yalnız
Cum’a günü oruc tutmak mekrûh olur da denildi. Cum’a günü oruc
tutmak isteyenin, perşembe veyâ cumartesi günü de tutması iyi olur.
Çünki, sünnet veyâ mekrûh denilen bir işi yapmamak lâzımdır. 7-
Harâm oruclar: Fıtr bayramının birinci günü ve kurban bayramının
her dört günü oruc tutmak harâmdır. 8- Mekrûh oruclar: Muharremin
yalnız onuncu günü oruc tutmak ve yalnız cumartesi günleri oruc
tutmak ve Nevruz ve Mihrican günleri oruc tutmak ve bütün sene,
hergün oruc tutmak ve konuşmamak şartı ile oruc tutmak
mekrûhdur.

(Merâkıl-felâh)daki hadîs-i
şerîfde, (Ayı görünce oruc tutunuz! Tekrâr görünce, orucu
bırakınız!) buyuruldu. Bu emre göre, Ramezân ayı, hilâlin
[yeni ayın] görülmesi ile başlar. Hilâli görmeden önce yapılan
hesâb ile, takvîm ile başlamanın câiz olmadığını, (İbni
Âbidîn) kıble bahsinde
ve (Eşi’at-ül-leme’ât) ve (Ni’met-i
islâm) sâhibleri bildirmişlerdir. Şa’bân ayının otuzuncu
gecesi, güneş gurûb edince, hilâli aramak ve görünce gidip kâdîya
haber vermek, vâcib-i kifâyedir. Takıyyuddîn Muhammed ibni Dakîk
diyor ki, (İctimâ’ı neyyireyn)den 1-2 gün geçmeden,
hilâl hiç görülemez. [89. cu maddeye bakınız!]

Dört mezheb âlimleri sözbirliği ile
bildiriyorlar ki, oruca fecr-i sâdık denilen beyâzlığın, üfk-ı
zâhirî hattının bir noktasında ağarması ile
başlanır. (Mültekâ) kitâbında buyuruyor ki: (Oruc,
fecrin ağarmasından, güneş batıncaya kadar, yimeği, içmeği ve
cimâ’ı terk etmekdir. Bir gün evvel güneş batmasından, oruc
günü (Dahve-i kübrâ)ya kadar, Ramezân orucuna kalb ile
niyyet etmek de farzdır. Belli gün olan adak orucunun ve nâfile
orucun niyyet zemânı da böyledir. Hergün ayrı niyyet etmek
lâzımdır. Ramezân orucuna niyyet ederken, Ramezân demeyip, yalnız
oruc demek veyâ nâfile oruc demek de câizdir. Dahve-i kübrâ vakti,
oruc müddetinin ya’nî şer’î gündüz müddetinin yarısıdır ki, zevâl
vaktinden öncedir. Bu iki vaktin arasındaki zemân farkı, güneşin
tulû’ vakti ile fecr ya’nî imsâk vakti arasındaki zemân farkının
ya’nî(Hisse-i fecr)in yarısı kadar dakîkadır. [Ezânî zemâna
göre Dahve-i kübrâ, Fecr +(24-Fecr)÷2=Fecr+12-Fecr÷2=12+Fecr÷2 dir.
Ya’nî, Fecr vaktinin yarısı, sabâh 12 den i’tibâren Dahve-i kübrâ
vakti olur.] Fecr, ya’nî imsâk vaktinden evvel niyyet ederken,
(Niyyet etdim, yarın oruc tutmağa) denir. İmsâkdan sonra niyyet
ederken, (bugün oruc tutmağa) denir. Ramezân-ı şerîf orucu, her
müslimâna farz olduğu gibi, tutamıyanların kazâ etmeleri de
farzdır. Kazâ ve keffâret orucuna ve mu’ayyen olmayan adak
oruclarına fecrden sonra niyyet edilemez.

Ramezân olmak için Şa’bânın yirmidokuzuncu
günü, gurûb vaktinde hilâli, ya’nî gökde yeni ayı aramak ve ayı
görmek, eğer görülmezse, Şa’bân ayı otuz gün temâm olmak lâzımdır.
Şa’bânın otuzuncu günü öğle nemâzı zemânına kadar oruc tutup, o gün
Ramezân olduğu i’lân edilmezse, orucu bozmak lâzım olur. Bozmayıp
oruca devâm etmek tahrîmen mekrûhdur. Ramezâna, hilâli görmeden
başlayıp, yirmidokuzuncu gecesi bayram hilâli görülürse, Şa’bân
rüyet ile başlamış ise, bayramdan sonra birgün kazâ edilir. Rüyet
ile başlamamış ise, iki gün kazâ
tutulacağı (Hindiyye) ve (Kâdîhân)da
yazılıdır. Bulutlu havada hilâli bir âdil müslimân kadın veyâ
erkeğin gördüm demesi ile, açık havada ise, birçok kimsenin şehâdet
etmesi [söylemesi] ile, kâdî ya’nî ahkâm-ı islâmiyyeyi tatbîk eden
hâkim, Ramezân olduğunu i’lân eder. Kâdî bulunmıyan yerlerde,
hilâlin bir âdilin gördüm demesi ile Ramezân olur. İki âdilin
gördüm demeleri ile bayram olur. (Âdîl) demek, büyük
günâh işlemiyen ve küçük günâha alışık olmıyan demekdir. [Nemâzı
terk etmek büyük günâhdır. 74. cü maddeye bakınız!] Adâleti şübheli
olanın da sözü kabûl olunur. Ramezâna ve bayrama takvîm ile, hesâb
ile başlamak câiz olmadığı (Fetâvâ-ı Hindiyye)de de
yazılıdır.

[(Hadîka)nın yüzotuzdokuzuncu
sahîfesinde diyor ki, (Bid’at sâhibi olanlar, ya’nî i’tikâdda Ehl-i
sünnetden ayrılmış olan yetmişiki fırkanın hepsi, (Ehl-i
kıble) oldukları, her ibâdeti yapdıkları hâlde, âdil
değildirler. Çünki, yâ mülhid olarak, îmânları gitmişdir. Yâhud
bid’at sâhibi olup ehl-i sünneti seb ediyorlar ki, bu da büyük
günâhdır). (Dürr-ül-muhtâr) şâhidliği anlatırken
diyor ki, (Müslimânı seb etmek, kötülemek günâhdır. Adâleti yok
eder. Şâhidliği kabûl olmaz). Bunun için, Ramezânın, bayramın ve
hac zemânının gelmesini ve iftâr ve nemâz vaktlerini anlamakda ve
bütün din işlerinde, mezhebsizlerin sözlerine uymak câiz
değildir.]

Şa’bânın otuzuncu gecesi, bir şehrde hilâl
görülünce, bütün dünyâda oruca başlamak lâzım olur. Gündüz görülen
hilâl gelecek gecenin hilâlidir.)

[Kutblara ve Aya giden müslimânın da, seferî
olmağa niyyet etmedi ise, bu ayda gündüzleri oruc tutması lâzımdır.
Yirmidört sâatden dahâ uzun günlerde, oruca sâat ile başlar ve sâat
ile bozar. Gündüzü böyle uzun olmıyan bir şehrdeki müslimânların
zemânına uyar. Eğer oruc tutmazsa, gündüzleri uzun olmıyan yere
gelince kazâ eder].

Hilâli görmekle Ramezânın başlaması, hesâbla
anlaşılandan bir gün sonra olabilir. Fekat bir gün önce olamaz.
Arafâtda vakfeye durulan (Arefe) günü de
böyledir. (Bahr)de, 283. cü sahîfede diyor ki, (Kâfir
memleketinde bulunan esîr, Ramezân ayının zemânını bilemez ise,
araşdırıp zan etdiği zemânda bir ay oruc tutar. Sonra, zemânını
öğrenince, zemânından önce tutmuş ise, hepsini kazâ eder.
Zemânından sonra tutmuş ve fecrden evvel niyyet etmiş ise, câiz
olup, hepsi kazâ yerine geçer. Fıtr bayramının birinci gününe
rastlamış ise, bir günü kazâ eder).

Ramezânın ve bayramın, semâda hilâli görmekle
değil de, takvîme göre başlatıldığı yerlerde, oruca ve bayrama
hakîkî zemânlarından bir gün önce veyâ bir gün sonra başlanılmış
olabilir. Oruc tutulan birinci ve sonuncu günleri hakîkî Ramezâna
rastlamış olsalar bile, Ramezân olup olmadıkları şübheli olur. İbni
Âbidîn “rahmetullahi aleyh”, Ramezân bahsinde diyor ki, (Ramezân
olup olmadığı şübheli olan günlerde, Ramezân orucu tutmak, tahrîmen
mekrûhdur. Müslimân memleketinde olup da, ibâdetleri bilmemek özr
olmaz). Bunun için, Ramezânın takvîmlere veyâ mezhebsiz
memleketlere uyarak başlatıldığı yerlerde, bayramdan sonra, iki gün
kazâ orucu tutmak lâzımdır. [Kâfirler ve islâm düşmanları, bir
tarafdan, islâm memleketlerini kana boyuyor. Câmi’leri, islâm
eserlerini yıkıyor, yok ediyorlar. Diğer tarafdan da, islâm
memleketlerindeki îmânı ve ahlâkı bozuk olan câhilleri bulup,
bunlar vâsıtası ile, islâm ilmlerini yok ediyorlar. Bozuk
düşüncelerini, yalanlarını, islâmiyyet bilgileri diyerek
yazıyorlar. Ehl-i sünnet âlimlerinin kitâblarına saldırıyorlar.
İslâmiyyete karşı bu hücûmları, hep ingilizler plânlamakdadır.
Meselâ (Ramezândan sonra, iki gün kazâ orucu tutmak da nerden
çıkdı? Hiçbir kitâbda böyle bir şey yokdur diyorlar). Kitâblarda
yazılı değildir sözü yanlışdır. Çünki, her asrda, her yerde,
Ramezân ayı, hilâli görmekle başlardı. İki gün kazâ orucuna lüzûm
yokdu. Şimdi, Ramezân ayı, hilâlin doğma zemânını hesâb etmekle
başlatılıyor. Ramezânın başlaması, ahkâm-ı islâmiyyeye uygun
olmıyor. Bu hatâyı düzeltmek için, bayramdan sonra iki gün kazâ
orucu lâzım olduğu,
Tahtâvînin (Merâkıl-felâh) hâşiyesinde
yazılıdır.](Mecmû’a-i Zühdiyye)de diyor ki, (Şevvâl [bayram]
hilâlini gören bir kimse, iftâr edemez. Çünki, bulutlu havada,
Şevvâl hilâlini, iki erkeğin veyâ bir erkekle iki kadının gördüm
demeleri lâzımdır. Açık havada, Ramezân ve Şevvâl hilâllerini çok
kimsenin gördüm demeleri lâzımdır). (Kâdîhân)da diyor
ki, (Hilâl, şafakdan sonra batarsa, ikinci gecenin, şafakdan evvel
batarsa, birinci gecenin hilâlidir).

Ramezân-ı şerîf orucuna hâzırlanmak için,
Şa’bânın onbeşinden sonra, oruc tutmamalı, kuvvetli ve lezzetli
şeyler yiyerek, vücûdü kuvvetlendirmelidir. Böylece, farzı yapmağa
hâzırlanmalıdır. Şa’bânın onbeşinden sonra, sünnet orucları tutmak
âdeti olan iş sâhibleri, asker, talebe, bunları, Ramezândan sonra,
boş zemânlarında tutmalıdır. Farzı yapabilmek için sünneti te’hîr
etmek de sünnetdir.

İftârı acele etmek ve sahûru, fecrin
ağarmasından önce olmak şartı ile gecikdirmek sünnetdir. Resûlullah
“sallallahü aleyhi ve sellem”, bu iki sünneti yapmağa çok dikkat
ederdi. (Dürer)de diyor ki: (Seher vaktinde yinilen
yemeğe sahûr denir. Seher vakti, gecenin [ya’nî, şer’î gurûbdan
imsâk vaktine kadar olan zemânın] son altıda biridir). Sahûru
gecikdirmek ve iftârı çabuk yapmak, belki insanın aczini gösterdiği
için sünnet olmuşdur. İbâdet, acz ve ihtiyâcı göstermek demekdir.
Terâvîh düâsı, 243.cü sahîfededir.

(Rıyâd-un-nâsıhîn)de diyor ki: (Bekara
sûresindeki bir âyet-i kerîmede meâlen, (Beyâz iplik
siyâhdan ayırd edilinceye kadar yiyiniz,
içiniz!) buyurulmuşdur. Bu ipliklerin, gündüzün beyâzlığı
ile gecenin siyâhlığı olduklarını anlatmak için, dahâ
sonra (Fecrin) kelimesi nâzil oldu. Gündüzün
beyâzlığı ile gecenin siyâhlığı, iplik gibi birbirinden ayrılınca,
oruca başlanacağı anlaşıldı). (Mecma’ul-enhür)de
ve(Hindiyye)de diyor ki, (Hanefî mezhebi âlimlerinin çoğuna
göre, üfkun bir yerinde beyâzlık başlayınca, (İmsâk
vakti) olup, oruca başlanır. Bundan [15] dakîka sonra
beyâzlık üfk üzerine ip gibi yayılınca, sabâh nemâzı vakti başlar.
Böyle yapmak ihtiyâtlı olur. [Ya’nî, tedbirli, iyi olur]). Nemâzı
da, orucu da, bütün âlimlere göre sahîh olur. Oruca ikinci vaktden
sonra başlamışsa, şübheli olur. Astronomik hesâblar ile birinci
vakt bulunmakda ve takvîmlere birinci vakt yazılmakdadır. Şimdi,
ba’zı takvîmlere ikinci vaktin hattâ bundan sonra başlıyan
kızıllığın yayıldığı zemânın yazıldığı görülüyor. Bu yeni
takvîmlere uyanların orucları sahîh olmaz. İmsâkin iki vakti
arasındaki [On dakîka kadar] zemâna (İhtiyât
zemânı) denir. Bu zemâna temkin demek doğru değildir.
İmsâki şübheli zemâna gecikdirmenin mekrûh
olduğunu, (Bahr-ür-râık) sâhibi de bildirmekdedir.
Hele kızıllığın sonunda başlanılan oruclar hiç sahîh olmaz.
Altmışıncı maddeye bakınız! Osmânlılarda ilk takvîm 987 [m. 1578]de
yapıldı.

Şernblâlî “rahmetullahi teâlâ
aleyh”, (Nûr-ül-îzâh) kitâbında buyuruyor ki,
(Bulutsuz gecelerde iftârı çabuk yapmak müstehabdır). Kendisi, bu
kitâbı şerh ederken buyuruyor ki, (Bulutlu gecelerde orucun
bozulmasından korunmak için, ihtiyâtlı davranmalı [ya’nî, iftârı
biraz gecikdirmelidir]. Yıldızlar görünmeden önce iftâr eden,
ta’cîl etmiş olur). Bu kitâbın hâşiyesinde, Tahtâvî buyuruyor ki,
(Orucu nemâzdan önce bozmak
müstehabdır. (Bahr) kitâbında [ve ibni Âbidînde]
denildiği gibi, iftârda acele etmek, yıldızlar görülmeden önce,
iftâr etmek demekdir). Akşam nemâzını da, bu vaktde, ya’nî erken
kılmak müstehabdır. Güneşin batdığı iyi anlaşılınca, önce E’ûzü ve
Besmele okuyup, (Allahümme yâ vâsi’al-magfireh igfirlî ve
li-vâlideyye ve li-üstâziyye ve lil-müminîne vel müminât yevme
yekûmülhisâb) denir. Bir iki lokma iftârlık
yiyip, (Zehebezzama’ vebtelletil-urûk ve sebe-tel-ecr
inşâallahü teâlâ)[2]
denir ve yemeğe başlanır. Hurma veyâ su, zeytin yâhud tuz ile iftâr
edilir. Ya’nî, oruc bozulur. Sonra, câmi’de veyâ evde, cemâ’at ile
akşam nemâzı kılınır. Bundan sonra, akşam yemeği yinir. Sofrada
yemekleri yimek, bilhâssa Ramezânda uzun süreceğinden, akşam
nemâzının erken kılınması ve yemeğin, acele etmiyerek, râhat
yinmesi için, az bir şeyle iftâr edip, yemeği düâdan ve nemâzdan
sonra yimelidir. Böylece, oruc erken bozulmuş, nemâz da erken
kılınmış olur.

Deniz, ova gibi düz yerlerde, üfk-ı zâhirî
hattının görülmesine mâni’ olan tepe, binâ gibi şeylerin arada
bulunmadığı yerlerdeki kimse için gurûb vakti, ya’nî güneşin
batması demek, görülen üfk hattı [Hakîkî üfk değil] altına girerek,
üst kenârının gayb olmasıdır. Bu vakt güneş şark tarafındaki
tepeleri aydınlatır. Güneşin bu üfk-ı zâhirî hattından batmasını
göremiyen kimse için gurûb vakti, şer’î gurûbdur. Ya’nî güneşin
üfk-ı şer’î altına girmesidir. Bu vakt, güneş şark tarafındaki
dağları, bulutları aydınlatmaz olur. Işıkları, çekilip, şark tarafı
kararır. Ârızalı erâzîde, güneşin, meselâ tepe, binâlar arkasında
gayb olması kâfî olmayıp, ışıklarının her yerden çekilmesi, semânın
şark tarafda kararmağa başlaması lâzımdır. Takvîmlerde, şer’î gurûb
vakti yazılı olduğu için, üfk-ı zâhirî hattından gurûbu
göremiyenlerin, takvîme göre iftâr etmeleri lâzımdır. İbni Âbidîn,
orucun müstehablarını anlatırken diyor ki, (Alçak yerde olanlar,
güneşin gurûb etdiğini görünce, iftâr ederler. Yüksekde olan, gurûb
etdiğini görmedikce, bunlarla berâber iftâr edemez). Orucu ta’rîf
ederken yazdığı (Oradan gece başlayınca iftâr
edilir) hadîs-i şerîfinin (Şark tarafında karanlık
başlayınca iftâr edilir) demek olduğunu bildirmekdedir. [Şark
tarafda karanlığın başlaması, en yüksek yerde ziyânın kalmaması
demekdir.]

İftârı akşam nemâzından önce yapmak müstehab
ise de, bir ibâdeti bozmak şübhesinden kurtarmak için müstehab terk
edilmelidir. Önce akşam nemâzını kılmalı, sonra iftâr etmelidir.
Böylece iftâr yine, yıldızlar görünmeden önce olur. Ya’nî, acele
edilmiş olur ve oruc, bozulmak tehlükesinden kurtulur. Akşam
nemâzını vakti çıkmadan, tekrâr kılmak mümkindir. Takvîm, sâat,
kandil, top ve ezân yanlış olunca, oruc kurtulmaz. İbni Âbidîn,
nemâz vaktlerini anlatırken buyuruyor ki, (İftâr etmek için,
güneşin batdığını iki âdil müslimânın haber vermesi lâzımdır. Bir
olursa da, be’s yokdur). [Görülüyor ki, takvîmi hâzırlayanın ve
iftâr topu atanın, ezân okuyanın âdil olmaları
lâzımdır.]
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ayında, oruclu olduğunu bildiği hâlde ve fecr ağarmadan evvel
niyyet etmiş iken, fâideli bir şey yimekle, içmekle, ya’nî gıdâ
veyâ devâ olarak yinilmesi âdet olan veyâ zevk ve keyf veren bir
şeyi ağızdan mi’deye sokmakla veyâ cimâ’ yapmak ve yapılmakla oruc
bozulur ve kazâ ve keffâret lâzım olur. Bu ta’rîfe göre, sigara
içmek orucu bozar. Hem kazâ, hem keffâret lâzım olur. Çünki,
dumandaki katı ve sıvı zerreler tükrük ile mi’deye giderler.
Hacamat, gıybet gibi, orucu bozmadığı iyi bilinen şeyden sonra,
oruc bozuldu sanarak, bile bile yise, orucu bozularak kazâ ve
keffâret lâzım olur. Ramezânda fecrden evvel niyyet etmiyen kimse,
dahveden önce oruc bozacak birşey yaparsa, iki imâma göre, hem
kazâ, hem de keffâret lâzım olur. Çünki, niyyet ederek oruc tutmak
imkânı mevcûd iken, bu imkânı kaçırmışdır. İmâm-ı a’zama göre ise,
yalnız kazâ lâzım olur. Dahve vaktinden sonra yir, içerse, üç imâma
göre de, keffâret lâzım olmaz. Keffâret cezâsı, mubârek Ramezân
ayının hurmet, nâmûs perdesini yırtmanın karşılığıdır. İmâm-ı
a’zama göre, dört mezhebde de sahîh olan Ramezân orucunu bile bile
bozmanın cezâsıdır. Şâfi’î mezhebinde, fecrden önce niyyet şart
olduğundan, fecrden önce niyyet etmiyen veyâ zorla, özrle bozan
hanefîler de, İmâm-ı a’zama göre keffâret yapmaz. Kazâ, adak ve
nâfile orucları bozunca, keffâret yapılmaz. Ramezânın bir gününde,
kazâ lâzım olan birşey yaparak orucunu bozan kimse, başka gününde
de bu şeyi kasd ile yine yaparsa, keffâret de lâzım
olur.

Hatâ ederek bozulsa, meselâ, abdest alırken,
buğazına su kaçsa veyâ zor ile orucu bozdurulursa, ihtikan ederse,
burnuna sıvı ilâc, kolonya veyâ duman [başkasının içdiği sigara
dumanı] yâhud, ud ağacı, anber ile tütsülenip dumanını çekerse,
kulağına ilâc damlatırsa, derideki yaraya koyduğu ilâc içeri
girerse [ve iğne ile ilâc şırınga ederse], kâğıd, taş, ma’den
parçası, pamuk, ot, pişmemiş pirinc, darı, mercimek dânesi gibi,
ilâc ve gıdâ olmayan şey yutarsa, zorlayarak ağız dolusu kusarsa,
dişi kanayan, yalnız kanı veyâ tükrükle müsâvî mikdârda karışık
kanı yutarsa, fecr doğduğunu bilmiyerek yirse, güneş batdı zan
ederek orucu bozarsa, oruclu olduğunu unutup yidikde, orucu bozuldu
sanarak, bilerek yimeğe devâm ederse, uyurken ağzına su akıtılır
veyâ cimâ’ olunursa, niyyet etmeden oruc tutarsa veyâ Ramezânda
sabâha kadar niyyet etmeyip, sonra niyyet etse bile, ya’nî kuşluk
nemâzı zemânından, dahveden sonra oruc tutmazsa, bunların hepsinde
oruc bozulur ve bayramdan sonra, bir günü için yalnız bir gün kazâ
etmek lâzım olur. Keffâret lâzım olmaz. Buğaza yağmur, kar kaçsa,
oruc da, nemâz da bozulur. Kazâ lâzım olur. Kucaklayıp, sarılıp,
öpüp cünüb olursa bozulur ve kazâ lâzım olur. Cünüb olmadı ise
bozulmaz. (Masturbation) ile, ya’nî el ile istimnâ edip cünüb
olunca, yalnız kazâ lâzım
olduğunu, (Hindiyye) ve (Bahr) ve (Dürr-ül-muhtâr) kitâblarının
sâhibleri “rahmetullahi teâlâ aleyhim ecma’în” bildirdiler. Geceden
dişleri arasında kalan şeyi, bilerek yutsa, nohud kadar ise,
bozulup kazâ lâzım olur. Nohuddan küçükse bozulmaz. Unutarak yiyen
kimse, orucu bozulmadığını bildiği hâlde, yine yir, içerse, kazâ ve
keffâret lâzım olur.

(Mültekâ)da ve bütün kitâblarda diyor
ki: (Başdaki ve göğdedeki yaraya konulan ilâc, beyne veyâ sindirim
yollarına sızarsa, oruc bozulur. Yalnız kazâ lâzım
olur). (Mültekâ) şerhinde (Gıdânın, yaradan içeri
sızınca, orucu bozduğunu İmâm-ı a’zam söylüyor. İki imâm ise,
bozmaz dedi. Çünki, yaradılışda bulunan deliklerden girerse, bozar
dedi) yazılıdır. (Merâkıl-felâh) şerhinde,
Tahtâvî, bunu güzel açıklıyor. Diyor ki: (Başda ve göğdedeki yaraya
konulan ilâcın, sıvı olsun, katı olsun, beyne ve hazm yoluna
gitdiği bilinirse, oruc bozulur. İçeri gitdiği iyi bilinmezse, ilâc
sıvı ise, İmâm-ı a’zam bozulur dedi. İki imâm ise, içeri gitdiği
iyi bilinmeyince bozulmaz dedi. İçeri sızdığı iyi bilinmeyen ilâc
katı ise, üç imâm da, bozulmaz dedi). Bundan anlaşılıyor ki,
sızdığı iyi bilinen ilâc, katı da olsa, sıvı da olsa, üç imâm da
orucu bozar, buyurmuşdur. Koldan, bacakdan, her yerden deri altına,
adaleye iğne ile yapılan aşı, ilâc injeksiyonlarının orucu
bozacağı, buradan anlaşılmakdadır.
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şerîfde veyâ kazâ, keffâret, adak ve nâfile oruclarda, oruclu
olduğunu unutarak yise, içse, cimâ’ etse, oruclu iken uykuda cünüb
olsa, uyanık iken bakarak cünüb olsa, tentürdiyod, yağ sürünse,
sürme çekse, [bunların rengi, kokusu tükürükde, idrârda belli olsa
bile], şehvet ile öpse, gıybet etse, hacamat olsa, istemiyerek ağız
dolusu kussa, zorlıyarak biraz kussa, kulağına su kaçsa, ağzından
veyâ burnundan buğazına toz, duman, sinek kaçsa, [oksijen gazı tüpü
ile sun’î hava verilse, başkalarının içdiği sigaranın dumanı
gelerek, ağzına, burnuna girmesinden sakınmak mümkin olmasa],
ağzını yıkadıkdan sonra ağzında kalan yaşlığı tükürük ile yutsa,
gözüne, diş çukuruna ilâc koysa, tadını buğazında duysa bile,
bunların hiçbiri orucu bozmaz.

[(Bahr-ür-râık) kitâbının sâhibi
“rahmetullahi teâlâ aleyh” diyor ki, (Ağız ba’zan bedenin dâhili
sayılır. Bunun için, oruclu kimse, tükürüğünü yutarsa, orucu
bozulmaz. İnsanın içindeki necâsetin mi’deden bağırsağa geçmesi
gibi olur. Ağızdaki yaradan veyâ diş çekdirmeden, iğne yapılan
yerden yâhud mi’deden ağza kan çıkması, abdesti ve orucu bozmaz. Bu
kanı tükürünce veyâ yutunca, tükürük kandan çok ise, ya’nî sarı
ise, yine bozulmazlar. Mi’deden gelen başka şeyler ağza geldiği
zemân da böyle olup, abdest ve oruc bozulmaz. Ağız dolusu, ağızdan
dışarı çıkarsa, ikisi de bozulur. Ağzın içi, ba’zan da, bedenin
hârici gibi olur. Ağzına su alınca oruc
bozulmaz). (Cevhere)de de böyle yazılıdır. Görülüyor
ki, diş çıkartınca, çok kan geliyorsa, tükürünce orucu bozulmaz.
Oruclu değil ise, yutunca, abdesti bozulmaz. Kanı tükürükden az
ise, ikisi de hiç bozulmaz.

(Fetâvâyı Hindiyye)de diyor ki,
(İhtikan [lavman] yapmak, kulağına yağ damlatmak bozar ise de,
keffâret lâzım olmaz. Zekerine su, yağ akıtırsa, mesâneye gitse
bile bozmaz. Kadının fercine akıtırsa bozar. Yaş veyâ yağlı
parmağını dübürüne, kadın fercine sokarsa, bozar. Parmak kuru ise,
bozmaz. Tahâretlenirken, dübürüne su kaçarsa bozar.)]

Yutmadan yemeğin tadına bakmak, sakız
çiğnemek, cünüb olmak şübhesi varken öpmek, serinlemek için
yıkanmak bozmazlar ise de, tenzîhen mekrûhdurlar. Sürme ve bıyık
yağı kullanmak ve çiçek, misk, kolonya koklamak, orucu bozmadığı
gibi, mekrûh da değildir. Sürme, bıyık yağı, zînet için, mekrûh
olacağı gibi, elde, yakada çiçek taşımak da mekrûh olur. Tozlu
dumanlı şey koklamak ve çiklet çiğnemek orucu bozar. Misvâk,
hacamat mekrûh değildir.

Sahûru gecikdirmek ve iftârı acele etmek
müstehabdır. İbni Âbidîn buyuruyor ki, (Bundan maksad, iftârı,
yıldızlar görününciye kadar gecikdirmemekdir. Bulutlu havada, ezân
okunsa, top atılsa bile, güneş batdığına kendi kanâ’ati gelinciye
kadar orucu bozmamalıdır). Oruca, fecr-i sâdık ağarması ile
başlanacağı, Bekara sûresinin 187. ci âyetinde emr olundu. Allahü
teâlânın bu emri değişdirilemez. [Madde: 60.]

Hasta, hastalığı artacak ise, hâmile kadın,
süt veren kadın, harb eden asker za’îf olursa, oruc tutmaz. İyi
olunca kazâ eder. Ekmek parası kazanmak için çalışırken hasta
olacağını bilen işçinin, hasta olmadan önce orucu bozması câizdir.
Üç günlük yola [104 kilometreye] gitmek için niyyet ederek yola
çıkan, müsâfir olur. Böyle müsâfir, orucunu ertesi gün bozabilir ve
Ramezândan sonra kazâ eder ise de, zarar etmezse, tutması efdaldir.
Yolda ve onbeş günden az kalacağı yerde tutduğu orucu bozarsa,
keffâret lâzım olmaz. Müsâfirliği bitip evine gelince veyâ gitdiği
yerde onbeş gün kalmağı niyyet edince, tutmadığı günleri kazâ eder.
Hasta olmıyan ve müsâfir olmıyanların, işçi, asker, talebe olsalar
da, oruc tutmaları lâzımdır. Tutmazlarsa, günâhı büyükdür. Kazâ
etmeleri lâzımdır. Niyyetli iken bozarlarsa, keffâret de lâzım
olur. (Behcet-ül-fetâvâ) kitâbının sâhibi
“rahmetullahi teâlâ aleyh” diyor ki, (Ramezân-ı şerîf, yaz
aylarından birine geldiği zemân, din adamı şekline giren birisi,
müslimânlara (Oruca niyyet etmeyip, oruc tutmaz iseniz ve kışın
kısa günlerde kazâ ederseniz, câiz olur. Ramezânda oruca niyyet
etmeden, yir içerseniz, keffâret lâzım olmaz) diyerek gençlere,
talebeye, işçiye oruc tutdurmazsa, bu kimse şiddetle ta’zîr edilir,
cezâlandırılır. Böyle söylemesi men’ edilir).

İbni Âbidîn diyor ki, (Hasta, hastalığının
artmasından veyâ iyi olmasının gecikmesinden yâhud şiddetli ağrı
gelmesinden veyâ hasta bakıcı, hastalanarak, onlara bakamayıp helâk
olmalarından korkar ise, oruc tutmayıp sonra kazâ eder. Sağlam
kimse, hasta olacağını çok zan ederse ve nehr temizlemek gibi iş
yaparken veyâ devletin emri ile çalışırken, çok sıcak veyâ soğuk
te’sîri ile helâk olacağını ve [kimsesiz olup hiçbir yerden yardım
görmiyen] kadın [nafakasını kazanmak için] çamaşır yıkamak ve yemek
pişirmek ile helâk olacağını, çok zan ederek anlarsa, oruc
tutmaması ve niyyetli orucu bozması câiz olur, başka zemân kazâ
eder. Çok zan etmek, ölüm alâmetlerini görmekle veyâ kendi
tecribesi ile yâhud tabîb-i müslim-i hâzıkın haber vermesi ile
anlaşılır. Hâzık, mütehassıs, uzman olmak demekdir. Kâfir ve fâsık,
ya’nî büyük günâh işlediği bilinen tabîbe mu’âyene ve tedâvî
câizdir. Fekat bunların sözleri ile ibâdet bozulmaz. Orucunu
bozarsa, keffâret lâzım olur. İkrâh bahsinde diyor ki, bir uzvun
telef olması veyâ bütün malının gitmesi, şiddetli, işkenceli habs
ve dayak, helâk olmağa yol açar). (İmâd-ül-islâm)da
diyor ki, (Müslimân mütehassıs tabîb bulamazsa, kendi tecrîbesi de
yoksa, önce bükülmüş kâğıd parçasını veyâ çiğ bir pirinc dânesini
susuz yutup, sonra yimeli, ilâc almalı, böylece keffâretden
kurtulmalıdır). (Bahr-ür-râık)da diyor ki, (Zehrli
hayvan sokan kimse, ilâc için orucu bozup, Ramezândan sonra yalnız
kazâ eder.) İbni Âbidîn orucu bozanların sonunda diyor ki,
(Nafakaya muhtâc kimse, çalışınca hasta olacağını anlarsa, orucu
bozar. Ücret ile çalışmağı sözleşmiş ise ve iş sâhibi, Ramezânda
izn vermiyor ise, kendinin ve âilesinin nafakası mevcûd olan, orucu
bozmaz. Çünki, böyle kimsenin dilenmesi harâmdır. Kendinin ve
âilesinin nafakasına mâlik değil ise, orucun zarar vermiyeceği
başka hafîf iş bulması lâzım olur. Hafîf iş bulamazsa, işinde
çalışarak, orucu bozması câiz olur. Bunun gibi, ekin biçen kimseye
Ramezân ayının orucu ziyân verirse, ya’nî orucdan dolayı, ekini
biçemeyip, ekin telef olursa yâhud çalınırsa, [veyâ binâ
yapılamayıp da yağmurdan yıkılmak tehlükesi muhakkak olursa] ve
bunları ücret ile yapacak bulamazsa, oruc tutmayıp, bu işlerini
yapmak câiz olur. İş bitince, orucunu tutar ve Ramezândan sonra da,
tutamadığı günleri kazâ eder. Günâh olmaz. Susuzlukdan hasta
olması, ölmesi muhakkak olan herkes de, orucu bozup, kazâ edebilir.
Keffâret yapmazlar).

Oruc kazâsı: Arka arkaya olduğu
gibi, ayrı ayrı günlerde de, bir gün için, bir gün oruc tutmakdır.
Aralıklı tutarken, araya başka Ramezân gelirse, önce Ramezânı
tutar. İhtiyâr olup, ölünciye kadar Ramezân orucunu veyâ kazâya
kalmış oruclarını tutamıyacak kimse ve iyi olmasından ümmîd kesilen
hasta, gizli yimelidir. Zengin ise, hergün için bir fıtra, ya’nî
beşyüzyirmi dirhem [binyediyüzelli gram] buğday veyâ un veyâ
kıymeti kadar altın veyâ gümüş para, bir veyâ birkaç fakîre verir.
Ramezânın başında veyâ sonunda toptan hepsi bir fakîre de
verilebilir. Fidye verdikden sonra kuvvetlenirse, Ramezân
oruclarını ve kazâ oruclarını tutar. Fidye vermeden ölürse, iskât
yapılması için vasıyyet eder. Fakîr ise, fidye vermez. Düâ eder.
Böyle ihtiyâr ve hasta, sıcak veyâ soğuk mevsimde tutamıyorsa,
uygun gelen mevsimde kazâ eder. Oruc tutunca, nemâzı ayakda
kılamıyan kimse, oruc tutar ve nemâzı oturarak kılar. Ramezân günü,
orucu bozarsa, çocuk bâlig olursa, kâfir müslimân olursa, müsâfir
şehrine gelirse, kadın temiz olursa, akşama kadar oruclu gibi,
sakınmaları lâzımdır. Müsâfir ve kadın, o günü, sonra kazâ
eder.

Oruc keffâreti için, bir köle âzâd
edilir. Köle âzâd edemiyen, ard arda, altmış gün oruc tutar. Altmış
gün sonra, tutmadığı hergün için, birer gün dahâ tutar.

Birkaç Ramezânda keffâretleri olan veyâ bir
Ramezânda, iki gün keffâreti olan kimse, birinci keffâreti yapmamış
ise, ikisi için yalnız bir keffâret yapar. Birinci keffâreti yapmış
ise, ikinci keffâreti de, ayrıca yapar.


Keffâret orucu, hastalık, yolculuk gibi bir
özr ile veyâ bayram günlerine rastlamak sebebi ile bozulursa veyâ
Ramezâna rastlarsa, yeniden altmış gün tutmak lâzım olur. Bayram
günlerinde bozmazsa, yine yeniden başlaması lâzım olur. Kadın, hayz
ve nifâs sebebi ile bozunca, yeniden başlamaz. Temizlenince geri
kalan günleri tutarak, altmışı temâmlar. Fekat, yemîn keffâreti
olan üç gün ard arda tutulacak orucu bu sebeble bozan kadının da,
üç günü, yeniden tutması lâzım olur. Keffâret orucuna, Ramezâna ve
bayramlara rastlamıyacak şeklde başlamalıdır. Recebin birinci günü
keffâret orucuna başlayıp, Şa’bânın sonunda, altmış günü temâm
olmasa, üç günlük yola gitmeği niyyet ederek vatanından çıkar.
Ramezânın birinci günü, keffâret orucuna niyyet
eder [Eşbâh]. Çünki, müsâfire Ramezân orucunun
edâsı farz değildir. Kazâ etmesi câizdir.

Devâmlı hasta veyâ çok yaşlı olup, altmış gün
keffâret orucunu tutamaz ise, altmış fakîre bir gün ta’âm ibâha
eder. Ya’nî doyurur. Aç olan altmış fakîri, bir günde iki kerre
doyurmak lâzımdır. Hepsinin aynı günde yimeleri şart değildir. Bir
fakîri hergün iki def’a doyurmak üzere altmış gün veyâ hergün bir
def’a doyurmak üzere yüzyirmigün yidirmek de olur. Yâhud, altmış
fakîrin herbirine, yarım sâ’ [bin yediyüz elli gram] buğday veyâ un
veyâ bir sâ’ arpa, kuru üzüm, hurma temlik eder. Bunların kıymeti
kadar ekmek, başka mal veyâ altın, gümüş vermek veyâ bunları bir
fakîre altmış gün devâmlı vermek de câiz olur. İbâha, ya’nî,
kendisini doyurması için fakîre Fülûs [kâğıd para] da
verileceği (Bedâyı’)da yazılıdır. Altmış günlüğü, bir
fakîre, bir günde toplu verse, bir günlük vermiş olur. Altmış
fakîri sabâh, altmış başka fakîri de akşam doyurursa, sabâh
doyurduklarını akşam veyâ akşam doyurduklarını sabâh, bir dahâ
doyurmalıdır. Yâhud, bunlardan altmışının herbirine, Sadaka-i fıtr
mikdârı mal temlik eder. İki keffâret için, altmış fakîrin
herbirine, iki kat [bir sâ’] buğday verirse, bir keffâret ödenmiş
olur. Köle satın alabilecek kimsenin oruc tutması, oruc tutabilenin
de fakîrleri doyurması câiz değildir. Fakîr olan hasta ve ihtiyâr,
zengin olunca doyurur. Keffâret yaparken niyyet etmek
lâzımdır.

Özrü olan kimseler, oruc tutamadıkları günler,
gizli yimelidirler. Ramezân-ı şerîfde umûmî yerlerde, müslimânların
karşısında, oruc yiyenlerin ve oruc tutanları aldatarak, oruc
tutdurmıyanların îmânı gider. Ramezân günlerinde lokanta, aşhâne,
gazino, büfe gibi yiyip içme yerlerini işletmek günâhdır. Bunların,
oruc yiyenlerden kazandıkları, halâl ise de, habîsdir, zararlıdır.
Buralarını iftârdan sonra açmalıdır. [Farz olan orucu bozmak için,
sekiz özr vardır: 594.cü sahîfeye bakınız!]

Ramezân geldi dayandı,

câmi’ler nûra boyandı.

Top atıldı, kandil yandı,

cümlemiz buna inandı.

İlk on günü, rahmet boldur,

sonra günâhlar afv olur.

Bayram gecesi, mü’minler,

Cehennemden âzâd olur.

Kardeşim, oruc tut sen de,

nemâzlarını kıl, hem de!

günâhdan sakın her demde,

Çok azâb var Cehennemde!

Düşman sana saldırıyor,

oruc zaîfletir diyor.

İlmi fenni, o çiğniyor,

hâin, hep yalan söylüyor!

Uyan! Gitdi ömrün çoku,

oruc tut, anla aç toku!

İslâm kitâblarını oku,

insanlıkdan al bir koku!

80 — SADAKA-I FITR


Aşağıdaki yazının hepsi, (Dürr-ül-muhtâr)dan ve
bunun hâşiyesi olan İbni Âbidînin (Redd-ül-muhtâr)ından terceme
edilmişdir:

İhtiyâcı olan eşyâdan ve borclarından fazla
olarak, zekât nisâbı kadar malı, parası bulunan her hür müslimânın,
Ramezân bayramının birinci günü sabâhı, tan yeri aydınlanırken,
(Fıtra) vermesi vâcib olur. Dahâ evvel ve dahâ sonra vâcib olmaz.
Fıtra ve kurban nisâbı hesâbına katılacak malın ticâret için olması
şart olmadığı gibi, elinde bir yıl kalmış olması da lâzım değildir.
Bayramın birinci günü sabâh nemâzı girdiği ânda, nisâb mikdârı
kadar mala mâlik olmak şartdır. O ândan sonra nisâba kavuşanın,
dünyâya veyâ îmâna gelenin fıtra vermesi vâcib olmaz. Müsâfir
olanın da fıtra vermesi lâzımdır. Ramezân-ı şerîfde veyâ Ramezândan
önce ve bayramdan sonra vermesi de câizdir. Hattâ bir kimse, fıtra
veyâ zekât, keffâret veyâ nezr etdiği [adadığı] şeyi vermeden
ölürse ve verilmesini vasıyyet etmedi ise, vârislerinden birinin,
kendi malından [ölünün malından değil], bunları fakîrlere vermesi
câiz olur. Fekat vâris, bunları vermeğe mecbûr değildir. Eğer,
vasıyyet etmiş ise, bırakdığı malın üçde birinden verilmesi lâzım
olur. Mal bırakmadı ise, vasıyyeti yapılmaz. Bayram nemâzından önce
verilince, sevâbı dahâ çok olur. Şâfi’îde Ramezândan önce, Mâlikîde
ve Hanbelîde ise bayramdan önce verilemez. Bir kişinin fıtrası, bir
fakîre veyâ birkaç fakîre verilebildiği gibi, bir fakîre birkaç
kimsenin fıtrası da verilebilir. Küçük çocuğun ve delinin malları
varsa, bunların fıtraları da, mallarından verilir. Velîleri
vermezse, çocuk büyüdükde, deli iyi oldukda, eski fıtralarını da
kendileri verir. Bâlig olmıyan çocukların malı yoksa, bunların
fıtrasını babaları, kendi fıtrası ile birlikde verir. Ya’nî kendi
zengin ise verir. Zevcesi için ve büyük çocukları için vermez.
Fekat verirse sevâb olur.

(Dürr-ül-muhtâr)da
ve (Redd-ül-muhtâr)da diyor ki, (Bir kimse, kendi
malından, başkası için fıtra verince, o önceden emr etmiş ise, câiz
olur. Emri ile vermemiş ise, sonradan râzı olsa da, câiz olmaz.
Onun malı ile vermiş ise, râzı olunca câiz olur. Bir adam, evinde
beslediği kimselerin fıtralarını, onların emri olmadan verebilir.
Zevcesine [veyâ yabancı birine] kendinin de fıtrasını vermek için
emr etse, o da kendi buğdayını onun buğdayı ile, onun izni olmadan
karışdırıp, bir fakîre verse, yalnız kendi fıtrasını vermiş olur.
Çünki, İmâm-ı a’zama göre, iki buğdayı iznsiz karışdırınca,
istihlâk etmiş, kullanmış olur. Mülkü olur. İki imâma göre, mülkü
olmaz. Onun izni ile karışdırmış ise, İmâm-ı a’zama göre de, onun
fıtrası da verilmiş olur “rahmetullahi teâlâ aleyhim ecma’în”. Bu
iş tersine olsaydı, zevcenin fıtrası da verilmiş olurdu. Çünki,
zevcin, zevcesi için de, kendi mülkünden onun izni olmadan
fıtrasını vermesi istihsânen câizdir. Zevcesinin ve evinde
olanların fıtralarını, iznleri olmadan karışdırıp verebileceği
gibi, toplamı kadar buğdayı veyâ değeri olan altını, bir def’ada
ölçüp, bir veyâ birkaç fakîre verebilir. Fekat ayrı ayrı
hâzırlayıp, sonra karışdırması veyâ ayrı ayrı vermesi ihtiyâtlı
olur).

Nisâba mâlik oldukdan sonra, ya’nî fıtra ve
kurban vâcib oldukdan sonra ve hac farz oldukdan sonra mal elinden
çıkarsa, afv olmazlar. Hâlbuki, zekât ve uşr, malın elden çıkması
ile afv olur. Fekat, elden çıkarılması ile bunlar da afv
olmaz.

Fıtra ve kurban nisâbına mâlik olana zengin
denir. Bunun fıtra vermesi vâcib olur. Mükellef ise, ya’nî âkıl,
bâlig ve mukîm ise, yalnız kendisi için kurban kesmek de vâcib
olur. Bunun zekât alması harâm olur ve fakîr olan kadın mahrem
akrabâsına ve çalışamıyan fakîr erkek akrabâsına yardım etmesi
vâcib olur.

İhtiyâc eşyâsı demek, kıymetleri ne kadar çok
olursa olsun, bir ev, bir aylık yiyecek, her yıl üç kat elbise,
çamaşır, evde kullanılan eşyâ ve âletler, hizmetciler, binecek
vâsıtası, meslek kitâbları ve ödeyeceği borçlarıdır. Bu eşyânın
mevcûd olması şart değildir. Eğer mevcûd iseler, zekât, fıtra ve
kurban için nisâb hesâbına katılmazlar. Ticâret için olmıyan,
ihtiyâcından artan eşyâ, kirâdaki evler, evindeki süs eşyâsı, yere
serili olmıyan halılar, kullanılmayan fazla ev eşyâsı, san’at ve
ticâret âletleri, burada ihtiyâc eşyâsı sayılmaz. Bunlar fıtra ve
kurban için, nisâb hesâbına katılır. Oturduğu ev büyük ise,
ihtiyâcından fazla, kullanılmayan odaların nisâba katılmaması
sahîhdir. (Kurban kesmek) maddesi başına
bakınız!

Fıtra olarak, yarım sâ’ buğday veyâ buğday unu
verilir. Yâhud bir sâ’ arpa veyâ hurma veyâ kuru üzüm verilir.
Hanefî mezhebinde, buğday, arpa ve un bol olduğu zemânlarda
bunların kıymetini altın veyâ gümüş olarak vermek dahâ iyidir.
Kıtlık zemânında bunların kendilerini vermek dahâ
sevâbdır. (Sâ’), Hanefî mezhebinde, sekiz rıtl
ya’nî binkırk dirhem darı veyâ mercimek alacak bir kabdır. Sâ’ dört
müd, ya’nî dört menndir. Müd ve menn, müsâvî olup, iki rıtldırlar.
Bir rıtl, yüzotuz dirhem-i şer’î veyâ 91 miskal olup, bir sâ’,
[728] miskal, yâhud, binkırk [1040] dirhem mercimek olur. Bir
dirhem-i şer’înin 3,36 gram olduğu yetmişsekizinci maddede
bildirilmişdi. Bir sâ’ 3500 gram olur. Arpa, buğdaydan, buğday da,
mercimekden hafîf olduğundan, binkırk dirhem arpa ile dolan kap,
bir sâ’dan büyük olur. Bunu bir sâ’ yerine vermek, ihtiyâtlı olur.
Yarım sâ’ ölçek yerine, 364 miskal veyâ beşyüzyirmi [520] dirhem,
ya’nî binyediyüzelli [1750] gram buğday vermek, ihtiyâtlı olur.
Ya’nî biraz fazla verilmiş olur. Çünki yarım sâ’ buğday, 364 miskal
veyâ beşyüzyirmi dirhemden hafîf olmakdadır. Bu fakîr, terâzî ve
dereceli cam silindir ile tecribe yaparak, yüz gram mercimek,
yüzyirmi santimetre küp [120 cm3] olduğunu gördüm. O hâlde, bir
sâ’, dört litre ve beşde bir litre [4,2 litre] oluyor.

Şâfi’î, Mâlikî ve Hanbelî mezheblerinde, bir
günlük yiyeceği olanın fıtra vermesi farzdır ve buğdaydan ve
arpadan da, hep bir sâ’ vermek lâzımdır. Şâfi’î mezhebinde bir sâ’,
üç mennden üçde bir menn noksandır. Bir menn, iki rıtl-ı Irâkî
olup, 260 dirhemdir. O hâlde, bir sâ’, altıyüzdoksandört [694]
dirhem olduğu (El-Envâr)da yazılıdır. Binaltıyüzseksen
[1680] gramdır. Çünki, şâfi’îde bir dirhem, 2,42 gramdır. Bir müd,
bir mennin üçde ikisi olup, 173 dirhem ve sülüs dirhemdir. Bir sâ’,
dört müd olur. Şâfi’îde, buğdayın ve arpanın kıymeti kadar altın,
gümüş vermek câiz değildir. Hanefîyi taklîd ederek, buğday yerine,
değeri kadar gümüş vermenin câiz olduğu, Şemseddîn-i Remlînin
fetvâsında yazılıdır. Mâlikî ve Hanbelî mezheblerinde de, sâ’
Şâfi’î mezhebi gibi olup, beş rıtl ve üçde bir rıtl ya’nî [694]
dirhem-i şer’î veyâ [1680] gramdır. Bu mikdârlar, (Kimyâ-i
se’âdet) ve (Menâhicül ibâd ilel
meâd) kitâblarında açıkca bildirilmekdedir. (Kâmûs
ve Okyânus) arabî lügat kitâbının
tercemesinde, (Sâ’) kelimesinde diyor ki; (Sâ’,
hacm ölçen bir ölçek olup, dört müd mercimek alır. Bir müd, iki
avuç dolusu mikdâr olup, Hanefî mezhebinde iki rıtldır. Bir sâ’,
sekiz rıtl olur. Bir müd, Şâfi’î mezhebinde, bir rıtl ile üçde bir
rıtl olup, bu mezhebde, bir sâ’, beş rıtl ile üçde bir rıtldır).
Menn kelimesinde diyor ki: (Menn, batman demek olup, her mezhebde
iki rıtldır).

Özrü sebebi ile oruc tutmıyanın da, sadaka-i
fıtr vermesi lâzımdır.

Sadaka-i fıtr az olduğu için, gümüş olarak
verilir. (Cevhere) kitâbında diyor ki, (Sadaka-i
fıtr verirken, arpa, buğday yerine kıymetleri kadar altın, gümüş
veyâ fülûs, ya’nî bakır, bronz para [kâğıd para] ve her çeşid mal
verilebilir). (Dürr-ül-muhtâr)da ise, (Kıymet olarak
altın ve gümüş verilir) diyor. İbni Âbidîn, bu satırı açıklarken
diyor ki, ((Cevhere) kitâbında, fülûs ve urûz, ya’nî
mal da verilir, diyorsa da, kıymet deyince ekseriyâ altın ve gümüşe
işâret olunmakdadır. Kıymet olarak, altın, gümüş vermek dahâ iyi
olduğunu Zeyla’î “rahmetullahi teâlâ aleyh” de bildirmekdedir). O
hâlde, fıtrayı, çoğunluğun sözüne uyarak, altın veyâ gümüş
vermelidir. Şimdi gümüş para kullanılmıyor. Kâğıd paraların değeri
de, altın değerine bağlanmışdır. Bunun için, gümüşün piyasadaki
kâğıd paraya göre değeri, ahkâm-ı islâmiyyedeki kıymetinden
düşükdür. Fakîre fâideli olmak için, piyasadaki değerinden verilir.
Bunları vermek güç olursa, başka maldan veyâ kâğıd para vermeyip,
yarım sâ’, ya’nî [1750 gram] buğday veyâ un vermelidir.
Yetmişsekizinci maddede bildirdiğimiz kolaylığa uyularak, altın
yerine kâğıd para da verilebilir. Mâlikîde ve Hanbelîde hurma
vermek, Şâfi’îde buğday vermek, Hanefîde kıymeti çok olanı vermek
efdaldir.

Buğday, un vermek de güç olursa, bunların
kıymeti kadar, ekmek veyâ mısır verilebilir. Ekmek ve mısır
verirken, ağırlığa değil, parasına, kıymetine bakılır.

Ezelde takdir olunan anda, geldim
cihâna,

rûh çıkınca ten serâyım yıkılıp virân olur.

Su, toprak ve gazlardan, cismim
geldi meydâna,

yer altında çürüyerek, hâk ile yeksân olur.

Bu beden parçalanarak, bir avuç
toprak kalır,

her zerresi dağılarak, hudûdsuz meydân olur.

Anaerobik mikroblar, cismime hücûm
eder,

benliğimi onlar alup, varlığım nihân olur.

Sonra duygu organlarım, toplanır
bu meydânda,

kalkarlar hepsi mezârdan, bir behâristân olur.

Yevmi (Tüblâ)dır o zemân, her
ma’nâ sûret alır,

kimi nebât, kimi hayvan, kimisi insan olur.

81 — KURBAN KESMEK


Köyde, çölde, şehrde mukîm olan, âkıl, bâlig, hür
ve müslimân erkek ve kadının, ihtiyâcından fazla nisâb mikdârı malı
veyâ parası varsa, kurban bayramı için niyyet ederek, belli
günlerde, belli bir hayvanı kesmeleri vâcib olur. İhtiyâc eşyâsı,
bir ev ve eşyâsı ve üç kat elbisedir. Şeyhayne göre, babasının,
zengin çocuğu için de çocuğun malından kesmesi lâzımdır. Etini bu
çocukdan başkası yiyemez. Çocukdan artan et satılıp, parası ile
çocuğa, elbise gibi, devâmlı kullanılabilecek şeyler alınır. Fekat
fetvâ imâm-ı Muhammedin ictihâdıdır. Buna göre, babanın çocuğu için
kendi malından da, çocuğun malından da kesmesi vâcib değildir.
Kurban nisâbını bundan evvelki maddede, sadaka-i fıtrı anlatırken
bildirdik. İbni Âbidîn, zekâtın verileceği yerleri bildirirken
buyuruyor ki, tarlasından aldığı mahsûl veyâ tarlanın, evin,
dükkânın [atelyenin, kamyonun] bir senelik kirâsı, ne kadar çok
olursa olsun, bir yıllık ev ihtiyâcını veyâ aylık geliri ve aldığı
ma’âş ve ücret, aylık ihtiyâcını ve kul borcunu karşılamıyan kimse,
imâm-ı Muhammede göre fakîrdir. Fetvâ da böyledir. Şeyhayne göre,
ya’nî İmâm-ı a’zamla imâm-ı Ebû Yûsüfe göre zengin sayılır. Çünki,
mülkü olan tarlanın ve bu demirbaş malların değeri, ihtiyâcını
karşılar ve nisâb kadar da artar. Bunun kirâyı her alışda, bir
mikdâr ayırıp, birikdirerek fıtra vermesi ve kurban kesmesi
lâzımdır. Ya’nî, büyük sevâba kavuşması lâzımdır. Fıtra vermez ve
kurban kesmezse, imâm-ı Muhammede göre, günâhdan kurtulur.
Görülüyor ki, her iki ictihâd da yerindedir ve müslimânlara
rahmetdir. Bu hâlde olan kimse, fıtra vermezse veyâ kurban
kesmezse, imâm-ı Muhammedin ictihâdı, bunu azâbdan kurtarır.
Tarlasından hiç mahsûl almıyan, kirâya da veremiyen kimse ve
ihtiyâcından fazla malı olup da, parası bulunmayan erkek veyâ
kadın, imâm-ı Muhammedin ictihâdına uyarak, fıtra vermez ve kurban
kesmez. Verir ve keserse, ikinci ictihâda göre, fıtra ve kurban
sevâbına kavuşur. Üzerine vâcib olmıyan ibâdeti yapan, yalnız
nâfile ibâdet sevâbı kazanır. Vâcib sevâbı kazanmaz. Etini
fakîrlere verirse, sadaka sevâbı da kazanır. Vâcib olan fıtra ve
kurban sevâbı ise, nâfile ve sünnet sevâbından katkat dahâ
fazladır. Her ibâdet de böyledir. Diğer üç mezhebde sünnet-i
müekkede olduğu (Mîzân-ı kübrâ)da
ve (Menâhic)de yazılıdır. İslâmiyyetde kurban kesmek
yokdur, diyen kâfir olur.


[(Hazânet-ül-müftîn) ve (Eşbâh) kitâblarında
diyor ki, (Evleri ve dükkânları olanın, aldığı kirâları, tarlası
olanın, tarlasının mahsûlü veyâ kirâsı, çoluk çocuğunu beslemeğe
yetişmezse, bu kimse fakîr sayılır. Zekât alması câiz olur).
Görülüyorki, fetvâ imâm-ı Muhammede göre verilmişdir]. İbni Âbidîn
buyuruyor ki, (Mudârebe ve şirketde çok malı olup da alamıyanın,
kurban kesecek kadar parası, malı varsa, keser).

Aldığı kirâ ile güç geçinen kimse, nisâba
mâlik ise, para birikdirip, fıtra vermeli ve kurban kesmelidir.
Etin hepsini kavurma yapıp, birkaç ay et parasından birikdirerek
gelecek yılın fıtra ve kurban parası olarak saklamalıdır. Böylece,
fıtra ve kurban sevâbından mahrûm kalmamalıdır. Kurban kesen,
kendini Cehennemden âzâd etmiş olur. Bir hadîs-i
şerîfde, (Hasîslerin en kötüsü, [kesmesi vâcib
olduğu hâlde]kurban kesmiyendir) buyuruldu. Resûlullah
“sallallahü aleyhi ve sellem” iki kurban keserdi. Biri kendisi
için, biri de ümmeti için idi. Resûlullah “sallallahü aleyhi ve
sellem” için de kurban kesmek müstehabdır ve çok
sevâbdır.

Kurban, koyun, keçi, sığır, deveden birini,
kurban bayramının ilk üç gününde, kurban niyyeti ile kesmek
demekdir. Bir sığırı veyâ deveyi, yedi kişiye kadar müslimân, bâlig
kimse, ortak olarak da satın alıp kesebilirler. Bunlara adak veyâ
akîka kurbanı da ortak edilebilir. Zenginin satın aldığına,
sonradan ortak olmak câiz ise de mekrûhdur. Hiçbirinin hissesi
yedidebirden az olmamalıdır. Sekiz kişinin yedi sığırı ve iki
kişinin iki koyunu ortak satın almaları câiz olmaz. Çünki,
herbirinin her hayvanda hissesi vardır. Fâiz olmamak için, eti
dartarak, müsâvi ağırlıkda olarak paylaşmaları lâzımdır. Dartmadan
bölüşüp halâllaşmak câiz olmaz. Çünki halâllaşmak, hediyye vermekde
olur. Taksîmi mümkin olan birşeyde ortak olanların hisselerini
ayırmadan önce hiç kimseye hediyye etmeleri câiz değildir. Altı
kişiye et ile birlikde deri veyâ bacak da verilirse dartmadan
paylaşmaları câiz olur. Başının da, derisi gibi
olduğu (Hindiyye)de ve (Mecmû’a-i
Zühdîyye)de yazılıdır. 856. cı sahîfede 9. rakama
bakınız!

(Hindiyye)de diyor ki, (Bayramdan
evvel, Allah rızâsı için bir koyun veyâ şu koyunu kurban edeyim
diyen zengin veyâ fakîr kimsenin, kurban bayramında bir koyun
kesmesi vâcib olur, nezr olur. Bayram günlerinden evvel nezr
yaparken fakîr iken, bayram günlerinde zengin olursa, ayrıca bir de
bayram kurbanı kesmesi vâcib olur. Zengin, bunu bayram günlerinde
söylerken, bayram kurbanını kesmeği niyyet ederse, bir koyun keser.
Bunu bayramdan evvel söyledi ise, muhakkak iki koyun keser. Fakîr
mutlaka bir keser. Nezr kurbanını satamazlar. Müsâfirin ve nezri
olmayıp kurban niyyeti ile almayan fakîrin bayramda kesdikleri
koyun, nâfile kurban olur. Zengin veyâ fakîr, mevcûd koyununu veyâ
kurban niyyeti ile satın almadıkları koyunu kurban kesmek niyyet
etseler, kesmeleri vâcib olmaz, keserlerse, nâfile olur. Zenginin
satın alırken, bayram kurbanı kesmeği niyyet etmeyip, hayâtının
ni’metine şükr olarak kesmeği niyyet etdiği kurbanı kesmesi vâcib
olur). Fazla bilgi almak için, bir sonraki maddeye
bakınız!

Aşağıda, zenginin kesmesi vâcib olan kurban
bildirilmekdedir. Bu hayvanları, fakîrlere veyâ hayr, yardım
cem’iyyetlerine diri olarak sadaka vermek kurban olmaz. Kesmek
vâcibdir. (Cevhere)de diyor ki, (Kurbana verilen para
sevâbı, yüz misli [ya’nî, pek çok] parayı sadaka vermek sevâbından
dahâ fazladır). Kurbanı satın alması, kesmesi ve etini dağıtma ve
bunları dilediğine de yapdırması için birini vekîl etmek ve
parasını veyâ diri hayvanı bu vekîle vermek câizdir. Fekat, vekîli
keserken başında bulunmak müstehabdır. Horoz, tavuk ve vahşî
hayvanları, meselâ geyiği kurban etmek harâmdır. Mecûsîlere, ya’nî
ateşe tapanlara benzemek olur.

Kurban bayramının üçüncü günü fakîr olacağını
veyâ sefere çıkacağını bilen kimseye, birinci günü kurban kesmek
vâcib olmaz. Üçüncü günü zengin olacağını bilenin, kurban kesmesi,
Zilhiccenin onuncu günü, ya’nî bayramın birinci günü fecr vaktinde
vâcib olur. Bayramın birinci günü zengin veyâ fakîr ve mukîm veyâ
müsâfir olmağa bakılmaz. Mekkeye, başka yerlerden gelen hâcıların
kurban kesmesi vâcib değildir. Çünki, seferîdirler.

Şehrde kesenlere, bayram nemâzından sonra
kesmek vâcib olur. Nemâzdan evvel kesmeleri câiz değildir. Üçüncü
günü güneş batıncaya kadar kesebilirler. Köylerdeki hayvan fecrden
sonra, bayram nemâzından önce de kesilebilir. Bayramın birinci günü
Mekkede ve Minâda bulunanlara bayram nemâzı kılmak vâcib
değildir.

Her hafta saç, sakal ve bıyık traş etmek,
tırnak kesmek, koltuk, kasık temizlemek sünnet olduğu, Cum’a nemâzı
sonunda bildirilmişdi. İbni Âbidîn “rahmetullahi teâlâ aleyh”,
bayram nemâzı sonunda diyor ki, (Zilhicce ayının ilk on günü, bu
sünnetleri gecikdirmemelidir. Hadîs-i şerîfde, (Kurban
kesecek kimse, Zilhicce ayı girince, saçını kesmesin ve tırnak
kesmesin!) buyurulması, emr değildir. Bunları, kurban
kesinciye kadar gecikdirmenin müstehab olduğunu göstermekdedir.
Fekat dahâ fazla gecikdirmek ve hele kırk gün uzatmak günâh
olur).

Görülüyor ki, kurban kesecek kimsenin,
Zilhicce ayının birinci gününden, kurban kesinciye kadar, saçını,
sakalını, bıyığını ve tırnağını kesmemesi müstehabdır. Fekat vâcib
değildir. Bunları kesmesi günâh olmaz ve kurban sevâbı azalmaz. Özr
ile sakal traşı olanın, bu günlerde sakal uzatması fitneye sebeb
olur.

Diri kurbanı veyâ parasını sadaka vermek câiz
değildir. Sadaka ederse, üçüncü günün akşamına kadar, ikincisini
keser. Bayram kurbanını üçüncü günün akşamına kadar kesmiyen kimse,
kurbanı satın almışsa, canlı olarak kendini veyâ kıymetini [gümüş
veyâ altın olarak] fakîrlere verir. Bayramdan sonra keser ise,
etinden kendi yiyemez. Hepsini fakîrlere dağıtır. Bütün etinin
kıymeti canlı kıymetinden az ise, değer farkını da sadaka verir.
Satın almamış ise, orta derece bir kurban değerini fakîrlere verir.
Böylece, cezâdan kurtulur ise de, kurban kesmek sevâbını
kazanamaz.

Satın alırken kusûrlu ise veyâ kesmeğe uygun
olarak alınıp sonradan, kesmeğe mâni’ bir kusûr hâsıl olursa,
zengin kimse bir başkasını alıp keser. Adak olan kurban kusûrlu
olursa, zengin de, fakîr de onu keser. Adak ölürse, başka almaları
îcâb etmez. Kurban kesilmeden önce, yününden, sütünden istifâde
câiz değildir. Vaktinden evvel kesip, etinden yimek ve zenginlere
yidirmek de halâl değildir. Bunlar fakîrlere verilir. Bunun için,
kurban, arefe günü kesilmez. Bunun etinden kendi yimesi ve
zenginlere yidirmesi halâl olmaz. Şâhidler ile, meşrû’ olarak
bayram olduğu hükm olunup ve bayram nemâzı kılınıp, kurban
kesdikden sonra, arefe olduğu anlaşılırsa, nemâz ve kurban kabûl
olur. Ramezân ve bayram aylarının şâhidlerle meşrû’ olarak
anlaşılmadığı yerlerde, kitâbımızın seksendokuzuncu maddesinde
yazılı (Işık usûlü)ile Zilhicce ayının birinci günü ve
buradan da onuncu günü, ya’nî kurban bayramının birinci günü hesâb
edilir. Bayramın birinci günü, bu hesâb ile bulunan gündür. Yâhud,
bir gün sonradır. Bir gün evvel olamaz. Çünki, gökde, ay, doğmadan
önce görülemez. İhtiyâtlı hareket etmiş olmak için, kurbanları,
hesâb ile bulunan bayramın ikinci günü kesmelidir. Sevâbı mevtâlara
gönderilecek olanı ise, hesâb ile bulunan birinci günde kesmelidir.
Çünki, Arefe günü de kesilebilir. Kurban kesmiyen müslimân,
ölürken, bırakdığı maldan kendi için kurban kesilmesini, vârisine
vasıyyet etmelidir. Vasıyyet edilen kurban, bayram günleri kesilir.
Bunun etinden, kesen kimse, fakîr olsa da yiyemez. Etinin hepsini
fakîrlere vermesi lâzımdır. Vasıyyet etmemiş meyyit için, vârisi
veyâ başkaları, her zemân kendi malından hayvan kesip sevâbını o
kimseye hediyye edebilir. Sevâbı, kesenin olur. Meyyite de hediyye
edilir. Bunların etinden, kesen de yiyebilir.

İki kimsenin kurbanı karışırsa, her birinin
kendinin sanarak kesdiği, kendi kurbanı olur. Başkasının koyununu
gasb eden veyâ çalan, canlı olan kıymetini sonradan dahî öderse,
kurban etmesi veyâ satması câiz olur. Çünki, kıymeti ödenince, gasb
etdiği zemân mülkü olur. Gasb etmek günâhına ayrıca tevbe
gerekir.

Bir gözü görmiyen, topal olup yürüyemiyen,
dişlerinin yarısı yok olan, gözünün, kulağının veyâ kuyruğunun
çoğu, ön veyâ arka bir ayağı kesilmiş olan, çok za’îf olan hayvan
kurban olmaz. Boynuzu kırık veyâ boynuzsuz, uyuz, hasî ya’nî
burulmuş olan kurban câizdir. Dişi hayvan da, erkek de kurban
edilebilir. Koyunun erkeği ve beyâzı siyâhından çok olanı, keçinin
dişisi dahâ sevâbdır. Kıymetleri müsâvî ise, koyun kesmek, sığır
kesmekden dahâ sevâbdır. Koyunun, keçinin bir yaşını, sığırın iki,
devenin beş yaşını geçmiş olması lâzımdır. Altı ayı geçmiş yalnız
koyun iri, semiz ise, câiz olur. Kesilen hayvandan çıkan yavru diri
ise, yiyebilmek için, ayrıca kesmek lâzımdır. Ölü ise, yimesi câiz
olmaz.

Kurbanı kesilecek yere sürükleyerek çekmek,
bıçakları hayvanı yatırdıkdan sonra bilemek ve birini ötekinin gözü
önünde kesmek mekrûhdur.

Önce diz boyu çukur kazılır. Kurbanın gözleri
tülbend ile bağlanır. Kıbleye dönük olarak sol yanı üzerine
yatırılır. Boğazı çukurun kenârına getirilir. İki ön ve bir arka
ayakları, uclarından bir araya bağlanır. Üç kerre bayram tekbîri
okunur. Sonra (Bismillâhi Allahü ekber) diyerek,
deveden başka hayvanın boğazının herhangi bir yerinden
kesilir. (Bismillâhi) derken, (h)yi belli etmek
lâzımdır. Belli edince Allahü teâlânın ismi olduğunu düşünmek lâzım
olmaz. (h)yi açıkça belli etmezse, Allahü teâlânın ismini
söylediğini düşünmek lâzımdır. Bunu da düşünmezse, hayvan, leş
olur. Yimesi halâl olmaz. Bunun için, her zemân(Allah
teâlâ) dememeli, (Allahü teâlâ) diyip (h)
harfini belli etmeğe alışmalıdır. Hayvanın
boğazında (Merî) denilen yemek
borusu, (Hulkûm) denilen hava borusu
ve (Evdâc) denilen iki yanda birer kan damarı
vardır. Bu dört borudan üçü bir anda kesilmelidir. Kesenin de
kıbleye karşı dönmesi sünnetdir. Hayvan soğumağa başlamadan, ya’nî
çırpınması durmadan ensesini de kesmek mekrûhdur. Yalnız ensesinden
kesmek harâmdır. Hayvan temâm ölüp çırpınması durmadan, kafasını
koparmak ve derisini yüzmeğe başlamak da mekrûhdur. Kesmesini
bilenin kendi kesmesi müstehabdır. Kadının kesmesi de câizdir.
Bilmiyenin, vekîline kesdirmesi ve kesilirken yanında
bulunup, (En’âm) sûresinin
yüzaltmışikinci (İnne salâtî) âyetini (lâ
şerîke leh) kadar okuması müstehabdır.

(Hindiyye)de, Zebâih bahsinde diyor ki,
(Müslimânın veyâ (Ehl-i kitâb) olan harbî veyâ
zimmî kâfirin, Allahü teâlânın ismini veyâ bir sıfatını, herhangi
bir lisân ile söyliyerek, kesdiği yinilir. [Dâr-ül-harbde müslimân
kasab aramalı. Bundaki eti, müslimân kesdiğini niyyet ederek, satın
almalıdır. Sığır, koyun, tavuk gibi eti yinen hayvanların etlerini
yimek halâl olması için, islâmiyyete uygun kesilmeleri lâzımdır.
Ya’nî bir müslimânın veyâ ehl-i kitâbın kesmesi ve keserken Allah
ismini söylemesi lâzımdır. İslâmiyyete uygun kesilmiyen hayvan leş
olur. Bunun etini yimek ve satmak harâm olur. Hayvan kesenlerin ve
satan müslimânların bunu iyi bilmeleri lâzımdır. Et satın alırken,
bunun nasıl kesildiğini sormak lâzım değildir. Çünki, müslimâna
hüsn-i zan olunur.] Müşrikin ve mürtedin kesdiği yinilmez.
Keserken, Îsâ veyâ üç Tanrıdan biri derse, yinilmez. Böyle inanır,
fekat söylemezse, yinir. Kesmek için söylemelidir. Düâ için, şükr
için söylerse veyâ Allahdan başkasını, ta’zîm etmeği niyyet ederse,
Allah ve Muhammed için derse, yinmez). Bir Peygambere ve bunun,
sonradan bozulmuş olan (Mukaddes kitâb)ına inanan bir
kâfir, bu Peygamber tanrıdır veyâ oğludur dese ve putlara
yalvarırsa da, buna (Ehl-i kitâb) denir. Çünki,
(ilah, rab, tanrı, baba) gibi ismler, yardım eden, yaratılmağa
sebeb olan, çok sevilen ma’nâsına da kullanılır. Bu ismleri, Îsâ
aleyhisselâma, bu ma’nâlar ile söyleyen, müşrik olmaz. Ona, üç
tanrıdan biri veyâ tanrı denilmesi, hakîkî bir söz değil, mecâz
olur. Onda (Ülûhiyyet sıfatı) bulunduğuna
inanırsa, meselâ her istediğini yaratır
derse, (Müşrik) olur. Şimdi, Mûsevî, Îsevî,
Nasrânî, Hıristiyanların bir kısmı, Ehl-i kitâbdır. Putlara,
heykellere, Îsâ aleyhisselâmı sevdikleri için, istediklerinin
yaratılmasına sebeb olmaları için yalvarıyorlar. Îsâ aleyhisselâma
ilâh diyen nasrânînin kesdiklerini yimek câiz ise de, zarûret
olmadıkca, buna kesdirmemeli ve kesdiğini yimemelidir. Kitâbsız
kâfirlerin, meselâ Sûriyedeki (Nusayrî)lerin ve
Derezîlerin [ya’nî Dürzîlerin] kesdikleri yinilmez. Kesenin nasıl
kimse olduğunu araşdırıp anlamak şart değildir. Besmele kasden terk
edilirse, hanefîde harâm, şâfi’îde halâl olur.

(Cevhere)de diyor ki, (Resûlullah
“sallallahü aleyhi ve sellem”, hacca giderken yüz kurbanlık deve
götürdü. Altmışüçünü kendi kesdi. Sonra bıçağı hazret-i Alîye
verdi. Geri kalanı O kesdi).

Kurban etini, kesen de yiyebilir. Fakîr olsun,
zengin olsun, herkese ve zimmîye de verebilir. Etin üçde birini
evine, üçde birini komşulara, gerisini fakîrlere vermek
müstehabdır. Hepsini fakîrlere sadaka vermek veyâ kendi evine
bırakmak da olur. Zimmî olan kâfire de vermek câiz
olduğu (Hindiyye) ve (Behcet-ül-fetâvâ)da
yazılıdır. Derisi nemâz kılan fakîre verilir. Ne olduğu bilinmiyen
kimselere verilmez. Veyâ evde kullanılır. Yâhud devâmlı
kullanılacak birşey karşılığı verilir. Tükenen birşey veyâ para
karşılığı satılmaz. Derisi, eti satılırsa, parası fakîre sadaka
verilir. Kesene, ücreti olarak da deri ve et verilemez. Kurbanın ve
her hayvan etinin yedi yerini yimek harâmdır. Bunlar, akan kan,
bevl âleti [zekeri], hayaları [koç yumurtası diye satılmakdadır],
bezleri [guddeleri], safra kesesi, dişi hayvanın önü ve bevl kesesi
[mesâne]dir.

(Hindiyye)de diyor ki, (Zekât-ı şer’î,
ihtiyârî ve zarûrî olmak üzere ikiye ayrılır: İhtiyârî zekât,
deveyi nahr etmek, diğer ehlî hayvanları zebh etmek demekdir.
Zarûrî zekât, av hayvanlarını cerh etmek, herhangi yerinden
yaralıyarak öldürmekdir. Zebh ederken veyâ ava, ok, mermî, tazı
köpeği gönderirken, Allahü teâlânın ismini söylemek lâzımdır. Arabî
bildiği hâlde dahî, başka lisân ile söylemek câizdir. Bir hayvana
söylenen tekbîr ile başka hayvan kesilemez. Zekât-ı şer’î ile
öldürülen hayvan temiz olur. Yimesi halâl ise, yinir. Değil ise,
başka sûretle istifâde edilebilir.

Bir kimse, kendi koyununu başkası için kurban
ederse, o emr etse de, etmese de câiz olmaz. Çünki, başkası için,
onun, mülkü olan hayvan kurban edilebilir. Bu kimsenin, kendi
hayvanını başkasına veyâ onun vekîline hediyye etmesi, onların da
kabz etmesi, ya’nî teslîm alması, sonra bunu vekîl ederek geri
verip kesdirmeleri lâzımdır. Başkasının hayvanını ondan habersiz,
onun için kurban etmek câizdir. Başkasının hayvanını, ondan iznsiz,
kendi için kurban eden, sonra kıymetini öderse, câiz olur. Sâhibi
kıymetini kabûl etmeyip, kesilmiş hayvanı alırsa, sâhibi için
kurban edilmiş olur. Emânet, âriyet veyâ kirâ olarak elinde bulunan
hayvanı kurban etmek, hiçbir sûretle câiz değildir). Mermî av
hayvanını çarparak öldürürse veyâ taş, sopa ile vurup öldürülürse,
yinmez. Çünki, kan akması lâzımdır.

Kurban satın alınırken (Bayram günü kesmesi
vâcib olan kurbanı almağa) niyyet etmelidir. Bunu keserken, tekrâr
niyyet etmesi şart değildir. Bu aldığı hayvanı kurban etmesi şart
değildir. Fekat, keseceğinin kıymeti bundan az olmamalıdır. Satın
alırken, hiç niyyet etmese de olur. Fekat, bunu keserken veyâ
kesecek olanı vekîl ederken niyyet etmelidir. Kurbanını bir hayr
cem’iyyetine hediyye etmek istiyen kimse, kurbanını veyâ parasını
götürüp, bu işle vazîfeli me’mûra teslîm ederken, (Allah rızâsı
için, bayram veyâ nezr kurbanımı kesmeğe ve dilediğine kesdirmeğe
ve etini ve derisini dilediğine vermeğe seni vekîl etdim)
demelidir. Me’mûr, gelen veyâ kendi satın alacağı kurbana bir
numara bağlar. Bu numarayı ve kurban sâhibinin ismini deftere
yazar. Kesilirken, sâhiblerinin ismini söyliyerek kasabları vekîl
eder. Etleri dilediği kimselere ve derileri bir fakîr vazîfeliye
verir. Bu fakîr, derilerin kıymeti ile, nisâb mikdârına mâlik
olmadan evvel, elindekileri toptan, dilediğine hediyye eder. Bu da
satar. Paraları arzû edilen yere verilir. Fakîrin, kendisine
verilen derileri satması veyâ hediyye etmesi câizdir.

Birkaç koyun keserse, hepsi kurban olur.
Yâhud, eti çok olanı kurban, diğerleri nâfile olduğu dahâ
doğrudur.

Kurban nisâbına mâlik olmıyan fakîr, kendi
malı olan hayvanını kurban etmeği niyyet ederse veyâ kurban niyyeti
olmıyarak hayvanı bayramda satın alıp, sonra kurban etmeği niyyet
ederse, yâhud kurban niyyeti ile bayramdan evvel satın alırsa,
bunları kesmesi vâcib olmaz. Keserse, nâfile olur ve etinden
yiyebilir ve fakîrlere verdiği et sadaka olur. Fakîr, hayvanı
kurban etmek niyyeti ile ve belli üç gün içinde satın alırsa, bu
kavle göre, adak olur ve bayramın ilk üç günü içinde kesmesi vâcib
olur. Diğer kavle göre, nezr olmaz, nâfile olur. Zengin ve fakîr,
nezr kurbanlarının etlerinden kendileri yiyemez ve zekât vermesi
câiz olmayan kimseler de yiyemez ve zenginlere yidirmez. Bu
günlerde kesmezlerse, bayramdan sonra canlı olarak kendini, eğer
satın almamış ise, değerini sadaka verirler. Kesip etini sadaka
vermeleri câiz olur. Bayramda kesilen nezrin etlerinin kıymeti,
diri değerinden az olursa, farkını ayrıca sadaka vermeleri lâzım
olur.

AKÎKA KESMEK: Akîka, çocuk
ni’metine karşılık, Allahü teâlâya şükr etmek niyyeti ile hayvan
kesmekdir. Çocuğa nafaka vermesi vâcib olan kimsenin, yedinci günü
ism koyması ve başını kazıyıp, saçının ağırlığı kadar, erkek için
altın veyâ gümüş, kız için gümüş sadaka vermesi ve kendi malından,
erkek için iki, kız için bir akîka hayvanı kesmesi, hanefîde
müstehabdır. Akîka hayvanı, kurbanlık hayvan gibi olmalıdır. Sonra
da kesilebilir. [Her zemân kesilebilir. Kurban bayramında da
kesilebilir. Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve sellem” nübüvvetden
sonra, kendisi için akîka kesdiği (Şir’a)da yazılıdır.
Ölü olarak doğana ism konmaz ve akîkası kesilmez.] Etlerinden,
kesen yiyebilir ve pişmiş veyâ çiğ olarak zengin, fakîr herkese
verebilir. Akîka kesmek, Şâfi’î ve Mâlikî mezheblerinde sünnet-i
müekkededir. Şâfi’î ve Hanbelî mezheblerinde, kemikleri atılmaz,
kırılmaz. Oynak yerlerinden ayrılıp toplanır. Bir temiz, beyâz bez
içinde gömülür. Hanefî ve Mâlikî mezheblerinde kemikleri
kırılabilir. Akîka, çocukları belâlardan, hastalıklardan korur.
Kıyâmetde, anaya, babaya, ayrı bir şefâ’at
ederler. (Mevâhib-i ledünniyye) birinci cildde
diyor ki, (Hicretin sekizinci yılında İbrâhîm dünyâya gelince,
yedinci günü, Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” İbrâhîmin
başını traş etdirip, saçının ağırlığı kadar gümüş sadaka verdi ve
akîka olarak iki koç kesdi. Saçlarını gömdü).

Seni seven âşıkların,

gözü, gayra bakmaz imiş,

seni maksûd edinenler,

dünyâ ahret anmaz imiş.

Gönlün sana verenlerin,

ilmi sana erenlerin,

gözü seni görenlerin,

tâli’leri sönmez imiş.

Ölmez imiş âşık canı,

hiç çürümez imiş teni,

aşk her kimi kıldı fânî,

ona zevâl ermez imiş.

Emrine baş eğenlerin,

vuslatına erenlerin,

bülbül gibi ötenlerin,

kimse dilin bilmez imiş.

Aşkın ile bilişenler,

senin için sevişenler,

halvetine erişenler,

ölümden hiç korkmaz imiş.

Aklın varsa, ey kardeşim,

Hakkı sevmek olsun işin,

aşk tadını tatmıyanın,

kalbi temiz olmaz imiş.

82 — ADAK

 İbni Âbidîn
“rahmetullahi aleyh”, (Dürr-ül-muhtâr) şerhinde,
üçüncü cild, yemîn bahsinde ve ikinci cild, oruc bahsinin sonunda
buyuruyor ki:

Nezr, ya’nî adak ibâdetdir. Nezr ancak Allah
için yapılır. Kul için yapılmaz. Bir şeyi adamak iki dürlü olur:
Mutlak nezr, şarta bağlı nezr.

1 — Mutlak nezr (Allahü teâlâ için, bir sene
oruc tutacağım) demek gibidir. Bir şarta bağlı değildir. Bunu
söylerken, kasd etmese de, söz arasında dilinden çıkmış ise de,
yapması vâcib olur. Çünki, talâkda ve adakda niyyetsiz, düşünmeden
söylemek, ciddî, istiyerek söylemek gibidir. Hattâ (Allahü teâlâ
için, bir gün oruc tutmak üzerime borc olsun) diyeceği yerde, (bir
ay oruc tutmak) diye ağzından çıksa, bir ay tutması lâzım
olur.

Nezr, bir ibâdetdir. Çünki, nemâz, oruc, hacca
gitmek, köle âzâd etmek ve başka ibâdetler nezr olunur. Nezrin
yerine getirilmesini islâmiyyet emr etmekdedir. Getirilmezse, günâh
olur. Nezr, yemîne benzemekdedir. Bir kimse (Nezrim olsun) dese,
neyi adadığını söylemese ve niyyet etmese, yemîn keffâreti vermesi
lâzım olur. Bir kimse, Allahü teâlânın rızâsı için oruc tutayım
dese, kaç gün olduğunu söylemese ve birşey niyyet etmese veyâ
yalnız nezr niyyet etse, yemîn olmasını veyâ olmamasını hâtırına
hiç getirmese veyâ nezr olmasını ve yemîn olmamasını niyyet etse,
bu orucu nezr olur ve üç gün oruc tutar. Bunu söylerken, nezr
olmayıp, yemîn olmasını niyyet etse, yemîn olur. Orucu bozarsa,
yemîn keffâreti lâzım olur. Hem nezr, hem yemîn olmasını niyyet
eder veyâ nezri nefy etmeksizin yemîn olmasını niyyet ederse, bu
oruc, hem yemîn, hem de adak olur. Bu orucu bozarsa, hem kazâ, hem
de yemîn keffâreti lâzım olur.

Adak edilen şeyin, farz veyâ vâcib olan bir
ibâdete benzemesi ve başlı başına bir ibâdet olması lâzımdır.
Meselâ, abdest almak, ölü kefenlemek başlı başına ibâdet
olmadıklarından adak olamaz. Hasta ziyâret etmek, cenâze taşımak,
gusl etmek, câmi’ içine girmek, Kur’ân-ı kerîmi tutmak, ezân
okumak, mekteb binâ etmek, câmi’ binâ etmek de ibâdet ise de, başlı
başına ibâdet değildir. Nezr olunmazlar. Nezr edilen şeyin
benzemesi lâzım olan farzın, vâcibin başlı başına ibâdet olması
lâzım değildir. Meselâ, bir şey vakf etmeği adamak câizdir. Çünki
vakf, müslimânlar için câmi’ binâ etmeğe benzemekdedir. Câmi’
yapmak, başlı başına bir ibâdet değil ise de, vakf başlı başına
ibâdetdir. Meselâ, abdest almak, başlı başına ibâdet olmayıp, başlı
başına ibâdet olan nemâzın bir şartıdır. Ölüyü kefenlemek de,
cenâze nemâzının kabûl olması için şartdır. Ölünün setr-i avreti,
cenâze nemâzının şartıdır.

Şarta bağlı olmıyan nezri, fakîr olsa da,
hemen yapması lâzım olur. Yapmadanölüm hâli gelirse, keffâret için
vasıyyet lâzım olur. Özrsüz gecikdirmek de câiz olur. Yerine
getirirken yapmasını ta’yîn etdiği şeyleri yapması lâzım olmaz.
Meselâ şu parayı, belli yerde ve belli zemânda ve belli fakîre
sadaka vermeği veyâ belli bir yerde nemâz kılmağı ta’yîn etmiş ise,
bunları gözetmesi lâzım gelmez. Fekat, nezr ederken söylemiş olduğu
mikdârı değişdiremez. Fekat, şu fakîre Allahü teâlâ için altın
vereyim diye nezr etse, o fakîre vermesi lâzım olur. Çünki,
vereceği altın veyâ malı ta’yîn etmemesi, fakîri ta’yîn etmek
istediğini göstermekdedir.

2 — Şarta bağlı olan adakdır. Murâd edilen
şart hâsıl olunca, nezri yerine getirmesi lâzım olur. [Yerine
getirmeyip, yemîn keffâreti yapması da câiz
olduğu (Fetâvâ-yı Hayriyye)de yazılıdır. Tahtâvî
“rahmetullahi teâlâ aleyh” (İmdâd) hâşiyesi, oruc
sonunda diyor ki, (Nezr yapmanın câiz olduğu âyet-i kerîmeden ve
hadîs-i şerîfden anlaşılmakdadır. Nezr yapmak, istenilen birşeyin
hâsıl olmasına ta’lîk edilirse [bağlanırsa], şart etdiği şey hâsıl
olunca, nezr etdiği şeyi yapmak lâzım olur. Hâsıl olmasını
istemediği birşeyi şart ederse, istemediği şey hâsıl olunca, hac,
oruc, sadaka, nâfile nemâz gibi nezrlerini, isterse yapar.
İstemezse, yapmayıp, yemîn keffâreti verir. Meselâ, Alî ile
konuşursam, Allah için yüz lira sadaka nezrim olsun deyip, Alî ile
konuşursa, isterse, sadakayı verir, isterse vermeyip, yemîn
keffâreti verir. Fekat, zevcem boş olsun dedi ise, Alî ile
konuşunca, zevcesi boş olur. Yemîn keffâreti vermesi câiz olmaz.
Şarta bağlı olan nezri, şart hâsıl olmadan önce yapmak câiz
değildir. Meselâ, hastam iyi olursa, Allah için şu kadar sadaka
vermek ve sevâbını seyyid Ahmed Bedevî hazretlerine bağışlamak
nezrim olsun deyip, hasta iyi olmadan önce nezrini yapması câiz
olmaz. Hasta iyi oldukdan sonra yapması lâzım olur. Şarta bağlı
olan nezri yaparken de yeri, fakîrin şahsını ve fakîrlerin
adedlerini ve paranın cinsini de söylediği gibi yapmak lâzım
değildir. Şarta mu’allak olan nezr, şart edilen şeye karşılık
olarak yapılmamalıdır. Allahü teâlâya şükr olarak yapılmalıdır.
Şükr secdesi yapmak gibidir.)]

Nezri yerine getirmek lâzım olduğu, Kur’ân-ı
kerîmde ve hadîs-i şerîfde bildirilmiş ve icmâ-i ümmet hâsıl
olmuşdur. Hac sûresi, yirmidokuzuncu âyet-i kerîmesinde
meâlen, (Adaklarını yerine getirsinler!)buyurulmuşdur.
Bunun için, nezri yerine getirmek vâcibdir. Ba’zıları, farzdır,
dedi.

Oruc, nemâz, sadaka, vakf, i’tikâf, köle âzâd
etmek, yürüyerek bile olsa, hacca gitmek adak olunur. Çünki bunlar,
başlı başına ibâdetdir ve herbiri bir farza veyâ vâcibe
benzemekdedir. Meselâ, oruc keffâreti için köle âzâd etmek farzdır.
Mekke ehâlîsinden, gücü yetenlerin yürüyerek hac etmesi farzdır.
Burada ibâdet olan, yürümek değil, hacdır. İ’tikâf da, nemâzın son
rek’atında oturmağa benzemekdedir. Vakfa gelince, her şehrde,
müslimânlar için, hükûmetin beyt-ül-mâldan câmi’ yapdırması
farzdır. Hükûmet yapdırmazsa, müslimânların yapdırması farz
olur.

İ’tikâf, hac, nemâz, oruc ve sadaka gibi
nezrleri, şarta bağlı değil ise, zemânını, mekânını, fakîri ve
paranın cinsini gözetmeksizin yerine getirmek câizdir. Meselâ, şu
gümüşleri, Cum’a günü, Mekkede, falanca fakîre sadaka vermeği nezr
etse, başka gümüşleri, başka gün, başka yerde, başka birine vermesi
câiz olur. Haccı, nemâzı ve i’tikâfı veyâ orucu, nezr etdiği
zemândan dahâ önce yapması câizdir. Fekat gün sayısı, bir gün bile
noksan olması câiz değildir. Şarta bağlı olan nezr, şart hâsıl
olmadan önce yapılamaz. Fakîri, yerini ve paranın cinsini yine
değişdirebilir.

Receb ayında hergün oruc tutacağım diye nezr
eden kimse, hasta olup tutamasa, sonra bir ay, Ramezân gibi kazâ
tutar.

Bir farz veyâ vâcibe benzemiyen birşey adak
edilirse, bunun yapılması lâzım gelmez. Farz-ı ayn olması lâzımdır.
Farz-ı kifâyeye benzeyen adağı yerine getirmek lâzım gelmez. Hasta
ziyâreti böyledir. Tavâf için Mescid-i harâma girmek ve imâm
girdikden sonra, Cum’a nemâzı için câmi’e girmek farz olduğu hâlde,
câmi’e girmek adak edilmez. Çünki, câmi’e girmek başlı başına bir
ibâdet olmayıp, bir ibâdetin parçasıdır. Muhtâc olan anaya babaya
yardım farz olduğu hâlde, anayı, babayı ziyâret, başlı başına
ibâdet olmadığından, adak edilmez.

Demek ki, birşey adak edilince, bunun
yapılması lâzım olmak için, bu şeyin beş şarta uygun olması
lâzımdır:

I — Bir farz-ı ayn veyâ vâcib cinsinden olması
lâzımdır.

II — Başlı başına bir ibâdet olması
lâzımdır.

III — Kendisi günâh olmamalıdır. Kurban
bayramı günü oruc adamak câiz olur. Çünki, orucun kendi harâm
değildir. Başka gün tutması lâzım olur. Harâm birşeyi adamak, yemîn
olur. Bunu yapması günâh olur. Meselâ, filân kimseyi öldürmek,
Allah için nezrim olsun deyince, öldürmeyip, yemîn keffâreti
verir.

IV — Yapması kendine zâten farz olan birşeyi
adamak sahîh olmaz. Meselâ, hâcı olmağı adayan zengin bir kimsenin
bir kerre hacca gitmesi zâten farzdır. Hâcı olmağı adamak, farz
olan hacca gideceğini haber vermek demekdir. Çünki, nâfile hac
yapan hâcı olmaz. Farz olan haccı adamak sahîh olmadığı için, bu
kimsenin bir kerre hacca gitmesi farzdır. Adak için de gitmesi
lâzım gelmez.

Zengin kimse, kurban kesme günlerinden
birinde, bir koyun kurban etmeği nezr ederse, iki kesmesi lâzım
olur. Biri adak için, birisi bayram için olur. Bu kimse, nezr
ederken, bayram kurbanını kasd ederse, bir kurban keser. Bayram
günlerinden önce nezr ederse, niyyeti ne olursa olsun, iki kurban
keser. Çünki, üzerine henüz vâcib olmıyan bir şeyi yapmağı kasd
etmek, haber vermek olamaz. Bayram günlerinde zengin olan da,
bayram günü fakîr iken nezr edince, yine bu sebebden dolayı iki
kurban keser. Hâcı olmıyan zengin kimsenin hac adaması da, zengin
kimsenin, kurban kesme günlerinde kurban adaması gibidir. Çünki,
hacca gitmek de, kurban kesmek gibi, iki dürlü olur: Farz olan hac
yapmak, nâfile hac yapmak. Hacca gitmeği nezr edince, hâcı olmağı,
ya’nî farz olan hacca gitmeği kasd etmezse, iki kerre hacca gitmesi
lâzımdır. Çünki, kurban kesmesi vâcib olan kimse, adak yaparken,
vâcibi kasd etmezse, nâfile kurban anlaşılır ve adak sahîh olur.
Hacca gitmek adak edince de, farz olan hac kasd edilmezse, nâfile
hac anlaşılır. Adak sahîh olur. Birisi farz, birisi adak olmak
üzere iki kerre hacca gider. Ramezân-ı şerîf orucunu ve meselâ öğle
nemâzını ve hâcı olmağı, ya’nî haccetül-islâm adamak ise böyle
değildirler. Bunları söyleyince yalnız farz anlaşılır. Bunların
nâfilesi yokdur. Bunları adayan kimse, yalnız farzı kasd etmiş
olduğu için, adak sahîh olmaz. Demek ki, hem farz, hem nâfile olan
şey nezr edilir. Nezr ederken farz olanı kasd etmemek lâzımdır.
Nemâz, oruc, hac ve kurban adamak böyledir. Ramezânda oruc nezr
edene birşey lâzım gelmez. Yalnız farz olan Ramezân orucunu
tutar.

Fakîrin ve zenginin kurban adaması câizdir.
Kurban demek, bayramın ilk üç gününde zengin için vâcib, fakîr için
ise nâfile olarak kesilen koyun, keçi, sığır veyâ deve demekdir. On
koyun kurban adayan kimse, bayramın üç günü içinde on koyun keser.
Bundan sonraya kalırsa, mevcûd iseler, diri olarak sadaka verir.
Çünki, bir koyun kesmek emr olundu. Adak sayısının on olması, vâcib
olan kurbanı keseceğini haber vermediğini göstermekdedir. Adak
kurbanının, belli üç günde kesilmesi lâzımdır. Bu günler gelmeden
önce kesilirse, kurban olmaz ve adak yerine getirilmiş olmaz. Adak
kurbanı belli üç günde kesilemedi ise, altın, gümüş olarak değeri
veyâ diri olarak kendisi fakîrlere verilir. Belli üç günden sonra
kesip de, eti fakîrlere dağıtılırsa, etin değeri, diri kurban
değerinden az olmamalıdır. Az olursa, aradaki fark kadar para da
dağıtılır. Hâlbuki, kurban demeyip bir koyun kesmek nezr edilince,
gün ve yer belli etse bile, kurban bayramı günleri dâhil, istediği
zemân ve istediği yerde kesebilir.

V — Nezr edilen sadakanın, mal olması,
mülkündekinden çok olmaması ve başkasının malı olmaması lâzımdır.
Meselâ yüz lirası olan, bin lira sadaka vermek adarsa, yüz lira
vermesi lâzım olur. Belli mikdârda altını vermeği nezr etse,
altınlar helâk olsa, nezr sâkıt olur.

Kur’ân-ı kerîm okumağı ve tavâf etmeği adamak
câizdir. Peygamberimize “sallallahü aleyhi ve sellem” hergün, belli
sayıda salevât okumağı [meselâ, (Delâil-i
hayrât) veyâ (Câliyet-ül ekdâr) okumağı]
adamak câizdir.

[Allah rızâsı için horoz kurban edeceğim veyâ
keseceğim diyerek horoz adamak câiz olmaz. Çünki, horoz kurbanlık
hayvan değildir. Horoz adamak istiyen, (Allah rızâsı için horoz
kesip, etini fakîrlere vereceğim) demeli ve horozu diri olarak veyâ
kesip, etini fakîre vermelidir. Böylece, kurban değil, sadaka nezr
edilmiş olur]. Sadaka adayan kimse, mikdârını söylerse, o mikdârı
verir. Söylemezse, yemîn keffâreti, ya’nî on fakîre yarımşar sâ’
buğday veyâ değerini verir.

Yolcusu veyâ sevdiği, saydığı kimse gelince,
sevinç veyâ o insan için saygı hayvanı veyâ şükr hayvanı kesmek
câiz değildir. Yolcu gelmeden veyâ gelince adak edilir ve adak
olarak, ya’nî Allahü teâlâ için kesilir ve etleri fakîrlere
yidirilir. Zenginler yiyemez. [Hayvan kesmeği adarken, kurban
derse, kurban bayramında kesmesi lâzım olur.] Gelene ziyâfet için
kesmek de câizdir.

Şarta bağlı olmıyan nezri, ta’yîn etdiği
zemândan önce yapmak câizdir. Fekat, şarta bağlı olan nezri,
istenilen şart hâsıl olmadan önce yapmak sahîh olmaz. Sadaka vermek
için birşey adayan kimse, aynı değerde başka şeyi veyâ kıymetini
verebilir. Adı belli bir ayın orucunu adak eden, o ay hergün tutar.
Bozduğu günleri, kazâ eder. Ayın adını söylemedi ise, muhtelif
aylarda, bir ay [otuz gün] tutar. Hasta, Allah için bir ay oruc
tutayım dese, iyi olmadan ölse, birşey lâzım gelmez. Bir gün bile
iyi olup tutmaz ise, hepsi için iskât yapılmasını vasıyyet
eder.

Fakîr olsun, zengin olsun, adak eden, adak
edilerek kesilen hayvanın etinden yiyemez ve zekât vermek câiz
olmıyanlara yidiremez. Anasına, babasına, evlâdlarına, zevcine veyâ
zevcesine, fakîr olsalar da yidiremez. Yirse veyâ bunlara
yidirirse, yinilen etin kıymetini, fakîrlere sadaka verir.
Akrabâsından ve evinde bulunanlardan, zekâtını vermesi câiz olan
büyük, küçük herkes yiyebilir. Bunlar içinde, zengin olanlar
yiyemez. Yirlerse, adak sâhibi, bunların kıymetini fakîrlere
verir.

İbni Âbidîn “rahmetullahi teâlâ aleyh”
koyunların zekâtı sonunda buyuruyor ki; zekâtda, uşrda, harâcda,
fıtrada, nezrde ve köle âzâdından başka keffâretlerde, mislî
olmıyan malın kendi bulunsa bile, kıymetini vermek de câizdir.
[Zekât malının kıymeti olarak yine zekât malı verilir. Başka mal
verilemez. Diğerlerinde herhangi bir mal verilebilir.] Dört za’îf
koyun yerine, üç besili koyun vermek câizdir. Misli bulunan, ya’nî
ağırlıkla veyâ hacmla ölçülen malların yerine, aynı cinsden
kıymetleri verilemez. Meselâ, ayârı düşük beş altın yerine, ayârı
yüksek olan dört altın vermek veyâ düşük beş kile buğday yerine,
iyisinden dört kile vermek câiz değildir. İyilerinden de beş vermek
câiz olur. Fekat, başka cinsden verince, bunlarda da kıymeti kadar
vermek câiz olur. Çünki, karşılaşdırılmalarında fâiz bulunan
mallar, başka cinsden olunca, iyilerinden az, düşüklerinden çok
peşin vermek câiz olur. Kurbanda ve köle âzâd etmekde kıymeti
verilemez. Çünki, bunlarda kan akıtmak ve kölelikden kurtarmak
lâzımdır. Mal vermek lâzım değildir. Ancak bayram günleri çıkdıkdan
sonra, kurbanın kıymeti fakîrlere verilebilir. İki orta koyun
kurban etmeği adayan kimse, ikisinin değerinde olan bir büyük koç
kurban edemez. İki kurban etmesi lâzımdır. [Koyun yerine aynı
sayıda keçi ve deve yerine aynı sayıda sığır kurban edilir.
Semizlikleri, kıymetleri aynı olması lâzım değildir.] Fekat iki
orta koyun sadaka vermeği adayan, ikisinin değerinde olan bir iri
koç sadaka verebilir. Bir teneke düşük hurma adayan, aynı değerde
yarım teneke iyi hurma veremez. Çünki, aynı cinsden olunca,
birbirleri ile değişdirilirken, hacmleri müsâvî olmazsa, fâiz olur.
Aynı değerde yarım teneke iyi arpa verseydi, câiz
olurdu.

Hayvan kesmeği, Allahü teâlâ için, şartsız
olarak adamalıdır. Etleri fakîrlere dağıtıp, bunların sevâbını bir
Velîye, büyük zâta hediyye etmek câiz olur. Sonra, bu nezrin ve
sadakanın ve bu Velînin hurmetine murâdın hâsıl olması için düâ
edilmelidir. Yâhud, filânca işim olursa, Allah için, meselâ Eyyûbde
bir koyun kesip, etlerini hazret-i Hâlidin “radıyallahü anh”
komşusu fakîrlere dağıtıp, sevâbını onun rûhuna hediyye edeceğim,
diye adamalıdır. Böyle şartlı adak hayvanı, murâd hâsıl olmadan
önce kesilemez. Hayvanı mezârın yanında kesmemelidir. Türbelere
bez, iplik bağlamak, mezârlara mum yakmak da, dînimizde yokdur.
Bunları, hıristiyanlar yapar. Mezâra mum yakılmaz. Türbeye hizmet
eden, orada ibâdet eden fakîrlere mum götürülürse, sadaka sevâbı
olur. Bu sevâb ölüye bağışlanır. Ölüye, mum lâzım değildir.
Mü’minin kabri, Cennet bağçesidir. Nûr içindedir. Kâfirinki ise,
Cehennem çukurudur. Azâb doludur. Mum onu azâbdan
kurtarmaz.

(Dürr-ül-muhtâr)da, oruc bahsi sonunda
buyuruyor ki: (Câhil halk, ölüler için, para, mum ve benzeri şeyler
adıyor. Bu sûretle, Evliyâ-ı kirâma yaklaşmak, onlardan fâidelenmek
istiyorlar. Bu adaklar harâmdır ve fâidesizdir. Bunları Allahü
teâlâ için adamalı ve türbelerdeki fakîr müslimânlara vermelidir).
İbni Âbidîn, bu satırları şerh ederken, buyuruyor ki: (Evliyâ-ı
kirâmdan birinin mezârına gidip, gayb olan malımı bulur veyâ
hastamı iyi eder veyâ falan işimi görürsen, şu parayı, şu yemekleri
senin için vereceğim, sana mum yakacağım demek harâmdır. Çünki
adak, yalnız Allah için olur. Allahü teâlâdan ayrı olarak bir
ölüden birşey beklemek küfrolur. Îmânı giderir. [Kiliseye,
ayazmaya, mezâra, türbeye gidip, hazret-i Îsâdan, Meryem anadan,
Evliyâdan birşey istiyen, bunlara düâ eden kâfir olur. Bunların
hurmeti, hâtırı için Allahü teâlâdan istemelidir. Abdülhakîm efendi
“kuddise sirruh” (Tezveren dede) demenin çok çirkin ve küfre sebeb
olacağını beyân buyururdu.] Yâ Rabbî! Hastamı iyi edersen, falan
Velînin türbesi yanındaki fakîrlere şu parayı senin için adak
etdim. Sadaka sevâbını da bu Velînin rûhuna bağışladım, demelidir.
Böyle adakları zenginlerin alması harâm olur. Fakîrlere sadaka
edilmiyen mal, adak olarak kabûl olmaz. Meselâ, mezâr üzerine mum
yakmak, minârede kandil yakmak ve câmi’lerde şarkı ve oyun havaları
şeklinde mevlid okutmak gibi adaklar kabûl olmaz. Bunlar için para
vermek ve almak harâmdır ve fâidesizdir). Mubârek gecelerde,
câmi’lerde fazla ışık yakmanın bid’at
olduğu (Ukûd-üd-dürriyye) sonunda
yazılıdır. (Eşbâh)da mescid ahkâmında da yazılıdır.
1056. cı sahîfeye bakınız!

(Zekeriyâ sofrası) diyerek adak
yapıyorlar. Sofraya kırk (40) çeşid meyve koyuyorlar. Komşu, ahbâb
kadınları, buraya da’vet ediyorlar. Bunlardan yirken niyyet edilen
hâcetin hâsıl olacağına inanıyorlar. Böyle adak bid’atdir. Yehûdî
âdetidir. Nezr olan şeyi fakîrden başkasının yimesi harâmdır.
Bid’ate, harâma sebeb olmak, büyük günâhdır.

Temel atılırken, hasta iyi olunca, Allah için
hayvan kesmeği adayıp, etini fakîrlere sadaka vermek câizdir.
Sadaka sevâbı hâsıl olur.

83 — YEMÎN-YEMÎN
KEFFÂRETİ

 Yemîn, kuvvet
demekdir. Sözün, niyyetin, işi yapmak veyâ yapmamak arzûsunun
kuvvetli olduğunu gösterir. Yemîn yerine, half, hilf ve kasem
kelimeleri de kullanılır. Yemîn üç dürlü olur:

1 — (Gamûs) [günâha ve
Cehenneme sokucu] yemîndir. Geçmişdeki birşey için, bile bile yalan
söyliyerek, yemîn etmekdir. Büyük günâhdır. Pişmân olunca tevbe,
istigfâr edilir. Keffâret verilmez.

2 — (Mün’akıde) yemîndir.
İlerde yapacağım veyâ yapmıyacağım diyerek söylenen yemîndir. Bu da
üç dürlü olur. Üçünde de, yemîni bozunca, keffâret vermek lâzımdır.
Yemîn bozmadan önce, keffâret verilmez:

A) Zemân bildirilmez. Ahmedi döğeceğim diye
yemîn edince, ikisi de sağ kaldıkca döğmezse, yemîn bozulmaz. Biri
ölünce bozulur. Çünki, yapacağım diye yemîn edince, o işi yapması
ölünciye kadar vâcib olmaz. Döğmiyeceğim diye yemîn edince,
ölünciye kadar döğmezse, sonsuz olarak bozulmaz. Çünki yapmaması
hemen vâcib olur. Bir kerre döğerse, bozulur. Keffâret verir ve
yemîn biter. İkinci döğerse, bir dahâ keffâret vermez.

B) Zemân bildirilendir. Zemânı gelmeden
bozarsa, keffâret lâzım olur. Zemânı gelmeden önce ölürse, yemîn
bozulmaz.

C) Şarta bağlanan yemîndir. Yemîn etdiği şeyin
yapılıp yapılmamasını, kendinin veyâ başkasının birşeyi yapıp
yapmamasına bağlamakdır. Kendisi veyâ karşısındaki, birşeyi yapmağa
hâzırlanırken, bunun yapılmaması için (Eğer bunu yaparsan...), veyâ
oturan ikinci bir kimseye birşey yapdırmak için (Eğer bunu
yapmazsan...) dedikden sonra başka birşeye yemîn etmekdir. Bu
yemînin sahîh olması için, birinci hâlde, o işi, zemân söylenmedi
ise, hemen yapması, zemân söyledi ise, zemânın sonuna kadar
yapması; ikinci hâlde ise, yapmaması veyâ yapmakdan âciz olması
lâzımdır. Birinci kimse yapılması lâzım gelenden âciz olursa, yemîn
sahîh olmaz. Zemân söylenmedi ise, vazgeçip sonra yaparsa, yemîn
ikincisinde sahîh olur. Birincisinde sahîh olmaz. (Kalkıp eve
gelmezsen, vallahi seni döğerim) deyince, hemen kalkıp, halâya
girer, sonra giyinir eve gider. Anahtarı almak için tekrâr gelir ve
ikinciye eve giderse, yemîni sahîh olmaz. Çünki bu işler, eve
gelmeği gecikdirmek sayılmaz. Onu döğmesi lâzım gelmez. Hâzırlanan
kadına (Sokağa çıkarsan, boş ol!) denilse, kadın oturup, sonra
kalkar, çıkarsa boş olmaz. Çocuğu döğmeğe kalkan adama (Bunu
döğersen, seninle konuşmam!) diye yemîn edilse, adam biraz oturup
sonra döğerse, konuşmaması lâzım gelmez. Berâber yiyelim, diyene,
(Seninle yirsem...) diye, yemîn edip gitse, sonra gelip yiseler,
yemîn olmaz.

3 — Lagv [boş yere] yemîndir.
Geçmiş birşey için zan ile, yanlış yemîn etmekdir. Bunda, günâh da,
keffâret de yokdur.

Üç yemînde de, unutarak, zorlanarak yemîn
etmek veyâ yemîni bozmak, bunları bilerek, istiyerek yapmak
gibidir.

Mün’akıde yemînin sahîh olması için, yemîni
yerine getirebilmek, aklen veyâ fi’len mümkin olmalıdır. Zemân
bildirmiş ise, zemânın sonuna kadar mümkin olmalıdır. Çünki, yemîni
yerine getirmek, zemânın sonunda vâcib olur. Mümkin olmıyan bir
şeye yemîn etmek günâhdır. Vallahi hakkını yarın sabâh vereceğim
deyince, sabâh olmadan, ikisinden biri ölürse, yemîn sahîh olmaz.
Çünki, vaktin sonunda, yemîni yerine getirmek mümkin değildir. Bu
küpün suyunu bugün içeceğim diye yemîn edince, küpde su yok ise
veyâ var iken, gün bitmeden döküldü ise, yemîn sahîh olmaz. Zemân
bildirmedi ise, küpde su yok ise, yemîn yine sahîh olmaz ise de, su
var iken, yemînden sonra döküldü ise, yemîn sahîh olur ve içmediği
için, bozulmuş olup, keffâret lâzım olur. Çünki zemân bildirilmiyen
yemîni yerine getirmek öleceği zemân vâcib olur ise de, öleceği
zemân yapmak ve yapamayınca keffâret veyâ vasıyyet etmek meşakkat
olduğundan, imkân bulunca yapmak vâcib olur.

Semâya çıkacağım veyâ şu taşı altın yapacağım
diye yemîn edince, yapmadığı için, hânis olup keffâret verir. Çünki
fen bunu yapamıyor ise de, aklen olmıyacak şey değildir. Melekler
ve birkaç Peygamber “salevâtullahi aleyhim ecma’în” göke çıkdığı
gibi, taşı meydâna getiren atomlar da altın atomları hâline
dönebilir.

İbni Âbidîn, talâkı anlatırken diyor ki, (Şu
işi yaparsam, bana halâl olan herşey harâm olsun, diye, iki iş için
iki kerre söylerse, birinci işi yapınca, zevcesi bir bâin boş olur.
Sonra ikinci işi yaparsa, ikinci def’a boş olur. Çünki ikinci işi
yaparken, zevcesinin nikâhında bulunmaması, ikinci yemînin sahîh
olmasına te’sîr etmez. İkinci yemîni söylerken nikâhında bulunduğu
için, bu yemîni de sahîh olmuşdur).


(Mültekâ) ve (Dürr-ül-muhtâr) kitâblarında
diyor ki, (Yemîn etmek üç dürlü yapılır: Allahü teâlânın ismleri
ile, küfre sebeb olan birşeyi şarta bağlamakla ve talâkı, boşamağı
şart etmekle [şart olsun demekle] yemîn edilir. Allahü teâlânın
ismleri ile yemîn, yâ harf ile veyâ kelime ile olur. İsmin başında
(bi, tâ, ve) harflerinden biri söylenip, ismin sonu esre okunursa,
yemîn olur. Yemîn, yalnız Allahü teâlânın ismleri ile olur. Başka
şeylerle müslimân yemîni olmaz. Allahü teâlânın ismlerinden, Halîm,
Alîm, Cevâd gibi, insanlar için de kullanılan bir ism ile yemîn
ederken, Allahü teâlânın ismi olduğunu niyyet etmek lâzım olur.
Yemîn etmek âdet hâlini alan ba’zı sıfatları ile de yemîn câizdir.
Allahü teâlânın kudreti veyâ azameti, rahmeti için demek gibi.
Kur’ân-ı kerîm, Peygamber “salevâtullahi aleyhim ecma’în”, Kâ’be
için diyerek yemîn olmaz. Nâmusum üzerine söz veriyorum, şerefim
üzerine doğru söyliyorum demek, yemîn değildir. Cânın için, başın
için gibi yemîn etmek harâmdır. Allah için yemîn ediyorum demek,
yemîn olur. Allaha ahd ediyorum, Allaha mîsâk ediyorum, yemîn olur.
Kasem ediyorum, half ediyorum, yemîn ediyorum veyâ ... ederim yâhud
eşhedü diyerek, Allahü teâlânın ismini söylememek de yemîn olur.
Ahdım olsun, nezrim olsun, yemînim olsun demek yemîn
olur.

Eğer bunu yaparsan kâfirsin veyâ yehûdîsin
yâhud hıristiyansın veyâ Allahsızsın gibi küfre sebeb olan bir şey
demek veyâ bunları ... olacaksın veyâ ... ol diye söylemek, hepsi
yemîn olur. Karşısındaki kimse o işi yapınca, yemîn bozulur.
Bunları yemîn niyyeti ile söyledi ise, yemîn eden keffâret verir.
Eğer, onun kâfir olmasını istiyerek söyledi ise, yemîn eden kâfir
olur. Çünki, küfre râzı olan kâfir olur. Müslimâna kâfir diyen,
kasd etmese de, kâfir olur. Kendisine kâfir diyene, (Efendim,
buyur!) gibi cevâb veren kâfir olur. Cevâb vermemeli veyâ red
etmelidir.

Bu odaya girersem, fâiz yimek halâl olsun
demek veyâ herşeyi yimek bana harâm olsun demek, ikinci dürlü yemîn
olur. Çünki, fâiz, her dinde harâmdır. Halâl olsun demek küfrdür.
Herşey harâm olsun demek, yimesi, içmesi her dinde halâl olan
ekmek, su gibi şeyler harâm olsun demek olup küfrdür. Küfre sebeb
olan şeyleri, yemîn niyyeti ile söylerse, kâfir olmaz, yemîn etmiş
olur.

Eğer bunu yaparsan, Allahın gadabı veyâ
la’neti sana olsun. Yâhud, zinâ etmiş ol, hırsız ol, şerâb içmiş
ol, fâiz yimiş ol demek yemîn değildir. Çünki, bu sözlerle yemîn
etmek, müslimânların âdeti değildir. Üzerime hak olsun demek yemîn
olmaz. Allah hakkı için demek yemîn olur. Bihakkıllah demekdir.
(Allaha and içiyorum) demek yemîn olur.) İbni Âbidîn buyuruyor ki,
yanından geçerken, kalkmak istiyene, (Allah aşkına) veyâ (Allah
için) kalkma dese, o da dinlemeyip kalksa, söyleyene birşey lâzım
gelmez. Fekat, ötekinin Allahü teâlânın ismine saygı göstermesi,
and verilen işi yapmaması lâzımdır. Görülüyor ki, bir işin
yapılmasına veyâ yapılmamasına devâm edilmemesi için and veren,
yemîn etmiş olmaz. Bir işe başlamak için and verirse, yemîn olur.
Öteki yapmazsa, and verenin keffâret vermesi lâzım olur. Karımın
boş olmasına yemîn ederim demek, yemîn olmaz. Kendi malını harâm
ederek yemîn etse, harâm olmaz. Meselâ, şu elbisem harâm olsun
ki... dese, sözünü bozarsa, elbisesi harâm olmaz. Fekat, o elbiseyi
kullanınca keffâret vermesi lâzım olur. Her halâl, üzerime harâm
olsun derse, yemîni bozunca, yinen ve içilen şeyleri harâm etmiş
olduğu gibi, niyyet etmemiş ise dahî, evli ise karısı bâin talâk
ile bir kerre boşanmış olur. Ayrıca, keffâret vermesi lâzım olmaz.
Üç kerre boşanmağı niyyet etmiş ise, üç kerre boş olur. Bu işi
yaparsam zevcem boş olsun, zevcem bana harâm olsun demek de
böyledir. Herşey harâm olsun diyen kimse evli değilse, yemîn etmiş
olur. Yemînini bozdukdan sonra, malından yir, içerse keffâret lâzım
olur.

Bir kimse, nezr olunmak şartları bulunan
birşeyi, yapmak istiyerek nezr ederse, nezr olur. Yapması vâcib
olur. Meselâ, Allah için bir ay oruc tutmak nezrim olsun dese yâhud
gâib olan şeyi bulursam, bir ay oruc nezrim olsun dese ve o şeyi
bulsa, oruc tutması vâcib olur. Keffâret vermekle
kurtulamaz.

Nezri, yapmak istemediği bir şarta bağlarsa,
meselâ, falancanın çantasını çalarsam, bir ay oruc nezrim olsun
derse, çalmadan oruc tutar veyâ yemîn keffâreti verir.

Yemîn ederken inşâallah derse, yemîn
olmaz.

Mushaf hakkı için demek veyâ Mushafa elini
koymak yâhud Mushafı gösterip bunun hakkı için demek, yemîn olur.
Çünki, böyle yemîn âdet olmuşdur.

(Dürr-ül-muhtâr)da buyuruyor ki, yemîne
bağlanan işi anlatan kelimenin, Şâfi’î mezhebinde lügat ma’nâsına
bakılır. Mâlikîde, Kur’ân-ı kerîmde kullanılan ma’nâsına, hanbelîde
ise, yemîn edenin niyyet etdiği ma’nâya bakılır. Hanefî mezhebinde,
o zemânda, o memleketlerde, o kelimenin kullanılması âdet olan
ma’nâsı kabûl edilir. Meselâ, hayvana binmiyeceğim diye yemîn
edince, insanın sırtına binerse, yemîni bozulmaz. Çünki, lügatda,
insan (Hayvan-ı nâtık) diye ta’rîf edilir ise de,
insana hayvan demek âdet değildir. Direk üstüne oturmıyacağım diye
yemîn eden kimse, dağ üzerine oturursa, yemîni bozulmaz. Kur’ân-ı
kerîmde dağa, direk buyuruldu ise de, böyle demek âdet olmamışdır.
Ev yıkmıyacağım diye yemîn eden kimse, örümcek yuvasını bozunca,
yemîni bozulmaz. Kur’ân-ı kerîmde, örümcek yuvasına da ev buyuruldu
ise de, buna yuva demek âdetdir. Yemîn eden kimse, kelimenin
Kur’ân-ı kerîmdeki veyâ lügatdaki ma’nâsını niyyet ederek yemîn
etdim derse, sözü kabûl edilir. Fekat, kelime mecâz olarak, ya’nî
ma’nâsı dışında kullanılıyorsa, böyle âdet olan ma’nâya niyyet
etdim demesi kabûl edilmez. Fülûs ile birşey almam diye yemîn eden,
altın ile satın alınca, yemîni bozulmaz. Çünki fülûs, üzeri damgalı
bakır paranın ismidir. (Hiçbirşey satın almam) demek istedim
denemez. Böyle demek âdet olsa da fülûsun ma’nâsı açıkdır. Bu
ma’nâyı âdet değişdiremez. Kapıdan çıkmıyacağım diyen kimse,
pencereden çıkarsa, kırbaç vurmıyacağım diyen, sopa vurursa, yemîn
bozulmaz. İbni Âbidîn, evlenmesi harâm olanları anlatırken,
birisinin yüzüne bakmıyacağım diye yemîn eden, aynadaki görüntüsüne
bakabilir. Çünki, bu görüntü, kendisi değildir, benzeridir diyor.
[Bunun gibi, hoparlörde ve radyoda işitilen de, insanın sesi
değildir, benzeridir.]

Harâm işlemek, ibâdet yapmamak için yemîn
eden, bozar. Sonra keffâret verir.

Yemîn keffâreti için, bir köle âzâd eder.
Yâhud, zekât alması câiz olan, erkek veyâ kadın on fakîre, bütün
bedeni örtecek kadar, bir kat çamaşır verir veyâ aç olan on fakîre
bir gün iki def’a ta’âm ibâha eder, ya’nî doyurur. Bir günün ikinci
def’asında, başkalarını doyurması câiz olmaz. Bunun için, yirmi
fakîri sabâh doyurursa, onunu akşam da doyurması veyâ onuna
sadaka-i fıtr kadar mal temlîk etmesi de lâzım olur. Fakîrlerin
hepsini aynı günde doyurmak şart değildir. Sonraki günde, evvelki
gündekileri veyâ başkalarını doyurabilir. Bir fakîre, on gün, birer
takım çamaşır vermek veyâ hergün iki def’a yâhud yirmi gün birer
def’a doyurmak da olur. On fakîre bir kerre veyâ bir fakîre on gün,
hergün bir kerre yarım sâ’ buğday veyâ un veyâ ekmek yâhud bu
değerde [kumaş, havlu, mendil, çorab, et, pirinç, çamaşır, terlik,
ilâc veyâ din, fen, ahlâk kitâbı gibi] başka mal, altın, gümüş para
temlik, ya’nî vermek de olur. Bir fakîre on günlüğü, bir günde
verirse, hepsi bir günlük olur. On fakîrin herbirine bir günde
yüzlerce sâ’ verilse, yine bir yemîn keffâreti olur. Ölü için
yapılan yemîn keffâretinde de böyledir. Doyurmak ve mal vermek
için, başkasını vekîl etmek, sonra buna ödemek câizdir. Bu üçünden
birini yapamıyan fakîr, üç gün ardarda oruc tutar. Bu oruclara,
gece niyyet edilir. Kadın üç günü temâmlamadan hayz başlarsa, oruca
devâm etmez. Hayz bitdikden sonra, yeniden üç gün tutar. Ramezân
orucunun keffâreti böyle değildir. Hinsden, ya’nî yemîni bozmadan
önce keffâret sahîh olmaz. Yemîn keffâretini gecikdirmek
günâhdır. (Dâmâd)da diyor ki: Çeşidli yemînlerin
keffâretleri ayrı yapılır. (Vallahi verrahmâni verrahîmi şu işi
yapmam) dese, üç yemîn olur. O işi yaparsa, üç keffâret lâzım olur.
İbâha, ya’nî doyuracak ta’âmı alması için, fakîre fülûs [kâğıd
para] vermenin câiz olduğu (Hindiyye)de
ve (Bedâyı)da yazılıdır. Keffâret yaparken niyyet etmek
lâzımdır.

Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”
buyurdu ki, (Tüccârın, pazarcıların çoğu
fâcirdir!) Sebebini sorduklarında, (Alış-verişleri
halâl olmaz. Çünki, çok yemîn ederek günâha girerler ve yalan
söylerler) buyurdu. Bir hadîs-i şerîfde, (Yalan
yere yemîn ederek, birinin malını alan kimse, kıyâmet günü, Allahü
teâlâyı gadablı görecekdir). [Üçüncü kısm, onbeşinci
maddede, ikinci sahîfeye bakınız!] Bir hadîs-i
şerîfde, (Îmân sâhibi, her kabâhati yapabilir. Fekat,
hiyânet yapamaz ve yalan söyliyemez) ve bir hadîs-i
şerîfde de, (Yalan üç yerde câiz olur: Harbde [ve
her zemân, din düşmanlarının zararından korunmak veyâ müslimânları
korumak için]. İkincisi, iki müslimânı barışdırmak için,
birinden diğerine iyi lâf getirmek. Üçüncüsü, zevcelerini idâre
etmek için) buyuruldu. Zâlimden, bir müslimânın bulunduğu
yeri, malını, günâhını saklamak câizdir. İki müslimânın, kadın ile
erkeğin arası açılmasını önlemek için, malını korumak için,
müslimânın sırrı, aybı meydâna çıkmamak için ve bunlar gibi
harâmları önlemek için, yalan câiz olur. Ölmemek için leş yimeğe
benzer.

(Tarîkat-ı Muhammediyye)de diyor ki:
(Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem”, (Yalan yere
yemîn, büyük günâhdır) buyurdu. Bir hadîs-i şerîfde
de, (Yalan yemîn ederek bir müslimânın hakkını alan
kimsenin gideceği yer, Cehennemdir) buyurdu. Doğru olarak
çok yemîn etmek, Allahü teâlânın ismine ve yemîne kıymet vermemek
olur. Bunlara kıymet vermiyerek yemîn etmek çok çirkindir.
Şarkılarda, temsîllerde, eğlencelerde yemîn etmek
böyledir.

Birkaç yemîni bozarsa, hepsi için ayrı ayrı
keffâret yapması lâzımdır. Keffâretler, zekât gibi, ibâdet-i
mâliyyedir. Malını fakîrlere bir vekîl vâsıtası ile vermesi câiz
olur. Fekat, kendisinin, malı ayırırken veyâ fakîre verilinceye
kadar niyyet etmesi lâzımdır).

(İbdâ) kitâbı, dörtyüzyedinci
sahîfede diyor ki, (Hadîs-i şerîfde, (Babam hakkı için
diyerek yemîn etmeyiniz! Yemîn, Allah ismi ile
olur) buyuruldu. Ebû Dâvüddeki hadîs-i
şerîfde, (Emânet, ya’nî nâmus için yemîn eden, bizden
değildir) buyuruldu. (Allahdan başka bir ism ile
yemîn eden kâfir olur) hadîs-i şerîfini Tirmizî
“rahmetullahi teâlâ aleyh” bildiriyor. Babanın başı için, canın,
başın için, Kâ’be için, nâmus için, falan Velînin toprağı için gibi
yemîn etmeler yaygın hâl almışdır).

(Uyûn-ül-besâir)de diyor ki, (Kâfirin
yemîn etmesi ve keffâret yapması sahîh olmaz). Bundan anlaşılıyor
ki, kâfirlerin, mürtedlerin and vermeleri sahîh olmaz. Bunların and
verdikleri şeyleri yapmak lâzım olmaz.

(Hadîka)da dil âfetlerinde diyor ki,
(And vererek, meselâ (Allah aşkına) diyerek bir
kimseden dünyâlık şey istemek câiz değildir. Hadîs-i şerîfde,
bunların mel’ûn oldukları
bildirildi). (Dürer) ve (Gurer)de
ve(İbni Âbidîn) beşinci cildde
ve (Hadîka)da diyor ki, bir müslimân, (Allah hakkı için
şunu yap) derse, bunu yapmak lâzım olmaz, ya’nî yapmamak günâh
olmaz ise de, tâ’at, hattâ mubâh olan şeyleri yapmak iyi olur.
Peygamber hakkı için yâhud ölü veyâ diri bir Velî hakkı için düâ
etmek harâmdır. Çünki, kimsenin Allahü teâlâ üzerinde hakkı yokdur.
Âlimlerin bir kısmı böyle ictihâd etdi ise de, böyle düâ etmek, (Yâ
Rabbî, onlara vermiş olduğun hak için) niyyeti ile câiz olur.
Çünki, Rum sûresinin kırkyedinci âyetinin meâl-i
şerîfi, (Üzerimize hak oldu ki, mü’minlere yardım
ederiz)dir. En’âm sûresinin onikinci âyetinin meâl-i
şerîfi, (Allahü teâlâ kullarına merhamet etmeği kendisine
lâzım kıldı) olup, merhamet ve ihsân ederek, sevdiklerine
haklar verdiğini
göstermekdedir. (Bezzâziyye) fetvâsında, ölü veyâ
diri, Peygamberlerin ve Evliyânın hurmetleri için düâ etmenin câiz
olduğu bildirilmekdedir. Bu vesîkalar, vehhâbîlerin Ehl-i sünnete
bu sebebden de muhâlefetlerinin haksız olduğunu açıkca
göstermekdedir.

Gel kardeşim, inkâr etme, kıl
insâf!

Kıymetli ömrünü, eyleme isrâf!

Kalbini nefsin arzûsundan
koru!

Dışın gibi için dahî olsun saf!

Bakır ile karışınca bir
altın,

alırsa, beğenir mi onu sarrâf?

Liseyi bitirdim diye övünme!

Sakın hem, düşünmeden söyleme lâf!

Me’ârif ehlini bul, onu
dinle!

Böylece Hakdan ire sana eltâf!

Hakîkat denizine varıp dal,
ve,

çıkar bir cevheri ki, ola şeffâf!

Diplomalı din câhiline
kanma,

doğru yolu sana gösterdi eslâf!


84 — HACCA GİTMEK[3]

İslâmın beşinci şartı hacdır. Ya’nî, ömründe
bir kerre, Kâ’be-i mu’azzamaya gitmek farzdır. İkinci ve dahâ sonra
yapılan haclar, nâfile olur. Hac, lügatda, kasd etmek, yapmak,
istemek demekdir. İslâmiyyetde, belli bir yeri, belli bir zemânda,
belli şeyleri yaparak ziyâret etmek demekdir. Bu belli
şeylere (Menâsik) denir. Menâsikden
herbirine (Nüsük) denir. Nüsük, ibâdet demekdir.
Hac ve ömreye de nüsük denir. Resûlullah “sallallahü aleyhi ve
sellem”, hicretin onuncu yılında, Kusvâ adındaki devesine binerek
hacca gitdi. (Dürr-ül-muhtâr)da, Cum’a nemâzı sonunda
diyor ki, (Ticâret yapmak ve hac etmek için giden kimsenin, hac
niyyeti ziyâde ise, sevâb kazanır. [Sevâbın mikdârı, hac niyyetinin
çokluğuna göre değişir.] Ticâret niyyeti çok ise veyâ iki niyyet
eşit ise, hac sevâbı kazanamaz. Fekat, şartlarını yerine getirdi
ise, yalnız farzı yapmış olur. Farzı yapmamak azâbından kurtulur.
Gösteriş için yapılan her ibâdet ve hayrât ve hasenât sevâbı da
böyledir).

Hac yapan kimseye, hâcı denir. Üç dürlü hâcı
vardır:

1 — Müfrid hâcı: İhrâma girerken, yalnız hac
yapmağa niyyet eden kimsedir. Mekkede oturanlar, yalnız müfrid hâcı
olur.

2 — Kârin hâcı: Hac ile ömreye birlikde niyyet
eden kimsedir. Önce ömre için tavâf ve sa’y edip, sonra ihrâmdan
çıkmadan ve traş olmadan, hac günlerinde hac için, tekrâr tavâf ve
sa’y yapar. Kırân hac sevâbı, diğer ikisinden fazladır.

3 — Mütemetti’ hâcı: Hac aylarında ömre yapmak
için ihrâma girip ve ömre için tavâf ve sa’y yapıp ve traş olup
ihrâmdan çıkar. Memleketine gitmiyerek, o sene, terviye gününde
veyâ dahâ önce, hac için ihrâma girerek, müfrid hâcı gibi hac yapan
kimsedir. Yalnız, tavâf-ı ziyâretden sonra da sa’y yapar. Temettü’
hac sevâbı ifrâd hacdan çokdur. Hac ayları, Şevvâl, Zil-ka’de
ayları ile, Zilhiccenin ilk on günüdür. Kârin ve mütemetti’
hâcıların şükr kurbanı kesmesi vâcibdir. Kurbanı kesemiyecek ise,
Zilhiccenin yedi, sekiz ve dokuzuncu günlerinde ve bayramdan sonra
yedi gün dahâ oruc tutması lâzım olur. Hepsi on gün olur.
Mekkeliler kârin ve mütemetti’ olamaz.

Ömre, hac zemânı olan beş günden başka,
senenin her günü, ihrâm ile yapılan, tavâf ve sa’y yapmak ve saç
kazımak veyâ kesmekdir. Ömre, ömründe bir kerre, hanefî ve mâlikîde
müekked sünnet, şâfi’î ve hanbelîde farzdır. Farz olan
hacca (Hacc-ı
ekber) veyâ (Haccetül-İslâm) denir.
Ömreye (Hacc-ı asgar) denir.

Haccın şartları, farzları, vâcibleri ve
sünnetleri vardır. Şartları da iki nev’dir:

A — Vücûb şartları, İmâm-ı a’zama göre,
sekizdir:

1 — Müslimân olmak.

2 — Kâfir memleketinde olanın, haccın farz
olduğunu işitmesi.

3 — Akllı olmak.

4 — Bâlig olmak.

5 — Hür olup, köle olmamak.

6 — Geçim ihtiyâcından fazla olarak hacca
götürüp getirecek ve geride kalanlara yetecek kadar, halâl parası
olmak. Buradaki ihtiyâc da, zekâtdaki gibidir. [Birinci kısm, 80.
ci maddeye bakınız!]. Harâm malı olana, hacca gitmek değil, bunları
sâhiblerine ödemek farzdır. Harâm mal ile hacca giden, hac yapmamak
azâbından kurtulur ise de, hac sevâbı kazanamaz. Gasb edilen yerde
nemâz kılmağa benzer. Böyle kimselerin ibâdetlerine mâni’
olmamalıdır. Günâhlar ibâdetlere mâni’ değildir. Parasının halâl
olduğunda şübhesi olan, sevâb kazanmak için, (Yahyâ efendi
fetvâsı)nda yazılı olduğu gibi, bir kimseden ödünc alıp bununla
hacca gitmelidir. Borcunu şübheli parası ile ödemelidir.
[Müttekîler, her ihtiyâclarını te’mîn ederken, böyle
yapmışlardır.]

7 — Hac vakti gelmiş olmak. Hac vakti, Arefe
ve bayram günleri olmak üzere, beş gündür. Yolda geçen zemân da
düşünülerek, vücûb şartları, bu zemân başında mevcûd olan kimsenin
ömründe bir kerre hacca gitmesi farz olur. Dâr-ül-islâmda bulunup
malı olan kimsenin, hac vakti gelince, kendine hac farz olup
olmadığını bilmese de, hacca gitmesi farz olur.

8 — Hacca gidemiyecek kadar, kör, hasta, çok
ihtiyâr ve sakat olmamak.

B — Edâ şartları dörtdür:

1 — Mahbûs ve men’ edilmiş olmamak.

2 — Hac için gideceği yolda ve hac yerinde
selâmet ve emniyyet olmak. Gemi, tren, otobüs ve tayyâreden
tehlükeli olan ile gitmek lâzım olduğu zemân, hacca gitmek farz
olmaz. Eşkıyâların, hâcıların canına, malına saldırdığı yıllarda
hacca gitmek farz olmaz. Birkaç hâcının öldürülmesi özr sayılmaz.
Hac için ayak basdı parası, vergi, rüşvet vermek câizdir. Malını,
canını, hakkını kurtarmak için rüşvet vermek, her zemân câizdir.
Rüşvet istemek günâh olur.

3 — Mekkeden üç gün üç gecelik uzak yerlerde
bulunan hür kadının hacca gidebilmesi için, üç mezhebde, zevcinin
veyâ nikâhı düşmeyen ebedî mahrem akrabâsından fâsık ve mürted
olmıyan âkıl ve bâlig veyâ mürâhık bir erkeğin berâber gitmesi
lâzımdır. Bunun yol parasını verecek kadar, kadının zengin olması
da lâzımdır. (Künûz-üd-dekâık)da yazılı Bezzârın
bildirdiği hadîs-i şerîfde, (Kadın, yanında bir mahremi
olmadan hacca gidemez!) buyuruldu. Zemânımızda fesâd
çoğaldığı için, nikâhdan ve redâ’dan olan mahrem akrabâ ile sefere
gitmemelidir. Zengin olan kadının, mahremi ile bir kerre hacca
gitmesine zevci mâni’ olamaz. Zîrâ zevcin farzlara mâni’ olmağa
hakkı yokdur. (Hadîka)da, dil âfetleri sonunda
buyuruyor ki, (Zevc, zevcesinin mahremi ile nâfile hacca gitmesine
mâni’ olabilir. Gidip gelinceye kadar zevcenin nafakası, iznle
gidince zevcine âid olur. İznsiz gidince zevcine âid olmaz). İkinci
kısmda, otuzdördüncü maddede şartlı nikâha bakınız! Şâfi’î
mezhebinde, mahremsiz olarak, iki kadın ile, farz olan hacca
gidebilir. Kadının mahreminin hac yolunda ölmesi, şâfi’î mezhebini
taklîd etmesi için özr olur.

4 — Kadın, iddet hâlinde olmamakdır. Ya’nî
kocasından yeni ayrılmış olmamakdır.

Vücûb şartları bulunmakla berâber, edâ
şartları da kendisinde bulunan kimsenin, o sene hacca gitmesi farz
olur. O sene, hac yolunda ölürse hac sâkıt olur. Vekîl gönderilmesi
için vasıyyet etmesi lâzım olmaz. O sene gitmez ise, günâh olur.
Hacca gitmeği, dahâ sonraki senelere bırakırsa fâsık olur. Çünki
küçük günâha devâm kebîre [büyük günâh] olur. Sonraki senelerde,
hac yolunda veyâ evinde hasta veyâ habs, sakat olursa, yerine
başkasını, kendi memleketinden bedel göndermesi veyâ bunun için
vasıyyet etmesi lâzımdır. Bedel gönderdikden sonra iyi olursa,
kendinin gitmesi de lâzım olur. Sonraki senelerde hacca giderse,
te’hîr günâhı afv olur. İmâm-ı Muhammede ve imâm-ı Şâfi’îye göre,
sonraki senelere bırakması câizdir.

Vücûb şartlarından birisi bulunmıyan kimsenin
hacca gitmesi farz olmaz. Vücûb şartlarını te’mîn etmek lâzım
değildir. Meselâ, hacca gitmesi için, kendisine hediyye olunan
malı, parayı alması lâzım olmaz. Vücûb şartları bulunup da edâ
şartından biri bulunmıyan kimsenin hacca gitmesi farz olmaz ise de,
bu âcizlik ölünciye kadar devâmlı ise, yerine bir müslimânı vekîl
göndermesi veyâ öldükden sonra, yerine birinin gönderilmesi için
vasıyyet etmesi lâzımdır. İbâdetler üç kısmdır:

1 — Yalnız beden ile yapılan ibâdetdir. Nemâz,
oruc, Kur’ân-ı kerîm okumak, zikr böyledir. Hiç kimse, başkası
yerine, beden ibâdeti yapamaz. Herkesin kendisi yapması lâzımdır.
Kendi yerine başkasını vekîl edemez.

2 — Yalnız mal ile yapılan ibâdetlerdir. Mal
zekâtı ve beden zekâtı, ya’nî sadaka-i fıtr ve toprak mahsûlleri
zekâtı, ya’nî uşr ve keffâretler, ya’nî âzâd etmek, fakîrleri
doyurmak ve giydirmek böyle ibâdetdir. Bir kimsenin özrü olsun,
olmasın, bunun mal ile yapılacak ibâdetlerini başkası, hattâ zimmî
de, bunun izni ve malı ile yapabilir.

3 — Hem beden, hem mal ile yapılan
ibâdetlerdir. Farz olan hac böyledir. Bir kimse hayâtda iken, ancak
devâmlı özrü olduğu zemân, bunun emri ve malı ile yerine başkası
hac yapabilir. Kendine hac farz olmıyan kimse, nâfile hac için, özr
olmadan vekîl gönderebilir.

Bir kimse, farz olsun, nâfile olsun, herhangi
bir ibâdeti yaparken veyâ yapdıkdan sonra, meselâ, nemâz, oruc,
sadaka, hatm-i tehlîl, Kur’ân-ı kerîm okumak, zikr, tavâf, hac,
ömre, Evliyânın kabrini ziyâret ve meyyite kefen vermek gibi ibâdet
ve tâ’atlerin sevâbını diri veyâ ölü başkasına hediyye edebilir.
Şâfi’î ve Mâlikî mezheblerinde ise, beden ile yapılanlar hediyye
edilemez. İmâm-i Sübkî ve sonra gelen Şâfi’î âlimleri “rahmetullahi
teâlâ aleyhim ecma’în” bunlar da hediyye olunur dediler. Ücret ile
ibâdet yapdırmak veyâ ibâdetin sevâbını başkasına satmak bâtıldır.
İbâdeti yapmadan pazarlık edilirse, ücret olur. Yapdıkdan sonra
pazarlık edilirse, ibâdeti satmak olur.

Vekîlin, ihrâma girerken, emr eden kimse için,
kalb ile niyyet etmesi şartdır. Hac borcu olan kimsenin, öldükden
sonra kendi için hac yapacak vekîlin adını bildirerek vasî olan
kimseye emr vermesi lâzımdır. Meyyit veyâ meyyitin vasî yapdığı
yabancı kimse, vârislerden birini, diğer vârisler izn vermedikce,
vekîl yapamaz. Bir kimse izn vermeden, başkasının, bunun yerine
hacca gönderilmesi câiz değildir. Yalnız vâris, ölen akrabâsı,
vasıyyet etmemiş, ya’nî hac parası ayırmamış ise, kendine mîrâs
kalan para ile, onun yerine hacca gidebilir veyâ başkasını
gönderebilir. Böylece anasını, babasını hac borcundan kurtarmış
olur. Kendine de, farz olmuş ise, kendi için, ayrıca gitmesi
lâzımdır. Fekat, onları borcdan kurtarması, kendine on hac sevâbı
kazandırır. Hanefî ve Hanbelî mezheblerinde, onların yaşadığı
şehrden hac yapılması lâzımdır. Meselâ, İstanbulda bulunan bir
kimsenin babası Erzurumda sâkin iken vefât etse, babası vasıyyet
etmedi ise, babası için birini vekîl göndermek isterse, Erzurumdan
göndermesi farzdır. Başka yerden göndermesi Hanefîde câiz değildir.
Şâfi’î mezhebinde Mîkât dışındaki her yerden göndermesi câizdir.
Hattâ, hacca giden birine para vererek, Mekke-i mükerremede bir
vekîl bulup, babası için, buna mîkâtdan hac yapdırtması Şâfi’îde
câizdir. Hanefî olanlar, paraları az ise, Şâfi’î mezhebini taklîd
ederek, vasıyyet etmemiş ana, baba ve yakınları için, Mekkede vekîl
tutabilirler. Fekat, parayı verirken, imâm-ı Şâfi’îyi “rahmetullahi
teâlâ aleyh” taklîd ediyorum diye niyyet etmesi
lâzımdır.

İznsiz vekîl olup hac edenin haccı, kendine
olur. Ya’nî kendinin hac borcu varsa, ödenmiş olur. Sevâbını, vekîl
olduğuna bağışlıyabilir. Her müslimân, her ibâdetinin sevâbını ölü,
diri, her müslimâna hediyye edebilir. Fekat bağışladığı kimse, hac
borcundan kurtulmaz. Vasî olan, ya’nî kendine vasıyyet edilen
kimse, emr olunan vekîli gönderir. Vekîl de (istediğini yap)
denilmedi ise, başkasını gönderemez. Vasıyyet ederken (vekîlim veyâ
başkası) demiş ise veyâ vekîl ta’yîn etmemiş ise, vasî kendi de
gidebilir, başkasını da gönderebilir. Hac farz olmıyan kimsenin,
farz hac için vekîl göndermesi câiz değildir. Bâlig olmıyan âkıl
çocuk vekîl olabilir. Belli parayı ücret diyerek vekîl ta’yîn etmek
câiz değildir. Vekîle, âdet olan yol ve nafaka masrafı hesâblanarak
(şu kadar para ile) denir. Verilen para ücret değildir,
teberru’dur. (Eşbâh) kitâbının sâhibi “rahmetullahi
aleyh” diyor ki: (Artan para, vârislere geri verilir. Vârisler
kalan parayı kendine hediyye etmeğe ve nefsin için kabûl etmeğe,
seni vekîl etdik derse, vekîl böyle yapar). Hac etmemiş, bâlig
olmamış kimselerin ve kadının vekîl olmaları, Hanefîde câiz ise de,
Şâfi’îde câiz değildir. Kendisi hâcı olan vekîl, başkası için hac
etdikden sonra, Mekkede kalıp geri gelmezse câizdir. Fekat, geri
gelmesini emr etmek efdaldir. (Ukûd-üd-dürriyye)de
diyor ki, (Hac etmemiş fakîrin, başkası yerine hacca gitmesi câiz
ise de, Hille gidince, kendisine de hac etmek farz olur. Mekkede
kalıp, sonraki senede kendi haccını yapması lâzım olur. Fekat,
evvelki haccında, memleketine dönmediği için, meyyitin haccı noksan
kalmış olur. Vekîle para verilirken, istediğini yap denilirse,
meyyit için başkasını vekîl edebilir) [ve kendi haccını da, o sene,
kendi yapar]. Hâcının vekîl olarak gitmesi, kendi için tekrâr
gitmesinden efdaldir.

Fakîr kimse, nâfile olarak hacca gidince,
mîkâta vardığı zemân, Mekkeli gibi olup, yürüyebiliyorsa hac etmesi
farz olur ve farzı îfâya niyyet eder. Nâfile hac yapmağa niyyet
ederse, tekrâr hac yapması lâzım olur. Fakîr olan vekîl böyle
değildir. Çünki, başkasının kudreti ile oraya gelmiş ve dönecekdir.
Zenginin hac sevâbı, fakîrin hac sevâbından dahâ çokdur. Fakîr, hac
yolunda açlıkdan, yorgunlukdan ölürse, günâha girer. Yolda
başkalarından yardım istemeğe muhtâc olan fakîrin hacca gitmesi
mekrûhdur. Kendisi serbest bırakılan vekîl, yolda hasta olsa da,
olmasa da, parayı başkasına verip, onu gönderebilir. İzn verilmemiş
ise, gönderemez. Arafâtda durmadan önce ölen bir hâcı, farz olduğu
sene gidip öldü ise, hac vasıyyet etmez. Birkaç sene sonra gitmiş
ise, kendi şehrinden vekîl göndermesi için vasıyyet etmesi vâcib
olur. Bildirdiği yerden veyâ bildirdiği para ile yapılabilecek
yerden de gönderilir. Vasıyyetde kullanılan kelimelere dikkat
etmelidir.

Bırakacağı mîrâsın üçde biri yetişdiği hâlde,
kendi memleketinden göndermeğe yetişmiyecek parayı veyâ başka
yerden gönderilmesini vasıyyet etmek günâhdır. Yer veyâ para
bildirmedi ise, hac yolunda ölmüş olsa bile, yaşadığı memleketinden
gönderilir. Ölürken, hac yapılmasını vasıyyet eden kimse için, hiç
kimse kendi parası ile bunun yerine hacca gidemez. Giderse, hac,
gidenin olur. Meyyitin hac borcu ödenmez. Hacdan sonra, sevâbını
meyyite hediyye edebilir. Meyyitin bırakdığı malın üçde biri veyâ
bundan ayırmış olduğu hac parası ile onun şehrinden gidilir. Vekîl
kendi parasından da buna katabilir. Ayrılan para az ise, mümkin
olan yerden gönderilir. Mümkin olmazsa, vasıyyet bâtıl olur. Diri
olan âcizin, vekîl yapdığı kimseye, kendi şehrinden gitmesine
yetişecek kadar vermesi lâzımdır. Meyyit eğer, ayırdığım maldan
diye şart etmemiş ise, vâris sonra terekenin üçde birinden almak
niyyeti olsa da, olmasa da, kendi malından vekîl gönderebilir.
Meyyitin malından almak niyyeti var ise kendi gidemez. Temettü’ ve
kırân haclarında kurban parası vekîle âiddir. Vekîl, haccı
yapdığına yemîn ederse, inanılır. Kimse parayı geri isteyemez.
Hıyânet eden vekîl ihrâmdan önce azl olunabilir.

Zekât ve hac farz olan kimse, önce hemen hacca
gider. Hacdan arta kalandan zekâtını verir. Hacca gidemezse,
hepsinin zekâtını verir. Hac vakti geldikden, ya’nî farz oldukdan
sonra, hac parası ile, ihtiyâcı olan eşyâyı, ya’nî ev, bir senelik
yiyecek satın almak câiz olmaz. Hacca gitmesi lâzım olur. Hac vakti
gelmeden önce satın alması câiz olur. Çünki hac, vakti gelmeden
önce farz olmaz.

[Zekâtı, nisâba mâlik oldukdan bir hicrî sene
sonra, vermek farz olur. Zekât vermek farz olduğu bu zemân, herkes
için başkadır. Bu zemân, hac zemânından evvel ise, malın, paranın
hepsi için zekât verilip, geri kalan para ile hacca gidilir. Zekât
vermek zemânı, hac zemânına rastlarsa veyâ hac zemânından sonra
ise, önce hacca gidilir. Hacdan sonra, elde mevcûd paranın zekâtı
verilir.]

Edâ şartlarını te’mîn etmek lâzımdır. Yalnız,
kadının hacca gitmek için evlenmesi veyâ şâfi’î mezhebini taklîd
etmesi lâzım değildir. Çünki zevc, zevcesini hacca götürmeğe mecbûr
değildir. Hacca giden bir erkek ile muvakkat nikâhlanması da lâzım
olmadığı (Dürr-ül-müntekâ)da yazılıdır.

Vücûb şartlarından biri bulunmıyan kimse hacca
giderse, nâfile hac yapmış olur. Fakîrinki farz hac olur. Şartlar
temâm bulununca, yeniden hac yapması lâzım olur. Edâ şartı noksan
olan bir kimse hacca giderse, farzı edâ etmiş olur.

Erkeksiz kadın hacca gidemez. Giderse, haccı
kabûl olur ise de, harâmdır. Erkeği ile gidince de, otelde,
tavâfda, sa’yde ve taş atarken, erkekler arasına karışması harâmdır
ve haccın sevâbını giderdiği gibi, büyük günâha girer. Ebedî mahrem
erkeği bulunmıyan kadın, ihtiyârlayınca, göremez olunca veyâ iyi
olmıyacak bir hastalığa yakalanınca yerine vekîl gönderir. Dahâ
önce göndermez.

Bid’at sâhibi, câhil din adamlarının hac
zemânında kitâblara uymıyan şeyler yapdıklarını ve bölücü sözler
söylediklerini işitiyoruz. Bunları işiterek, hacca gitmeği terk
etmemeli, bu mühim farzı yapmakdan mahrûm kalmamalı, hacca gidince
de, o mezhebsizlere uymamalı ve zararlı sözlerine
aldanmamalıdır.

HACCIN FARZI ÜÇDÜR:

Bu üçünden biri yapılmazsa hac sahîh
olmaz.

1 — İhrâmdır. (İhrâm), niyyet
ile birlikde zikrden [telbiye] ibâret olup, ba’zı şeyleri kendine
yasak etmekdir. Nemâzda iftitâh tekbîri gibidir. Alâmeti, peştemal
gibi, iki beyâz bez olup, biri belden aşağı sarılır, öteki,
omuzlara sarılır. İple bağlanmaz, düğümlenmez. Bunun için kuşanılan
bu iki beze de ihrâm denildi. Tavâfa başlarken, ihrâmın ortasını
sağ koltuk altından geçirip, iki ucunu sol omuz üstüne getirmek
sünnetdir.

Hac için, ömre için, ticâret için veyâ
herhangi birşey için uzakdan gelenlerin, mîkât denilen yerleri,
ihrâmsız geçerek, Mekke-i mükerreme Haremine girmeleri harâmdır.
Geçenin, geri mîkâta gelip ihrâma girmesi lâzımdır. İhrâma
girmezse, kurban kesmek lâzım
olur. (Mîkât) denilen yerler ile, Harem-i Mekke
arasına (Hil) denir. Mîkâtdan geçerken, bir iş
için Hilde kalmağı niyyet edenlerin ve Hilde oturanların, hacdan
başka niyyet ile, ihrâmsız Hareme girmeleri câizdir. Meselâ Cidde
şehri Hildedir. (Harem), Mekke-i mükerremeden
biraz dahâ geniş olup, hududunu İbrâhîm aleyhisselâmın dikdiği
taşlar göstermekdedir. Bu taşlar, çok kerre yenilenmişdir. Mescid-i
harâma (Harem-i Kâ’be) veyâ (Harem-i
şerîf) denir. Hac için, Hilde oturanlar Hilde, Harem-i
Mekkede oturanlar Haremde ihrâma girer. Mîkât yerlerini geçerken,
niyyet ederek ve telbiye yaparak, ya’nî, emr olunan şeyi okuyarak,
usûlü ile, ihrâma girilir. Mîkât yerinden önce, hattâ kendi
memleketinde de giymek câiz, hattâ dahâ iyidir. Hac aylarından önce
giymek de câiz ise de, mekrûhdur. Mekke ve Medîne
şehrlerine (Haremeyn-i şerîfeyn) denir.

İhrâm giyen kimseye, ba’zı şeyler yasak olur.
Meselâ, karadaki av hayvanlarını öldürmesi, dikilmiş elbise
giymesi, bir yerini traş etmesi, cimâ’ etmesi, kavga ve münâkaşa
etmesi, koku sürünmesi, tırnak kesmesi, erkeğin mest, ayakkabı
giymesi ve başını örtmesi, hatmi ile başını yıkaması, eldiven,
çorap giymesi, hamâma girmesi, kendiliğinden çıkan ot ve ağaçların
koparılması, kendi üzerinde bulunan bitin öldürülmesi ve öldürmek
için gösterilmesi câiz değildir. Bunları bilerek veyâ bilmiyerek,
unutarak yapanlara, kurban, sadaka cezâları lâzım olur. Müt’a,
ya’nî temettü’ kurbanı ve kırân kurbanı etinden sâhibi yiyebilir.
Cezâ olarak kesilenlerin etlerinden yiyemez. Müfrid hacda bir
kurban îcâb etdiren suçu, kârin hâcı işlerse, biri ömre için, iki
kesmesi lâzımdır.

İhrâmda iken pire, her dürlü sinek, başkasının
üzerinde bulunan biti, fâre, yılan, akreb, kurt, çaylak gibi
zararlı ve insana saldıran hayvanları öldürmek, başını sabun ile
yıkamak, na’lîn ve onun gibi üstü açık ayakkabı giymek, diş
çıkartmak, bit ölmemek ve saç dökülmemek üzere hafîf kaşınmak,
renkli ihrâm giymek, gusl abdesti almak, başını dokundurmamak şartı
ile, tavan, çadır, şemsiye altında gölgelenmek, başı âdet olmayan
şey ile [tas, tepsi] örtmek, paket gibi şeyler koymak, beline
kuşak, kemer, para kesesi, kılınç, silâh bağlamak, yüzük takmak,
insanların dikip yetişdirdiği sebze ve ağaçları koparmak, düşman
ile döğüşmek câizdir.

Kadınların başını örtmesi lâzım olup, deriye
değmemek üzere yüzlerini örtmeleri ve dikilmiş elbise, mest, çorab
giymeleri, örtü altına zînet eşyâsı takmaları câizdir.

2 — Arefe günü Arafâtın, (Vâdi-yi Urene)
denilen yerinden başka herhangi bir yerinde (Vakfe)ye
durmak. Herkes, ehl olan imâma karşı ayakda durup, ayakda
duramazsa, oturup imâmın düâsını dinler. Sonra, oturabilir,
yatabilir.

Hacca geç giden bir kimse, doğru Arafâta
gider. Bunun, artık (Tavâf-ı kudûm) yapması lâzım
olmaz. Bir hâcı Arefe günü, öğle ezânından bayramın birinci günü,
sabâh nemâzı vaktine kadar olan zemân içinde, biraz Arafâtda dursa
veyâ ihrâmlı olarak Arafâtdan geçse veyâ ihrâmlandıkdan sonra hasta
olup uykuda iken, baygın iken sedye içinde veyâ başka birşeyle
taşınarak nüsükler yapdırılırsa veyâhud ihrâma girmeden önce, hasta
olan, bayılan yerine başkası ihrâma girip, bu uyanmadan, ayılmadan
önce, o bunun yerine de nüsükleri ayrıca yaparsa veyâ Arefe günü
olduğunu bilmiyerek, Arafâtda dursa, haccı sahîh ve tavâf-ı kudûm
sâkıt olur. O yerin Arafât olduğunu bilmek ve niyyet etmek lâzım
değildir. O gün veyâ gece, Arafâtda bulunmıyan veyâ Arafâtdan
geçmiyen veyâ tayyârede uçarak geçen, hâcı olmaz. Vehhâbîlerin
haccı bir gün önce yapdıkları senelerde hac sahîh olmamakdadır.
Hilâl, güneşin gurûb etdiği yere yakın ve şemsden sonra gurûb eder.
Şişkinliği garb tarafındadır. Terbî’ ya’nî yedinci gecede kamer
şemsden altı sâat sonra gurûb eder. Bedr-i tamda, ya’nî 14. cü
gecede tam dâire olup, şems gurûb ederken tulû’ ve sabâh vakti
gurûb eder. 28 Temmuz 1987 Salı günkü Türkiye gazetesinde diyor ki,
(Kayseride Pazar günü Zilhicce ayının hilâli görülemedi. Pazartesi
günü 19 u 50 geçe güneş gurûb etdi. 20 yi 20 geçe Hilâl görülüp, bu
da 20 yi 55 geçe gurûb etdi). Buna göre Zilhiccenin birinci günü
salı olup, dokuzuncu çarşamba günü Arefe olmakdadır. Vehhâbî
hükûmeti, hâcıları pazartesi günü Arafâta götürdüler. Çarşamba günü
tekrâr gitmek istiyenlere mâni’ oldular.

3 — Kâ’be-i mu’azzamayı (Tavâf-ı
ziyâret) etmekdir. Tavâf, Mescid-i harâm içinde, Kâ’be-i
mu’azzama etrâfında dönmek demekdir. Dördü farz, üçü vâcib olmak
üzere yedi kerre dönülür. Zemzem kuyusunun ve Makâm-ı İbrâhîmin
dışından dolaşarak da tavâf etmek câizdir. Kadınların tavâf
ederken, Kâ’beye yaklaşmamaları efdal olduğu (Eşbâh)da
yazılıdır. Kadına dokunmak ihtimâli çok ise, şâfi’îlerin hanefî
veyâ mâlikîyi taklîd etmesi lâzım olur. Tavâfı mescid dışından
yapmak câiz değildir. Tavâfa niyyet etmek de, ayrıca farzdır.
Tavâf-ı ziyâreti, Arafâtdan sonra yapmak da farzdır. Tavâf ederken
ve sa’y ederken, ezân okunursa, bunlar bırakılıp, nemâzdan sonra
temâmlanır. Tahtâvînin (Merâkıl-felâh) hâşiyesi,
bayram nemâzında diyor ki, (Kâ’beden başka bir câmi’ etrâfında
ibâdet için dönenin kâfir olmasından korkulur).

HACCIN VÂCİBLERİ
YİRMİİKİDİR:

1 — Tavâf-ı kudûmdan sonra ve hac ayları
içinde olmak şartı ile, Safâ ile Merve tepeleri arasında, sa’y
etmek, ya’nî, yedi kerre usûlü ile yürümek. Tavâfsız sa’y sahîh
olmaz.

2 — Arafâtdan dönüşde, Müzdelifede, vakfeye
durmakdır. Âdem “aleyhisselâm”, hazret-i Havvâ ile ilk olarak
Müzdelifede buluşdu.

3 — Şeytân taşlamak, ya’nî Minâda, üç gün, üç
ayrı yerde temiz taş veyâ teyemmüm câiz olan şey
atmakdır.

4 — İhrâmdan çıkmadan önce, başın en az dörtde
birini ustura ile traş etdirmek veyâ en az üç santimetre, kendisi
veyâ başkası kırkmakdır. Berber veyâ ustura bulamamak özr sayılmaz.
Başında saç olmıyan veyâ başı yara olan da, usturayı, değmeden
başdan geçirmelidir. Kadınlar, saçını traş etmez. Makas ile biraz
keser.

5 — (Âfâkî) olan, ya’nî Mîkât
denilen yerlerden dahâ uzak memleketlerin hâcıları, Mekkeden son
ayrılacağı gün (Tavâf-ı
sadr), ya’nî (Tavâf-ı vedâ) yapmakdır.
Hayzlı kadına bu tavâf vâcib değildir. Bu tavâfda Remel ve ardında
sa’y yokdur.

6 — Arafâtda, güneş batdıkdan sonra da, biraz
kalmakdır. (Cevhere) ve (Mecmû’a-i
Zühdiyye) kitâblarında diyor ki, (Güneş batmadan önce
Arafât meydânından dışarı çıkanın kurban kesmesi lâzım olur. Cünüb
iken Arafâtda durulabilir).

7 — Tavâf-i ziyâretde, Kâ’be-i mu’azzama
etrâfında dörtden sonra üç kerre dahâ dönmekdir. Tavâf-ı ziyâretden
sonra Minâda gecelemek hanefîde sünnetdir.

8 — Tavâfda abdestsiz ve cünüb
olmamakdır.

9 — Elbise temiz olmakdır.

10 — Tavâf yaparken, Hatîm denilen yerin
dışından dolaşmakdır.

11 — Tavâfda, Kâ’be-i mu’azzama, sol tarafda
kalmakdır.

12 — Tavâf-ı ziyâreti, bayramın üçüncü gününün
güneşi batıncıya kadar yapmakdır.

13 — Tavâf ederken, avret yeri kapalı
olmakdır. Kadınlar için çok mühimdir.

14 — Safâ tepesi ile Merve tepesi arasında
sa’y ederken, Safâdan başlamakdır.

Safâ tepesine çıkınca, Kâ’beye döner. Tekbîr,
tehlîl ve salevât getirir. Sonra, iki kolunu omuz hizâsında ileri
uzatıp ve avuçlarını semâya doğru açıp düâ eder. Sonra Merveye
doğru yürür. Safâdan Merveye dört, Merveden Safâya üç kerre
gidilir.

15 — Her tavâfdan sonra, (Mescid-i
harâm) içinde iki rek’at nemâz kılmakdır.

16 — Şeytân taşlamasını bayram günlerinde
yapmakdır.

17 — Traşı, bayramın birinci günü ve Harem
hudûdu içinde yapmakdır.

18 — Sa’yı yürüyerek yapmakdır. İki yeşil
direk arasında erkek hızlı gider.

19 — Kırân ve temettü’ hac yapan, şükr kurbanı
kesmekdir.

20 — Kurbanı, bayramın birinci günü
kesmekdir.

21 — Cimâ’ gibi yasak olan şeyler, Arafâtda
durmadan önce yapılırsa, haccı bozar. Bunları Arafâtdan önce
yapmamak farzdır. Cimâ’dan başkalarını, ihrâmı çıkarıncaya, cimâ’ı,
tavâf-ı ziyâreti yapıncaya kadar terk etmek vâcibdir.

22 — Müzdelife vakfesi ve bu vakfeyi sabâh
nemâzı vaktinde yapmak vâcibdir.

Bilerek veyâ bilmiyerek, bir vâcibi vaktinde
ve yerinde yapmıyana cezâ lâzım olur. Cezâ, Kurban kesmek veyâ bir
fıtra sadaka vermekdir. Hastalık, ihtiyârlık veyâ galabalık gibi
bir özr ile terk edince, birşey lâzım gelmez. [Bir vekîle
yapdırması lâzım olmaz.] Hayzlı veyâ nifâslı kadın Mescid-i harâma
giremez. Tavâfdan başka nüsükleri yapar. Tavâf-ı ziyâreti
temizlenince yapar. Her günün nüsükü, sonraki gecesinde de
yapılabilir.

Kâ’benin içinde farz veyâ nâfile kılmak ve
cemâ’at ile kılmak câizdir. Sırtını imâmın sırtına dönerek de
kılınır. Sırtını imâmın yüzüne dönmek ve Kâ’benin üstünde kılmak
mekrûhdur. Kâ’be etrâfında halka olup kılarken, imâmın iki
yanındakilerden başkaları, Kâ’beye imâmdan dahâ yakın
olabilirler.

HACCIN SÜNNETLERİ
ONBİRDİR:

1 — Temettüe niyyet etmemiş âfâkî olanların,
hemen Mescid-i harâma girerek (Tavâf-ı
kudûm) yapmalarıdır. Kâ’beyi görünce tekbîr, tehlîl ve düâ
edilir. Erkekler, Hacer-i esvede el ve yüz sürer. Süremezse,
uzakdan istilâm eder. Ya’nî ellerini kaldırıp, “Bismillâhi, Allahü
ekber” deyip yüzüne sürer. Tavâf-ı kudûmdan ve iki rek’at nemâzdan
sonra, Safâ ile Merve arasında sa’y yapılır. Bundan sonra, ihrâmı
çıkarmadan, Mekke şehrinde oturup, Terviye gününe kadar,
istenildiği mikdâr, nâfile tavâf yapılır. Müfrid olan ve kârin olan
hâcılar, taş atıp traş oluncıya kadar ihrâmı çıkarmıyacağı için,
ihrâmın men’ etdiği şeylerden, hergün, sakınmaları lâzım olur. Bu
şeylerden sakınamıyacak kimselerin, mütemetti’ hâcı olması
uygundur. Mescid-i harâm içinde nemâz kılanların önünden geçmek
günâh değildir.

2 — Tavâfa (Hacerül-esved)den
başlamak ve burada bitirmekdir.

3 — İmâmın üç yerde hutbe okumasıdır. Birisi,
Zil-hicce ayının yedinci günü Mekkede; ikincisi, dokuzuncu günü,
öğle nemâzı olunca, öğle ve ikindi nemâzlarından önce, Arafâtda;
üçüncüsü, onbirinci günü, Minâda okunur. Arafâtda, hutbe bitince
öğle ve hemen sonra ikindi nemâzı, cemâ’at ile kılınır. İmâma
yetişemiyen, ikindi nemâzını, ikindi vaktinde kılar. Nemâzdan
sonra, imâm ve cemâ’at, mescid-i Nemreden, Mevkıfe gelip, imâm
hayvanda, hâcılar ise yerde, kıbleye karşı, ayakda veyâ oturarak
vakfeye dururlar. Cemâ’atin de hayvanda olması
efdaldir. (Cebel-i rahme) kayaları üstüne çıkmak
ve vakfe için niyyet etmek lâzım değildir. [Bid’at fırkasındaki
imâm ile kılınan nemâzı iâde etmek lâzımdır. Çünki, bid’at ehlinin
ibâdetlerinin kabûl olmıyacağı hadîs-i şerîflerde
bildirildi.]

4 — Arafâta gitmek için,
Mekkeden, (Terviye günü), ya’nî Zil-hiccenin
sekizinci günü, sabâh nemâzından sonra çıkmakdır. Mekkeden Minâya
gidilir.

5 — Arefe gününden önceki ve bayramın birinci,
ikinci ve üçüncü günlerinin geceleri, Minâda yatmakdır. Üçüncü gece
ve günü Minâda kalmak mecbûrî değildir. Seksenbeşinci maddenin
birinci paragrafına bakınız!

6 — Arafâta gitmek için, Minâdan, güneş
doğdukdan sonra yola çıkmakdır.

7 — Arefe gecesi Müzdelifede yatmakdır.
Arafâtdan Müzdelifeye gelip, burada, yatsı vakti olunca, akşam ve
yatsının farzları birbiri ardınca, cemâ’at ile kılınır. Akşam
nemâzını Arafâtda veyâ yolda kılanların Müzdelifede tekrâr cemâ’at
ile veyâ yalnız olarak, yatsı ile birlikde kılması
lâzımdır.

8 — Müzdelifede, vakfeye, fecr ağardıkdan
sonra durmakdır.


Gece Müzdelifede yatıp, fecr açılırken, sabâh
nemâzını hemen kılıp,
sonra, (Meş’arilharâm) denilen yerde, ortalık
aydınlanıncaya kadar, vakfeye durulur. Güneş doğmadan önce, Minâya
hareket edilir. Yolda(Muhasser) denilen vâdîde
durmamalıdır. Burası (Eshâb-ı fîl) durak yeridir.
Minâya gelince (Mescid-i Hîf)e en uzak olan
ve (Cemre-i Akabe) denilen yerde, sağ elin
baş ve şehâdet parmakları ile, iki buçuk metreden veyâ dahâ
uzakdan, Cemre yerini gösteren dıvarın dibine nohud kadar yedi taş
atılır. Dıvarın üstüne veyâ insana, hayvana çarpdıkdan sonra dibine
düşerse câiz olur. Ertesi fecre kadar câiz ise de, o gün öğleden
önce atmak sünnetdir. Sonra, hiç durmadan buradan gidilip, isterse
kurban keser. Çünki, seferî olana kurban kesmek vâcib değildir.
Seferî olan hâcıların, müfrid oldukları zemân kurban kesmeleri
vâcib değildir. Kurbandan sonra traş olur ve ihrâmdan çıkar.
Bayramın birinci günü Minâda olanlar ve bütün hâcılar, bayram
nemâzı kılmaz. Sonra, o gün veyâ ertesi gün veyâ dahâ ertesi gün
Mekkeye gidip, Mescid içinde ve niyyet ederek (Tavâf-ı
ziyâret) yapar. Buna (Tavâf-ül ifâda) da
denir. Tavâf-ı ziyâreti ve traşı bayramın üçüncü günü güneş
batdıkdan sonraya bırakmak mekrûhdur ve kurban kesmek lâzım olur.
Yalnız baygın olanın yerine başkası tavâf yapabilir. Tavâf-ı
ziyâretde, önceden bu tavâf için sa’y yapdıysa, artık bir
dahâ (Remel) ve (Sa’y) yapmaz.
Yapmadıysa, sa’y yapması vâcibdir. Bu
tavâfda (Iztıba’), ya’nî ihrâmın üst kısmını sağ
koltuk altından geçirip, sol omuz üzerine koymak yokdur. Tavâf
nemâzından sonra Minâya gelir. Öğle nemâzını Mekkede veyâ Minâda
kılar. Bayramın ikinci günü, öğle nemâzından sonra Minâda hutbe
okunur. Hutbeden sonra, üç ayrı yerde, yedişer taş
atılır. (Mescid-i Hîf)e yakın olandan başlanır. Üçüncü
günü de böyle yedişer taş atılır ki, hepsi kırkdokuz taş olur.
Bunları öğleden önce atmak câiz değildir veyâ mekrûhdur. Üçüncü
günü güneş batmadan önce, Minâdan ayrılır. Dördüncü gün de Minâda
kalıp, fecrden güneşin gurûbuna kadar dilediği zemân yirmibir taş
dahâ atmak müstehabdır. Dördüncü günü fecre kadar Minâda kalıp da
taş atmadan ayrılırsa, koyun kesmek lâzım olur. Birinci ve ikinci
yerlerinde taş atdıkdan sonra, kollar omuz hizâsına kaldırılarak ve
el ayaları semâya veyâ kıbleye çevrilerek düâ edilir. Atılacak
yetmiş taş, Müzdelifede veyâ yolda toplanır. Hayvan üstünde taş
atmak câizdir. (Tavâf-ı sadr)dan sonra, zemzem suyu
içilir. Kâ’benin kapı eşiği öpülür. Göğüs ve sağ
yanak (Mültezem) denilen yere sürülür. Sonra,
Kâ’be perdesine yapışıp, bildiklerini okur ve düâ eder. Ağlıyarak
Mescid kapısından dışarı çıkar.

Minâ, Mekkenin; Müzdelife, Minânın; Arafât da,
Müzdelifenin şark cihetindedir. Son yapılan asfalt caddelere göre,
Minâ ile Mekke arası dörtbuçuk, Minâ ile Müzdelife arası 3,3 ve
Müzdelife ile Arafât arası 5,4 kilometre, Safâ ile Merve arası
üçyüzotuz metre, Safâ tepesindeki kemer ile Kâ’be arası yetmiş
metre oldu.

9 — Arafâtda, vakfeden önce gusl
etmekdir.

10 — Minâdan Mekkeye son dönüşde, önce Ebtah
denilen vâdiye gelip, burada bir mikdâr durmakdır. Buradan Mekkeye
gelip dilediği kadar kalır.

11 — Hacca giderken, muhtâc olmıyan ana,
babadan, alacaklılardan, kefîlinden izn almak sünnetdir. Ana baba
muhtâc ise, iznsiz gitmek harâmdır. Nafaka bırakmadı ise,
zevcesinden iznsiz gitmesi de harâm olur. Mekke
şehrine (Mu’allâ) kapısından,
Mescide (Bâbüsselâm)dan ve gündüz girmek
müstehabdır.

Haccın sünnetini yapmıyana cezâ lâzım gelmez.
Mekrûh olur. Sevâbı, azalır. Arefe günü Cum’aya rastlarsa, yetmiş
hac sevâbı hâsıl olur. Halk arasında buna hacc-ı ekber deniliyor.
Bu söz doğru değildir.

Mekke şehri, şimâlden cenûba doğru uzanan
karşılıklı iki sıra dağ arasında olup, şehrin uzunluğu üç,
genişliği bir kilometre idi. Evleri kârgir olup, üç dört katlı idi.
Şehrin ortasında (Harem-i
Kâ’be) veyâ(Mescidülharâm) denilen büyük câmi’
vardır. Mescidül harâmın üstü açıkdır. İstanbul câmi’lerinin
avlularında olduğu gibi, avlu etrâfında üç sıra kubbe vardır.
Kubbeleri beşyüz adeddir. Kubbelerin altında 462 direk vardır.
Direklerin 218 adedi mermer olup, yuvarlakdır. 224 adedi (Hacer-i
şemis) taşından yontmadır ve altı veyâ sekiz köşeli ve sarı
renklidir. Mescidül harâm, dikdörtgen (Müstatîl) gibi olup, şimâl
dıvârı 164, cenûbu 146, şark dıvârı 106, garbı 124 metre
uzunluğunda idi. Vehhâbîler 1375 [m. 1955] de, dört dıvarı da
uzatdı. Safâ ve Merveyi de, Mescid dâhiline aldılar. Yüzaltmışbin
metre kare oldu. İstanbuldaki Ayasofya câmi’-i şerîfinin uzunluğu
ise 77 metre ve genişliği 72 metredir. Sultân Ahmed câmi’-i
şerîfinin uzunluğu 72, genişliği 64 metredir. Mescidül harâmın 19
kapısı olup, şark dıvârında dört, garbda üç, şimâlde beş, cenûbda
yedi idi. Yedi minâresi vardır. Osmânlılar zemânında, Mekke ile
Cidde iskelesi arasındaki yol 75 km., Medîne ile Cidde arası 424
km., Medîne ile Bedr arası 150 km. idi. Mekke ile Medîne arasında
en kısa yol 335 km. idi. Resûlullahın hicret buyurduğu sâhil yolu
400 km. idi. Mekke, denizden 360 metre yüksekdir. Medîne, denizden
160 km. uzakdır. Mescid-i harâma sığınan kâtile, hanefîde,
çıkıncaya kadar, cezâ yapılmaz.

Ömer “radıyallahü anh” zemânından önce,
Mescidül harâmın dıvarları yokdu. Kâ’benin etrâfında, bir meydâncık
ve sonra evler vardı. Halîfe Ömer “radıyallahü anh”, evlerin bir
kısmını yıkdırıp, Kâ’be etrâfına, bir metreye yakın yükseklikde
dıvar çevirerek, Mescidülharâm meydâna geldi. Mescidülharâm,
muhtelif zemânlarda yenilenmişdir. Son şekli, Kâ’be-i mu’azzamanın
onbirinci ta’mîri ile birlikde, 17.ci Osmânlı pâdişâhı dördüncü
sultân Murâd hân “rahmetullahi teâlâ aleyh” tarafından 1045 [m.
1635] de yapılmışdır. Şimdi Vehhâbîler, genişletmek behânesi ile, o
târihî islâm eserlerini yıkıp, yok edip, yalnız maddî kıymeti fazla
şeyler yapıyorlar. Kâ’be-i mu’azzamaya saygısızlık edip, ondan dahâ
yüksek binâlar, oteller yapıyorlar.

Kâ’be-i mu’azzama, Mescidül harâm ortasında,
dört köşe taşdan bir oda olup 11,4 metre yüksekdir. Şimâl dıvarı
9,25 metre, cenûbu 8,5 metre, şark dıvarı 13,5; garbı 13,3
metredir. Şark ve cenûb dıvarları arasındaki köşede (Hacerül-esved)
taşı vardır ve yerden bir metreden ziyâde yüksekdir. Peygamberler
ve hâcılar öpdükleri için, çukurlaşmışdır. Kâ’benin şark dıvarında,
bir kapısı vardır. Kapısı, yerden 1,88 metre yüksekdedir ve
genişliği 1,7, yüksekliği 2,6 metredir. Dıvarlarının iç yüzü ve
zemîni renkli mermerlerle kaplıdır. Rükn-i Irâkî hizâsında yedisi
mermer, diğer basamakları ağaçdan, 27 basamaklı, minâre merdiveni
gibi yuvarlak merdiveni, ikinci Mustafâ hân yenilemişdir. Kapının
sağ tarafında bir de çukur ve tavana kadar yükselen üç direk
vardır. Kâ’benin dış yüzü siyâh, ipek perde ile örtülüdür.
Kapısının perdesi, yeşil atlasdır.

Zemzem kuyusu, Mescidül harâm içinde, Hacer-i
esved köşesi karşısında ve köşeden ondörtbuçuk metre uzakda bir
odada olup, 1,9 metre yüksek olan taş bileziği vardır. İkibuçuk
metre kutrunda ve otuz metre umkundadır. Bu odayı, İstanbulda
Beğlerbeği câmi’ini yapdırmış olan, birinci sultân Abdülhamîd hân
yapdırmış olup, zemîni mermer döşeli ve dıvarlara doğru meyillidir.
Dıvar diblerinde olukları vardır. Kuyuya su sızmıyacak şeklde
ustalıklı yapılmışdır. Kuyu ağzı, bu hizâdan bir buçuk metre kadar
yüksekdir. Târîhin kıymetli yâdigârı olan bu güzel san’at eseri
1383 [m. 1963] yılında, yıkdırıldı. Kuyu ağzını ve birkaç metre
çevresini, yer yüzünden birkaç metre aşağı indirdiler.

Kâ’benin dört köşesine, dört rükn denir. Şâma
karşı olana (Rükn-i şâmî), Bağdâda karşı olana (Rükn-i ırâkî),
Yemen cihetinde olana (Rükn-i yemânî), dördüncü köşeye de (Rükn-i
hacer-il esved) denir.

Her tavâfdan sonra zemzem içmek müstehâbdır.
Yüzbinlerce hâcı, içdiği ve yıkandığı ve memleketlerine götürdüğü
hâlde, kuyudaki zemzem tükenmiyor. Şimdi hergün, motorla ve bir
geniş hortum ile, gece gündüz çekildiği hâlde, bitmek
bilmiyor.

Kâ’benin şimâl dıvarı üzerinde (Altın oluk)
vardır. Yerde bu oluk hizâsında kavs şeklindeki dıvarcık ile
Kâ’be-i mu’azzama arasında kalan yere (Hatîm) denir. Tavâf ederken,
bu Hatîm dıvarının dışından dolaşmak lâzımdır.

Yer yüzünde, bir dâne Kâ’be vardır. O da,
Mekke-i mükerreme şehrindedir. Mü’minler, hac etmek için Mekke-i
mükerreme şehrine gider ve orada, Allahü teâlânın emr etdiği
şeyleri yaparak hâcı olurlar. Kâfirler, başka memleketlere giderek,
başka yerleri dolaşır. Bunlara hâcı denmez. Müslimânların
ibâdetleri başkadır. Kâfirlerin gâvurlukları başkadır.

Hilde oturup da Mekkeye ihrâmsız girenlerin
hac veyâ ömre yapması vâcib olur.

Hac yapdıkdan sonra, Medîne-i münevvereye
gidip, Resûlullahın mubârek kabrini ziyâret etmek lâzım
olduğu, (Eshâb-ı
Kirâm) kitâbının (Müslimânların iki
gözbebeği) kısmının son sahîfesinde uzun
yazılıdır. (Hucre-i se’âdet), mescid-i şerîfin
kıble dıvarının şark köşesine yakın olup, mihrâbda kıbleye dönen
kimsenin sol tarafında kalır. Minber ise, bu kimsenin sağ
tarafındadır. Hucre-i se’âdet ile minber arasına (Ravda-i
mutahhera) denir. Hucre-i se’âdet, iç içe iki dıvarla
çevrilmişdir. İç dıvarın tavanının ortasında bir delik vardır. Dış
dıvar, mescidin tavanına kadar yüksek olup, üzerindeki yeşil kubbe
uzaklardan görünür. Dış dıvarların ve dışardaki yüksek parmaklığın
etrâfı (Sitâre) denilen birer perde ile örtülüdür.
Dıvarların içine kimse giremez. Çünki, kapıları
yokdur. (Mir’ât-i Medîne)nin 384. cü sahîfesinde diyor
ki, Mescid-i se’âdet yapılırken, eni 60 zrâ’ [25 metre], boyu 70
zrâ’ [29 metre] idi. Bedr gazâsından iki ay evvel, ya’nî ikinci
senenin Receb ayında, Kıblenin Kâ’be cihetine tahvîli emr olununca,
kapısı cenûb dıvarından şimâl dıvarına alınırken, mescidin tûlü ve
arzı yüzer zrâ’ [42 metre] yapıldı. Bu kapıya (Bâbüt-tevessül)
denir. Velîd bin Abdülmelikin ve üçüncü Abbâsî halîfesi Mehdînin
“rahmetullahi teâlâ aleyhim ecma’în” 165 [m. 781] de yapdırdıkları
ta’mîrde mescidin tûlü 126, arzı da 76 metre oldu. Vehhâbîler 1375
[m. 1955] senesinde genişletip, tûlü 128, arzı 91 metre oldu.
Mescid-i Nebîdeki târihî ismleri değişdirip, Vehhâbîlerin ismlerini
koydular.

Mescid-i Nebînin beş kapısı var idi.
Bunlardan: İkisi garb dıvarında olup, kıbleye yakın
olana, (Bâbüsselâm), şimâl köşesine yakın
olana, (Bâbürrahme) denir. Şark dıvarının, kıble
tarafında kapı yok idi. Şark dıvarında, Bâbürrahme
karşısında (Bâbül Cibrîl) vardır. (Fâideli
Bilgiler) kitâbının 86.cı sahîfesindeki resme
bakınız!

(Dürr-ül-muhtâr)da diyor ki, (Farz olan
hac önce yapılmalı, sonra Medîne ziyâret edilmelidir. Ziyâreti önce
yapmak da câizdir. Nâfile hac yaparken, önce, yolun düşdüğü şehre
gidilir. Medîneye girince, yalnız kabr-i Nebîyi “aleyhisselâm”
ziyâreti niyyet etmelidir. Mescid-i Nebîde bir nemâz, başka
yerlerdeki bin nemâzdan dahâ üstündür. Oruc, sadaka, zikr ve
Kur’ân-ı kerîm okumak gibi ibâdetler de böyledir. Medîneye girerken
ihrâma girilmez. Mekkede ihrâmlı iken olan yasaklar, Medînede yasak
değildir. İbni Teymiyye, kabr-i Nebîyi ziyâret için Medîneye
gidilmez dedi ise de, Ehl-i sünnet âlimleri buna cevâb
vermişlerdir. İmâm-ı Ebû Hasen Alî Sübkî “rahmetullahi teâlâ aleyh”
[(Erreddü li-İbni Teymiyye) ve (Şifâ-üs-sikâm
fî ziyâret-i Seyyid-il enâm) kitâblarında] İbni
Teymiyyenin sapık sözlerini kuvvetli delîllerle çürütmekdedir.
Kadınların da, tenhâ zemânlarda, örtülü olarak ziyâret etmeleri
câizdir). İmâm-ı Sübkînin ve başka âlimlerin, İbni Teymiyyeyi red
eden yazıları, (İslâm Âlimleri) kitâbında arabî
olarak neşr olunmuşdur.

(Merâkıl-felâh)da ve hâşiyesinde diyor
ki, (Medîne şehri uzakdan görülünce, salât ve selâm getirilir.
Sonra, (Allahümme hâzâ harem-ü Nebiyyike ve mehbıt-ü
vahyike femnün aleyye biddühûl-i fîhi vec’alhü vikâyeten lî
minennâr ve emânen minel azâb vec’alnî minelfâizîne
bi-şefâ’atil-Mustafâ yevmelmeâb) denir. Şehre veyâ mescide
girmeden önce gusl abdesti alınır. Güzel ve alkolsüz koku
sürünülür. Yeni, temiz elbise giyilir. Şehre yürüyerek girmek iyi
olur. Eşyâlarını bir yere yerleşdirdikden sonra, o yerlerin
kıymetini ve yüksekliğini düşünerek, boynu bükük, kalbi kırık
olarak; (Bismillâh ve alâ Milleti Resûlillah) der
ve hicret gecesi gelmiş olan (İsrâ) sûresinin
sekseninci âyetini ve nemâzda okunan salevât-ı şerîfleri okuyarak
ve (Vagfir lî-zünûbî veftah lî ebvâbe rahmetike ve
fadlike) diyerek mescide gelir. Bâb-ı selâmdan veyâ bâb-ı
Cibrîlden mescide girip, minber yanında iki
rek’at (Tehıyyetül-mescid) nemâzı kılar. Minberin
direği sağ omuzu hizâsına gelmelidir. Resûlullah “sallallahü aleyhi
ve sellem” burada kılardı. İki rek’at da şükr nemâzı kılar. Düâdan
sonra, kalkıp edeble Hucre-i se’âdete gelir. Muvâcehe-i se’âdet
dıvarına karşı, arkasını kıbleye dönerek, Resûlullahın mubârek
yüzüne karşı, iki metre kadar uzakda, edeble durur. Resûlullahın
kendisini gördüğünü, selâmını, düâlarını işitdiğini ve cevâb
verdiğini, âmîn dediğini düşünür. (Esselâmü aleyke yâ
seyyidî, yâ Resûlallah...) diyerek kitâbdaki uzun düâyı
okur. Emânet olan selâmları söyler. Sonra salevât okuyup, dilediği
düâyı yapar. Sonra yarım metre sağa gelip, (Esselâmü aleyke
yâ halîfete Resûlillah...) diye başlıyan kitâbdaki uzun
düâyı okuyarak hazret-i Ebû Bekre selâm verir. Sonra, yarım metre
sağa gidip, hazret-i Ömere de kitâbdaki uzun düâyı okuyarak selâm
verir. Sonra kendine ve ana babasına ve düâ etmesini istemiş
olanlara ve bütün müslimânlara düâ eder. Sonra yine Resûlullahın
mubârek yüzü karşısına gelir. Kitâbdaki düâyı okur ve dilediği
düâları da yapar. Sonra Ebû Lübâbe hazretlerinin kendini bağlayarak
tevbe etmiş olduğu direğe gelir. Burada ve Ravda-i mutahherada
nâfile, kazâ kılar. Tevbe ve düâ eder. Dilediği
zemânlarda (Mescid-i Kubâ) ve (Mescid-i
kıbleteyn), Uhud şehîdleri ve Bakî’deki mezârları ve
birçok meşhûr mübârek yerleri de ziyâret etmelidir).

İbni Kayyım, (Resûlullahın kabrine arka
çevirerek düâ edilir. Ebû Hanîfe de böyle söylüyor) diyor. Âlûsînin
de, tefsîrinde böyle dediği, (Dürer-üs-seniyye)de
yazılıdır. Hâlbuki, bütün Ehl-i sünnet âlimleri, Kabr-i se’âdete
dönmüş, kıble dıvarı arkada kalmış olarak düâ edileceğini
yazmakdadırlar. Âlûsînin oğlu Nu’mân bile, İbni Teymiyyenin ve İbni
Kayyımın yolunda olduğu hâlde, insâf ederek, bu hakîkati
saklıyamayıp, (Gâliyye)sinde, (Mescidde iki rek’at
nemâz kıldıkdan sonra, hucre-i se’âdete gelip, mubârek yüzüne karşı
döner. Diri iken olduğu gibi huzûrunda edeb ile durup, salât ve
selâm verir ve islâmiyyetin bildirdiği düâları okur. Çünki,
Resûlullah, kabrinde de diridir. Âlimlerin çoğu, yalnız kabr-i
se’âdeti ziyâret için uzaklardan gelmek de sünnetdir dediler.
Çünki, hadîs-i şerîfde, (Beni ziyâret için gelip, başka bir
iş yapmıyarak, yalnız ziyâret edene kıyâmetde şefâ’at etmek, bende
hakkı olur) ve (Bana selâm verene ben de selâm
veririm) buyuruldu) demekdedir.

Abdülhak-ı Dehlevî “rahmetullahi teâlâ
aleyh”, (Cezb-ül-kulûb) kitâbında, fârisî olarak
diyor ki, (Mescid-i şerîf) yapılırken, Âişe ve
Sevde “radıyallahü anhümâ” için birer oda yapıldı. Sonra, her
evlendikce bir oda yapılarak, adedleri dokuz oldu. Odalar, arab
âdeti üzere, hurma dalından idi. Üstleri kıldan keçe ile örtülü
idi. Kapılarında yalnız perde asılı idi. Odalar mescidin cenûb şark
ve şimâl taraflarında idi. Kerpiçden yapılmış olanı da vardı.
Çoğunun kapısı mescide açılırdı. Tavanlarının yüksekliği, orta
boylu insan boyundan bir karış fazla idi. Hazret-i Fâtıma ile
hazret-i Âişenin odaları arasında kapı vardı. Vefâtından birkaç gün
önce, Ebû Bekrden başka eshâb odalarının mescide açılan kapılarını
kapatdırdı.

Hazret-i Ömer “radıyallahü anh”, hicretin
onyedinci senesinde, mescid-i şerîfi garb ve şimâlden genişletdi.
Zevcât-i tâhirâtın “radıyallahü teâlâ anhünne” odaları bulunduğu
için, şark tarafını genişletmedi. Şimâl-cenûb arası, yüzkırk zrâ’
[yetmiş metre] ve şark-garb dıvarları arası yüzyirmi zrâ’
oldu. (Mescidimi genişletmek lâzımdır!) emrini
işitmeseydim, genişletmezdim dedi. Yeni dıvarları, eskisi gibi
kerpiç ile hurma ağaçlarından yapdırdı. Hazret-i Abbâs, garb
dıvarına bitişik odasını hediyye etdi. Bu oda ve buna bitişik,
Ca’fer Tayyârın evinin yarısı satın alınıp mescid-i şerîfe katıldı.
Hazret-i Ömer, bu arada, (Hücre-i se’âdet)i de, kerpiçden
yeniledi. Hazret-i Osmân “radıyallahü anh” hicretin otuzuncu
senesinde, bunları ve şimâl dıvarını yıkıp genişletdi. Yeni
dıvarları ve direkleri taşdan, tavanını sac ağacından yapdı. Ebû
Hüreyrenin haber verdiği hadîs-i şerîfde, (Mescidimi
Yemendeki San’â şehrine kadar genişletseler, hepsi mescidim
olur) buyuruldu.

Halîfe Velîd, seksensekiz senesinde, Medîne
vâlîsi Ömer bin Abdül’Azîze emr vererek, dört dıvar da yıkılıp,
şark tarafındaki zevcât-ı tâhirât odaları mescide katıldı. Hucre-i
se’âdetin dört dıvarı yıkılıp, temelden yontma taşlarla yeniden
yapıldı. Temel açılırken hazret-i Ömerin bir ayağı görüldü. Hiç
çürümemişdi. Hücrenin etrâfına ikinci bir dıvar dahâ yapıldı. Hiç
kapısı yokdu. Hücrenin tavanı mescidden yarım metre dahâ yüksek
oldu. Uzunluk ikiyüz, genişlik yüzaltmışyedi zrâ’ oldu. Rum
Kayserinden kırk usta getirilip, dıvarlar, direkler, tavan altın
ile süslendi. İlk olarak mihrâb ve dört minâre yapdırdı. Bu iş üç
sene sürdü. Abbâsî halîfelerinden Mehdî, yüzaltmışbir senesinde,
yalnız şimâl tarafına on direk dikerek genişletdi. Halîfe Me’mûn da
ikiyüziki 202 [m. 817] senesinde biraz genişletdi. Beşyüzelli
senesinde, Cemâleddîn-i İsfehânî, ikinci dıvar etrâfına sandal
ağacından parmaklık yapdı. Bu parmaklığa (Şebeke-i
se’âdet) denir. O sene Mısrdan gönderilen, üzerinde
kırmızı ipekle Yasîn sûresi yazılı beyâz ipek perde, Şebeke
etrâfına asıldı. Bu perdeye (Sitâre) denir. Mısr
Türkmen sultânı Seyfeddîn Sâlih Klavûn “rahmetullahi teâlâ aleyh”,
altıyüzyetmişsekiz 678 [m. 1279] senesinde, Hucre-i se’âdet üzerine
bugünkü(Kubbe-i hadrâ)yı ilk olarak yapdırıp kurşun ile
kaplatdı. Mescidin bugünkü binâsı, Mısrdaki Çerkes sultânlarından
Eşref Kaytbay “rahmetullahi teâlâ aleyh” tarafından 888 [m. 1483]
senesinde yapdırılmış ve Osmânlı sultânları tarafından ta’mîr ve
tezyîn edilmişdir. (Cezb-ül-kulûb)dan terceme temâm
oldu.

Pâkistânda Mîrpûr şehrinde
bulunan (Da’vet-ül-islâmiyyet-ül-âlemiyye) merkezinin
1398 [m. 1978] de, bütün müslimân memleketlerine gönderdiği
bildiride diyor ki: Sü’ûdî Arabistânda
çıkan (Ed-da’ve)mecmû’asının 1397 [m. 1977] Şa’bân
nüshasında, Sa’dülharemeyn ismindeki bir
vehhâbînin (Kubbet-ül-hadrâ)nın yıkılmasını istiyen
yazısını, (Da’vet-ül-islâmiyyet-ül-âlemiyye) merkezimiz
nefretle karşılamışdır. Üyelerimiz Pâkistânın Mîrpûr şehrinde, bu
yazıyı protesto etmek için toplandı. Allâme Muhammed Beşîr
“rahmetullahi teâlâ aleyh” başkan idi. Pek çok dinleyici arasında
konuşan hatîblerin sözlerinin özeti şöyledir:

Kubbet-ül-hadrâ, bütün müslimânların
gözbebeğidir. Müslimânlar, bu mübârek hucreyi ziyâret etmeği,
kurtulmalarına sebeb bilirler. Çünki, Peygamberimiz “sallallahü
aleyhi ve sellem”, (Kabrimi ziyâret edene şefâ’atim vâcib
olur) buyurdu. Sa’dül-haremeynin bu çok çirkin yazısı,
büyük fitne ve islâm düşmanının gizli bir hiylesidir. Bir müslimân
böyle düşünebilir mi? İslâm dîninin şi’ârını yok etmeğe önayak
olabilir mi? Vallahi olamaz! Bu çirkin yazının arkasında gizli
ellerin, yehûdî güçlerinin bulunduğuna inanıyoruz. Eshâb-ı kirâmın
mubârek cesedlerini ve Resûlullahın babası Abdüllahın cesedini
kabrlerinden çıkarmaları, Kubbe-i hadrâyı yıkmak çirkin düşüncesine
cesâret verdiğinde hiç şübhe yokdur. Bu çirkin yazı, büyük
fitnelere yol açacakdır. Bunda hiçbir fâide yokdur. Kalbleri
Resûlullahın “sallallahü teâlâ aleyhi ve sellem” sevgisi ile ve
Kubbet-ül-hadrânın sevgisi ile dolu olan müslimânları yaralıyan bu
çirkin yazıya nasıl cesâret olunduğunu Sü’ûdî arab hükûmetinin
açıklaması lâzımdır. Müslimânların, Haremeyn-i şerîfeyne ve
Kubbet-ül hadrâya hizmet etdikleri için, arabları sevdikleri
şübhesizdir. Arablar bu mübârek makamlara saygısızlık ederlerse,
müslimânların kalblerinde, onların sevgisi kalır mı? Bu çirkin
oyundan meydâna gelen üzüntünün dehşetini Sü’ûdî Arabistân
hükûmetine bildirmeleri ve bu kötü hîlenin yok edilmesi için
çalışmaları için bütün dünyâ müslimânlarına çağrıda
bulunuyoruz!

Yukarıdaki çağrının arabî olan
aslı, (El-medâric-üs-seniyye) kitâbının m. 1978
baskısının sonuna eklenmişdir.

İbni Âbidîn, hac bahsinin sonunda buyuruyor
ki, (Hacca giden fakîr, Mekkeye gidinceye kadar nâfile ibâdet
yapmakdadır. Nâfile sevâb almakdadır. Mekke şehrine girince, hac
etmesi farz olur. Zengin ise, memleketinden hac için çıkdığı ânda
farz sevâbı kazanmakdadır. Farzın sevâbı, nâfilenin sevâbından dahâ
çokdur. Fakîr, memleketinde ihrâma girerek yola çıkarsa, yolda da
farz sevâbı kazanarak, zenginin sevâbına kavuşur. Anası veyâ babası
kendisine muhtâc olmıyan bir kimse, onlardan iznsiz farz olan hacca
gidebilir. [Fekat nâfile olan hacca iznsiz gidemez. Câmi’, Kur’ân-ı
kerîm kursu ve benzeri, islâma fâidesi olan şeyleri yapmak, nâfile
hacdan ve ömreden dahâ sevâbdır. Nâfile hac ve ömre yaparken sarf
edilen paralar, müslimânların muhtâclarına veriliyorsa, nâfile hac
ve ömre yapmak, kendi memleketinde sadaka vermekden dahâ efdal
olur. Çünki, hem mal ile, hem beden ile ibâdet
yapılmakdadır. (Makâmât-ı Mazheriyye)de, 26. cı
mektûbda diyor ki, (Hacda bir farzı veyâ vâcibi özrsüz terk etmemek
veyâ harâm, mekrûh işlememek lâzımdır. Aksi hâlde, nâfile hac ve
ömre yapmak sevâb değil, günâh olur). Birinci kısmda, 74. cü madde
sonuna ve kırkaltıncı maddenin zekât kısmına ve (Mektûbât
Tercemesi)nde, 29 ve 123 ve 124. cü mektûblara bakınız!] Asker
olarak veyâ yazı ve propaganda ile islâmiyyete hizmet etmek, nâfile
hacdan ve ömreden dahâ sevâbdır. Böyle cihâd hizmeti olmıyan için,
memleketinde fakîr, muhtâc ve sâlihlere yâhud seyyidlere ve Ehl-i
sünnet bilgilerini yayanlara para yardımı etmek, nâfile haclardan
ve câmi’, Kur’ân-ı kerîm kursu ve benzeri hizmetleri yapmakdan dahâ
sevâbdır).

Hak teâlâ, ilmi çok yerde övdü,
Kur’ânda,

Resûlün, ilmi emr eden sözleri, meydânda.

İslâmın en büyük düşmanıdır, bil,
cehâlet,

çünki, cehl mikrobunun hastalığı, Felâket!

Cehâlet olan yerden, din gider
dedi, Nebî,

Dîni seven, o hâlde ilmi, fenni sevmeli!

Cennet, kılınc gölgesinde, demedi
mi hadîs,

atom gücü, jet uçuşuna bu emr, pek vecîz!

İslâmın zilletine cehldir, bütün
illet!

Ey derdi cehâlet, sana düşmekle, bu millet!

Bir hâle getirdin ki, ne din
kaldı, ne nâmûs,

ey sine-i islâma çöken, kapkara kâbus.

Ey, biricik düşman, seni öldürmeli
evvel,

sensin, bize kâfirleri, üstün çıkaran el!

Ey, millet, uyan cehline kurban
gidiyorsun!

İslâm gerilikdir, diye bir damga yiyorsun!

Allahdan utan, bâri bırak, dîni
elinden,

gir, leş gibi, topraklara kendin, gireceksen!

Lâkin bu sözüm de, te’sîr etmez ki
câhile,

Allahdan utanmak da, olur elbet, ilm ile.

85 — MUBÂREK GECELER

 Mubârek
geceler, islâm dîninin kıymet verdiği gecelerdir. Allahü teâlâ,
kullarına çok acıdığı için, ba’zı gecelere kıymet vermiş, bu
gecelerdeki, düâ ve tevbeleri kabûl edeceğini bildirmişdir.
Kullarının çok ibâdet yapması, düâ ve tevbe etmeleri için bu
geceleri sebeb kılmışdır. Kıymetli geceye, kendinden sonra gelen
günün ismi verilir. Önceki günü öğle nemâzı vaktinden, o gecenin
fecrine kadar olan zemândır. Yalnız, Arefe ve üç kurban günlerinin
geceleri böyle değildir. Bu dört gece, bu günleri ta’kîb eden
gecelerdir. Bu geceleri ihyâ etmeli, ya’nî kazâ nemâzları kılmalı,
Kur’ân-ı kerîm okumalı, düâ, tevbe etmeli, sadaka vermeli,
müslimânları sevindirmeli, bunların sevâblarını ölülere de
göndermelidir. Bu gecelere saygı göstermelidir. Saygı göstermek,
günâh işlememekle olur.

(Rıyâd-un-nâsıhîn) kitâbının
yüzyetmişikinci sahîfesinde buyuruyor ki, (İmâm-ı
Nevevî, (Ezkâr) kitâbında diyor ki, (Gecenin oniki
kısmından bir kısmını [bir sâat kadar] ihyâ etmek, bütün geceyi
ihyâ etmek olur. Yaz ve kış geceleri için hep böyledir). [İbni
Âbidîn, birinci cild, 461. ci ve üçüncü cildin 289. cu
sahîfelerinde de bu konuda bilgi verilmişdir.] (Hakâyık-ı
manzûme)de diyor ki, (Fıkh kitâblarında sâat demek, bir mikdâr
zemân demekdir). İmâm-ı Nevevî, Şâfi’î mezhebinde müctehiddir.
Hanefîlerin de, geceleri böyle ihyâ etmeleri uygun
olur).

MÜSLİMÂNLARIN ON MUBÂREK GECESİ
VARDIR:

1 — KADR GECESİ: Ramezân-ı
şerîf ayı içinde bulunan bir gecedir. İmâm-ı Şâfi’î “rahmetullahi
teâlâ aleyh” onyedinci, imâm-ı a’zam Ebû Hanîfe, yirmiyedinci
gecesi olması çok vâkı’ olur dedi. Yirmi ile otuzuncu geceleri
arasında arayınız denildi. Kur’ân-ı kerîmde medh edilen en kıymetli
gecedir. Kur’ân-ı kerîm, Resûlullaha bu gece gelmeğe
başladı.

2 — AREFE GECESİ: Arefe günü
ile Kurban bayramının birinci günü arasındaki gecedir. Zil-hicce
ayının dokuzuncu ve onuncu günleri arasındaki gecedir. Arefe günü
bin İhlâs okumanın çok sevâb olduğu, 357.ci sahîfede
yazılıdır.

3 — FITR BAYRAMI
GECESİ: Ramezân-ı şerîf ayının son günü ile bayramın
birinci günü arasındaki gecedir.

4 — KURBAN BAYRAMI
GECELERİ: Kurban bayramının birinci, ikinci ve üçüncü
günlerinden sonraki gecelerdir. Bu üç güne (Eyyâm-i
nahr) denir.

5 — MEVLİD
GECESİ: Rebî’ul-evvel ayının onbirinci ve onikinci günleri
arasındaki gecedir. Dünyâdaki bütün insanlara Peygamber olarak
gönderilen, Peygamberlerin sonuncusu ve en üstünü Muhammed Mustafâ
aleyhisselâmın doğduğu gecedir. Mîlâdın 571. ci senesinde doğdu
denilmekdedir. Bu gece, Kadr gecesinden sonra, en kıymetli gecedir.
Bu gece, O doğduğu için sevinenler afv olur. Bu gece, Resûlullahın
“sallallahü aleyhi ve sellem” tevellüdü zemânlarında görülen
hâlleri, mu’cizeleri okumak, dinlemek, öğrenmek çok sevâbdır.
Kendileri de anlatırdı. Bu gece, Eshâb-ı kirâm “radıyallahü anhüm”
da, bir yere toplanıp, okurlar, anlatırlardı. [Birinci kısmda 95.
ci madde ve 2. ci kısmda 17. ci madde ortalarına
bakınız!]

6 — BERÂT GECESİ: Şa’bân
ayının onbeşinci gecesidir. Ya’nî ondördüncü günü ile onbeşinci
günü arasındaki gecedir. Allahü teâlâ, ezelde, hiç birşey
yaratmadan önce, herşeyi takdîr etdi, diledi. Bunlardan, bir yıl
içinde olacak herşeyi, bu gece meleklere bildirir. Kur’ân-ı kerîm,
Levhilmahfûza bu gece indi. Resûlullah “sallallahü aleyhi ve
sellem” bu gece, çok ibâdet, çok düâ ederdi.

7 — Mİ’RÂC GECESİ: Receb
ayının yirmiyedinci gecesidir. Mi’râc, merdiven demekdir.
Resûlullahın göklere çıkarıldığı, bilinmiyen yerlere götürüldüğü
gecedir.

Mekke ehâlîsi îmân etmiyor. Müslimânlara çok
sıkıntı veriyordu. İşkenceye başlamış, işi azdırmışlardı.
Resûlullah çok üzüldü. Hicretden bir yıl önce, elliiki yaşında idi.
Zeyd bin Hâriseyi alarak Tâife gitdi. Tâif halkına bir ay nasîhat
eyledi. Hiç kimse îmân etmedi. Alay etdiler. İşkence yapdılar.
Yuhâladılar. Çocuklar taşa tutdular. Ümmîdsiz, üzüntülü, yorgun
geri dönerken, mubârek bacakları yaralandı. Zeydin başı kan içinde
kaldı. Çok sıcak bir sâatde, yol kenârında, bitkin hâlde oturdular.
Orada bulunan bağ sâhibi, Rebî’a oğulları zengin Utbe ve Şeybe
adında iki kardeş, köleleri Addâs ile, birer salkım üzüm
gönderdi.

Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” üzümü
yirken Besmele okudu. Addâs “radıyallahü teâlâ anh”, o zemân
hıristiyan idi. Bunu işitince şaşırdı. (Yıllarca buralardayım.
Kimseden böyle söz duymadım. Bu nasıl sözdür?) dedi.

Resûlullah: Sen neredensin?
buyurdu.

Addâs: Nineveliyim, dedi.

Resûlullah: Yûnüs aleyhisselâmın memleketinden
imişsin, buyurdu.

Addâs: Sen Yûnüsü nereden tanıyorsun? Onu,
buralarda kimse bilmez, dedi.

Resûlullah: O benim kardeşimdir. O da, benim
gibi Peygamber idi, buyurdu.

Addâs: Bu güzel yüzün, bu tatlı sözlerin
sâhibi yalancı olmaz. Ben inandım ki, sen Allahın Resûlüsün, dedi.
Müslimân oldu. Yâ Resûlallah “sallallahü teâlâ aleyhi ve sellem”!
Yıllarca bu zâlimlere, bu yalancılara kulluk ediyorum. Herkesin
hakkını yiyorlar. Herkesi aldatıyorlar. Hiç iyi tarafları yok.
Dünyâlık toplamak, şehvetlerini yapmak için her alçaklığı göze
alıyorlar. Onlardan nefret ediyorum. Sizinle birlikde gitmek, size
hizmetle şereflenmek, câhillerin, ahmakların size yapacağı
saygısızlıklara hedef olmak, mubârek vücûdünüzü korumak için fedâ
olmak istiyorum, dedi.

Resûlullah, tebessüm buyurdu: Şimdi
efendilerinin yanında kal! Az zemân sonra, adımı her yerde
işitirsin. O zemân bana gel, buyurdu. Bir müddet istirâhat edip,
yaralarını, kanlarını sildiler. Mekkeye yürüdüler. Karanlıkda şehre
girdiler. Her taraf düşman idi. Gidecek bir yer yokdu. Birkaç ay
Mekkede çok sıkıntılı geçdi. Bir gece [Receb ayının yirmiyedinci
gecesi] amcası Ebû Tâlibin kızı Ümm-i Hânînin Ebû Tâlib
mahallesinde bulunan evine geldi. Ümm-i Hânî, o zemân îmân
etmemişdi. Kimdir o? dedi.

Resûlullah: Amcan oğlu Muhammedim “sallallahü
teâlâ aleyhi ve sellem”. Kabûl edersen, müsâfir geldim
buyurdu.

Ümm-i Hânî “radıyallahü teâlâ anhâ”: Senin
gibi doğru sözlü, emîn, asîl, şerefli müsâfire can fedâ olsun.
Yalnız, teşrîf edeceğinizi önceden bildirseydiniz, birşeyler
hâzırlardım. Şimdi yidirecek birşeyim yok, dedi.

Resûlullah “sallallahü teâlâ aleyhi ve
sellem”: Yiyecek, içecek istemem. Hiçbiri gözümde yok. Rabbime
ibâdet etmek, yalvarmak için bir yer bana yetişir,
buyurdu.

Ümm-i Hânî, Resûlullahı “sallallahü teâlâ
aleyhi ve sellem” içeri alıp, bir hasır, leğen, ibrik verdi. Gelen
müsâfire ikrâm etmek, onu düşmandan korumak, arablar için en
şerefli vazîfe sayılırdı. Bir evdeki müsâfire zarar gelmesi, ev
sâhibi için büyük yüzkarası olurdu. Ümm-i Hânî düşündü. Bunun
Mekkede düşmanları çok. Hattâ öldürmek istiyenler var. Şerefimi
korumak için, sabâha kadar Onu gözeteyim, dedi. Babasının kılıncını
alıp, evin etrâfında dolaşmağa başladı.

Resûlullah “sallallahü teâlâ aleyhi ve sellem”
o gün çok incinmişdi. Abdest alıp, Rabbine yalvarmağa, afv
dilemeğe, kulların îmâna gelmesi, se’âdete kavuşmaları için düâya
başladı. Çok yorgun, aç, üzüntülü idi. Hasır üzerine uzanıp
uyuyuverdi.

O ânda, Allahü teâlâ, Cebrâîl
aleyhisselâma:

Sevgili Peygamberimi çok üzdüm. Mubârek
bedenini, nâzik kalbini çok incitdim. Bu hâlde, yine bana
yalvarıyor. Benden başka, hiçbirşey düşünmüyor. Git! Habîbimi
getir! Cennetimi, Cehennemimi göster. Ona ve Onu sevenlere
hâzırladığım ni’metleri görsün. Ona inanmıyanlara, sözleri,
yazıları ve hareketleri ile Onu incitenlere hâzırladığım azâbları
görsün. Onu ben tesellî edeceğim. Onun nâzik kalbinin yaralarını
ben gidereceğim buyurdu. Cebrâîl “aleyhisselâm”, bir ânda
Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve sellem” yanına geldi. Mışıl
mışıl uyuyor gördü. Dürtmeğe, uyandırmağa kıyamadı. İnsan şeklinde
idi. Mubârek ayağının altını öpdü. Bu şeklde Resûlullahı uyandırdı.
Cebrâîl aleyhisselâmı hemen tanıdı ve: (Ey Cebrâîl
kardeşim! Böyle vaktsiz niçin geldin. Yoksa bir hatâ mı etdim,
Rabbimi gücendirdim mi? Bana acı haber mi
getirdin?) buyurdu ve Rabbinin darılacağından çok
korkdu.

Cebrâîl “aleyhisselâm”: Ey bütün
yaratılmışların en üstünü! Ey Yaratanın sevgilisi! Ey
Peygamberlerin efendisi, iyilikler menba’ı, üstünlükler kaynağı
olan şerefli Peygamber! Rabbin sana selâm ediyor. Hiçbir
Peygambere, hiçbir mahlûkuna vermediği ni’meti sana ihsân ediyor.
Seni kendine da’vet ediyor. Lutfen kalk. Buyur, gidelim, dedi.
Kâ’be yanına geldiler. Orada, bir kimse geldi. Göğsünü yardı.
Kalbini çıkardı. Zemzem suyu ile yıkadı. Yine yerine koydu. Sonra
Cennetden gelen Burak adındaki beyâz hayvana binip, bir anda
Kudüsde, Mescid-i Aksâya geldiler. Cebrâîl “aleyhisselâm” kayayı
parmağı ile deldi. Burakı oraya bağladı. Geçmiş Peygamberlerden
ba’zısının rûhları insan şeklinde orada idi. Cemâ’at ile nemâz için
Âdem, Nûh, İbrâhîm Peygamberlere, imâm olmalarını sıra ile söyledi.
Hiçbiri kabûl etmedi. Özr dilediler. Kusûrlu olduklarını
söylediler. Cebrâîl “aleyhisselâm”, Habîbullahı ileri sürdü. Sen
varken, başkası imâm olamaz, dedi. Nemâzdan sonra, mescidden çıkıp
bilinmiyen bir mi’râc ile, bir ânda, yedi kat gökleri geçdiler. Her
gökde bir büyük Peygamberi gördü. Cebrâîl “aleyhisselâm” Sidrede
kaldı ve kıl kadar ilerlersem, yanar, yok olurum dedi.
Sidret-ül-müntehâ, altıncı gökde bulunan büyük bir ağaçdır.
Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” Cenneti, Cehennemi,
sayısız şeyleri görüp, Refref adındaki bir Cennet yaygısı üstünde
olarak Kürsî, Arş ve rûh âlemlerini geçip, bilinmiyen,
anlaşılamıyan, anlatılamıyan şeklde, Allahü teâlânın dilediği
yüksekliklere ulaşdı. Mekânsız, zemânsız, cihetsiz, sıfatsız olarak
Allahü teâlâyı gördü. Gözsüz, kulaksız, vâsıtasız, ortamsız olarak
Rabbi ile konuşdu. Hiçbir mahlûkun bilemiyeceği, anlıyamıyacağı
ni’metlere kavuşup, bir ânda, Kudüse ve oradan Mekke-i mükerremeye,
Ümm-i Hânînin evine geldi. Yatdığı yer henüz soğumamış, leğendeki
abdest suyunun hareketi durmamış idi. Dışarda dolaşan Ümm-i Hânî
“radıyallahü teâlâ anhâ” uyuklamış, birşeyden haberi olmamışdı.
Kudüsden Mekkeye gelirken, Kureyşin kervanına rastladı. Kervandaki
bir deve ürkdü, yıkıldı.

Sabâh olunca, Kâ’be yanına gidip mi’râcını
anlatdı. İşiten kâfirler alay etdi. Muhammed aklını kaçırmış, iyice
sapıtmış dediler. Müslimân olmağa niyyeti olanlar da vaz geçdi.
Birkaçı sevinerek Ebû Bekrin evine geldi. Çünki, bunun akllı,
tecribeli, hesâblı bir tüccâr olduğunu biliyorlardı. Kapıya çıkınca
hemen sordular:

Ey Ebâ Bekr “radıyallahü teâlâ anh”! Sen çok
kerre Kudüse gitdin geldin. İyi bilirsin. Mekkeden Kudüse gidip
gelmek, ne kadar zemân sürer dediler.

Ebû Bekr “radıyallahü teâlâ anh”: İyi
biliyorum. Bir aydan fazla, dedi.

Kâfirler bu söze sevindi. Akllı, tecribeli
adamın sözü böyle olur, dediler. Gülerek, alay ederek ve Ebû Bekrin
“radıyallahü teâlâ anh” de kendi kafalarında olduğuna
sevinerek:

Senin efendin, Kudüse bir gecede gidip
geldiğini söyliyor. Artık iyice sapıtdı diyerek, Ebû Bekre sevgi,
saygı ve güvenc gösterdiler.

Ebû Bekr “radıyallahü anh”, Resûlullahın
mubârek adını işitince, (Eğer O söyledi ise, inandım. Bir ânda
gidip gelmişdir) deyip içeri girdi. Kâfirler neye uğradıklarını
anlıyamadı. Önlerine bakıp gidiyor ve (Vay canına, Muhammed ne
yaman büyücü imiş. Ebû Bekre sihr yapmış) diyorlardı.

Ebû Bekr “radıyallahü teâlâ anh” hemen
giyinip, Resûlullahın yanına geldi. Büyük kalabalık arasında,
yüksek sesle (Yâ Resûlallah! Mi’râcınız mubârek olsun! Allahü
teâlâya sonsuz şükrler ederim ki, bizleri, senin gibi büyük
Peygambere, hizmetçi yapmakla şereflendirdi. Parlıyan yüzünü
görmekle, kalbleri alan, rûhları çeken tatlı sözlerini işitmekle
ni’metlendirdi. Yâ Resûlallah “sallallahü teâlâ aleyhi ve sellem”!
Senin her sözün doğrudur. İnandım. Canım sana fedâ olsun!) dedi.
Ebû Bekrin sözleri, kâfirleri şaşırtdı. Diyecek şey bulamayıp
dağıldılar. Şübheye düşen, îmânı za’îf birkaç kişinin de kalbine
kuvvet verdi. Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”, o gün Ebû
Bekre (Sıddîk) dedi. Bu adı almakla, bir kat dahâ
yükseldi.

Kâfirler bu hâle çok kızdı. Mü’minlerin
kuvvetli îmânına, Peygamberin “sallallahü aleyhi ve sellem” her
sözüne hemen inanmalarına, Onun çevresinde pervâne gibi
toplanmalarına dayanamadılar. Resûlullahı “sallallahü teâlâ aleyhi
ve sellem” mahcûb, mağlûb etmek için, imtihân etmeğe
yeltendiler:

Yâ Muhammed “aleyhisselâm”! Kudüse gitdim
diyorsun. Söyle bakalım! Mescidin kaç kapısı, kaç penceresi var,
gibi şeyler sordular. Hepsine cevâb verirken, hazret-i Ebû Bekr,
öyledir yâ Resûlallah, öyledir yâ Resûlallah derdi. Hâlbuki,
Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” edebinden, hayâsından
karşısındakinin yüzüne bile bakmazdı. Buyururdu ki, (Mescid-i
aksâda etrâfıma bakmamışdım. Sorduklarını görmemişdim. O ânda
Cebrâîl “aleyhisselâm”, Mescid-i aksâyı gözümün önüne getirdi.
[Televizyon gibi] görüyor, sayıyordum. Sorularına, hemen cevâb
veriyordum). Yolda, develi yolcular gördüğünü söyledi. İnşâallah
çarşamba günü gelirler buyurdu. Çarşamba günü güneş batarken,
kervan Mekkeye geldi. Fırtına eser gibi olduğunu, bir devenin
yıkıldığını söylediler. Bu hâl mü’minlerin îmânını kuvvetlendirdi.
Kâfirlerin düşmanlığını
artırdı. (Rûh-ul-beyân)da (Tefsîr-i
Hüseynî)den alarak ve (Bahr)de, imâmlığı
anlatırken, diyor ki, (Resûlullahın Mekkeden Beyt-ül-mukaddese
götürüldüğüne inanmıyan kâfir olur. Göklere ve bilinmiyen yerlere
götürüldüğüne inanmıyan ise, dâl ve mübtedi’ olur). Ya’nî sapık
olur.

8 — RECEB AYI VE REGÂİB
GECESİ: Receb ayının ilk Cum’a gecesine (Regâib
gecesi) denir. Receb ayının her gecesi kıymetlidir. Her
Cum’a gecesi de kıymetlidir. Bu iki kıymetli gece bir araya
gelince, dahâ kıymetli olmakdadır. Regâib gecesinin kıymeti,
çeşidli hadîs-i şerîfler ile bildirilmişdir. (İslâm
Ahlâkı) kitâbının 430.cu sahîfesine bakınız!

Receb ayı, Âdem aleyhisselâmdan beri kıymetli
idi. Bu ayda muhârebe etmek günâh idi. Her ümmet, bu aya saygı
gösterirdi. Receb demek, mürecceb, mu’azzam, muhterem, kıymetli
demekdir. Fârisî(Enîsülvâ’ızîn) kitâbında diyor ki,
(Îsâ “aleyhisselâm” zemânında bir genc, güzel bir kıza tutulmuşdu.
Ona kavuşmak için çırpınıyordu. Nice zemân sonra söz aldı. Bir
akşam, odada buluşdular. Soyundular. Genç, pek sevincli idi.
Ansızın, pencereden hilâli [yeni ayı] gördü. Bu hangi aydır dedi.
Kız, Receb deyince, genc toparlandı. Giyindi. Kız şaşırıp, ne
oluyorsun dedi. Genç, babalarımdan işitdim. Receb ayında günâh
işlenmez. Bu aya saygı gösterilir deyip, özr diledi ve evine gitdi.
Allahü teâlâ, Îsâ aleyhisselâma vahy gönderip, olanları bildirdi.
Bu genci ziyâret et! Selâmımı söyle buyurdu. Genç, Receb ayına
gösterdiği bir saygı için, büyük bir Peygamberin “sallallahü teâlâ
aleyhi ve sellem” kendine gönderildiğine sevinerek îmân etdi. İyi
bir mü’min oldu. Receb ayına gösterdiği bir saygı sebebi ile, îmân
şerefine kavuşdu.)

9 — MUHARREM GECESİ: Muharrem
ayının birinci gecesi, müslimânların kamerî yılbaşı gecesidir.
Müslimânların şemsî yılbaşı gecesi ise, efrencî Eylül ayının
yirminci gecesidir. Muharrem ayı, islâm kamerî senesinin birinci
ayıdır. Muharrem ayının birinci günü müslimânların kamerî
senesinin, birinci günüdür. Kâfirler, kendi yılbaşıları olan ocak
ayının birinci gecesinde, noel baba yapıyorlar. Güyâ hıristiyan
dîninin emr etdiği küfrleri işliyorlar. Bu gecede tapınıyorlar.
Müslimânlar da, kendi sene başı gecelerinde ve günlerinde müsâfeha
ederek, mektûblaşarak tebrîkleşir. Birbirlerini ziyâret eder,
hediyye verirler. Senebaşını mecmû’a ve gazetelerle kutlarlar. Yeni
senenin, birbirlerine ve bütün müslimânlara hayrlı ve bereketli
olması için düâ ederler. Büyükleri, akrabâyı, âlimleri evinde
ziyâret edip düâlarını alırlar. O gün, bayram gibi temiz
giyinirler. Fakîrlere sadaka verirler.

10 — AŞÛRE GECESİ: Muharrem
ayının onuncu gecesidir. Muharrem ayı, Kur’ân-ı kerîmde kıymet
verilen dört aydan biridir. Aşûre, bu ayın en kıymetli gecesidir.
Allahü teâlâ, birçok düâları Aşûre günü kabûl buyurdu. Âdem
aleyhisselâmın tevbesinin kabûl olması, Nûh aleyhisselâmın
gemisinin tûfândan kurtulması, Yûnüs aleyhisselâmın balığın
karnından çıkması, İbrâhîm aleyhisselâmın Nemrûdun ateşinde
yanmaması, İdrîs aleyhisselâmın diri olarak göke çıkarılması,
Ya’kûb aleyhisselâmın, oğlu Yûsüf aleyhisselâma kavuşması ve
gözlerindeki perdenin kalkması, Yûsüf aleyhisselâmın kuyudan
çıkması, Eyyûb aleyhisselâmın hastalıkdan kurtulması, Mûsâ
aleyhisselâmın Kızıldenizden geçip, Fir’avnın boğulması ve Îsâ
aleyhisselâmın vilâdeti ve yehûdîlerin öldürmesinden kurtulup, diri
olarak göke çıkarılması hep Aşûre günü oldu. Nûh “aleyhisselâm”
gemide aşûre tatlısı pişirdiği için müslimânların Muharremin onuncu
günü aşûre pişirmesi ibâdet olmaz. Muhammed “aleyhisselâm” ve
Eshâb-ı kirâm “radıyallahü anhüm ecma’în” böyle yapmadı. Bugün
aşûre pişirmeği ibâdet sanmak, bid’atdir, günâhdır. Muhammed
aleyhisselâmın yapdığı veyâ emr etdiği şeyleri yapmak ibâdet olur.
Din kitâblarının yazmadığı, Ehl-i sünnet âlimlerinin bildirmediği
şeyleri yapmak, sevâb olmaz. Günâh olur. O gün, herhangi bir tatlı
yapmak, tanıdıklara ziyâfet, fakîrlere sadaka vermek sünnetdir,
ibâdetdir. İbni Âbidîn, beşinci cild, ikiyüzyetmişaltıncı sahîfede
diyor ki, (Kirpiklere sürme çekmek sünnetdir. Fekat, bunu yalnız
Aşûre günü yapmak harâmdır).

Hazret-i Hüseyn “radıyallahü anh” o gün şehîd
oldu diyerek, mâtem tutmak, döğünmek de bid’atdir. Günâhdır.
Şî’îler, hazret-i Hüseyn için mâtem tutuyorlar. Hazret-i Hüseyni,
hazret-i Alînin oğlu olduğu için, tapınırcasına övüyorlar. Ehl-i
sünnet ise, onu Resûlullahın “sallallahü teâlâ aleyhi ve sellem”
torunu olduğu için çok seviyoruz. İslâmiyyetde mâtem tutmak yokdur.
Müslimânlar, yalnız Aşûre günü mâtem tutmaz. Kerbelâ fâci’asını
hâtırlayınca her zemân üzülür. Kalbleri sızlar. Gözleri kan ağlar.
İslâmiyyetde mâtem tutmak olsaydı, Aşûre günü değil, Resûlullahın
Tâifde mubârek ayaklarının kana boyandığı ve Uhudda mubârek dişinin
kırılıp, mubârek yüzünün kanadığı ve vefât etdiği gün mâtem
tutulurdu.

Yukarıdaki on geceden, beşinci, altıncı,
yedinci ve sekizinci gecelere (Kandil) geceleri
denir.

Yukarıda bildirilen on geceden başka, fıtr
bayramının diğer geceleri, Zil-hicce ayının ilk on geceleri,
Muharremin ilk on geceleri ve her Cum’a ve pazartesi gecesi de
mubârekdir. Şernblâlî “rahmetullahi teâlâ
aleyh”, (İmdâd-ül-fettâh) kitâbında, bu gecelerin
fazîletlerini uzun yazmışdır.

Aşağıdaki hadîs-i şerîfler, muhtelif
kitâblarda yazılıdır:

1 — Rahmet kapıları dört gece açılır. O
gecelerde yapılan düâ, tevbe, red olmaz. Fıtr bayramının ve Kurban
bayramının birinci geceleri, Şa’bânın
onbeşinci [Berât] gecesi ve Arefe gecesi,[Kadr
gecesi, birçok hadîs-i şerîflerde bildirildiği için burada da
bildirilmeğe lüzûm görülmemişdir].

2 — Allahü teâlâ, ibâdetler içinde,
Zil-hiccenin ilk on gününde yapılanları dahâ çok sever. Bu günlerde
tutulan bir gün oruca, bir senelik oruc [nâfile
oruc] sevâbı verilir. Gecelerinde kılınan nemâz, Kadr
gecesinde kılınan nemâz gibidir. Bu günlerde çok tesbîh, tehlîl ve
tekbîr ediniz!

3 — Bir müslimân, Terviye günü
oruc tutarsa ve günâh söylemezse, Allahü teâlâ, onu elbette Cennete
sokar.

4 — Arefe gününe hurmet ediniz!
Çünki Arefe, Allahü teâlânın kıymet verdiği bir gündür.

5 — Arefe gecesi ibâdet edenler,
Cehennemden âzâd olur.

6 — Arefe günü oruc tutanların, iki senelik
günâhları afv olur. Biri, geçmiş senenin, diğeri, gelecek senenin
günâhıdır. [Arefe, Zil-hiccenin dokuzuncu günüdür. Başka
günlere Arefe denmez!].

7 — Arefe günü bin İhlâs okuyanın
bütün günâhları afv olur ve her düâsı kabûl olur. Hepsini Besmele
ile okumalıdır.

8 — Receb, Allahü teâlânın ayıdır.
Receb ayına ikrâm edene, saygı gösterene, Allahü teâlâ, dünyâda ve
âhıretde ikrâm eder.

Abdülkâdir-i Geylânînin “rahmetullahi aleyh”
arabî (Fütûhulgayb) kitâbının ve bunun, Abdülhak
Dehlevî, fârisî şerhinin, [1313] Hindistân baskısı,
ikiyüzyetmişdördüncü sahîfede, Alî “radıyallahü anh” aşağıdaki
hadîs-i şerîfi haber verdi:

Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”
buyurdu ki, (Farz nemâzı kılmamış olanın nâfile nemâzları
kılması, vakti temâm olmuş hâmile kadına benzer. Çocuğu olacağı
günlerde, çocuğu düşürür, aldırır. Çocuğu yok olduğu için, bu
kadına, hâmile denemez. Ana da denemez. Bu kimse de böyledir. Farz
nemâzlarını ödemedikce, Allahü teâlâ, nâfile nemâzlarını kabûl
etmez). Büyük âlim, hadîs-i şerîf mütehassısı Abdülhak
Dehlevî “rahmetullahi aleyh”, bu kitâbı fârisî şerh ederken
buyuruyor ki, (Bu hadîs-i şerîf, farz borclarını kazâ etmeyip de,
sünnetleri ve nâfileleri kılanların, boş yere uğraşdıklarını
bildirmekdedir. Çünki, farz ve vâcib olmıyan nemâzlara nâfile nemâz
denir. Farzlarla birlikde kılınan nâfilelere (Müekked
sünnet) nemâzlar denir. Farzla birlikde kılınması
bildirilmiyenlere(Zevâid sünnet) nemâzları
denir).

9 — Recebin ilk Cum’a gecesini ihyâ
edene [saygı gösterene], Allahü teâlâ kabr azâbı
yapmaz. Düâlarını kabûl eder. Yalnız, yedi kimseyi afv etmez ve
düâlarını kabûl etmez: Fâiz alan veyâ veren, müslimânları aşağı
gören, anasına, babasına eziyyet eden, karşı gelen çocuk, müslimân
olan ve islâmiyyete uyan kocasını dinlemiyen kadın, şarkı ve
çalgıcılığı san’at edinenler, livâta ve zinâ edenler, beş vakt
nemâzı kılmıyanlar. Bunlar, bu günâhlardan vaz geçmedikce,
tevbe etmedikce, düâları kabûl olmaz. Ananın, babanın, kocanın, hiç
kimsenin, islâmiyyete uymıyan emri dinlenilmez, yapılmaz. Fekat,
anaya, babaya, yine tatlı söylemek, onları incitmemek lâzımdır. Ana
baba kâfir ise, onları kiliseden, meyhâneden, sırtda taşıyarak
bile, geri getirmek lâzımdır. Fekat, oralara götürmek lâzım
değildir.

İbni Âbidîn “rahmetullahi teâlâ aleyh” beşinci
cild, ikiyüzaltmışdokuzuncu sahîfede buyuruyor ki, (Anayı, babayı
ve kadının zevcini, adları ile çağırması tahrîmen mekrûhdur, küçük
günâhdır. Ta’zîm ile, saygı anlatan kelimeler ile ve yanına giderek
çağırmaları lâzımdır. Uzakdan, yüksek sesle
çağırmamalıdır).

10 — Cebrâîl “aleyhisselâm” bana
geldi. Kalk, nemâz kıl ve düâ et! Bu gece, Şa’bânın onbeşinci
gecesidir dedi. Bu geceyi ihyâ edenleri, Allahü teâlâ afv eder.
Yalnız, müşrikleri, büyücüleri, falcıları, hasîsleri, alkollü içki
içenleri, fâiz yiyenleri ve zinâ yapanları afv etmez.

11 — Berât gecesini ganîmet,
fırsat biliniz! Çünki, belli bir gecedir. Şa’bânın onbeşinci
gecesidir. Kadr gecesi, çok büyük ise de, hangi gece olduğu belli
değildir. Bu gece, çok ibâdet yapınız. Yoksa, kıyâmet günü pişmân
olursunuz!

Bir zemânda veyâ bir yerde veyâ birşeyi
okumakda, yapmakda, çok sevâb verileceğini işitince, o sevâba
kavuşmağı niyyet ederek, düşünerek yapana, bu haber doğru olmasa
bile, Allahü teâlâ, o sevâbları ihsân eder. Fekat, bunun islâmiyyet
tarafından yasak edilmemiş birşey olması lâzımdır. Nâfile
ibâdetlerin sevâbına kavuşabilmek için, îmânda ve farzlarda kusûr
olmamak ve günâhlara tevbe etmek ve ibâdet olarak yapmağa niyyet
etmek şartdır.

86 — ŞEMSÎ SENELERİ, KAMERÎ SENEYE
ÇEVİRMEK

 Zemân ölçmek için
kullanılan zemân ölçü birimlerinden birisinin (sene) olduğu,
altmışıncı maddede bildirilmişdi. Uzunluk bakımından iki dürlü sene
vardır: Şemsî sene ve Kamerî sene. Şemsî sene, güneş senesi olup,
Erd küresinin güneş etrâfında bir devr yapdığı zemândır. 365, 242
vasatî güneş günüdür. Kamerî sene; ay küresinin, Erd küresi
etrâfında 12 kerre döndüğü zemân olup, 354, 367 vasatî güneş
günüdür. Güneş yılı, kamerî yıldan 10,875 gün dahâ uzundur. Mebde’
[başlangıç] zemânına göre, iki dürlü sene kullanılmakdadır. Mîlâdî
sene, hicrî sene. Mîlâdî sene, Îsâ aleyhisselâmın doğum günü zan
edilen zemândan başlar ise de, Fransa kralı 9. cu Şarlın 970 [m.
1563] senesinde, yıl başının 1 Ocakdan [Kânûn sânîden] başlamasını
emr etdiği, Hasîb beğin (Kozmoğrafya) kitâbında
yazılıdır. Hicrî sene, Peygamberimizin “sallallahü aleyhi ve
sellem” Medîneye hicret etdiği seneden başlamakdadır. Hicrî şemsî
senenin mebdei, Medîneye girdiği efrencî Eylül ayının 20. ci, rûmî
Eylül ayının 7. ci pazartesi günü olduğu, 1310 [m. 1893] târîhli
Ebüzziyâ takvîminde uzun yazılıdır. Acemlerin şemsî senesi, bundan
altı ay evvel, ya’nî martın yirminci günü olan mecûsî bayramında
başlamakdadır. Hicrî kamerî senenin mebdei, aynı senenin Muharrem
ayının birinci Cum’a günü olup, efrencî Temmuz ayının 16. cı
günüdür. Peygamberimizin “sallallahü teâlâ aleyhi ve sellem”
hicreti mîlâdın 622. ci senesinde oldu. 621. ci sene temâm oldukdan
196 gün [0,54 sene] sonra hicrî kamerî yılbaşıdır. 262 gün [0,72
sene] sonra da, hicrî şemsî yılın mebdeidir. Hicrî şemsî yılın
mebdei, hicrî kamerî yıl mebdeinden 66 gün [0,18 sene] sonra
olmakdadır. Hicrî şemsî sene adedine 0,18 ilâve edince, hicrî şemsî
sene adedi de 16 Temmuzdan başlamış oluyor. Senede 10,875 günlük
farkdan dolayı, şemsî sene 32,5 olunca, kamerî sene 33,5 oluyor.
Kamerî sene adedi, 32,58/33,58=0,97023 ile çarpılınca, şemsî sene
olur. Hicrî şemsî sene adedi 33,5/32,5=1,0307 ile çarpılınca,
kamerî sene adedi olur.

1404 kamerî senesi başına rastlayan hicrî
şemsî seneyi bulalım: Bir senenin başı, bir evvelki senenin sonu
olduğu için ve şemsî sene de, 16 Temmuzda başlamış olsaydı, şemsî
sene mikdârı 1403x0,97023=1361,23 olurdu. Şemsî sene, 16 Temmuzdan
0,18 sene sonra başladığı için, bundan 0,18 sene çıkarılınca, 1362
senesinin 0,05x12=0,6 birinci ayının 0,6x30=18. ci günü
olur.

1362 hicrî şemsî sene başına rastlıyan kamerî
senenin kaç olduğunu bulalım: Kamerî sene de 20 Eylülde başlamış
olsaydı 1361x1,0307=1402,78 olurdu. Bundan 0,18 fazlası, 1403
senesinin 0,96x12=11,52 onikinci ayının yarısı olur.

1984 mîlâdî senesi başında hicrî senelerin kaç
olduklarını bulalım: 1984 mîlâdî senesi başına rastlıyan hicrî
şemsî sene 1984-622=1362 dir. 20 Eylül ile 1 Ocak arası 103 gün
[0,28 sene]dir. 1362 şemsî sene başında kamerî senenin 1402,96
olduğunu yukarda bulmuşduk. Kamerî sene de 1402,96+0,28=1403,24
olur ki, 1404 kamerî senenin 0,24x12=2,88 üçüncü ayının
0,88x30=26,4 yirmi yedinci günü olur.

87 — KAMERÎ SENEYİ, MÎLÂDÎYE
ÇEVİRMEK

 1404 hicrî kamerî
senesi başına rastlıyan mîlâdî seneyi bulalım: 1403x0,97023=1361,23
16 Temmuzdan başlıyan hicrî güneş senesi olur.
1361,23+621,54=1982,77 olur ki, 1983 senesinin 0,77x12=9,24 onuncu
ayının 0,24x30=7,2 sekizinci günüdür.

Hak tecellî eyleyince, her işi
âsân eder,

halk eder esbâbını, bir lahzada ihsân eder.

88 — HİCRÎ SENE BAŞININ HANGİ GÜN
OLDUĞUNU

BULMAK

 Muharremin
birinci gününü bulmak için sene adedi, beş ile çarpılır [darb
edilir]. Bulunan aded, sekize bölünür [taksîm olunur]. Bâkî [kalan
sayı], perşembeden i’tibâren gün adedini gösterir. Meselâ [1357]
senesi Muharremi ibtidâsı: 1357 nin beş misli 6785 dir. Bunun 8 ile
taksîminden bir kalır. Muharremin başı perşembedir.
Üçyüzaltmışbirinci [361]. sahîfeye bakınız!

89 — HERHANGİ BİR ARABÎ AYIN
BİRİNCİ

GÜNÜNÜ BULMAK (Işık Usûlü)

 Sene adedinden bir
noksânı, 4,367 ile çarpılır [darb edilir]. Bulunan adedin tam
sayısına, aranılan aya mahsûs rakam ilâve edilir. Çıkan mecmû’
[toplam], yediye taksîm edildikde, kalan [bâkî], Cum’adan i’tibâren
gün adedi olur.

Oniki arabî ayın herbirine mahsûs rakamlar, şu
beytdeki, oniki kelimenin birinci harfleridir. Her büyük
harf, (Ebced hesâbı) ile, bir adedi
gösterir:

Hilmi Bu Dünyâya Hiç Zahmet
Etme!

Cemâl-i Dünyâyı, Vefâsız Zen Buldu Cümle. 

Beytdeki oniki büyük harfin sıraları, oniki
arabî ayın, Muharremden i’tibâren sıralarına göredir. Her harf,
aynı sıradaki ayın husûsî numarasıdır.

(Ebced hevvez huttî) kelimelerindeki
harflere (Hurûf-i cümmel) denir. Bu kelimeler
de:

E=1, b=2, c=3, d=4, he=5, v=6, z=7, hu=8, t=9,
î=10 dur. Buna göre, yukarıdaki beytde kelimelerin birinci
harfleri:

Hilmi=8=Muharrem

Bu=2=Safer

Dünyâya=4=Rebî’ul-evvel

Hiç=5=Rebî’ul-âhır

Zahmet=7=Cemâzil-evvel

Etme=1=Cemâzil-âhır

Cemâli=3=Receb

Dünyâyı=4=Şa’bân

Vefâsız=6=Ramezân-ül-mubârek

Zen(kadın)=7=Şevvâl

Buldu=2=Zil-ka’de

Cümle=3=Zil-hicce

aylara mahsûs rakamları gösterir.

Meselâ [1362] senesi, Zil-ka’de ayının
yirmidokuzuncu gününü bulalım: 1361 adedini, 4,367 ile darb edelim,
5943 olur. Buna iki ilâve edelim. Çünki, Zilka’deye mahsûs aded
ikidir, 5945 olur. Bunu yediye bölünce, iki artar. Demek ki
Zil-ka’denin birinci günü, Cum’adan başlıyarak, ikinci gün imiş.
Ya’nî cumartesi imiş. Yirmidokuzuncu gün de, tabi’î yine
cumartesidir. Hüseyn Hilmi Işıkın “rahmetullahi teâlâ aleyh” bulmuş
olduğu bu üsûl, pek kat’î ve hassâsdır.

Kamer, güneşin ve yıldızların, şarkdan garba
doğru olan, günlük hareketlerine iştirâk etdiği gibi [s.182], Erd
etrâfında garbdan şarka doğru da hareket etmekdedir. Bu hareketi,
güneşin garbdan şarka doğru olan senelik hareketinden dahâ
sür’atlidir. Kamer, bu hareketinde bir devrini 27 gün 8 sâatde
temâmlamakdadır. Bu sebeb ile, günlük devrini yıldızlardan elli
dakîka 30 sâniye sonra temâmlar. Güneş ise, günlük hareketini dört
dakîka sonra temâmlamakdadır. Bunun için kamer, bir evvelki güne
nazaran, güneşden dahâ sonra Nısf-ün-nehâra gelir ve birinci gece
güneşden 45 dakîka sonra gurûb eder. Kamer, yer küresinin etrâfında
dönerken, mahrekinin bulunduğu müstevî ile, husûf müstevîsi
arasında takrîben beş derecelik bir zâviye vardır. Her devrinde,
bir kerre, ay ile güneş, yer küresinin aynı tarafında olarak, üçü
bir doğrultuda bulunuyorlar. Bu hâle (İctimâ’ı
neyyireyn=Conjunction) denir. Bu hâlde iken, kamerin bize
karşı olan yüzü karanlık oluyor. Ayı göremiyoruz. Bu
zemâna (Muhak) denir. Muhak zemânı sâbit değildir.
Yirmisekiz sâat ile yetmişiki sâat arasında değişmekdedir. Osmânlı
âlimlerinin takvîmlerinde a’zamî olarak üç gün [72 sâat] hesâb
edildiğini görüyoruz. İctimâ’ vakti, Muhak zemânının tam ortası
olup, ilmî takvîmlerde her ay için yazılıdır. Erd da güneş
etrâfında hareket etdiği için, iki ictimâ’ vakti arasındaki zemân,
29 gün 13 sâat olmakdadır. İctimâ’ vaktinde, şems ile kamer, aynı
vaktde Nısf-ün-nehârdan geçmekdedir. İctimâ’ vaktinden sekiz derece
[takrîben 14 sâat] geçmeden evvel, ya’nî Erd ile kameri ve Erd ile
şemsi birleşdiren, iki yarım doğru
arasındaki (Beynûnet=Elongation) zâviyesi sekiz
dereceden [14 sâatdan] az iken, hilâl hiçbir zemânda, hiçbiryerde
görülemez. A’zamî 18 derece olunca, ay muhakdan kurtulup, güneş
batarken, 45 dakîka içinde batı tarafında üfuk hattı üzerinde, yeni
ayın hilâli görünür. Fekat, 57 dakîka (İhtilâf-ı
manzar)ından dolayı, üfka 5 derece yaklaşınca görülemez.
Muhakdan kurtulduğu vakt, hangi memleketde güneş batmakda ise, o
tûl derecesindeki memleketlerden hilâl görülür. Sonraki sâatlarda
veyâ gecede, bunların garbındaki memleketlerde de, güneşin
gurûbundan sonra görülebilir. Meselâ, Receb ayı başlıyacağı zemân,
ictimâ’ vakti, 14 Mayıs 1980 çarşamba günü Türkiye [İzmitin
mahallî] sâati ile, 15 dedir. Hilâlin ilk görünmesi, perşembe günü
beşden evvel olamaz. Osmânlı âlimlerinin kabûl etdiği gibi, bu
zâviye 18 derece, ya’nî birbuçuk günlük zemân olunca, hilâlin ilk
görünmesi 16 Mayıs Cum’a günü sâat 3 de olacakdır. Cum’a günü
güneşin batması, İstanbulda 19.20 de olduğu için, güneşin batması
16 sâat önce olan, ya’nî İstanbulun 240 derece veyâ Londranın 270
derece doğusunda bulunan Amerikanın Şikago şehrinde ve batısındaki
yerlerde, Cum’a günü [Cumartesi gecesi] güneş batarken hilâl
görülebilecekdir. Mayısın 17. Cumartesi günü, Recebin birinci günü
olacakdır. 270 dereceli tûl dâiresinin şarkındaki memleketlerde, bu
gece görülemez. Geceler, gurûb zemânında, bu gecelerin gündüzleri,
gece yarısı başlamakdadır. Bu hesâblar, kamerî ayın başladığı vakti
bulmak için değildir. Hilâlin görülebileceği geceyi anlamak
içindir. İmâm-ı Sübkî de böyle buyurdu. İmâmın sözünü tersine
çevirenlere aldanmamalıdır. (Tahtâvî ve Şernblâlî
hâşiyeleri). İbni Âbidîn, birinci cild,
ikiyüzseksendokuzuncu sahîfede, kıble ta’yînini bildirirken, diyor
ki: (Ramezân-ı şerîfin birinci gününü anlamakda takvîmlere
güvenilmemelidir, buyurdular. Çünki oruc, gökde yeni ayı görmekle
farz olur. Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve
sellem”, (Hilâli görünce oruca
başlayınız!) buyurdu. Hâlbuki hilâlin doğması, görmekle
değil, hesâbladır ve hesâb sahîh olup, hilâl, hesâbın bildirdiği
gecede doğar. Fekat, o gece görülmeyip, bir gece sonra görülebilir
ve oruca, hilâlin doğduğu gece değil, görüldüğü gece başlamak
lâzımdır. Çünki, islâmiyyet böyle emr buyurmuşdur). Semâda,
Ramezân-ı şerîf hilâlini aramak, bir ibâdetdir. Görülüyor ki,
Ramezân-ı şerîf başlangıcını önceden haber vermek, islâmiyyeti
bilmemek alâmetidir. Kurban bayramının birinci günü de, Zilhicce
ayının hilâlini görmekle anlaşılır. Zilhicce ayının dokuzuncu Arefe
günü, hesâbla, takvîmle anlaşılan gün veyâ bundan bir gün sonra
olur. Bundan bir gün önce Arafâta çıkanların hacları sahîh olmuyor.
Hiçbiri hâcı olamıyor.

Arabî ayın birinci gününü bulmak
için, (Ma’rifetnâme) ve (Acâib-ül-mahlûkât) kitâblarında
da, birbirlerinden başka üsûller ve cedveller yazılıdır.
İkincisinde ayrıca diyor ki, imâm-ı Ca’fer Sâdık “rahmetullahi
teâlâ aleyh” buyurdu ki, her sene Ramezân-ı şerîfin birinci günü,
bir evvelki senedeki Ramezânın birinci gününden başlıyarak sayılan,
haftanın beşinci günüdür.
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Herhangi arabî ayın birinci gününü
bulmak için, 1310 [m. 1893] senesi, Ebüzziyâ takvîminde diyor ki,
hicrî kamerî sene adedi sekize bölünür. Bakıyye, İbni İshak Ya’kûb
kindînin yandaki cedvelinde, birinci satırda bulunup, bundan
aşağıya inince, ay hizâsındaki rakam, Cum’adan i’tibâren gün adedi
olur.

Ahmed Ziyâ beğin kitâbındaki Uluğ beğin
cedveli ve bunun kullanılması, aşağıda bildirilmişdir.

Herhangi bir arabî ayın birinci gününün hangi
gün olduğunu bulmak için muhtelif usûller vardır. Bunların en
sahîhî, Uluğ beğin bildirdiği usûldur. Bu usûle göre, evvelâ, hicrî
senenin birinci ayı olan Muharrem ayının birinci günü bulunur.
Muharrem ayının birinci gününü bulmak için, bilinen hicrî sene
sayısı dâimâ 210 adedine bölünür. Bu taksîmin bâkîsinin, ya’nî
kalanının birler basamağındaki (en sağdaki) rakam bâkîden
çıkarılır. Kalan sayı birinci cedvelde, birinci sütûnda, ya’nî bâkî
sayısının birler basamağı atılmış hâli sütûnunda bulunur. Buradan
sağa doğru gidilir. Cedvelin birinci satırındaki, birler
basamağındaki rakamdan da, aşağı doğru gidilir. İkisinin kesişdiği
yerdeki rakam, pazardan i’tibâren sayılarak, Muharremin birinci
günü olur. Meselâ, 1316 hicrî senesinin Muharremin birinci gününü
bulmak için, 1316/210 = 6 x (56/210) dur. Bâkî [kalan] 56’nın
birler basamağındaki 6 rakamı 56 dan çıkarılınca 50 kalır. Birinci
sütûndaki 50’den sağa gidilince, 6 rakamına âid sütunda 1 bulunur.
Sene başının pazar günü olduğu anlaşılır. Herhangi bir ayın birinci
gününü bulmak için, önce bu senenin birinci günü bulunur. İkinci
cedvelde, Muharrem hizâsındaki, ya’nî birinci satırdaki sene başı
günü rakamının bulunduğu sütûnda, aranılan ay hizâsındaki rakam, bu
ayın birinci gününün pazardan i’tibâren sayısı olur. Meselâ, 1316
senesi Ramezân ayının birinci gününü bulalım: Bu senenin başı pazar
günü, ya’nî haftanın birinci günü olduğu için, ikinci cedvelin
birinci satırında 1 rakamının bulunduğu sütûnda, Ramezân hizâsında
6 bulunduğundan, Ramezânın birinci günü, pazardan i’tibâren altıncı
Cum’a günüdür.

[image: tmp_f0c7f8145f382a8474455446b01a9809_teO9Uw_html_685ad2eb.jpg]

90 — SELÂMLAŞMAK


İki müslimân karşılaşdığı zemân,
birbirine (Selâmün aleyküm) demesi ve sonra el ile
müsâfeha etmesi sünnetdir. Müsâfeha ederken günâhları
dökülür.

Aşağıdaki sekiz kimseye, her zemân selâm
vermek harâmdır, günâhdır:

1— Yabancı kızlara, genc kadınlara selâm
verilmez.

2— Satranç ve her oyunu oynayanlara selâm
verilmez.

3— Kumar oynayanlara selâm
verilmez.

4— İçki içenlere selâm verilmez.

5— Gıybet edenlere selâm verilmez.

6— Şarkıcılara selâm verilmez.

7— Âşikâre günâh işliyenlere selâm
verilmez.

8— Kızlara, kadınlara bakanlara selâm
verilmez.

Aşağıdaki onaltı hâlde görülen kimselere,
yalnız o hâlde iken selâm verilmez:

1— Nemâzda olana selâm verilmez.

2— Hatîb efendiye, hutbe okurken selâm
verilmez.

3— Kur’ân-ı kerîm okuyana selâm
verilmez.

4— Zikr ve va’z edene selâm
verilmez.

5— Hadîs-i şerîf okuyana selâm
verilmez.

6— Yukarıda yazılanları dinliyenlere selâm
verilmez.

7— Fıkh dersi çalışana selâm
verilmez.

8— Mahkemede, hâkimlere selâm
verilmez.

9— Din dersi müzâkere edenlere selâm
verilmez.

10— Müezzine, ezân okurken selâm
verilmez.

11— Müezzine, ikâmet okurken selâm
verilmez.

12— Din dersi veren muallime selâm
verilmez.

13— Zevcesi ile meşgûl olana selâm
verilmez.

14 — Avret yeri açık olana selâm
verilmez.

15— Abdest bozmakda olana selâm
verilmez.

16— Yemek yimekde olana selâm
verilmez.

Mahrem olmıyan ihtiyâr kadınlara selâm
verilir. Zarûret olduğu zemânlarda, şehvetden emîn ise, müsâfeha da
edilir [ya’nî eli sıkılır]. Günâh işliyenler, tevbe ederse, selâm
verilir. Günâh işlerken mâni’ olmak niyyeti ile selâm
verilebilir.

Kâfirlere, ancak iş düşdüğü zemân selâm
verilebilir. Kâfiri tebcîl ederek saygı göstermek için selâm veren
kâfir olur. Kâfiri ta’zîm eden, meselâ üstâdım, gibi sözlerle saygı
gösteren, kâfir olur [İbni Âbidîn, cild 5]. Aç kimse, sofraya
çağrılacağını bilirse, yemek yiyene selâm verebilir. Talebe,
hocasına selâm verebilir.

Selâm verene ve üçe kadar aksırıp
da (Elhamdülillah) diyene hemen cevâb vermek
farz-ı kifâyedir. İşitenlerin cevâbı gecikdirmesi harâmdır. Tevbe
etmeleri lâzım olur. Mektûbla gelen selâmı okuyunca hemen(Ve
aleyküm selâm) demek farzdır. Bunu yazıp göndermek
müstehabdır. Birisine selâm götürmeği kabûl eden kimsenin, bu
selâmı götürmesi farzdır. Çünki, üzerinde emânetdir. Götürmeği
kabûl etmemiş ise(Vedî’a) olur. Vedî’ayı götürmek lâzım
olmaz.

İkinci kısmda yazılanlardan, başdan ikisi,
selâma cevâb vermez. Oniki numaraya kadar olanların cevâb vermesi
iyi olur. Dilencinin selâmına cevâb vermek lâzım değildir. Yirken
ve içerken ve halâda iken ve çocuğun ve serhoşun ve fâsıkın
selâmlarına cevâb vermek farz değildir. (İbni
Âbidîn cild 5. sahîfe 267)

(Selâmün
aleyküm) veyâ (Esselâmü aleyküm) diyerek
selâm verilir. (Selâm aleyküm) diyenlere ve başka sözlerle selâm
verene cevâb vermek farz olmaz.

(Rıyâd-un-nâsıhîn) kitâbında
yazıyor ki: (Fetâvâ-i Sirâciyye)de diyor ki, (Bir
kimseye selâm verirken, cem’ olarak vermeli, çok kimseye verir gibi
vermelidir. Çünki, mü’min yalnız değildir. Muhafaza melekleri
ve (Kirâmen kâtibîn) adındaki iki melek onunla
berâberdir.) (Rıyâd-us-sâlihîn) kitâbında, selâmı
cem’ kelimesi şeklinde söylemek lâzım olduğunu bildiren hadîs-i
şerîf yazılıdır.

(Selâmün aleyküm) demek, (Ben
müslimânım. Benden sana zarar gelmez. Selâmetdesin) demekdir.
Hadîs-i şerîfde, (Tanıdığınız ve tanımadığınız müslimânlara
selâm veriniz!) buyuruldu. Kâfirlere selâm verilmez. Onlar
selâm verince, yalnız (Ve aleyküm) denir. Nikâhla alması ebedî
harâm olan onsekiz kadına selâm vermek câizdir. Selâmlarına cevâb
vermek farz-ı kifâyedir. Bir sebeb ile, geçici harâm olan, ya’nî, o
sebeb kalkınca evlenmesi halâl olan yedi kadına selâm vermek câiz
değildir. Bunların selâmına cevâb vermek farz olmaz.

Zengine, zengin olduğu için selâm vermek câiz
değildir. Zengin önce selâm verirse, cevâb verilmesi farz olur.
Büyüklerin çocuklara selâm vermesi câizdir.

Selâmda sünnet şöyledir ki, önce büyük küçüğe,
şehrli köylüye, devedeki ata binmiş olana, atdaki merkebde olana,
merkeb üstündeki yaya yürüyene, ayakda olan oturana, az olan çok
olana, efendi hizmetcisine, baba oğluna, ana kızına verir. Rütbe ve
ni’meti çok olan önce verir. Nitekim, mi’râc gecesi, önce Allahü
teâlâ selâm verdi. İki müslimân, birbirine aynı ânda selâm verirse,
her ikisinin de, birbirine cevâb vermesi farz olur. Birbirinden
sonra selâm verirlerse, ikincinin verdiği selâm cevâb yerine geçer.
Çok kimseye selâm verildiği zemân, bir kişi, hattâ bir çocuk cevâb
verince, ötekiler vermese de olur.

Âdem aleyhisselâmdan, İbrâhîm aleyhisselâma
kadar, selâmlaşma, birbirine secde etmekle olurdu. Sonra, bunun
yerine boynuna sarılmakla oldu. Muhammed aleyhisselâm zemânında, el
ile müsâfeha sünnet oldu.

[Şî’îler, verilen selâm gibi cevâb verir.
Selâmün aleyküm diyerek cevâb verir. Aleyküm selâm
demezler].

Abdüllah bin Selâm “radıyallahü anh” buyuruyor
ki, Resûl-i ekrem “sallallahü aleyhi ve sellem” Medîneye hicret
buyurduğu zemân, mubârek ağzından ilk işitdiğim hadîs-i şerîf şu
idi: (Birbirinize selâm veriniz! Birbirinize yiyecek ikrâm
ediniz! Akrabânızın haklarını gözetiniz! Gece, herkes uyurken nemâz
kılınız! Bunları yaparak, selâmetle Cennete giriniz!).
(Rıyâd-un-nâsıhîn)in sözü temâm oldu.


Tahtâvî, (Merâkıl-felâh) şerhinde,
yüzyetmişdördüncü sahîfede diyor ki: (Müslimânların, birbiri ile
karşılaşdığı zemân, müsâfeha etmeleri sünnetdir. Nitekim Süleymân
Ebû Dâvüd Sicstânînin “rahmetullahi teâlâ aleyh” bildirdiği hadîs-i
şerîfde, Ebû Zer Gıfârî “radıyallahü anh” buyuruyor ki: (Resûlullah
“sallallahü aleyhi ve sellem” ile her karşılaşdığımda, benimle
müsâfeha ederdi). (Müsâfeha), iki kişinin, sağ
elin avuç içlerini birbirine yapışdırıp, iki baş parmağın yanlarını
birbirine değdirmesidir. Şimdi moda olan, parmakları tutarak
avucuna koyarak yapılan tokalaşma, şî’îlerin üsûlüdür. Sünnet olan
ise, karşılaşınca, selâm söyleşirken, sağ el dört parmak içlerini,
çıplak olarak [eldivensiz, örtüsüz karşısındakinin sağ eli dışına
baş parmağı tarafına] yapışdırmakdır. Baş parmakda bulunan damardan
muhabbet yayılır. Müsâfeha ederken, birbirine muhabbet geçer).
Müslimânların sevişmeleri, bölünmemeleri lâzım olduğu buradan da
anlaşılmakdadır.

İbni Âbidîn, beşinci cildde, istibrâ bâbında
buyuruyor ki, (Câmi’de her nemâzdan sonra birbiri ile müsâfeha
etmek bid’atdir. Şî’îlerin âdetidir. [Bayram günleri, câmi’lerde
müsâfeha ederek bayramlaşmak ve nemâzlardan sonra, âdet etmeden,
ara sıra müsâfeha etmek câizdir.] İhtiyâc olduğu vakt, zimmîye
selâm vermek ve müsâfeha etmek câiz olur. Hurmet için ise, câiz
olmaz. Kâfire hurmet küfrdür.

On yaşına gelen kız ve erkek çocukların yatak
odalarını birbirinden ve ana babalarından ayırmalıdır. Âlimin, ana
babanın eli öpülür. Başkasının öpülmez. Arkadaş ile karşılaşınca
elini öpmek harâmdır.

Büyükler geldiği zemân, kalkarak karşılamak
müstehabdır. Kendi gelince, kalkılmasını sevmek mekrûhdur. Kur’ân-ı
kerîmi, ekmeği öpmek câizdir).

(Berîka) kitâbı,
binüçyüzotuzdördüncü sahîfesinde diyor ki, (Selâm verirken ve selâm
alırken eğilmek günâhdır. Hadîs-i şerîfde, (Karşılaşdığınız
zemân, birbirinize eğilmeyiniz, kucaklaşmayınız!)buyuruldu.
Allahü teâlâdan başkası için rükü’ ve secde yapmak harâmdır.) İbni
Nüceym Zeyneddîn Mısrî “rahmetullahi teâlâ aleyh” (Segâir
ve Kebâir) kitâbında, el ile selâm vermek günâhdır diyor.
İsmâ’îl Sivâsî, bunu açıklarken, (Çünki, el ile selâm vermek,
kâfirlerin âdetidir) diyor.

İmâm-ı Rabbânî “rahmetullahi aleyh”,
ikiyüzaltmışbeşinci mektûbda buyuruyor ki: (Müslimânların haklarını
gözetmek lâzımdır. Hadîs-i şerîfde, (Müslimânın müslimân
üzerinde beş hakkı vardır: Selâmına cevâb vermek, hastasını
yoklamak, cenâzesinde bulunmak, da’vetine gitmek ve aksırıp
elhamdülillah diyene, yerhamükellah diyerek cevâb
vermek) buyuruldu. Fekat, çağırılan yere gitmek için,
şartlar vardır. (İhyâ) kitâbında diyor ki, (Yemek
şübheli ise, sofrada ipek kumaş, altın, gümüş varsa, tavanda ve
dıvarlarda canlı resmleri varsa, çalgı çalınıyorsa, oyun
oynanıyorsa, böyle olan yere gidilmez. Zâlimin, bid’at sâhibinin,
fâsıkın ve kötü kimselerin ve öğünmek için çok para harcamış olanın
da’vetine de
gidilmez). (Şir’at-ül-islâm) kitâbında diyor ki,
(Riyâ, gösteriş için yapılan da’vete gidilmez).
(Muhît) kitâbında diyor ki, (Oyun oynanan, çalgı
çalınan, müslimânlar çekişdirilen, içki içilen da’vete
gidilmez). (Metâlib-ül-mü’minîn) kitâbında da
böyle yazılıdır. Böyle mâni’ler bulunmıyan da’vete gitmek lâzımdır.
Bu zemânda, böyle da’vet az bulunur. Bakıcısı bulunan hastayı
ziyâret sünnetdir. Kimsesi yok ise, yoklamak vâcib
olduğu (Mişkât) hâşiyesinde yazılıdır. Müslimânın
cenâze nemâzını kılmalı, hiç olmazsa birkaç adım cenâzede
bulunmalıdır). İkiyüzaltmışbeşincimektûb tercemesi temâm oldu. İbni
Âbidîn (Hazar ve ibâha) kısmında diyor ki, (Harâm olan şeyler,
odada ise gidilir. Sofrada ise gidilmez. Bilmiyerek gidildi ise,
kalbi ile beğenmiyerek oturulur veyâ bir behâne ile geri dönülür.
Çünki, harâm işlememek için, sünnet terk edilir. Gîbet söylemek
veyâ dinlemek, çalgıdan ve oyundan dahâ büyük günâhdır. Söz veyâ
makâm sâhibi ise, sofrada günâha mâni’ olmalı veyâ geri
dönmelidir).

(Mâ-lâ-büdde)de, zekât bahsi sonunda
diyor ki, (Gelen müsâfire üç gün ziyâfet vermek, müekked sünnetdir.
Sonraki günlerde müstehabdır).

(Hadîka)da, dil âfetlerinin sonunda
diyor ki, (Birinin evine, odasına, bağçesine girileceği zemân izn
istemek vâcibdir. Kapıya vurarak, zili çalarak veyâ seslenerek,
meselâ selâm vererek izn istemeden içeri girmemelidir. Ana baba,
çocuğunun, çocuk, bunların odasına gireceği zemân da izn
istemelidir. İzn üç def’a istenir. Birincisinde izn verilmezse, bir
dakîka kadar sonra, ikinci def’a istemeli, yine verilmezse, üçüncü
def’a istemelidir. Yine izn verilmezse, [dört rek’at nemâz kılacak
kadar beklemiş ise], içeri girmemeli, gitmelidir. Kapı aralanırsa,
aradığı kimseyi sormadan önce, kendini tanıtmalıdır. [Telefon
edince de, önce kendini tanıtmalıdır.] İçeri girmeğe rızâsı olduğu
bilinen kimsenin yanına izn almadan girilebilir).

Süleymâniyye kütübhânesi, Lâleli kısmında
(3653) sayılı kitâbın başında, Ahmed ibni Kemâl efendi
“rahmetullahi teâlâ aleyh” (Kitâb-ül-ferâid)de diyor
ki, (Ebû Ümâmenin bildirdiği hadîs-i şerîfde, (Başkalarına
benzeyenler bizden değildir. Yehûdîlere ve hıristiyanlara
benzemeyiniz! Yehûdîler parmakları ile işâret ederek, hıristiyanlar
elleri ile işâret ederek, mecûsîler de eğilerek selâm
verir) buyuruldu. (Kitâb-üs-sünnet-i vel
cemâ’a) da diyor ki, selâma cevâb veriniz! Selâm olarak
parmakla veyâ el ile işâret etmek, yehûdî ve hıristiyan âdetidir.
Birini görünce kendi elini veyâ onun elini öpmek ve eli göğse
koymak ve eğilmek ve yere kapanmak da mecûsî
âdetidir).[4] (Fetâvâ-i
Kâri-ül-Hidâye)de ve (Şir’at-ül-islâm)da diyor ki,
(Parmak ile işâret ederek selâm vermek yehûdî âdetidir. El ile
selâm vermek de hıristiyan âdetidir. Müslimân böyle selâm
vermemelidir). Mazher-i Cân-ı Cânân, eli başa kaldırarak ve
eğilerek selâmlaşmağa mâni’ olurdu.

Câmi’ul-ezher kibâr-ı ulemâsından olup, 1361
[m. 1942] de vefât eden eşşeyh Alî Mahfûz “rahmetullahi teâlâ
aleyh”, (El-ibdâ’) kitâbının üçyüzaltmışikinci
sahîfesinde diyor ki, (İslâmiyyete uygun selâm vermek unutuldu. Bu,
çok kötü âdetdir. Günaydın demek, el işâreti ile selâmlaşmak, baş
eğmek, yabancı müslimânı görünce selâm vermemek, eve girince
gördüklerine selâm vermemek çok fenâdır. Sünneti terk etmekdir).
Câmi’ul-ezher profesörlerinden şeyh Abdüllah-i Dessûkî ve şeyh
Yûsüf-i Decvî, (İbdâ’) kitâbının sonuna takrîz
yazmışlar, kitâbı övmüşlerdir.

Kış günleri gidip, behâr
gelince,

açılır gafletden, gözü dağların.

Donanır, süslenir, gonca güllerle,

geçmez bülbüllere, nazı dağların.

Gece gündüz, tesbîhledir
işleri,

Allah, Allah söyler, dâim kuşları.

Göklere uzanmış, sanki başları,

düâ kıblesine, yüzü dağların.

Kudretden, hepsine, hulle
biçilir,

Hak rahmeti, üstlerine saçılır.

Dürlü dürlü, çiçekleri açılır,

Cennet-i a’lâdır, yazı dağların.

Bakıp doyulmaz, yeşil
alanlara,

hidâyetler olur, Hakdan anlara.

Esen yeli, safâ verir canlara,

miskü anber kokar, tozu dağların.

Bir yanda, zanbaklar, bir yanda
lâle,

ırmakları benzer, âb-ı zülâle.

(Sebbe-ha) ma’nâsı, geliyor dile,

şükür Hakka, dâim sözü dağların.

91 — KUR’ÂN-I KERÎM, ALLAH
KELÂMIDIR

 Bağdâd vâlîsi
Sırrî pâşa (Sırr-ı Furkân) kitâbının, İstanbulda [1312] de basılan,
birinci cild, üçüncü baskısı, yetmişbeşinci sahîfesinde buyuruyor
ki:

Bu kitâbımı yazmadan bir sene önce, Diyâr-ı
Bekr şehrinde, bir Cum’a günü, şehrin ileri gelenleri ile
oturuyorduk. Arabî dilinde ve din bilgisinde derinliği ile tanınmış
olan meşhûr Keldânî papası Abd-i Yesû’ da aramızda idi. Müsâfirim
olan Mûsul vâlîsi Muhammed Reşîd pâşaya yanımdakileri takdîm
ederken, Abd-i Yesû’ için de (arab edebiyyâtında pek derindir)
demişdim. Bunun için belâgat üzerinde çok konuşuldu. Sonraları
dilden, kavmciliğe geçildi. Bu sırada, vaktîle, Beyrutlu bir Îsevî
ile aramızda geçen bir konuşmayı, bunlara anlatdım: Herkes kendi
kavminin büyükleri ile öğünür. Siz de Arab oğullarısınız. Size
sorsalar ki, büyük devlet kurmak, ilm, san’at ve belâgat bakımından
en büyük adamınız kimdir? Ne cevâb verirsiniz, demişdim. Beyrutlu
hıristiyan da, hemen: Muhammed aleyhisselâm demeğe mecbûruz
demişdi, dedim ve Abd-i Yesû’a dönerek, size sorsaydım, ne
derdiniz, dedim.

Abd-i Yesû’ — Evet, büyük devlet kurmak,
medeniyyete hizmet bakımından, arabın en büyük, en meşhûr adamı
Odur derim. Fekat, Muhammed aleyhisselâmın, arabın en fasîh
konuşanı olduğunu kabûl etmem. Çünki, bunu gösterecek bir eseri
yokdur. Kur’ânı gösterirseniz, Kur’ân Onun sözü değildir
diyorsunuz. Kur’ânın çok fasîh, pek belîg olması, Onun fasîh ve
belîg olmasını göstermez. Evet O, belîg ve fasîh idi. Fekat, Onun
gibi, başkaları da vardı. Meselâ, Alînin “radıyallahü anh” sözleri
gösteriyor ki, bu da, Onun gibi fasîh ve belîg idi. İslâmiyyetden
önce Ümri-ül Kays ve Kus bin Sa’îdenin şöhretlerini hepimiz
biliyoruz. Hattâ, Kus bin Sa’îdenin hutbesini, Muhammed
aleyhisselâm da beğenmişdi, dedi.

Bu sözü dinleyenler, birbiri ile konuşmağa,
bir gürültü sezilmeğe başladığından, ayağa kalkıp, şimdilik
kimseden yardım istemiyorum. Lutfen râhat olunuz, dedim. Herkes
susdu. Şöyle cevâb verdim:

Şu ânda, din hissimizi, teassubumuzu bir yana
bırakıp, ilmî ve ciddî konuşalım! Kur’ân-ı kerîm için siz ne
dersiniz? Kur’ân-ı kerîm kimin sözüdür?

A.Y. — Kur’ânı, Muhammed “aleyhisselâm”
arkadaşları ile yapdı.

S.Pâşa — Geçenlerde, vâlîlik emrim okununca,
siz arabca bir düâ yapmışdınız. O düâyı başkası yazıp size verdi
deseler, susar mısınız?

A.Y. — Susmam, ben yapdığımı
söylerim.

S.P. — Niçin?

A.Y. — Çünki bu düâyı ben
hâzırladım.

S.P. — Hakkınız var. Beş beytli bir gazel
yazan kimse bile, bir beytinin çalındığını görse, çalanın
cezâlanmasını ister. Herkes eseri ile öğünür, değil mi?

A.Y. — Evet.

S.P. — Sizin o düânızdan dahâ güzeli
yapılabilir mi?

A.Y. — Evet, yapılabilir.

S.P. — Sizin düânızla, Kur’ân-ı kerîm arasında
fesâhat, belâgat bakımlarından fark var mı?

A.Y. — Elbet, hem de pek çok.

S.P. — Arab edîbleri ve dost ve düşman ilm
adamları uğraşarak, Kur’ân-ı kerîm gibi söyliyememeleri, Kur’ânı
yazanlar için büyük bir şeref olmaz mı?

A.Y. — Elbet olur.

S.P. — Böyle, yüksek bir eseri, sâhibi
başkasına bağışlar mı? Muhammed aleyhisselâm, (Bu Kur’ân,
Allah kelâmıdır. İnanmıyorsanız, bir âyeti kadar siz de söyleyiniz!
Söyliyemezsiniz!) derdi. O kadar düşman oldukları, elele
verip uğraşdıkları hâlde söyliyemediler. Kimisi belâgati, i’câzı
görür görmez îmân etdi. Kimisi, insan bunu söyliyemez diyerek,
ister istemez tasdîk etdi. Muhammed “aleyhisselâm”, bunu birkaç
kimse ile birlikde yapmış olsaydı, düşmanlar da bir araya gelerek,
bunun gibi yapabilirdi. Çünki, müslimânlarda olduğu gibi, kâfirler
arasında da, kuvvetli edîb, fasîh kimseler vardı. Sonra, bununla
meydân okurken, malı, mülkü, mevkı’i ve hükûmeti yokdu ki,
yardımcılarını bunlarla susdurdu denilsin. Kur’ân-ı kerîm, Tevrât,
Zebûr ve İncîl gibi, topluca meydâna konmadı ki, yardımcıları, bu
eserlerin böyle kıymetli olacağını önceden düşünememişlerdi,
sonradan pişmân oldularsa da, iş işden geçmişdi denilsin. Kur’ân-ı
kerîm yavaş yavaş yirmiüç senede indi. Her âyet gelince, herkes
hayrân kalıyordu. Yardımcıları olsaydı, ne kadar sabrlı, fedâkâr
olsalar da, kendi eserlerinin, böyle şân ve şerefini görüp de,
yirmiüç sene seslerini çıkarmaz, susabilirler mi idi?

A.Y. — Sözün doğrusu, Kur’ânı, Muhammed
“aleyhisselâm”, yalnız kendi yapmışdır.

S.P. — Kur’ân-ı kerîmi siz, nasıl
buluyorsunuz?

A.Y. — Çok fasîh, pek belîg, hikmet
dolu.

S.P. — Demek, bunu yapan hakîm
olmalı.

A.Y. — Evet.

S.P. — Demek ki, Muhammed “aleyhisselâm” hakîm
idi.

A.Y. — Şübhesiz hakîm idi.

S.P. — Yalan söyliyen hakîm olur
mu?

A.Y. — Olmaz.

S.P. — Muhammed aleyhisselâmın hakîm olduğunu
söyliyorsunuz ve hakîm, doğru söyler diyorsunuz. Zâten, bütün
hıristiyanların, Onun doğru olduğunu bilmesi lâzımdır. Çünki,
Mardin köylerinden birinde bulunan “Deyr-i Za’ferân” adındaki büyük
kilisede, nasârânın arabî yazılmış târîh-i mukaddes kitâbından
birinde, (Muhammed aleyhisselâma peygamberliğinden evvel herkes,
emîn olan Muhammed derdi. Çünki, doğruluğu ile meşhûr idi)
okumuşdum. İşte, o doğru sözlü Muhammed “aleyhisselâm”, bize haber
verdi ki, (Kur’ân-ı kerîm, insan sözü değildir. Allah
kelâmıdır). Buna ne dersiniz? Hayır inanmam derseniz, onun
hakîm olduğuna da inanmamış olursunuz. Hakîm idi, sözünde
duruyorsanız, Onun sözüne de inanmanız lâzım gelir.

A.Y. — Doğrusunu istiyorsanız, Muhammed
“aleyhisselâm” Peygamber idi. Fekat yalnız Arabların Peygamberi
idi.

S.P. — Teşekkür ederim. Şübhe bulutları
sıyrılıp, hakîkat ışıkları parlamağa başladı. Hakîm yalan söylemez
dediniz. Peygamber hiç yalan söyler mi? O hiç söylemez. Öyle ise,
Muhammed aleyhisselâmın bütün insanlara, her millete de Peygamber
olduğuna inanmanız lâzımdır. Çünki, O bize; (Ben bütün
insanların ve Cinnîlerin hepsinin Peygamberiyim) diye
haber veriyor. Buna ne dersiniz?

Birkaç sâniye durdukdan sonra, kalkıp gitdi ve
bir dahâ yanıma gelmedi.

(Herkese Lâzım Olan
Îmân) kitâbının (Müslimânlık ve
Hıristiyanlık) ve (Kur’ân-ı Kerîm ve
İncîller) ve (İslâm Dîni ve Diğer
Dinler) kısmlarında ve (Cevâb
Veremedi) kitâbında hıristiyanlık dîni üzerinde geniş
bilgi vardır.

Allaha tevekkül edenin yâveri
Hakdır.

Na-şâd olan bu kalbim, birgün şâd olacakdır.
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Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”
efendimize, Necrândan bir hıristiyan hey’eti gelmişdi. Necrân,
Hicâz ile Yemen arasında bir şehr idi. Bunlar, altmış süvârî olup,
içlerinden yirmidördü büyükleri idi. Bunların içinde üçü en
büyükleri idi. Reîsleri Abdülmesîh idi. İçlerinden Ebülhâris bin
Alkama, en âlimleri idi. Âhır zemân Peygamberinin alâmetlerini
İncîlde okumuş idi. Fekat, dünyâ mevkı’ini, şöhretini sevdiği için
müslimân olmıyordu. Çünki, ilmi ile meşhûr olup, kayserlerden ikrâm
görür, birçok kiliselere emr verirdi. Medîneye gelip, ikindi
nemâzından sonra, Mescid-i şerîfe girdiler. Üstlerinde süslü papas
elbiseleri vardı. O sırada, onların da nemâz vakti gelmiş
olduğundan, Mescid-i şerîfde nemâza kalkmışlar, Resûlullah
“sallallahü aleyhi ve sellem” de, (Bırakınız
kılsınlar) buyurmuşdu. Şarka doğru kıldılar. Üç büyükleri
konuşmağa başladı. Söz arasında, Îsâ “aleyhisselâm” için, ba’zan
Allah diyorlar, ba’zan Allahın oğlu, ba’zan da, üç tanrıdan biri
diyorlardı. Allah demelerine sebeb, ölüleri diriltir, hastaları iyi
ederdi. Gaybları haber verir, çamurdan kuş yapıp üfleyince uçardı
diyorlardı. Allahın oğlu olduğuna sebeb, belli bir babası olmaması
idi. Üçden birisi olmasına sebeb de, Allah (yapdık, yaratdık)
diyor. Eğer bir olsaydı, (yapdım, yaratdım) derdi diyorlardı.
Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”, bunları dîne da’vet etdi.
Birkaç âyet-i kerîme okudu. Îmâna gelmediler. (Biz senden önce îmân
etdik) dediler. Resûlullah “sallallahü aleyhi ve
sellem”, (Yalan söyliyorsunuz! Allahın oğlu var diyenin
îmânı olmaz) buyurdu. Allahın oğlu değilse, o hâlde bunun
babası kim, dediler.

Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”
buyurdu ki: — Biliyor musunuz? Allahü teâlâ, hiç ölmez ve herşeyi
varlıkda tutan Odur. Îsâ “aleyhisselâm” ise yok idi ve yok
olacakdır.

Onlar — Evet biliyoruz.

Resûlullah — Bilmiyor musunuz, babasına
benzemiyen hiçbir yavru var mı?

Onlar — Her yavru babasına benzer. [Koyun
yavrusu, koyuna benzer.]

Resûlullah — Bilmiyor musunuz, Rabbimiz
herşeyi yaratıyor, büyütüyor, besliyor. Hâlbuki Îsâ “aleyhisselâm”
bunların birini yapmıyordu.

Onlar — Evet, yapmıyordu.

Resûlullah — Rabbimiz, Îsâ aleyhisselâmı
dilediği gibi yaratdı değil mi?

Onlar — Evet, yaratdı.

Resûlullah — Rabbimiz yimez, içmez. Onda
değişiklik olmaz, bunu da biliyor

musunuz?

Onlar — Evet, biliyoruz.

Resûlullah — Îsâ aleyhisselâmın anası var idi.
O, her çocuk gibi dünyâya geldi. Onlar gibi beslendi. Yir, içer,
zararlı maddeleri kendinden atardı. Bunu da biliyorsunuz değil
mi?

Onlar— Evet, biliyoruz.

Resûlullah — O hâlde, Îsâ “aleyhisselâm”
sandığınız gibi nasıl olur?

Onlar, birşey demeyip, susdular. Biraz
sonra:

Yâ Muhammed “aleyhisselâm”! Sen onun (Allahın
kelimesi ve Ondan bir rûh) olduğunu söylemiyor musun,
dediler.

Resûlullah — Evet buyurdu.

Onlar — Eh, bu da bize yetişir deyip inâd
etdiler.

Bunun üzerine, Allahü teâlâ, onları mübâheleye
çağırmasını emr etdi. Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” de,
bana inanmıyorsanız, gelin sizinle mübâhele edelim. Ya’nî,
(Hangimiz zâlim isek, yalancı isek, Allahü teâlâ ona la’net etsin,
diyelim!) buyurdu. Allahü teâlânın bu emri, Âl-i imrân sûresinin,
altmışbirinci âyet-i kerîmesinde bildirilmekdedir. Seyyid dedikleri
Şerhabîl, bunları toplayıp, (Bunun Peygamber olduğu herşeyinden
anlaşılıyor. Bununla mübâhele edersek, ne biz kurtuluruz, ne de,
bizden sonra gelenlerimiz kurtulur. Muhakkak bir belâya uğrarız!)
dedi. Mübâhele etmekden kaçındılar ve (Yâ Muhammed “sallallahü
aleyhi ve sellem”! Senden râzıyız. Ne istersen sana verelim.
Eshâbından “radıyallahü teâlâ anhüm ecma’în” bir emîn kimseyi
bizimle berâber gönder, vergilerimizi ona verelim!)
dediler.

Peygamberimiz “sallallahü aleyhi ve sellem”
yemîn edip, gâyet emîn bir kimseyi sizinle gönderirim buyurdu.
Eshâb-ı kirâm “aleyhimürrıdvân” emîn olarak kimin şerefleneceğini
merâk ediyorlardı. Resûlullah “sallallahü aleyhi ve
sellem” (Kalk, yâ Ebâ Ubeyde!) buyurdu. Ümmetin
emîni budur, diyerek berâber gönderdi.

Sulh şartı şöyle idi: Her sene, ikibin elbise
vereceklerdi. Bini Recebde, bini Safer ayında teslîm edilecekdi.
Her elbise ile de, kırk dirhem [135 gram] gümüş verilecekdi.
Reîsleri Abdülmesîh ile seyyidleri Şerhabîl, sonradan müslimân
olup, Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve sellem” hizmetinde
bulunmakla şereflendiler.
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Büyük islâm âlimi, (Tefsîr-i kebîr) ve çeşidli
kıymetli kitâbların sâhibi, İmâm-ı Fahreddîn Râzî “rahmetullahi
aleyh” Âl-i imrân sûresinde, altmışbirinci âyet-i kerîmeyi tefsîr
ederken buyuruyor ki:

Hârezm şehrinde idim. Şehre bir papasın
geldiğini ve hıristiyanlığı yaymak için çalışdığını işitdim. Yanına
gitdim. Konuşmağa başladık. Bana, (Muhammed aleyhisselâmın
Peygamber olduğunu gösteren delîl nedir?) dedi. Şu cevâbı
verdim:

Fahreddîn Râzî — Mûsânın, Îsânın
ve diğer Peygamberlerin “aleyhimüsselâm” hârikalar, mu’cizeler
gösterdiği haber verildiği gibi, Muhammed aleyhisselâmın da
mu’cizeler gösterdiği haber verilmişdir. Bu haberler tevâtür
hâlindedir. Tevâtür ile gelen haberleri, yâ kabûl eder veyâ red
edersin. Red eder ve mu’cize, bir zâtın Peygamber olduğunu isbât
etmez der isen, mu’cizeleri tevâtür ile bize haber verilen diğer
Peygamberlere de inanmaman lâzım gelir. Şâyet tevâtür ile gelen
haberlerin doğruluğunu ve mu’cize gösteren zâtın peygamber olduğunu
kabûl eder isen, Muhammed aleyhisselâmın Peygamber olduğunu kabûl
etmen lâzım gelir. Çünki, Muhammed aleyhisselâm; mu’cizeler
göstermiş ve bu mu’cizeler,
bizlere (tevâtür) denilen sağlam haberler ile
bildirilmişdir. Diğer Peygamberlerin peygamberliğine, tevâtür ile
bildirilen mu’cizeler sebebi ile inandığın için, Muhammed
aleyhisselâmın da, Peygamber olduğuna îmân etmelisin!

Papas — Îsâ aleyhisselâmın,
Peygamber değil, ilah, tanrı olduğuna inanıyorum.

[Tanrı, ma’bûd demekdir. Tapılan şeylerin
hepsine tanrı denir. Allahü teâlânın ismi, Allahdır, tanrı
değildir. Allahü teâlâdan başka tanrı yokdur. Allah yerine tanrı
demek, yanlışdır ve çok çirkindir.]

Fahreddîn Râzî — Biz şimdi
Peygamberlik hakkında konuşuyoruz. İlahlıkdan önce, nübüvvet
mevzûunu hal etmemiz lâzımdır. Ayrıca, Îsâ aleyhisselâmın, ilah
olduğunu söylemen de bâtıldır. Çünki, ilahın, tanrının, her zemân
var olması lâzımdır. O hâlde, madde, cism, yer kaplıyan şeyler
tanrı olamaz. Hâlbuki, Îsâ aleyhisselâm, cism idi, insan idi. Yok
iken var oldu ve size göre öldürülmüşdür. Önce çocuk idi, büyüdü.
Yirdi, içerdi. Bizim gibi konuşurdu. Yatardı, uyurdu, uyanırdı,
yürürdü. Her insan gibi yaşamak için, birçok şeye muhtâc idi.
Muhtâc olan, ganî olur mu? Yok iken sonradan var olan birşey,
ebedî, sonsuz var olur mu? Değişen birşey devâmlı, sonsuz var olur
mu?

Îsâ aleyhisselâm kaçdığı, saklandığı hâlde,
yehûdîler yakalayıp asdı diyorsunuz. Îsâ aleyhisselâmın o zemân çok
üzüldüğünü, bu durumdan kurtulmak için çârelere başvurduğunu
söyliyorsunuz. İlah veyâ ilahdan parça kendisine hulûl etmiş
olsaydı, yehûdîlerden korunmaz mı, onları yok etmez mi idi? Niçin
üzüldü ve saklanacak yer aradı? Vallahi, buna hayret ediyorum. Aklı
olan kimse, bu sözleri nasıl söyler, buna nasıl inanır. Akl, bu
sözlerin bozukluğuna şâhiddir.

Üç dürlü söyliyorsunuz:

1 — O gözle görülen cismânî bir ilah imiş.
Tanrı imiş. Âlemin ilahının cism ve beşer olan Îsâ aleyhisselâm
olduğunu söylemek, yehûdîler Onu öldürdüğü zemân, âlemin ilahını
öldürdüklerini söylemek olurdu. Bu takdîrde, âlemin ilahsız kalması
lâzım gelirdi. Hâlbuki, âlemin ilahsız kalması mümkin değildir.
Ayrıca, yehûdîler, haksız oldukları hâlde, bunların yakalayıp
öldürdüğü, âciz, kuvvetsiz bir kimse, âlemlerin tanrısı olabilir
mi?

Îsâ aleyhisselâmın, Allahü teâlâya çok ibâdet
etdiği, tâ’ata çok rağbet etdiği husûsu da, tevâtür ile sâbitdir.
Îsâ aleyhisselâm ilah olsaydı, ibâdet ve tâ’atda bulunmazdı. Çünki
ilah, aslâ kendisine ibâdet etmez. [Bil’akis başkaları ona ibâdet
eder.]

Papasın sözünün bâtıl olduğu buradan da
anlaşılmakdadır.

2 — İlah, Ona temâmen hulûl etmişdir. O,
Tanrının oğludur diyorsunuz. Bu inanış yanlışdır. Çünki, ilah, cism
ve araz [sıfat] olamaz. İlahın, bir cisme hulûl etmesi,
imkânsızdır. Eğer, ilah cism olsaydı, başka bir cisme de hulûl
ederdi. Cisme hulûl eden şey, cism olur ve hulûl edince iki cismin
maddeleri birbirine karışır. Bu da, ilahın parçalanmasını îcâb
etdirir. Eğer ilah, araz olsaydı, bir mahalle, mekâna muhtâc
olurdu. Bu ise, ilahın başkasına muhtâc olması demekdir. Başkasına
muhtâc olan ise, ilah olamaz. [İlahın, Îsâ aleyhisselâma hulûl
etmesine sebeb, ne idi? Sebebsiz Îsâ aleyhisselâma hulûlü, tercihün
bilâ müreccihdir. Bunun ise bâtıl olduğunu, (Cevâb
Veremedi) kitâbımızda Allahü teâlânın bir olduğunu isbât
ederken bildirmişdik.]

3 — O, tanrı değildir. Fekat, tanrının bir
parçası ona hulûl etmiş, yerleşmişdir diyorsunuz. Eğer Ona hulûl
eden parça, ilahın ilah olmasında te’sîri var ise, bu parça ilahdan
ayrılınca, temâmen ilahlığı bozulur. Eğer bu parça, ilahın ilah
olmasında te’sîrli değilse, tanrının parçası olmamış
olur.

Îsâ aleyhisselâmın ilah, Tanrı olduğuna
delîlin nedir?

Papas — Ölüleri diriltdiği, anadan
doğma körlerin gözünü açdığı ve Beras denilen, derideki çok kaşınan
beyâz lekeleri iyi etdiği için, O tanrıdır. Böyle işleri ancak
tanrı yapabilir.

Fahreddîn Râzî — Delîl [alâmet]
bulunmayınca, medlûlün [delîlin delâlet etdiği şeyin] bulunmıyacağı
söylenebilir mi? Delîl bulunmayınca, medlûl de olmaz, var olmaz
dersen, âlem yaratılmadan önce, ya’nî ezelde âlemi yaratanın yok
olduğunu söylemiş olursun ki, bu bâtıldır. Çünki, âlem [bütün
mahlûklar], yaratanın varlığına delîldir.

Delîl bulunmayınca, medlûl bulunabilir dersen,
ezelde mahlûklar yok iken yaratanın var olduğunu kabûl etmiş
olursun. Fekat, Îsâ aleyhisselâm ezelde yok iken, ilahın Ona ezelde
hulûl etdiğini söylersen, bunu delîlsiz kabûl etmiş olursun. Çünki,
Îsâ aleyhisselâm sonradan yaratılmışdır. Ezelde var olması delîlin
bulunmaması demekdir. Tanrının Îsâ aleyhisselâma hulûl etdiğini
delîlsiz kabûl ediyorsun da, bana, sana, hayvanlara, otlara ve
taşlara hulûl etmediğini nereden biliyorsun? Delîlsiz, bunlara
hulûl etdiğini niçin kabûl etmiyorsun?

Papas — İlahın Îsâ aleyhisselâma
hulûl etmesi ile, sana, bana ve diğer varlıklara hulûl etmemesinin
sebebi açıkdır. Çünki, Îsâ aleyhisselâmda mu’cizeler göründü.
Sende, bende ve diğer varlıklarda böyle hârikulâde hâller
görülmedi. Bundan ilahın Ona hulûl edip, bize ve diğer varlıklara
hulûl etmediğini anlıyoruz.

Fahreddîn Râzî — Îsâ aleyhisselâma
hulûl etmesine delîl olarak, Onun mu’cizeler göstermesi olduğunu
söylüyorsun. Delîl olmayınca ya’nî mu’cizeler görülmeyince, hulûl
edemiyeceğini niçin söylüyorsun? Sende, bende ve diğer varlıklarda
hârikalar, mu’cizeler bulunmadığı için tanrı bunlara hulûl etmez
diyemezsin. Çünki, delîl olmadığı hâlde, medlûl bulunabilir
demişdik. Buna göre, ilahın hulûl etmesi, delîlin bulunmasına,
ya’nî hârikaların, mu’cizelerin görülmesine bağlı değildir. O
hâlde, bana, sana, kediye, köpeğe, fareye de hulûl etdiğine inanman
lâzım gelir. İlahın, bu aşağı mahlûklara hulûl etdiğini inandırmağa
varan bir din, hak din olabilir mi?

Asâyı [bastonu] ejder, yılan yapmak, ölüyü
diriltmekden dahâ güçdür. Çünki, baston ile yılan, hiçbir bakımdan
birbirine yakın değildir. Mûsâ aleyhisselâmın asâyı ejdere
çevirdiğine inanıyorsunuz da, Ona, tanrı veyâ tanrının oğlu
demiyorsunuz. Îsâ aleyhisselâma niçin tanrı veyâ şöyle böyle
diyorsunuz?

Papas, bu sözüme karşı diyecek hiç birşey
bulamadı, susmağa mecbûr oldu. [İslâm âlimleri, hıristiyanlığı red
için çok kitâb yazdı. Bunlar arasında, arabî ve
türkçe (Tuhfe-tül-erîb), türkçe (Dıyâ-ül-kulûb),
arabî (İzhâr-ül-hak) ile bunun türkçe
tercemeleri (İbrâz-ül-hak) ve (Îzâh-ul-hak), arabî (Es-sırât-ul-müstekîm), türkçe (Îdâh-ul-merâm), türkçe
ve ingilizce (Cevâb
Veremedi), fârisî (Mîzân-ül-mevâzîn) ve
arabî (İrşâd-ül-hiyâra), arabî ve
fransızca (Redd-ül-cemîl) meşhûrdur. (Îdâh-ulmerâm) kitâbının
başından birkaç sahîfesi, (Cevâb
Veremedi) ve (İngiliz Câsûsunun
İ’tirâfları)nın sonlarında basılmışdır. (İngiliz
Câsûsunun İ’tirâfları), arabî, ingilizce ve türkce, m.
1991 de İstanbulda neşr edilmişdir. Bugün, hıristiyanların çoğu,
İznik meclisindeki papasların kabûl etdikleri dört kitâbın, semâdan
inen İncîl olduklarına inanıyorlar. Yuhannâ İncîlinde yazılmış
olan, (Teslîs), dinlerinin esâsıdır. Îsâ Tanrı
değildir. Tanrının Peygamberidir. Ebedî olan tek tanrı, onu çok
seviyor. Onun her istediğini yapıyor, yaratıyor. Bunun için herşeyi
ondan istiyoruz, ona ve onu temsîl eden putlarımıza, bu niyyet ile
secde ediyoruz, yalvarıyoruz. Baba ve oğul, çok sevilen kimse
demekdir, diyorlar. Tanrının oğlu demek, tanrı onu çok seviyor
demekdir, diyorlar. Böyle inananlara (Ehl-i
kitâb) denir. Îsâ aleyhisselâmda veyâ herhangi bir
mahlûkda (Ülûhiyyet sıfatı) bulunduğuna inanan,
meselâ, (O da, ebedîdir. Herşeyi yokdan var ediyor) diyen
hıristiyanlar, (Müşrik) olur. Muhammed
aleyhisselâma inanmadıkları, müslimân olmadıkları için, hepsi
kâfirdirler.]
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İmâm-ı Rabbânî Müceddid-i elf-i sânî
“kaddesallahü teâlâ esrârehül’azîz”, bu mektûbu molla Ârif Hutenî
Bedahşîye yazmışdır. (Lâ ilâhe illallah) kelimesinin üstünlüklerini
ve tenzîh makâmını ve (îmân-ı gayb)ı bildirmekdedir:

Allahü teâlâya hamd olsun ve Onun seçdiği,
sevdiği kullarına selâm olsun! Mevlânâ Muhammed Ârif Hutenî! Önce,
bâtıl, bozuk ilâhları yok etmek, sonra hak olan ma’bûdü bilmek
lâzımdır. Nasıl olduğu bilinen ve ölçülebilen herşey yok edilmeli,
nasıl olduğu bilinmiyen bir Allaha îmân etmelidir. Bu yok bilmeği
ve îmân etmeği en iyi anlatan kelime, (Lâ ilâhe
illallah) güzel kelimesidir. Peygamberimiz “sallallahü
aleyhi ve sellem”, (Zikrin en kıymetlisi, Lâ ilâhe illallah
demekdir) buyurdu. Bir hadîs-i şerîfde, Rabbinden şöyle
nakl etdi: (Yedi kat göklerin ve bunlarda bulunanların ve
yedi kat yerin hepsi, Lâ ilâhe illallah kelimesi ile ölçülse, bu
kelimenin sevâbı dahâ çok olur) buyuruldu. Nasıl dahâ çok
olmaz ki, bu kelimenin bir kısmı, Allahü teâlâdan başka herşeyi,
yerleri gökleri, Arşı, Kürsîyi, Levh ve Kalemi, bütün Âlemi ve
âdemi hep yok etmekde, diğer kısmı da, yerlerin, göklerin, tek
yaratıcısı, hak olan ma’bûdün var olduğunu bildirmekdedir. Allahü
teâlâdan başka herşey, ister âfâkda [insanın dışında], ister
enfüsde [insanın içinde] olsunlar, hepsi anlaşılabilen, ölçülebilen
şeylerdir. Âfâk ve enfüs aynalarında görülen herşey de böyledir.
Hepsinin yok bilinmesi lâzımdır. Bildiğimiz, öğrendiğimiz,
hâtırımıza, hayâlimize gelen, duygu organlarımıza etki eden herşey
de böyledir. Hepsi hâdis, mahlûkdurlar. Çünki, insanın bildiği, his
etdiği herşey, kendi eseri, yapdığı şeydir. Bizim, Allahü teâlâyı
tenzîh etmemiz, birşeye benzemez dememiz, benzetmek olur. Bizim
anladığımız büyüklük, küçüklükdür. Tesavvufculara “kaddesallahü
teâlâ esrârehümül’azîz” olan keşfler, tecellîler, müşâhedeler, hep
Allahdan başka şeylerdir. Allahü teâlâ(Verâ-ül-verâ)dır.
Ya’nî, ötelerin ötesidir. Bunların hiçbirine benzemez. İbrâhîm
aleyhisselâm, kâfirlere, (Niçin kendi yapdığınız putlara
tapıyorsunuz? Sizleri ve yapdığınız işleri Allahü teâlâ
yaratdı!)dedi. Bunu Kur’ân-ı kerîm haber veriyor. İster
elimizle yapmış olalım, ister aklımız ve hayâlimizle meydâna
getirelim, yapdığımız şeylerin hepsi, Allahü teâlânın
mahlûklarıdır. Hiçbirinin tapınmak için değerleri yokdur.
Tapınılmağa hakkı olan, yalnız Allahü teâlâdır. O, bildiğimiz,
düşünerek bulduğumuz şeylerin hiçbirine benzemez ve nasıl olduğu
anlaşılamaz. Akl ve vehm Ona yaklaşamaz. Keşf ve şühûd, Onun
büyüklüğü önünde yıkılıp kalır. Böyle bî-çûn ve bîçigûne olan
[ya’nî hiçbirşeye benzemiyen ve akl ile anlaşılamıyan] yüce
yaratıcıya, gayb yolu ile inanmakdan başka çâre yokdur. Çünki,
görerek, düşünerek anlamağa kalkışarak inanmak, Ona inanmak olmaz.
Kendi yapdığımız şeye îmân etmek olur. Bu şey de, Onun mahlûkudur.
Bunu, Ona şerîk, ortak yapmış oluruz. Belki de, Ondan başkasına
îmân etmiş oluruz. Böyle felâkete düşmekden Allahü teâlâya
sığınırız. Gayba îmân edebilmek için, vehmin, hayâlin yetişemediği
bir yaratana inanmak lâzımdır. Ondan hiçbirşeyin hayâlde yeri
olmamalıdır. Bu ma’nâ vehm ve hayâlin dışında olan yakınlık
mertebesinde ele geçer. Çünki, uzaklaşdıkca, vehm ile anlaşılması
kolaylaşır ve hayâlde yer bulabilir. Bu ni’met, ancak Peygamberlere
mahsûsdur. Gayb yolu ile îmân etmek, ancak bu büyüklere nasîb
olmuşdur “aleyhimüssalevâtü vetteslîmât”. Bunlara uyup, izlerinde
gidenlerden de, dilediklerine ihsân ederler. Bütün mü’minlerin gayb
yolu ile olan îmânları, vehmin karışmasından kurtulamaz. Çünki
câhillere göre, (verâ-ül-verâ), uzaklık demekdir. Böyle anlayışda,
vehm de işe karışır. O büyüklere göre ise “aleyhimüssalevâtü
vetteslîmât”, (verâ-ül-verâ) yakınlıkdadır. Böyle anlayışda, vehm
işe karışamaz. Dünyâ durdukca ve dünyâ hayâtı ile yaşadıkca, gayba
inanmakdan başka çâre yokdur. Çünki, burada görerek hâsıl olan
îmân, bozukdur. Âhıret hayâtı başlayıp, vehm ve hayâlin kuvveti
kalmayınca, görerek hâsıl olan (Îmân-ı
şühûdî) kıymetli olur. Vehm ve hayâl tarafından bu îmâna
bozuk şeyler karışdırılamaz. Sanırım ki, Resûlullah Muhammed
aleyhisselâm, dünyâda Allahü teâlâyı görmekle şereflendiği için,
Onun “sallallahü aleyhi ve sellem” îmânı, şühûdîdir demek güzel
olur. Vehmden ve hayâlden hâsıl olan bozuk şeyler, o îmâna
karışamamışdır. Çünki, başka mü’minlere Cennetde ihsân edilecek
olan ni’met, o yüce Peygambere “aleyhi ve alâ âlihissalâtü
vesselâm” bu dünyâda nasîb oldu. Bu, Allahü teâlânın çok büyük bir
ni’metidir. Allahü teâlâ, ni’metlerini dilediğine ihsân eder.
Allahü teâlâ, pek çok ni’met ihsân edicidir.

Şunu iyi anlamalıdır ki, halîlullah İbrâhîm
aleyhisselâm, Allahdan başka şeylere tapınmanın yanlış olduğunu pek
güzel bildirdi. Müşrikliğe yol açacak kapılardan hepsini iyice
kapadı. Bunun için, Peygamberlerin imâmı oldu. Hepsinden ileride
oldu “aleyhi ve aleyhimüssalevâtü vettehıyyât”. Çünki, dünyâ
hayâtında olan ilerlemenin en yüksek noktası, Allahdan başka
tapınılacak hiçbirşey bulunmadığını iyi anlamakdır.
Çünki, (Lâ ilâhe illallah) güzel kelimesinin
ikinci parçasının bildirdiği, (İbâdet olunmağa hakkı olan, yalnız
Allahü teâlâdır) sözünün tam ma’nâsı, ancak âhıretde
anlaşılacakdır. Böyle olmakla berâber, Peygamberlerin sonuncusu
“aleyhi ve aleyhimüssalevâtü vetteslîmât”, bu dünyâda, Allahü
teâlâyı görmekle şereflendiği için, bu sözün tam ma’nâsından çok
şeylere de, bu dünyâda kavuşmuşdur. Denilebilir ki, bu ma’nâdan, bu
dünyâda mümkin olanı, o yüce Peygamberin gelmesi ile
bildirilmişdir. Yine, diyebiliriz ki, zât-ı ilâhînin tecellîsi, bu
dünyâda, ancak o yüce Peygambere nasîb oldu. Başkalarına, âhıretde
nasîb olacağı bildirildi. Doğru yolda bulunanlara ve Muhammed
Mustafânın izinde olanlara selâm olsun “aleyhi ve alâ Âlihi
minessalevâti efdalühâ ve minetteslîmâti ekmelühâ”!
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[Ya’nî Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve sellem”
görünüşü, tanınması].

Resûlullah “sallallahü aleyhi ve
sellem” efendimizin, görünen bütün uzvlarının şekli, sıfatları,
güzel huyları, temâm hayâtı, bütün incelikleri ile, çok geniş ve
açık olarak, âlimler tarafından, senedleri, vesîkaları ile
yazılmışdır. Bunlara (Siyer) kitâbları denir. Binlerle siyer
kitâbından, ilk olarak yazılan, ibni İshakın “rahmetullahi teâlâ
aleyh” (Sîret-i Resûlillah) kitâbı olup, bunu, ibni Hişâm Humeyrî
aynı ism altında genişletmiş ve Alman müsteşriklerinden Westenfeld
tarafından, yeniden tab’ edilmişdir. Allahü teâlâ, bütün
Peygamberlerine vermiş olduğu mu’cizelerin hepsini Muhammed
aleyhisselâma da verdi. Arabî (El-Mevâhibülledünniyye) ve fârisî
(Medâric-ün-Nübüvve) kitâblarında ve (Mevâhib)den kısaltılmış olan
(El-envâr-ül-Muhammediyye) kitâbında ve arabî (Huccetüllahi
alel’âlemîn fî mu’cizâti-Seyyid-il-mürselîn) kitâbında, bunların
çoğu yazılıdır.

Biz, bu risâlemizi, Mısrdaki büyük
islâm âlimlerinden imâm-ı Ahmed Kastalânî hazretlerinin, (Mevâhib-i
ledünniyye) ismindeki iki cild kitâbından aldık. İslâm şâirlerinden
Abdülbâkî efendi, bu kitâbı arabîden türkceye çevirmişdir. Bütün
kitâbdan genclere lüzûmlu görülen kısmları, kısaca aşağıya
yazılmışdır:

Fahr-i kâinâtın “sallallahü aleyhi ve sellem”
mubârek yüzü ve bütün a’zâ-i şerîfesi ve mubârek sesi, bütün
insanların yüzlerinden ve a’zâsından ve seslerinden güzel idi.
Mubârek yüzü, bir mikdâr yuvarlak idi. Neş’eli olduğu zemânda,
mubârek yüzü ay gibi nûrlanırdı. Sevindiği, mubârek alnından belli
olurdu. Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”, gündüz nasıl
görürse, gece dahî öyle görürdü. Önünde olanları gördüğü gibi,
arkasında olanları dahî görürdü. Bunu isbât eden yüzlerce hâdise,
kitâblarda yazılıdır. Gözde görmek halk eden Allahü teâlâ, diğer
uzvda dahî halk etmeğe kâdirdir. Yana ve geriye bakacağı zemân,
bütün bedeni ile dönüp bakardı. Yeryüzüne nazarı, semâya
bakmasından ziyâde idi. Mubârek gözleri büyük idi. Mubârek
kirpikleri uzun idi. Mubârek gözlerinde bir mikdâr kırmızılık
vardı. Mubârek gözlerinin karası gâyet siyâh idi. Fahr-i âlemin
“sallallahü teâlâ aleyhi ve sellem” alnı açık idi. Mubârek kaşları
ince idi. Kaşları arası açık idi. İki kaşı arasında olan damar,
hiddetlenince kabarır idi. Mubârek burnu gâyet güzel olup, orta
yeri bir mikdâr yüksek idi. Mubârek başı büyük idi. Mubârek ağzı
küçük değildi. Mubârek dişleri beyâz idi. Mubârek ön dişleri seyrek
idi. Söz söylediği zemânda, sanki dişleri arasından nûr çıkardı.
Allahü teâlânın kulları arasında ondan dahâ fasîh ve tatlı sözlü
kimse görülmedi. Mubârek sözleri gâyet kolay anlaşılır, gönülleri
alırdı ve rûhları cezb ederdi. Söz söylediği zemân, kelimeleri inci
gibi dizilirdi. Bir kimse saymak istese, kelimeleri sayılmak mümkin
idi. Ba’zan iyi anlaşılması için, üç kerre tekrâr ederdi. Cennetde
Muhammed aleyhisselâm gibi konuşulacakdır. Mubârek sesi, kimsenin
sesinin yetişemediği yere yetişirdi.

Fahr-i âlem “sallallahü aleyhi ve sellem”
güler yüzlü idi. Tebessüm ederek gülerdi. Gülerken, mubârek dişleri
görünürdü. Güldüğü zemân, nûru dıvarlar üzerine ziyâ verirdi.
Ağlaması da, gülmesi gibi hafîf idi. Kahkaha ile gülmediği gibi,
yüksek sesle de ağlamazdı, amma mubârek gözlerinden yaş akar,
mubârek göğsünün sesi işitilirdi. Ümmetinin günâhlarını düşünüp
ağlardı ve Allahü teâlânın korkusundan ve Kur’ân-ı kerîmi işitince
ve ba’zan da nemâz kılarken ağlardı.

Fahr-i âlemin “sallallahü aleyhi ve sellem”
mubârek parmakları iri idi. Mubârek kolları etli idi. Mubârek
avuclarının içi geniş idi. Bütün vücûdünün kokusu, miskden güzel
idi. Mubârek bedeni, hem yumuşak, hem de kuvvetli idi. Enes bin
Mâlik diyor ki, Resûlullaha on sene hizmet etdim. Mubârek elleri
ipekden yumuşak idi. Mubârek teri miskden ve çiçekden dahâ güzel
kokuyordu. Mubârek kolları, ayakları ve parmakları uzun idi.
Mubârek ayaklarının parmakları iri idi. Mubârek ayaklarının altı
çok yüksek olmayıp, yumuşak idi. Mubârek karnı geniş olup, göğsü
ile karnı berâber idi. Omuz başının kemikleri iri idi. Mubârek
göğsü geniş idi. Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve sellem” kalb-i
şerîfi, nazargâh-ı ilâhî idi.

Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” çok
uzun boylu olmayıp, kısa dahî değil idi. Yanına uzun bir kimse
gelse, ondan uzun görünürdü. Oturduğu zemân, mubârek omuzu,
oturanların hepsinden yukarı olurdu.

Mubârek saçları ve sakallarının kılı çok
kıvırcık ve çok düz değil, yaradılışda ondüle idi. Mubârek saçları
uzundu. Önceleri kâkül bırakırdı, sonradan ikiye ayırır oldu.
Mubârek saçlarını ba’zan uzatır, ba’zan da keser, kısaltırdı. Saç
ve sakalını boyamazdı. Vefât etdiği zemânda, saç ve sakalında ak
kıl, yirmiden az idi. Mubârek bıyığını kırkardı. Bıyıklarının
uzunluğu ve şekli, mubârek kaşları kadar idi. Emrinde husûsî
berberleri var idi. [Müslimânların da, sakalı bir tutam uzatması,
fazlasını kesmesi, bıyıklarını kırkması sünnetdir.]

Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”
misvâkini ve tarağını yanından ayırmazdı. Mubârek saçını ve
sakalını tararken aynaya nazar eylerdi. Geceleri mubârek gözlerine
sürme çekerdi.

Fahr-i kâinât “aleyhi ekmelüt-tehıyyât” önüne
bakarak, sür’atle yürürdü. Bir yoldan geçdiği, güzel kokusundan
belli olurdu.

Fahr-i âlem “sallallahü aleyhi ve sellem”
kırmızı ile karışık beyâz benizli olup, gâyet güzel, nûrlu ve
sevimli idi. Bir kimse, Peygamber “aleyhissalâtü vesselâm” siyâh
idi dese, kâfir olur.

[O “sallallahü aleyhi ve sellem”, arab idi.
Arab, lügatda, güzel demekdir. Meselâ, lisân-ı arab, güzel dil
demekdir. Istılâh ma’nâsı ise, ya’nî coğrafyada arab demek,
Arabistân ismindeki yarımadada doğup büyüyen, oranın ıklîmi,
havası, suyu ve gıdâsı ile yetişen ve onların kanından olan kimse
demekdir. Anadoludaki kandan gelenlere Türk, Bulgaristânda doğup
büyüyenlere Bulgar, Almanyadakilere Alman dedikleri gibi,
Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” de Arabistân yarımadasında
doğduğu için Arabdır. Arablar beyâz, buğday benizli olur. Bilhâssa
Peygamberimizin “sallallahü aleyhi ve sellem” sülâlesi beyâz ve çok
güzel idi. Zâten dedeleri İbrâhîm “aleyhisselâm”, beyâz olup, Basra
şehri ehâlîsinden, Târuh isminde beyâz bir müslimânın oğlu idi.
Kâfir olan Âzer, hazret-i İbrâhîmin “aleyhisselâm” babası değildi.
Amcası ve üvey babası idi.

Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve sellem”
babası Abdüllahın güzelliği, Mısra kadar şöhret bulmuşdu ve
alnındaki nûrdan dolayı, ikiyüze yakın kız, evlenmek için Mekkeye
gelmişdi. Fekat, Muhammed aleyhisselâmın nûru, Âmineye nasîb
oldu.

Türkiyede ve birçok islâm memleketlerinde, bir
asrdan beri, Abdüllahın evlendiği geceye, Regâib kandili ismini
veriyorlar. Regâib gecesine böyle ma’nâ vermek doğru değildir.
Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve sellem” dokuz aydan önce dünyâyı
teşrîf etmiş olduğunu bildirmek olur ki, bu da, noksânlık ve
kusûrdur. Her bakımdan, her insanın üstünde ve her bakımdan
kusûrsuz olduğu gibi, Âmine valdemizi “rahmetullahi teâlâ aleyhâ”
nûrlandırdığı zemân da, noksân ve kusûrlu değildi. Bu zemânın
noksân olması, tıb ilminde ayb ve kusûr sayılmakdadır.

Receb-i şerîfin ilk Cum’a gecesine Regâib
gecesi denir. Çünki, Allahü teâlâ, bu gecede, mü’min kullarına,
ragîbetler, ya’nî ihsânlar, ikrâmlar yapar. O gece yapılan düâ red
olmaz ve nemâz, oruc, sadaka gibi ibâdetlere, katkat sevâb verilir.
O geceye hurmet edenleri afv eyler.

İslâmiyyetin ilk zemânlarında ve islâmiyyetden
evvel, Receb, Zil-ka’de, Zil-hicce ve Muharrem aylarında harb etmek
harâm idi. (Rıyâd-un-nâsıhîn) kitâbı, ikinci bâbı,
sekizinci faslında buyuruyor ki, (Zâhidî ve Alî Cürcânî
tefsîrlerinde ve birçok tefsîrde yazıyor ki, islâmiyyetden evvel,
arablar, Receb veyâ Muharrem aylarında harb edebilmek için, ayların
yerini değişdirir, ileri veyâ geri alırlardı. Resûlullah
“sallallahü aleyhi ve sellem”, hicretin onuncu senesinde, doksanbin
müslimân ile vedâ’ haccı yapdığı zemân: (Ey Eshâbım! Haccı
tam zemânında yapıyoruz. Ayların sırası, Allahü teâlânın yaratdığı
zemândaki gibidir!) buyurdu). Abdüllahın evlendiği sene,
ayların yeri değişik idi. Receb ayı, Cemâzil-âhır yerinde idi.
Ya’nî bir ay ileride idi. O hâlde, nûr-i Nübüvvetin, Âmine
“rahmetullahi teâlâ aleyhâ” valdemize intikâli, şimdiki
Cemâzil-âhır ayındadır. Regâib gecesinde değildir.

Amcası Abbâs ile Abbâsın oğlu Abdüllah
“radıyallahü anhümâ” da beyâz idi. Peygamberimizin “sallallahü
aleyhi ve sellem” kıyâmete kadar evlâdı da güzel ve beyâzdır.
Meselâ, Ürdün emîri merhûm Abdüllah, İstanbula gelmişdi. Beyâz idi.
Kadıköy müftîsi iken vefât eden fazîletli Ahmed Mekkî efendi
“rahmetullahi aleyh” seyyid idi. Ecdâdı gibi, beyâz, kara kaşlı,
iri siyâh gözlü ve çok sempatik, güzel yüzlü idi. Resûlullahın
“sallallahü aleyhi ve sellem” Eshâbı da, beyâz ve güzel idi. Osmân
“radıyallahü anh” beyâz, sarışın idi. Resûlullahın “sallallahü
aleyhi ve sellem, rum imperatörü Herakliüs hükûmetine gönderdiği
sefîri Dıhye-i kelbî çok güzel olup, İstanbul sokaklarında
gezerken, yüzünü görmek için, rum kızları sokaklara çıkardı.
Cebrâîl “aleyhisselâm” çok def’a Dıhye “radıyallahü anh” şeklinde
gelirdi.

Mısr, Şâm, Afrika, Sicilya ve İspanya
yerlileri Arab değildir. Arablar, islâmiyyeti dünyâya yaymak için,
Arabistân yarımadasından çıkarak buralara geldiklerinden, bugün
buralarda da mevcûddur. Nitekim Anadoluda, Hindistânda ve başka
memleketlerde de mevcûddur. Fekat, bugün bu memleketlerin
hiçbirinin ehâlisini Arab diye ismlendirmek doğru olmaz.

Ortaçağ, ya’nî kurûn-ı vustâ zemânının biricik
ma’rifet ve medeniyyet lisânı olan ve zâten gramer ve fesâhat ve
edebiyyât bakımından, bugün yeryüzünde mevcûd yediyüzyetmiş çeşid
dilin en mükemmeli olan arabî lisânı, islâm medeniyyeti ile
birlikde bütün bu memleketlere girmiş ve yerleşmişdi. O zemânlar,
İspanyadaki İslâm üniversitelerine ve müslimân mekteblerine,
ihtisâs kazanmağa giden Fransız ve diğer Avrupalılar, arabî birçok
kelimeleri, bilhâssa ilmde ve fende kullanılan kelimeleri, kendi
memleketlerine götürmüşler, kendi dillerine karışdırmışlardır.
Bugün garb dillerinde birçok arabî kelimeler hâlâ
kullanılmakdadır.

[1947] senesinde Londrada basılmış, The
British and Foreign Bible Society (İngilizlerin ve yabancıların
İncîl cem’ıyyeti)nin, The Gospel in Many Tongues (Birçok dillerde
bir âyet) ismindeki kitâbında, yediyüzyetmiş dürlü dilin herbiri
ile yazılmış birkaç satırlık örnekler vardır.

Mısr ehâlîsi esmerdir. Habeşistân ehâlîsi
siyâhdır. Bunlara habeş denir. Zengibâr ehâlîsine Zencî denir.
Bunlar da siyâhdır. Peygamberimizin “sallallahü aleyhi ve sellem”
akrabâsını, arabları sevmek ve saymak ibâdetdir. Onları her
müslimân sever. Anadoluya müsâfir gelen siyâh fellâhlar, habeşler,
zencîler, hurmet ve ikrâm olunmak için, kendilerini, arab diye
tanıtdırmış, Anadolunun saf müslimânları, sözlerine inanıp bunları
sevmişlerdir. Çünki, bu sevgide siyâh, beyâz ayırımı yokdur. Siyâh
bir müslimân beyâz bir kâfirden katkat dahâ üstün, dahâ kıymetli ve
sevimlidir. İnsanın siyâh olması îmânın şerefini azaltmaz. Bilâl-i
Habeşî hazretleri ve Resûlullahın çok sevdiği Üsâme siyâh idiler.
Ebû Leheb ve Ebû Cehl kâfirleri beyâz idiler. Bu ikisinin
kötülükleri ve aşağılıkları herkesce bilinmekdedir. Allahü teâlâ
insanın rengine değil, îmânının kuvvetine ve takvâsına kıymet
vermekdedir. Fekat, siyâhların kendilerini arab olarak tanıtmaları,
islâm düşmanlarının, yehûdîlerin işlerine yaradı. Bir yandan, siyâh
insanları, aşağı ve iğrenç olarak tanıtdılar. Bunları köle olarak
kullandılar. Bir yandan da kara kedileri, köpekleri, arab arab diye
çağırarak, gazete ve mecmû’alara yapdıkları siyâh resm ve
karikatürlere arab diyerek, gençliğe, arabı siyâh olarak tanıtmağa,
böylece, müslimân yavrularını Peygamberimizden “sallallahü aleyhi
ve sellem” soğutmağa uğraşdılar. Bugün, Arabistânda, Mekke-i
mükerreme ve Medîne-i münevverede bulunanlar, asrlar boyunca,
Afrikadan, Asyadan ve diğer yerlerden gelip yerleşen yabancıların
soyundandır. Bu yabancılar siyâh olup, Allahın ve Resûlullahın
âşıkları idiler. Sultân ikinci Abdülhamîd hânın “rahmetullahi
aleyh” amirallerinden Eyyûb Sabri pâşa “rahmetullahi teâlâ aleyh”,
beş cildlik türkçe (Mir’ât-ül-haremeyn) kitâbında,
koca Mekke şehrinde, iki Arab evinin kalmış olduğunu yazmakdadır.
Bugün ise hiç yokdur. Peygamberimizin “sallallahü aleyhi ve sellem”
vefâtında, Eshâb-ı kirâmın hepsi, sonra da evlâdları, cihâd için,
dîn-i islâmı dünyâya yaymak için, Arabistândan çıkdı. İslâm ordusu,
Asyanın ötelerine, Afrikaya, Kıbrısa, İstanbula, hâsılı her yere
dağıldı. Allahın dînini, Onun kullarına tanıtmak için savaşdılar ve
canlarını fedâ etdiler. Bu geniş topraklar, o mubârek şehîdlerle
doludur. Evlâdlarını, yavrularını da, ilm öğrenmek için, o zemânlar
dünyânın en üstün üniversitesi olup, fizik, kimyâ, astronomi,
coğrafya ve hendesedeki tecribeleri ve ileri buluşları, bugün
mevcûd eserlerinden anlaşılan, Bağdâd Dâr-ül-fünûn ve fakültelerine
gönderdiler. Meşhûr zâlim ve kâfir Cengiz [asl adı Timoçindir]
hânın torunu Hülâgü, 656 [m. 1258] senesinde, Bağdâd ehâlîsini,
kadın, çocuk demeyip, sekizyüzbinden ziyâde müslimânı işkence ile
öldürdüğü ve Bağdâdı yakıp yıkdığı zemân, yalnız kuyulara
saklananlar ve bilhâssa Anadoluya kaçıp kurtulanlar sağ
kalabilmişdi. İşte, Peygamber “sallallahü aleyhi ve sellem”
efendimizin ve Eshâb-ı kirâmın “aleyhimürrıdvân” evlâdları, o zemân
Anadolunun her tarafına, hele şark taraflarına yerleşmişdi. Bugün,
şark bölgelerindeki zekî, sabrlı, çalışkan kimselerin ba’zıları,
hep o mubârek insanların soyundandır. Bu bölgelerdeki insanların
bir kısmı, Nûh aleyhisselâmın oğlu Yâfes evlâdından olup, çok
eskiden orta Asyadan Anadoluya gelmiş, dağlarda göçebe hâlinde
yaşayan, kaba, câhil insanlardır. Sokratın talebesinden târîhci
Xenophon, Anadolunun şarkında, bunlardan ba’zılarını gördüğünü
yazmakdadır. Bu insanların ikinci kısmı ise, şehrlerde oturan
medenî, nâzik insanlardır. Bunların hemen hepsi, Peygamberimizin
“sallallahü aleyhi ve sellem” ve Eshâb-ı kirâmın “aleyhimürrıdvân”
evlâdlarıdır. İmâm-ı Hasen
evlâdına (Şerîf), imâm-ı Hüseyn
evlâdlarına (Seyyid) denir. Seyyidler, şerîflerden
dahâ üstündür. Osmânlılar zemânında, Halebde seyyidlere ve
şerîflere mahsûs bir mahkeme vardı. Bütün evlâdları orada kaydlı
olup, yalancılar seyyidlik iddi’â edemezdi. [Mason Mustafâ Reşîd
pâşa Tanzîmât ile bu mahkemeyi kaldırdı.] Van ile Hakkârî
arasındaki meşhûr İrisân beğleri, Abbâsî halîfeleri evlâdından
olup, Hülâgü katliâmından kurtulan bir yavrudan çoğalmışlardır.
Bugün memleketimizin her tarafında, Eshâb-ı kirâmın “radıyallahü
teâlâ anhüm ecma’în” evlâdı ve seyyidler vardır. Bunların kıymetini
bilmeli, hurmetde ve hizmetde kusûr etmemeliyiz].

Güzel huyların hepsi Resûlullahda “sallallahü
aleyhi ve sellem” toplanmışdı. Güzel huyları, Allahü teâlâ
tarafından verilmiş olup, çalışarak, sonradan kazanmış değil idi.
Bir müslimânın ismini söyliyerek, hiçbir zemân la’net etmemiş ve
aslâ mubârek eli ile kimseyi döğmemişdir. Kendi için, hiçbir şeyden
intikam almamışdır. Allah için intikam alırdı. Akrabâsına, Eshâbına
ve hizmetcilerine tevâzu’ ederek, iyi mu’âmele eylerdi. Ev içinde
çok yumuşak ve güler yüzlü idi. Hastaları ziyârete gider,
cenâzelerde bulunurdu. Eshâbının işlerine yardım eder, çocuklarını
kucağına alırdı. Fekat, kalbi bunlarla meşgûl değildi. Mubârek rûhu
melekler âleminde idi.

Resûlullahı “sallallahü aleyhi ve sellem”
ansızın gören kimseyi korku kaplardı. Kendisi yumuşak
davranmasaydı, Peygamberlik hâllerinden, aslâ kimse yanında
oturamaz, sözünü işitmeğe tâkat getiremezdi. Hâlbuki, kendisi,
hayâsından, mubârek gözleri ile kimsenin yüzüne
bakmazdı.

Fahr-i âlem “sallallahü aleyhi ve sellem”,
insanların en cömerdi idi. Birşey istenip de, yok dediği
görülmemişdir. İstenilen şey varsa verir, yoksa, cevâb vermezdi. O
kadar iyilikleri, o kadar ihsânları vardı ki, rum imperatörleri,
Îrân şâhları, o kadar ihsân yapamadılar. Fekat kendisi sıkıntı ile
yaşamağı severdi. Öyle bir hayât yaşıyordu ki, yimek ve içmek
hâtırına bile gelmezdi. Yemek getirin yiyelim veyâ falanca yemeği
pişiriniz demezdi. Yemek getirirlerse yir, her ne meyve verseler
kabûl ederdi. Ba’zan aylarca az yir, açlığı severdi. Ba’zan da çok
yirdi. Yemeği üç parmakla yirdi. Yemek sonunda su içmezdi. Suyu
otururken içerdi. Başkaları ile yemek yirken, herkesden sonra el
çekerdi. Herkesin hediyyesini kabûl ederdi. Hediyye getirene
karşılık olarak, katkat fazlasını verirdi.

Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”,
hicretin sekizinci senesi, Ramezân-ı şerîfin onuncu Pazartesi günü,
onikibin kahraman ile birlikde, Medîneden çıkarak Ramezânın
yirminci Perşembe günü Mekke-i mükerremeyi feth eyledi. Ertesi
Cum’a günü hutbe okurken, mubârek başında siyâh sarık sarılı idi.
Mekkede onsekiz gün kalıp Huneyne gitdi. Sarığının ucunu
sarkıtırdı. (Sarık, müslimânlar ile kâfirler arasını
ayırır) buyururdu. Çeşidli elbise giymek âdeti idi.
Yabancı devlet sefîrleri gelince süslenirdi. Ya’nî kıymetli ve
nefîs elbise giyerek, güzel yüzünü gösterirdi. Önce, altın yüzük
takardı. Sonra, taşı akîkden gümüş yüzük takdı. Yüzüğünü mühür
olarak kullanırdı. Yüzüğü üzerinde (Muhammedün Resûlullah) yazılı
idi. Erkeklerin altın yüzük takmaları, dört mezhebde de câiz
değildir. Yatağı deriden olup, içi hurma ağacı iplikleri ile dolu
idi. Ba’zan bu yatak üzerine, ba’zan yere serili deri üzerine,
ba’zan da, hasır veyâ kuru toprak üzerine yatardı. Mubârek avucunun
içini sağ yanağının altına koyup, sağ yanı üstüne
yatardı.

Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” zekât
malı almaz, çiğ soğan ve sarmısak gibi şeyler yimez ve şi’r
söylemezdi.

Resûl-i ekrem “sallallahü aleyhi ve sellem”
efendimiz, mîlâdın beşyüzyetmişbirinci [571] yılı nisan ayının
yirmisine rastlıyan, Rebî’ul-evvel ayının onikinci Pazartesi
gecesi, sabâha karşı, Mekke-i mükerreme şehrinde dünyâya gelmişdir.
Dünyânın her tarafındaki müslimânlar, her sene, bu geceyi, mevlid
kandili olarak tes’îd etmekdedir. Her yerde (Mevlid
kasîdeleri) okunarak Resûlullah hâtırlatılmakdadır. Erbil
sultânı Ebû Sa’îd Muzaffer-üd-dîn Kükbûrî bin Zeyneddîn Alî, mevlid
gecelerinde şenlikler yapar, ikrâm ve ihsânlarda bulunurdu.
Sultânın güzel ahlâkı, hayrât ve hasenâtı, İbni Hilligânın
târîhinde ve(Huccetullahi alel’âlemîn)in ikiyüzotuzdördüncü
sahîfesinde ve seyyid Abdülhakîm efendinin (Mevlid-i
şerîf) risâlesinde uzun yazılıdır. Mevlid, doğum zemânı
demekdir. Rebî’ul-evvel, ilkbehâr demekdir. Peygamberimiz
“sallallahü aleyhi ve sellem” nübüvvetden sonra, her yıl, bu geceye
ehemmiyyet verirdi. Her Peygamberin ümmeti, kendi Peygamberinin
doğum gününü bayram yapmışdı. Bugün de, müslimânların bayramıdır.
Neş’eve sevinç günüdür. Âdem aleyhisselâm rûh ile cesed arasında
iken, O Peygamber idi. Âdem aleyhisselâm ve herşey, Onun şerefine
yaratılmışdır. Arş ve gökler ve Cennetler üzerine, islâm harfleri
ile mubârek ismi yazılmışdır.
Ona (Muhammed) adını, dedesi Abdülmuttalib koydu.
Onun adının yer yüzüne yayılacağını, herkesin Onu medh ve senâ
edeceğini rü’yâda görmüşdü. Muhammed, çok medh olunan demekdir.
Cebrâîl aleyhisselâmın, ilk gelerek, Peygamber olduğunu bildirmesi
ve hicretde Mekke şehrindeki mağaradan çıkması ve Medîne-i
münevverenin Kubâ köyüne ayak basması ve Mekkeyi feth için
Medîneden çıkması ve vefâtı, hep pazartesi günü olmuşdur. Doğduğu
zemân, göbeği kesilmiş ve sünnet olmuş görüldü. Yeryüzünü
şereflendirince, şehâdet parmağını kaldırdı ve secde etdi. Melekler
beşiğini sallardı. Beşikde iken konuşmağa
başladı. (Mevâhib)in Zerkânî şerhinde diyor ki,
(Hazret-i Abdüllah evlendiği zemân onsekiz ve hazret-i Âmine ondört
yaşında idi. Hazret-i Âmine yirmi yaşında vefât etdi. Evvelâ
mubârek annesi dokuz gün, sonra Ebû Lehebin câriyesi Süveybe bir
kaç gün emzirdi. Sonra, Halîme-i Sa’diyye iki sene emzirdi. İki
sene dahâ Benî Sa’d bin Bekr köyünde kalarak dört yaşında Mekkeye
getirildi. Ayağa kalkdığı zemân, çocukların oyunlarını seyr ederdi.
Oyuna karışmazdı. Altı yaşında iken, annesi Âmine “radıyallahü
anhâ”, sekiz yaşında iken, dedesi Abdülmuttalib vefât etdi.
Yirmibeş yaşında iken, Hadîce “radıyallahü anhâ” ile nikâh etdi,
evlendi. Kırk yaşına gelince, Ramezân-ı şerîf ayında, Pazartesi
günü, şehrin bir sâat şimâlindeki (Cebel-i
hirâ) ve (Cebel-i nûr) denilen dağdaki
mağarada, melek göründü. Bütün insanlara ve cinne Peygamber olduğu
bildirildi. Evvelâ Cebrâîl “aleyhisselâm” geldi. Sonra üç sene,
İsrâfîl “aleyhisselâm” gelip, ba’zı şeyler öğretdi. Fekat, Kur’ân-ı
kerîm getirmedi. Sonra, Cebrâîl “aleyhisselâm” gelmeğe başlıyarak,
bütün Kur’ân-ı kerîmi, yirmi senede indirdi. Cebrâîl “aleyhisselâm”
kendisine yirmidörtbin kerre gelmişdi. [Hâlbuki, Âdem aleyhisselâma
oniki kerre, Nûh aleyhisselâma elli kerre, İbrâhîm aleyhisselâma
kırk kerre, Mûsâ aleyhisselâma dörtyüz kerre ve Îsâ aleyhisselâma
on kerre gelmişdi.] Peygamberliğini üç sene izhâr etmeyip, sonra
Hak teâlânın emri ile teblîg eyledi.

Elliiki yaşında iken, Receb ayının
yirmiyedinci gecesi, Mekke-i mükerremede, Cebrâîl “aleyhisselâm”
gelip, Mescid-i harâmdan, Kudüsde, Mescid-i aksâya ve oradan
göklere götürdü. Bu mi’râcda, Allahü teâlâyı baş gözü ile gördü. Bu
gecede beş vakt nemâz farz oldu. [İkinci kısm, beşinci maddenin son
sahîfesini okuyunuz!]. Elliüç yaşında iken, izn-i İlâhî ile,
Medîne-i münevvereye hicret eyledi. Safer ayının yirmiyedinci
perşembe günü sabâh erken evinden çıkarak, öğleden sonra Ebû Bekr-i
Sıddîkın evine geldi. O gece, berâber çıkarak, Mekkenin beşbuçuk
kilometre cenûb-i şark [güney doğu] tarafında
bulunan(Sevr) dağındaki mağaraya geldiler. Denizden
yediyüzellidokuz metre yüksek olan bu dağın yolu çok bozuk idi.
Mubârek ayakları kanadı. Mağarada üç gece kalıp, pazartesi gecesi
çıkdılar. Bir hafta yolculukla, efrencî Eylül ayının yirminci ve
Rebî’ul-evvelin sekizinci pazartesi günü, Medînede Kubâ köyüne
geldiler. Gece ile gündüzün müsâvî olduğu, Eylülün yirmiüçüncü
gününü de burada geçirip, Rebî’ul-evvelin onikinci Cum’a günü
Medîneye azîmet [hareket] etdiği ve aynı gün vâsıl
olduğu (Beydâvî) tefsîrinde yazılıdır.
Ömer-ül-Fârûk halîfe iken, bu seneki Muharrem ayının birinci günü,
ya’nî hicretden yetmiş [70] gün evvel, müslimânların (Hicrî
kamerî sene) başlangıcı oldu. Bu başlangıç günü,
târîhcilere göre, mîlâdın altıyüzyirmiikinci [622] senesinde idi.
Temmuz ayının onaltıncı Cum’a gününe rastladığı, Ahmed Ziyâ beğin
1316 [m. 1898] baskılı (İlm-i hey’et) kitâbında
yazılıdır. Kubâ köyüne ayak basdığı Eylül ayının yirminci günü,
müslimânların (Hicrî şemsî sene) başlangıcıdır.
623. cü mîlâdî sene başı, hicrî şemsî ve kamerî senelerin birinci
senelerinde oldu.

Bir şemsî sene 365, 242 gündür. Ya’nî, 365
gün, 5 sâat, 48 dakîka, 47 sâniyedir. Bir kamerî sene 354, 367
gündür. Ya’nî, 354 gün, 8 sâat, 48,5 dakîkadır.

Yirmiyedi kerre muhârebe yapmış, dokuzunda er
olarak hücûm etmiş, diğerlerinde baş kumandanlık mevkı’inde
bulunmuşdur. Gazâlarda iki dürlü bayrak kullanırdı. Râyesi siyâh
idi. Livâsı dahâ küçük olup beyâz idi. Osmânlı Sancağının şeklini
Timürtaş pâşanın bulduğunu birinci kısm, 29. cu maddede
bildirmişdik.

Medîne-i münevverede, kamerî altmışüç, şemsî
sene hesâbı ile altmışbir yaşında iken 11 [m. 632] senesi
Rebî’ul-evvel ayının onikinci pazartesi günü, öğleden evvel vefât
edip, mubârek gömleği arkasında olarak, üç kerre yıkanıp, üç kat
yeni beyâz kefene sarılıp, mubârek rûhu alındığı yere defn
olundu.

Server-i âlemin “sallallahü aleyhi ve sellem”
mubârek gözleri uyur, kalb-i şerîfi uyumazdı. Aç yatıp tok
kalkardı. Aslâ esnemezdi. Mubârek vücûdü nûrânî olup, gölgesi yere
düşmezdi. Elbisesine sinek konmaz, sivrisinek ve diğer böcekler
mubârek kanını içmezdi. Allahü teâlâ tarafından Resûlullah olduğu
bildirildikden sonra, şeytânlar göklere çıkarak haber alamaz ve
kâhinler söyleyemez oldu.

Bir kimse, Rahmeten-lil-âlemîni “sallallahü
teâlâ aleyhi ve sellem” rü’yâda görse, muhakkak Onu görmüşdür.
Çünki, şeytân Onun şekline giremez.

Server-i âlem “sallallahü aleyhi ve sellem”,
bizim bilmediğimiz bir hayât ile, şimdi hayâtdadır. Cesed-i şerîfi
aslâ çürümez. Kabrinde bir melek durup, ümmetinin söyledikleri
salevâti kendisine haber verir. Minberi ile kabr-i şerîfi arasına
(Ravda-i mutahhera) denir. Burası Cennet
bağçelerindendir.

Kabr-i şerîfini ziyâret etmek, tâ’atların
büyüğü ve ibâdetlerin en kıymetlisidir. (Beni ziyâret edene
şefâ’atim vâcib olur) buyurmuşdur.

Server-i âlemin “sallallahü aleyhi ve sellem”
üç veyâ dört yâhud beş erkek, dört kız evlâd-ı kirâmı, onbir
zevce-i mutahherası, oniki amcası ve altı halası vardı.

[İslâm düşmanları, gencleri aldatmak için,
Peygamber “sallallahü aleyhi ve sellem” kadınlara, kızlara düşkün
imiş diyerek ve habîs rûhlarına yakışan, çok çirkin şeyler
söyleyerek ve yazarak küstahca iftirâ yapıyorlar. Hâlbuki,
Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” ilk olarak, yirmibeş
yaşında evlenmiş, Hadîceyi “radıyallahü anhâ” almışdır. Kırk
yaşında ve dul idi. Fekat, malı, cemâli, aklı, ilmi, şerefi,
nesebi, iffeti ve edebi pek fazla idi. Yirmibeş sene berâber
yaşayıp, hicretden üç sene evvel Mekkede, Ramezân-ı şerîf ayında
vefât etdi. Bu hayâtda iken, Resûl-i ekrem “sallallahü aleyhi ve
sellem” hiç evlenmemişdi.

Ellibeş yaşında iken, Ebû Bekrin “radıyallahü
anh” kızı; Âişe “radıyallahü anhâ” ile evlendi. Bunu, Hadîce-i
kübrânın “radıyallahü teâlâ anhâ” vefâtındanbir sene sonra, Allahü
teâlânın emri ile nikâh eylemişdi. Ölünciye kadar, sekiz sene
onunla yaşadı.

Diğerlerini, hep Âişeden “radıyallahü anhünne”
sonra, dînî, siyâsî sebeblerle veyâ merhamet ve ihsân ederek nikâh
etdi. Bunların hepsi dul idi. Çoğu yaşlı idi. Meselâ, Mekkedeki
kâfirlerin, müslimânlara eziyyet ve zararları dayanılamıyacak bir
dereceye geldikde, Eshâb-ı kirâmın bir kısmı Habeşistâna hicret
etmişdi. Habeş pâdişâhı Necâşî, Îsevî idi. Müslimânlara çeşidli
şeyler sorup, aldığı olgun cevâblara hayrân kalarak îmâna geldi.
Müslimânlara çok iyilik etdi. Îmânı za’îf olan Ubeydüllah bin Cahş,
mal ve mevkı’ için nefsine aldanıp, meâzallah, mürted olmuş, dînini
dünyâya değişmişdi. Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve sellem”
halasının oğlu olan bu mel’ûn, karısı Ümm-i Habîbeyi de
“radıyallahü anhâ” dinden çıkıp zengin olmağa cebr ve teşvîk etdi
ise de, kadın, fakîrliğe ve ölüme râzı olacağını, fekat Muhammed
aleyhisselâmın dîninden çıkmıyacağını söyleyince, bunu boşadı.
Sürünerek, sefâletden ölmesini bekliyordu. Fekat, az zemânda kendi
öldü. Ümm-i Habîbe, Mekkedeki Kureyş kâfirlerinin baş kumandanı Ebû
Süfyânın kızı idi. Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”, o
zemânlarda, Kureyş orduları ile, çok çetin muhârebelerle
uğraşıyordu ve Ebû Süfyân, islâmiyyeti yok etmek için son gayreti
ile çarpışıyordu. Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”, Ümm-i
Habîbenin dîninin kuvvetini ve başına gelen çok acı hâli işitdi.
Necâşîye mektûbyazıp, (Oradaki Ümm-i Habîbe ile evleneceğim.
Nikâhımı yap! Sonra, kendisini buraya gönder!) şeklinde talebde
bulundu. Necâşî dahâ önce müslimân olmuşdu. Mektûba çok hurmet
edip, oradaki müslimânları serâyına da’vet ederek, ziyâfet verdi.
Hicretin yedinci senesinde nikâh yapılıp, hediyye ve ihsânlarda
bulundu. Bu sûretle, Ümm-i Habîbe, îmânının mükâfâtına kavuşarak,
orada zengin ve râhat oldu. Onun sâyesinde, oradaki müslimânlar da
râhat etdi. Cennetde, kadınlar kocalarının yanında bulunacakları
için, Cennetin en yüksek derecesi ile de müjdelenmiş oldu ki,
dünyânın bütün zevk ve ni’metleri, bu müjde yanında pek küçük
kalır. Bu nikâh, Ebû Süfyânın “radıyallahü teâlâ anh” ilerde
müslimân olmakla şereflenmesini hâzırlıyan sebeblerden birisi oldu.
Görülüyor ki bu nikâh, kâfirlerin iftirâlarının ne kadar yanlış ve
çürük olduğunu bildirdiği gibi, Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve
sellem” aklının, zekâsının, dehâsının, ihsânının ve merhametinin
derecesini de göstermekdedir.

İkinci misâl olarak; hazret-i Ömerin
“radıyallahü anh” kızı Hafsa “radıyallahüanhâ” dul kalmışdı.
Hicretin üçüncü senesinde, Ömer “radıyallahü anh”, Ebû Bekre ve
Osmâna “radıyallahü anhümâ” kızımı alır mısın dedikde, düşüneyim,
demişlerdi. Birgün, Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”, her
üçü ve başkaları yanında iken, (Yâ Ömer! Seni üzüntülü
görüyorum, sebebi nedir?) diye sordu. Bir şişedeki
mürekkebin rengi kolay görüldüğü gibi, Resûlullah “sallallahü
aleyhi ve sellem” de, herkesin düşüncesini, bir bakışda anlardı.
Lüzûm görürse sorardı. Ona, hattâ herkese doğru söylememiz farz
olduğundan, Ömer de, (Yâ Resûlallah “sallallahü aleyhi ve sellem”!
Kızımı Ebû Bekre ve Osmâna “radıyallahü anhüm” teklîf etdim,
almadılar) gibi cevâb verdi. Resûlullah “sallallahü aleyhi ve
sellem”, en çok sevdiği üç Eshâbının üzülmesini hiç istemediğinden,
onları sevindirmek için, hemen buyurdu ki, (Yâ Ömer!
Kızını, Ebû Bekrden ve Osmândan “radıyallahü
anhüm” dahâ iyi birisine versem ister
misin?). Ömer şaşırdı. Çünki, Ebû Bekrden ve Osmândan
“radıyallahü anhüm” dahâ yüksek ve dahâ iyi kimse olmadığını
biliyordu. (Evet, yâ Resûlallah!) dedi. (Yâ Ömer, kızını
bana ver!) buyurdu. Bu sûretle, Hafsa “radıyallahü anhâ”,
Ebû Bekrin ve Osmânın ve bütün mü’minlerin anneleri oldu ve bunlar,
ona hizmetçi oldu ve Ebû Bekr ve Ömer ve Osmân “radıyallahü teâlâ
anhüm”, birbirlerine dahâ yakın ve dahâ sevgili oldular
“radıyallahü teâlâ anhüm”.

Üçüncü bir misâl olarak kısaca söyliyelim ki,
hicretin beş veyâ altıncı senesinde, Benî Mustalak kabîlesinden
alınan yüzlerce esîr arasında, Cüveyriyye “radıyallahü anhâ”,
kabîlenin reîsi Hârisin kızı idi. Bunu satın alıp âzâd ederek,
kendilerine nikâh edince, Eshâb-ı kirâmın “aleyhimürrıdvân” hepsi,
biz, Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve sellem” âilesinin,
annemizin akrabâsını câriye olarak, hizmetci olarak kullanmakdan
hayâ ederiz dedi. Hepsi, esîrlerini âzâd etdi. Bu nikâh, yüzlerce
esîrin âzâd olmasına sebeb oldu. Cüveyriyye “radıyallahü anhâ”, bu
hâli her zemân söyliyerek öğünürdü. [Hâris de müslimân oldu.] Âişe
“radıyallahü anhâ”, ben Cüveyriyyeden “radıyallahü teâlâ anhâ” dahâ
hayrlı, dahâ bereketli bir kadın görmedim, derdi.

Dördüncü misâl, Zeyneb-binti Huzeyme
“radıyallahü anhâ”dır.

Kitâbımız müsâid olmadığından, diğer misâlleri
yazmağa imkân bulamadık. Aklı, iz’ânı ve insâfı olana da, bu üç
misâl, hakîkati anlatmağa elbette yetişir. Şunu da söyliyelim ki,
her bakımdan, insanların en kuvvetlisi olduğu hâlde, yalnız hayâtda
olan dokuz âilesi ile yaşamışdı. O da, birkaç sene idi. O zemânlar,
zâten hep harblerle uğraşıyor, evinde kaldığı günler nâdir
oluyordu. Papasların yazdığı ve ahlâksızların, kendileri gibi
sanarak söyledikleri gibi olsaydı, dahâ gençliğinde, genç kızlarla
evlenip, az zemân sonra boşayarak, istediği kadar değişdirebilirdi.
Nitekim torunu Hasen “radıyallahü anh” alıp boşamak sûretiyle yüze
yakın güzel kız ile evlenmiş ve babası imâm-ı Alî “radıyallahü
anh”, bir hutbesinde, (Ey müslimânlar! Oğlum Hasene kız vermeyiniz!
O, kızları çabuk boşuyor, bırakıyor) buyurduğu, müslimânların da;
(Kızlarımız ona fedâ olsun. Onun nikâhı ile şereflenmeleri onlara
yetişir. Kızlarımızı ona vereceğiz) dedikleri meşhûrdur. Bedrde,
Uhudda, Hendekde, Hayberde, Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve
sellem” bir işâreti ile üstün düşmana karşı hücûm ederek, Ona
canlarını fedâ eden o arslanlar, kızlarını Ona vermezler mi idi?
Fekat O, istemedi. Mi’râc gecesi, Cennete girdiği zemân, Cennet
hûrîlerine, bir zerre dönüp bakmamışdı. İslâm düşmanlarından
Voltairin, Resûlullahın, hazret-i Zeynebi nikâh etmesini tiyatro
olarak yazarak, âdî, alçak iftirâlar etdiği ve bu yüzden, düşmanı
olan papadan tebrîk mektûbu aldığı, (Kâmûs-ül-a’lâm)da
Zeyneb isminde yazılıdır. (Mevâhib-i
ledünniyye) tercemesi, 459. cu sahîfede diyor ki,
(Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”, halasının kızı Zeynebi,
oğulluğu Zeyde nikâh etdi. Uzun zemân sonra, Zeyd “radıyallahü
teâlâ anh” hâtunundan ayrılmak istediğini
söyledi. (Niçin) buyurunca, hiçbir kötülüğünü
görmedim. Hep iyilik gördüm. Fekat, nesebinin şerefi ile öğünüyor,
başıma kakıyor dedi. Bunlara ehemmiyyet verme. Hâtununu bunun için
boşama buyurdu ise de, Allahü teâlâ, Resûlünün buna mâni’ olmasını
men’ eyledi. Zeyd de, Zeynebi boşadı. Allahü teâlâ, Resûlüne
Zeynebi nikâh eyledi ve onu istemesini emr buyurdu). Dâvüd
aleyhisselâmın yüz nikâhlısı ile üçyüz câriyesi vardı. Süleymân
aleyhisselâmın üçyüz zevcesi ile yediyüz câriyesi vardı. Voltaire,
bu Peygamberleri ağzına almıyor da, Resûlullahın, emr olunarak bir
hâtun almasına saldırıyor.

Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve sellem” çok
evlenmesinin mühim bir sebebi de, ahkâm-ı islâmiyyeyi bildirmek
içindi. Hicâb âyeti gelmeden, ya’nî kadınların örtünmeleri emr
olunmadan önce, kadınlar da Resûlullaha gelip, bilmediklerini
sorar, öğrenirlerdi. Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”
birinin evine gitse, kadınlar da gelir, oturur, dinler, istifâde
ederlerdi. Hicâb âyeti gelip, kadınların yabancı erkeklerle
oturmaları, konuşmaları yasak edilince, yabancı kadınları kabûl
etmedi. Onların, bilmediklerini, mubârek zevcesi hazret-i Âişeden
sorup öğrenmelerini emr eyledi. Gelip soranların çokluğundan,
hazret-i Âişe, hepsine cevâb yetişdirmeğe vakt bulamıyordu. Bu
mühim hizmeti kolaylaşdırmak ve hazret-i Âişenin yükünü hafîfletmek
için, lâzım olduğu kadar hanımı nikâh etdi. Kadınlara âid yüzlerle
nâzik bilgileri, müslimân kadınlarına, mubârek zevceleri yolu ile
bildirdi. Zevceleri bir olsaydı, bütün kadınların ondan sorması güç
ve hattâ imkânsız olurdu.]

Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” ümmî
idi. Ya’nî kitâb okumamış, yazı yazmamış, kimseden bir ders
görmemiş idi. Mekkede doğup, büyüyüp, belli kimseler arasında
yetişip, seyâhat etmemiş iken, Tevrâtda ve İncîlde ve Yunan ve Roma
devrlerinde yazılmış kitâblarda bulunan bilgilerden, hâdiselerden
haber verdi. İslâmiyyeti bildirmek için, müslimânlara mektûblar
yolladı. Hicretin altıncı senesinde Rum, Îrân ve Habeş
hükümdârlarına ve diğer arab pâdişâhlarına mektûblar gönderdi. Îrân
şâhı Hüsrev Pervîz, mektûbu parçaladı. Getiren Sahâbîyi şehîd etdi.
Az zemân sonra, oğlu Şîrûye tarafından öldürüldü. Hizmetine
altmışdan ziyâde ecnebî sefîr gelmişdir. Resûlullahın “sallallahü
aleyhi ve sellem” peygamberliğini işiten herkesin, Ona îmân etmesi
vâcibdir. İşitdikden sonra, îmân etmeden vefât eden, Cehenneme
girecek ve orada sonsuz olarak azâb çekecekdir.

Fahr-i âlemin “sallallahü aleyhi ve sellem”
ismleri, hâlleri, Tevrâtda ve İncîlde yazılı idi. Yehûdî ve
hıristiyanlar, teşrîf etmesini bekliyordu. Fekat, kendi
cinslerinden gelmeyip, arabdan geldiği için ba’zıları kıskandı,
inkâr etdi. Hâlbuki, birçok âlimleri ve akllıları, insâf edip
müslimân oldu. Onun peygamber olduğuna inanmamak, Onun büyüklüğünü,
üstünlüğünü anlamamak, Onun kıymetini, şerefini azaltmaz. Allahü
teâlâ, (İnşirâh) sûresinde, (Senin zikrini
yükseltdim), kendi ismimin yanında olarak, her yerde
söylenir buyurdu. Yeryüzünde, bir derece batıya gidildikde, nemâz
vaktleri dört dakîka sonra başladığı için, dünyânın her yerindeki
müslimânlar, her günün her dakîkasında ezân okumakda, Onun mubârek
ismi, her yerde her ân, saygı ve sevgi ile
söylenmekdedir.

Bir kimse, her işinde, Resûlullahın
“sallallahü aleyhi ve sellem” dînini kabûl etmezse mü’min olmaz.
Onu, kendi cânından çok sevmezse, îmânı temâm olmaz.

Bütün insanların ve cinnîlerin Peygamberidir.
Her asrda yaşıyan her milletin Ona uyması vâcibdir. Her mü’minin,
Onun dînine yardım etmesi, Onun ahlâkı ile huylanması, Onun mubârek
ismini çok söylemesi, ismini söyledikde ve işitdikde, saygı ile ve
sevgi ile salât-ü selâm getirmesi, mubârek cemâlini görmeğe âşık
olması, Onun getirdiği Kur’ân-ı kerîmi ve islâmiyyeti sevmesi ve
hurmet etmesi lâzımdır. (Mir’ât-i kâinât)da diyor ki,
(Câhiller ve tenbeller, “sallallahü aleyhi ve sellem” yerine birkaç
harf yazıyor. Bu doğru değildir. Çok sakınmalıdır.)

İbni Âbidîn, nemâz bahsinde diyor ki, (Ömründe
bir kerre, salevât getirmek farzdır. Her söyleyince, işitince,
okuyunca, yazınca, bir kerre getirmek vâcib, tekrâr edildiklerinde
müstehâbdır.)

Dostlarımın ayrılığından, kalbim
kan ağlıyor.

onları hâtırladıkca, iliklerim yanıyor.

96 — MUHAMMED ALEYHİSSELÂMIN
AHLÂKI


Aşağıdaki yazı, (Rıyâd-un-nâsıhîn) kitâbının
üçüncü kısm, ikinci bâb, onuncu faslından terceme
edilmişdir:

Allahü teâlâ, sevgili Peygamberine verdiği
iyilikleri, ihsânları sayarak, Onun mubârek kalbini okşarken,
kendine güzel huylar verdiğini, (Sen güzel huylu olarak
yaratıldın) meâlindeki âyet-i kerîme ile bildirmekdedir.
Akreme buyuruyor ki, Abdüllah ibni Abbâsdan işitdim: Bu âyet-i
kerîmedeki (Huluk-ı azîm), ya’nî güzel huylar, Kur’ân-ı
kerîmin bildirdiği
ahlâkdır. (Hadâik-ul-hakâyık) kitâbında diyor ki,
(Âyet-i kerîmede, (Sen huluk-ı azîm
üzeresin) buyuruldu. Huluk-ı azîm demek, Allahü teâlâ ile
sır, gizli şeyleri bulunmak, insanlar ile de güzel huylu olmak
demekdir. Çok kimselerin islâm dînine girmesine, Resûlullahın güzel
ahlâkı sebeb oldu).

Muhammed aleyhisselâmın bin mu’cizesi göründü,
dost düşman herkes de bunu söyledi. Bu kadar mu’cizelerin en
kıymetlisi, edebli olması ve güzel huyları idi.

(Kimyâ-i Se’âdet) kitâbında diyor
ki, (Ebû Sa’îd-i Hudrî “radıyallahü teâlâ anh” buyurdu ki,
Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem”, hayvana ot verirdi.
Deveyi bağlardı. Evini süpürürdü. Koyunun sütünü sağardı.
Ayakkabısının söküğünü dikerdi. Çamaşırını yamardı. Hizmetcisi ile
birlikde yirdi. Hizmetcisi el değirmeni çekerken yorulunca, ona
yardım ederdi. Pazardan öte beri alıp torba içinde eve getirirdi.
Fakîrle, zenginle, büyükle, küçükle karşılaşınca, önce selâm
verirdi. Bunlarla müsâfeha etmek için, mubârek elini önce uzatırdı.
Köleyi, efendiyi, beği, siyâhı ve beyâzı bir tutardı. Her kim
olursa olsun, çağırılan yere giderdi. Önüne konulan şeyi, az olsa
da, hafîf, aşağı görmezdi. Akşamdan sabâha ve sabâhdan akşama yemek
bırakmazdı. Güzel huylu idi. İyilik etmesini sever idi. Herkesle
iyi geçinirdi. Güler yüzlü, tatlı sözlü idi. Söylerken gülmezdi.
Üzüntülü görünürdü. Fekat, çatık kaşlı değildi. Aşağı gönüllü idi.
Fekat, alçak tabî’atli değildi. Heybetli idi. Ya’nî saygı ve korku
hâsıl ederdi. Fekat, kaba değildi. Nâzik idi. Cömerd idi. Fekat,
isrâf etmez, fâidesiz yere birşey vermezdi. Herkese acır idi.
Mubârek başı hep önüne eğik idi. Kimseden birşey beklemezdi.
Se’âdet, huzûr isteyen, Onun gibi olmalıdır.)

(Mesâbîh) kitâbında, Enes bin
Mâlik “radıyallahü anh” buyuruyor ki, (Resûlullaha “sallallahü
aleyhi ve sellem” on sene hizmetcilik etdim. Bana bir kerre üf
demedi. Şunu niçin böyle yapdın, bunu niçin yapmadın buyurmadı).
Yine (Mesâbîh)de, Enes bin Mâlik diyor ki, (Resûlullah
“sallallahü aleyhi ve sellem” insanların en güzel huylusu idi. Beni
birgün, bir yere gönderdi. Vallahi gitmem dedim. Fekat, gidecekdim.
Emrini yapmak için dışarı çıkdım. Çocuklar sokakda oynuyordu.
Onların yanından geçerken arkama bakdım. Resûlullah “sallallahü
aleyhi ve sellem” arkamdan geliyordu. Mubârek yüzü gülüyordu.
(Yâ Enes! Dediğim yere gitdin mi?) buyurdu. Evet
gidiyorum yâ Resûlallah “sallallahü aleyhi ve sellem”
dedim).

Ebû Hüreyre “radıyallahü anh” diyor ki, (Bir
gazâda, kâfirlerin yok olması için düâ buyurmasını
söyledik. (Ben, la’net etmek için, insanların azâb çekmesi
için gönderilmedim. Ben, herkese iyilik etmek için, insanların
huzûra kavuşması için gönderildim) buyurdu). Enbiyâ
sûresinin yüzyedinci âyetinde meâlen, (Seni, âlemlere
rahmet, iyilik için gönderdik) buyuruldu.

Ebû Sa’îd-i Hudrî “radıyallahü anh” buyurdu
ki, (Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve sellem” hayâsı, bâkire
islâm kızlarının hayâlarından dahâ çokdu).

Enes bin Mâlik “radıyallahü anh” diyor ki,
(Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” bir kimse ile müsâfeha
edince, o kimse elini çekmedikce, mubârek elini ondan ayırmazdı. O
kimse, yüzünü çevirmedikce, mubârek yüzünü ondan çevirmezdi. Bir
kimsenin yanında otururken iki diz üzerinde oturur, ona saygı olmak
için mubârek bacağını dikip oturmazdı).

Câbir bin Sümre “radıyallahü anh” diyor ki,
(Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” az konuşurdu. Lüzûmlu
olduğu zemân veyâ birşey sorulunca söylerdi). Bundan anlaşılıyor
ki, her müslimânın (Mâlâ-ya’nî), fâidesiz şey
söylememesi, susması lâzımdır. Mubârek sözlerinde tertîl ve tersîl
vardı. Ya’nî, gâyet açık ve metodlu konuşur ve kolay
anlaşılırdı.

Enes bin Mâlik “radıyallahü anh” buyuruyor ki,
(Resûl “aleyhisselâm” hastayı ziyârete gider, cenâze arkasında
yürür, çağrılan yere giderdi. Eşeğe de binerdi. Resûl aleyhisselâmı
Hayber gazâsında gördüm. Yuları bir ip olan eşek üzerinde idi.
Resûl “aleyhisselâm” sabâh nemâzından çıkınca, Medîne çocukları ve
işçileri su dolu kablarını önüne getirirler. Mubârek parmağını
içine sokmasını dilerlerdi. Kış ve soğuk su olsa da, herbirine
mubârek parmağını sokar, gönüllerini yapardı). Yine Enes
“radıyallahü anh” diyor ki, (Bir küçük kız, Resûl aleyhisselâmın
elini tutup bir iş için götürseydi, birlikde gider, müşkilini hâl
ederdi).

Câbir “radıyallahü anh” diyor ki, (Resûl
aleyhisselâmdan birşey istenip de yok dediği
işitilmedi).

Enes bin Mâlik “radıyallahü teâlâ anh”
buyuruyor ki, (Resûl “aleyhisselâm” ile birlikde gidiyordum.
Üzerinde bürd-i Necrânî vardı. Ya’nî Yemen kumaşından bir palto
vardı. Arkadan bir köylü gelip, yakasından öyle çekdi ki, paltonun
yakası mubârek boynunu çizdi, yeri kaldı. Resûl “aleyhisselâm”
geriye döndü. Köylü zekât malından birşey istedi. Resûl
“aleyhisselâm”, onun bu hâline güldü. Ona birşey verilmesi için emr
buyurdu). (Tetimmet-ül mazher) kitâbında diyor ki,
(Buradan anlaşılacağına göre, insanların başında bulunan kimsenin,
Resûl aleyhisselâma uyarak, bunların ezâ ve sıkıntılarına
katlanması lâzımdır. Zâten sıkıntıya katlanmak, herkes için iyi bir
huydur. Üstlerin katlanması ise dahâ güzel olur).

(Zâd-ül Mukvîn) kitâbında diyor
ki, (Resûl aleyhisselâmın komşusu bir ihtiyâr kadın vardı. Kızını
Resûl aleyhisselâma gönderdi. Nemâz kılmak için örtünecek bir
elbisem yok. Bana, nemâzda örtünecek bir elbise gönder diye
yalvardı. Resûl aleyhisselâmın o ânda başka elbisesi yokdu. Mubârek
arkasındaki antârîyi çıkarıp, o kadına gönderdi. Nemâz vakti
gelince, elbisesiz mescide gidemedi. Eshâb-ı kirâm “radıyallahü
teâlâ aleyhim ecma’în”, bu hâli işitince, Resûl “aleyhisselâm” o
kadar cömerdlik yapıyor ki, gömleksiz kalıp, mescide cemâ’ate
gelemiyor. Biz de herşeyimizi fakîrlere dağıtalım dediler. Allahü
teâlâ, hemen İsrâ sûresinin yirmidokuzuncu âyetini gönderdi. Önce
habîbine, hasîslik etme, birşey vermemezlik yapma buyurup, sonra
da, sıkıntıya düşecek ve nemâzı kaçırarak, üzülecek kadar da
dağıtma! Sadakada ortalama davran buyurdu. O gün, nemâzdan sonra,
hazret-i Alî “kerremallahü vecheh”, Resûlullahın yanına gelip, (Yâ
Resûlallah “sallallahü aleyhi ve sellem”! Bugün, çoluk çocuğuma
nafaka yapmak için sekiz dirhem gümüş ödünc almışdım. Bunun
yarısını size vereyim. Kendinize antârî alınız) dedi. Resûl
“aleyhisselâm” çarşıya çıkıp, iki dirhem ile bir antârî satın aldı.
Geri kalan iki dirhem ile yiyecek almağa giderken gördü ki, bir
a’mâ oturmuş, Allah rızâsı için ve Cennet elbiselerine kavuşmak
için, bana kim bir gömlek verir diyordu. Almış olduğu antârîyi bu
a’mâya verdi. A’mâ, antârîyi eline alınca, misk gibi güzel koku
duydu. Bunun, Resûl aleyhisselâmın mubârek elinden geldiğini
anladı. Çünki, Resûl aleyhisselâmın bir kerre giydiği herşey,
eskiyip dağılsa bile, parçaları da misk gibi güzel kokardı. A’mâ
düâ ederek, (Yâ Rabbî! Bu gömlek hurmetine, benim gözlerimi aç)
dedi. İki gözü hemen açıldı. Resûl “aleyhisselâm”ın ayaklarına
kapandı. Resûl “aleyhisselâm” oradan ayrıldı. Bir dirhem ile bir
antârî satın aldı. Bir dirhem ile de yiyecek satın almağa giderken,
bir hizmetci kızın ağladığını gördü. (Kızım, niçin böyle
ağlıyorsun?) buyurdu. Bir yehûdînin hizmetcisiyim. Bana
bir dirhem verdi. Yarım dirhem ile bir şişe ve yarım dirhem ile de
yağ satın al dedi. Bunları alıp gidiyordum. Elimden düşdü. Hem
şişe, hem de yağ gitdi. Şimdi ne yapacağımı şaşırdım dedi. Resûl
“aleyhisselâm”, son dirhemini kıza verdi. (Bununla şişe ve
yağ al. Evine götür) buyurdu. Kızcağız, eve geç kaldığım
için, yehûdînin beni döğeceğinden korkuyorum dedi. Resûl
“aleyhisselâm”, (Korkma! Seninle birlikde gelir, sana
birşey yapmamasını söylerim) buyurdu. Eve gelip, kapıyı
çaldılar. Yehûdî kapıyı açıp, Resûlullahı “sallallahü aleyhi ve
sellem” görünce şaşırıp kaldı. Yehûdîye, olanı biteni anlatıp, kıza
birşey yapmaması için şefâ’at buyurdu. Yehûdî, Resûlullahın
ayaklarına kapanıp, (Binlerce insanın baş tâcı olan, binlerce
arslanın, emrini yapmak için beklediği ey koca Peygamber! Bir
hizmetci kız için, benim gibi bir miskînin kapısını şereflendirdin.
Yâ Resûlallah! Bu kızı senin şerefine âzâd etdim. Bana îmânı,
islâmı öğret. Huzûrunda müslimân olayım) dedi. Resûl
“aleyhisselâm”, ona müslimânlığı öğretdi. Müslimân oldu. Evine
girdi. Çoluğuna çocuğuna anlatdı. Hepsi müslimân oldu. Bunlar, hep
Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve sellem” güzel huylarının
bereketi ile oldu.

O hâlde, ey müslimân! Sen de Resûlullahın
“sallallahü teâlâ aleyhi ve sellem” güzel huyları gibi
ahlâklanmalısın! Hattâ, Allahü teâlânın ahlâkı ile ahlâklanmak, her
müslimâna lâzımdır. Çünki, Resûl “aleyhisselâm”(Allahü teâlânın
ahlâkı ile huylanınız!) buyurdu. Meselâ, Allahü teâlânın
sıfatlarından biri (Settâr)dır. Ya’nî günâhları
örtücüdür. Müslimânın da din kardeşinin aybını, kusûrunu örtmesi
lâzımdır. Allahü teâlâ, kullarının günâhlarını afv edicidir.
Müslimânlar da, birbirlerinin kusûrlarını, kabâhatlerini afv
etmelidir. Allahü teâlâ kerîmdir, rahîmdir. Ya’nî lutfü, ihsânı
boldur ve merhameti çokdur. Müslimânın cömerd ve merhametli olması
lâzımdır. Bütün güzel ahlâk da böyledir.

Resûl aleyhisselâmın güzel huyları pek çokdur.
Her müslimânın bunları öğrenmesi ve bunlar gibi ahlâklanması
lâzımdır. Böylece, dünyâda ve âhıretde felâketlerden, sıkıntılardan
kurtulmak ve O iki cihân efendisinin “sallallahü teâlâ aleyhi ve
sellem” şefâ’atine kavuşmak nasîb olur.

Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” şu
düâyı çok okurdu: (Allahümme innî es’elüke-ssıhhate
vel-âfiyete vel-emânete ve hüsnel-hulkı verrıdâe bilkaderi
birahmetike yâ Erhamerrâhimîn). Bunun ma’nâsı, (Ya Rabbî!
Senden, sıhhat ve âfiyet ve emânete hıyânet etmemek ve güzel ahlâk
ve kaderden râzı olmak istiyorum. Ey merhamet sâhiblerinin en
merhametlisi! Merhametin hakkı için, bunları bana ver!) demekdir.
Biz zevallılar da, ulu ve şanlı Peygamberimiz gibi düâ
etmeliyiz!

Uyan sevdiğim gençlik, bütün
ümmîdler sende,

Uyan ey Anadolu, ey azîzler diyârı!

Asr-ı se’âdetdeki adâlet, yeryüzünde,

yeniden te’sîs olsun, gelsin islâm behârı,

Ceddinin torunusun o kan
damarındadır,

İstersen neler olur, rûhları yanındadır.

Resûlullahın aşkı, kalbinde, kanındadır.

O senden yüz çevirmez, ara hakîkî yârı!

Sarıl güzel dînine, güzel ahlâkı
ihyâ et!

Sünnetin ışığında, gitsin, yok olsun zulmet.

Doğsun islâm güneşi ve hakîkî se’âdet,

yeniden zuhûr etsin, budur islâm şiârı!

97 — RESÛLULLAHIN “sallallahü aleyhi
ve sellem”

ANA, BABA VE DEDELERİ, HEP MÜ’MİN İDİ

 Seyyid Abdülhakîm
“rahmetullahi teâlâ aleyh” efendinin bir mektûbudur.

Sôfiyye-i aliyyenin büyüklerinden, şeyh
Ebül-Hasen-i Şâzilînin “rahmetullahi teâlâ aleyh” talebesi, şeyh
Ebül-Abbâs Mürsînin “rahmetullahi teâlâ aleyh” yetişdirdiği
Evliyânın en yükseği olan imâm-ı Busayrî “rahmetullahi teâlâ aleyh”
yazmış olduğu (Kasîde-i hemziyye)de, Peygamberimizi
“sallallahü aleyhi ve sellem” medh ederken, (O en iyi insanın,
anaları, babaları da, hep iyi idi. Allahü teâlâ, mahlûkları
arasında, Onun için en iyi anaları, babaları seçdi)
demekdedir.

Çeşidli islâm dillerinde yazılmış mevlidlerin
hepsinde, Peygamberimizin ana ve babasının tertemiz oldukları
yazılıdır. Meselâ, vatanımızın her köşesinde, her zemân seve seve
okunan Süleymân Çelebînin mevlidinde şöyle yazılıdır:

Mustafâ nûrunu, alnında
kodu,

Bil Habîbim nûrudur, bu nûr dedi.

Kıldı ol nûr, anın alnında
karar,

Kaldı anın ile, nice rûzigâr.

Sonra Havvâ alnına, nakl etdi
bil,

Durdu anda dahî nice ay ve yıl.

Şis doğdu, ona nakl etdi
nûr,

Anın alnında, tecellî kıldı nûr.

İrdi İbrâhîm ve İsmâ’île
hem,

Söz uzanır, ger kalanın der isem.

İşbu resm ile müselsel,
muttasıl,

Tâ olunca Mustafâya müntekıl.

Geldi çün ol rahmeten lil
âlemîn,

Vardı nûr, anda karâr kıldı hemîn.

Peygamberimizin “sallallahü teâlâ aleyhi ve
sellem” ve bütün Peygamberlerin “aleyhimüsselâm” babalarının ve
analarının hiçbiri kâfir değil, aşağı kimseler değildi. Bunu isbât
eden âyet-i kerîme ve hadîs-i şerîflerden ba’zıları
şunlardır:

1 — Kur’ân-ı kerîmden sonra en kıymetli, en
doğru kitâb olan (Buhârî-yi şerîf)deki bir hadîs-i
şerîfde, Peygamberimiz buyurdu ki: (Her asrda, her zemânda
yaşıyan insanların en iyilerinden, seçilmişlerinden dünyâya
getirildim).

2 — Binlerle hadîs kitâblarından ikinciliği
kazanmış olan, imâm-ı Müslimin “rahmetullahi teâlâ aleyh”
kitâbındaki hadîs-i şerîfde, (Allahü teâlâ, İsmâ’îl
“aleyhisselâm” evlâdından, Kinâne ismindeki kimseyi ve onun
sülâlesinden, Kureyş ismindeki zâtı beğendi, seçdi. Kureyş
evlâdından da, Hâşim oğullarını sevdi. Onlardan da, beni süzüp
seçdi) buyurdu.

3 — Tirmizînin bildirdiği hadîs-i
şerîfde, (Allahü teâlâ, insanları yaratdı. Beni insanların
en iyi kısmından vücûde getirdi. Sonra, bu kısmlarından en iyisini
Arabistânda yetişdirdi. Beni bunlardan vücûde getirdi. Sonra
evlerden, âilelerden en iyilerini seçip, beni bunlardan meydâna
getirdi. O hâlde, benim rûhum ve cesedim, mahlûkların en iyisidir.
Benim silsilem, ecdâdım en iyi
insanlardır) buyurulmuşdur.

4 — Kıymetli hadîs âlimlerinden Taberânînin
kitâbındaki bir hadîs-i şerîfde, (Allahü teâlâ, herşeyi
yokdan var etdi. Herşey içinden insanları sevdi, kıymetlendirdi.
İnsanlar içinden de seçdiklerini Arabistânda yerleşdirdi.
Arabistândaki seçilmişler arasından da, beni seçdi. Beni, her
zemândaki insanların seçilmişlerinde, en iyilerinde bulundurdu. O
hâlde, Arabistânda bana bağlı olanları sevenler, benim için
severler. Onlara düşmanlık edenler, bana düşmanlık etmiş
olurlar) buyurulmuşdur. Bu hadîs-i
şerîf, (Mevâhib-i ledünniyye)nin başında da
yazılıdır.

5 — (Mevâhib-i ledünniyye)de ve
Zerkânînin “rahmetullahi teâlâ aleyh” şerhinde diyor ki, (Abdüllah
bin Abbâsın “radıyallahü anhümâ” bildirdiği hadîs-i
şerîfde, (Benim dedelerimin hiçbiri zinâ yapmadı. Allahü
teâlâ, beni, tayyib, iyi babalardan, temiz analardan getirdi.
Dedelerimden birinin iki oğlu olsaydı, ben bunların en hayrlısında,
en iyisinde bulunurdum) buyuruldu. İslâmiyyetden önce
Arabistânda zinâ çok olurdu. Bir kadın, bir kimse ile nice zemân
metres olarak yaşar, sonra evlenirdi. [Kâfirler, şimdi de böyle
yapıyorlar.] Âdem aleyhisselâm, öleceği zemân, oğlu Şît
aleyhisselâma dedi ki: (Yavrum! Bu alnında parlıyan nûr, son
Peygamber olan Muhammed aleyhisselâmın nûrudur. Bu nûru, mü’min,
temiz ve afîf hanımlara teslîm et ve oğluna da böyle vasıyyet et!).
Muhammed aleyhisselâma gelinceye kadar, bütün babalar, oğullarına
böyle vasıyyet etdi. Hepsi, bu vasıyyeti yerine getirip, en asîl,
en kibâr kız ile evlendi. Nûr, temiz alınlardan, temiz kadınlardan
geçerek, sâhibine yetişdi). Allahü teâlâ, Tevbe sûresinde,
kâfirlerin necs, pis olduğunu bildiriyor. Resûlullah “sallallahü
aleyhi ve sellem” efendimiz, bütün dedelerinin temiz olduğunu
bildirdiğine göre, kâfir olan, pis olan Âzerin, bu nûra
kavuşmaması, bunun için de İbrâhîm aleyhisselâmın babası olmaması
lâzım gelir. Âzer, İbrâhîm aleyhisselâmın babasıdır demek,
yukarıdaki hadîs-i şerîflere inanmamak olur. Molla Câmî
“rahmetullahi teâlâ aleyh”
fârisî(Şevâhid-ün-Nübüvve) kitâbında buyuruyor ki,
(Muhammed aleyhisselâmın zerresini taşıdığı için, Âdem
aleyhisselâmın alnında nûr parlıyordu. Bu zerre, hazret-i Havvâya
ve ondan da, Şît aleyhisselâma ve böylece, temiz erkeklerden, temiz
kadınlara ve temiz kadınlardan temiz erkeklere geçdi. O nûr da,
zerre ile birlikde alınlardan, alınlara geçdi).

(Kısas-ı enbiyâ)da kırksekizinci
sahîfede diyor ki, (Resûlullahın “sallallahü aleyhi ve sellem”
dedelerinden birinin iki oğlu olsa, yâhud bir kabîle iki kola
ayrılsa, Hâtem-ül-Enbiyânın “sallallahü teâlâ aleyhi ve sellem”
soyu, en şerefli ve hayrlı olan tarafda bulunurdu. Her asrda, onun
dedesi olan zât, yüzündeki nûrdan belli olurdu. İsmâ’îl
aleyhisselâmın alnında da bu nûr vardı. Sabâh yıldızı gibi
parlardı. Bu nûr, ona babasından kalmış, bundan da evlâdlarına
geçerek, Me’add ve Nizâra gelmişdi.

Nizâr, az birşey demekdir. Böyle adlanması
şöyle olmuşdur: Bu dünyâya gelince, babası Me’add, oğlunun
alnındaki nûru görüp sevinmiş, büyük ziyâfet vermiş ve böyle oğul
için, bu kadar ziyâfet az birşeydir demekle, oğlunun adı Nizâr
kalmışdı. Bu nûr, Muhammed aleyhisselâmın nûru idi. Âdem
aleyhisselâmdan beri, evlâddan evlâda geçerek, asl sâhibi olan
Hâtem-ül-Enbiyâ hazretlerine gelmişdir.

Böylece, Âdem oğulları içinde, Muhammed
aleyhisselâmın nûrunu taşıyan, seçilmiş bir soy vardı ki, her
asrda, bu soydan olan zâtın yüzü pek çok güzel ve parlak olurdu. Bu
nûr ile, kardeşleri arasında belli olur, içinde bulunduğu kabîle,
başka kabîlelerden dahâ üstün, dahâ şerefli olurdu).

6 — Şü’arâ sûresi, ikiyüzondokuzuncu âyetinde
meâlen, (Sen, ya’nî Senin nûrun, hep secde edenlerden
dolaşdırılıp, sana inkılâb etmiş, ulaşmışdır) buyuruldu.
Ehl-i sünnet âlimleri “rahmetullahi teâlâ aleyhim ecma’în”, bu
âyet-i kerîmeyi tefsîr ederken, (Bütün ana ve babalarının mü’min ve
günâhsız olduğunu) anlamışlardır. (Eshâb-ı
Kirâm) kitâbında bildirildiği gibi, Ehl-i sünnet
büyüklerini şî’î sananlar, (Bunlar, şî’îlerin sözüdür) diyenler de
vardır.

Ehl-i sünnetin büyükleri “rahmetullahi teâlâ
aleyhim ecma’în” buyuruyor ki: Babası Abdüllah ile anası Âmine,
İbrâhîm “aleyhisselâm” dîninde idi. Ya’nî, mü’min idi. Allahü
teâlânın, bu ikisini diriltip Peygamberimizden “sallallahü aleyhi
ve sellem” kelime-i şehâdet işitmeleri ve söylemeleri, îmâna gelmek
için değil, bu ümmetden olmakla şereflenmeleri
içindi. (Akrabâna düâ etme!) âyet-i kerîmesi, Ebû
Tâlib için idi. Ana ve babası için değildi. İmâm-ı
a’zamın (Fıkh-ı ekber) kitâbının, elimizde bulunan
tercemelerinde, bu ikisinin, îmânsız öldüğü yazılı ise de, İmâm-ı
a’zamın kendi eli ile yazdığı kitâbda, îmânla öldükleri yazılıdır.
Sonradan, düşmanların bir (mâ) silerek, bu yanlışlığın kasden
yapıldığı anlaşılmışdır.

İmâm-ı a’zam Ebû Hanîfenin “rahmetullahi
aleyh” el yazısı ile olan (Fıkh-ı Ekber) kitâbı,
emîrülmü’minîn Osmânın “radıyallahü anh” mubârek elleri ile yazdığı
ve şehâdet kanı ile boyanmış olan Kur’ân-ı kerîmin bir kısmı ile
birlikde, Hülâgünün Bağdâd şehrini yakıp, sekizyüzbinden ziyâde
müslimânı öldürdüğü altıyüzellialtı senesinde, başka kıymetli
kitâblar ile birlikde Semerkanda götürülmüş, burasının da, 1284 [m.
1868] senesinde, Rusların idâresine geçmesi ile, bu kitâblar
Petersburg şehrine nakl ve oranın meşhûr kütübhânesine konup
ehemmiyyet ile
saklandığını (Kâmûs-ül-a’lâm) sâhibi Şemseddîn
Sâmî beğ “rahmetullahi teâlâ aleyh” Semerkand kelimesini anlatırken
bildirmekdedir. 1335 [m. 1917] de Ufa şehrine ve 1341 [m. 1923] de
oradan Taşkendde hâce Ubeydüllah-ı Ahrâr câmi’ine nakl
edildi.

Halîfe Ömer-ül Fârûk ve Osmân-ı Zinnûreyn ve
Alîyy-ül Mürtedânın “radıyallahü teâlâ anhüm” mubârek elleri ile
yazılmış olan Mushaf-ı şerîflerden ba’zı sahîfeleri, İstanbulda,
Süleymâniyye câmi’i şerîfi yanında, İslâm Eserleri müzesinde
mevcûddur. Arzû edenler görebilir.

İslâm dînine inanmıyanlar, vaktîle Allahü
teâlânın Tevrât ve İncîl kitâblarını değişdirdikleri gibi, zemân
zemân, din büyüklerinin kitâblarına da el uzatdı. Meselâ,
Muhyiddîn-i Arabînin “rahmetullahi teâlâ
aleyh”(Füsûs) ve (Fütûhât) kitâblarına
ba’zı şeyler karışdırdılar ise de, az zemânda meydâna çıkarıldı.
Büyük âlim Abdülvehhâb-i Şa’rânî “rahmetullahi teâlâ
aleyh” (Kibrît-i
ahmer) ve (Elyevâkît) kitâblarında bunu
îzâh etmekdedir. Şimdi de, islâmiyyeti, gençlere yanlış ve bozuk
olarak tanıtmak siyâseti her tarafda işlemekde, bunları susduracak
hakîkî bir din âliminin dünyâda kalmamış gibi olduğu
görülmekdedir.

Celâleddîn-i Rûmî “kuddise sirruh”, bu
sebebden dolayı (Mesnevî)sini nazm şeklinde yazarak,
düşmanların değişdirmesine imkân bırakmamışdır.

İbni Âbidîn
“aleyhirrahme”, (Dürr-ül-muhtâr) şerhinde, kâfirin
nikâhını anlatmağa başlarken ve Hamevî “rahmetullahi teâlâ
aleyh” (Eşbâh) hâşiyesinde (Hazar-vel-ibâha) bahsinde
ve (Mir’ât-i kâinât)da, islâm âlimlerinin çeşidli
sözlerini anlatarak, buyuruyorlar ki: (Hakîkati anlıyan büyük
âlimlere göre, Peygamberimizin “sallallahü aleyhi ve sellem” ana ve
babasının îmânlı olup olmadığını konuşmamalı ve konuşurken edebi
gözetmelidir. Hadîs-i şerîfde, (Ölüleri kötüliyerek,
dirileri incitmeyiniz) buyuruldu. Bunu konuşmamak,
öğrenmemek insana zarar vermez ve kabrde ve kıyâmetde
sorulmıyacakdır). Yine buyuruyorlar ki, (Allahü teâlâ,
Peygamberimize ikrâm ederek, vedâ’ haccında ana babasını diriltdi.
Resûlüne îmân etdiler. Bunu, Kurtubînin ve Muhammed bin Ebû Bekr
ibni Nâsır-üd-dînin bildirdikleri sahîh hadîs beyân buyurmakdadır.
Benî-İsrâîlin öldürdüğü kimseyi diriltip kâtilini haber vermesi ve
Îsâ aleyhisselâmın ve Muhammed aleyhisselâmın düâları ile nice
mevtâları diriltmesi de böyle ikrâm idi. (Cehennemlik olanlar
için benden magfiret isteme!) meâlindeki âyetin
Resûlullahın mubârek ana ve babası için olduğu sözü doğru
değildir. (Müslim)in bildirdiği (Babam ve baban
ateşdedirler) hadîs-i şerîfi ictihâd ile söylenmiş idi.
Îmânlı oldukları sonradan bildirildi). (Ahvâl-i
etfâl-il-müslimîn) kitâbında, Hadîce “radıyallahü anhâ”nın
iki çocuğu için de böyle buyurmuşdu. Cehennemde olmadıkları
sonradan bildirildi demekdedir.

Âyet-i kerîme ve hadîs-i şerîflerden
anlaşıldığı ve binlerce islâm kitâbında yazıldığı üzere,
Peygamberimizin “sallallahü aleyhi ve sellem” anaları ve babaları
arasında bulunmakla şereflenen bahtiyârların hepsi, zemânlarının ve
memleketlerinin en asîl, en şerîf, en cemîl, en temiz zâtları idi.
Hep azîz, mükerrem ve muhterem idi. İbrâhîm aleyhisselâmın babası
da, böylece, mü’min idi ve fenâ ahlâkdan ve âdî, çirkin sıfatlardan
uzak idi. Kâfir olan Âzer, babası değil, amcası idi.

Âl-i İmrân sûresinin başında bildirildiği
üzere, Kur’ân-ı kerîmin âyetleri iki dürlüdür:
Biri, (Muhkemât) olup, ma’nâsı açık, meydânda olan
âyetlerdir. İkincisi (Müteşâbihât) olup, ma’nâsı
kapalı olan âyetlerdir. Bunlara görülen, anlaşılan, meşhûr olan
ma’nâyı vermeyip, meşhûr olmıyan ma’nâ verilir. Bunların açık ve
meşhûr ma’nâlarını vermek akla ve islâmiyyete uygun olmazsa, meşhûr
olmıyan ma’nâ vermek, ya’nî (Te’vîl) etmek îcâb
eder. Açık ma’nâlarını vermek günâh olur. Meselâ, tefsîr
âlimleri (Yed), ya’nî (el) kelimesine (kudret),
gücü yetmek ma’nâsını vermişlerdir. İşte, bunlar gibi, En’âm
sûresinde meâl-i
şerîfi, (İbrâhîm “aleyhisselâm” babası
Âzere dediği zemân...) olan yetmişdördüncü âyet-i
kerîmesinede, açık ma’nâsı verilemez. Çünki, Âzer kelimesi, (baba)
kelimesinin atf-ı beyânı olduğu (Beydâvî)“rahmetullahi
teâlâ aleyh” tefsîrinde yazılıdır. Bir kimsenin iki ismi olup, bu
iki ism, birlikde söylendiği vakt, birinin meşhûr olmadığı,
ikincisinin meşhûr olduğu anlaşılır. Meşhûr olmıyan birincisindeki
kapalılığı açıklamak için, ikincisi zikr edilir. Bu
ikincisine, (Atf-ı beyân) denir. İbrâhîm
“aleyhisselâm” iki kimseye baba demekdedir. Birisi, kendi babası,
diğeri, baba dediği başkasıdır. Îcâz, belâgat ve fesâhat
kâ’idelerine göre, âyet-i kerîmenin ma’nâsı (İbrâhîm“aleyhisselâm”,
Âzer olan babasına dediği zemân) demekdir. Böyle olmasaydı,
Kur’ân-ı kerîmde, (Babası Âzere dediği zemân) demeyip, (Âzere
dediği zemân) veyâ (Babasına dediği zemân) demek yetişirdi. Âzer,
kendi babası olsaydı, (Babası) kelimesi fazla olurdu.

Mûsâ aleyhisselâmın dîninin devâm etdiği
binsekizyüz sene içinde, Tevrât âlimlerinin hepsi ve Îsâ
aleyhisselâmın havârîleri ve bunlara tâbi’ olan papaslar, Âzerin
asl baba olmayıp, İbrâhîm aleyhisselâmın amcası olduğunu
söylemişlerdir. Tevrât ve İncîlin değişdirilmiyen eski
yazmalarından anlaşıldığına göre, İbrâhîm aleyhisselâmın asl
babasının ismi Târuh idi. Ba’zı câhillerin yazdığı gibi, Târuh
kelimesi, Âzer isminin ibrânî karşılığı değildir. Ya’nî, ikisi de,
bir adamın ismi değildir. Kur’ân-ı kerîmde, Tevrât ve İncîle uygun
âyet-i kerîmeler çokdur. Hindistândaki islâm âlimlerinden
Rahmetullah efendi “rahmetullahi teâlâ aleyh”,
(Beyânül-hak) kitâbının türkçe tercemesi, otuzuncu
sahîfesinde diyor ki, (Nesh, ya’nî Allahü teâlânın değişdirmesi,
yalnız emrlerde ve yasaklarda olur. İmâm-ı
Begavî, (Me’âlim-üt-tenzîl) tefsîrinde: Nesh,
kısas ve haberlerde olmaz. [Fen bilgilerinde ve hesâb ile bulunan
bilgilerde de olmaz.] Yalnız, emr ve yasaklarda olur, demekdedir.
Nesh; emr ve yasakları değişdirmek demek değildir. Bunların
yürürlük zemânlarının bitdiğini haber vermek demekdir. Kur’ân-ı
kerîm, Tevrâtın ve İncîlin hepsini değil, birkaç yerini nesh etmiş,
yürürlükden kaldırmışdır). [Birinci kısm, otuzbeşinci maddedeki
yirmiikinci mektûbun sonunda da, nesh hakkında bilgi vardır.] Bu
âyet-i kerîmeyi, bu bakımdan da, te’vîl etmek lâzım
gelmekdedir.

Bekara sûresinde, Ya’kûb aleyhisselâma,
çocuklarının (Ve senin babaların İbrâhîm ve İsmâ’îl ve
İshakın da Rabbi) dedikleri meâlindeki yüzotuzüçüncü
âyet-i kerîmeden, İsmâ’îl aleyhisselâmın, Ya’kûb aleyhisselâmın
babası olduğu anlaşılmakdadır. Hâlbuki, Ya’kûb “aleyhisselâm”,
İshak “aleyhisselâm”ın, bu ise, İbrâhîm “aleyhisselâm”ın oğludur.
İshak “aleyhisselâm” da, İsmâ’îl “aleyhisselâm”ın kardeşidir. Şu
hâlde, İsmâ’îl “aleyhisselâm”, Ya’kûb “aleyhisselâm”ın babası
değil, amcasıdır. Demek ki, Kur’ân-ı kerîmde amcaya, baba
denilmekdedir. Arabînin çeşidli lügatlarında, amcalara, baba
denildiği, tefsîr kitâblarında, bu âyetin tefsîrinde yazılıdır.
Peygamberimizin “sallallahü aleyhi ve sellem” bir köylü araba ve
amcası Ebû Tâlib ve Ebû Lehebe ve Abbâsa çok def’a baba dediği,
kitâblarda yazılıdır. Her milletde, her lisânda, her zemân,
amcalara, üvey baba ve kayın pederlere ve her hâmî ve yardımcıya
baba denilmesi âdet hâlindedir. Hem de, Âzer, İbrâhîm
“aleyhisselâm”ın hem amcası, hem de üvey babası idi. Fîrûzâbâdî
de, (Kâmûs)da böyle olduğunu bildirerek: (Âzer, İbrâhîm
“aleyhisselâm”ın amcasının ismidir. Babasının ismi Târuhdur),
diyor. Din kitâblarının bu kadar açık beyânı karşısında, (Âzerin
amca olması kavli za’îfdir. Kuvvetli kavle göre, Âzer babasıdır)
demek, za’îf ve çürük bir sözdür. Âlimlerin sözlerindeki inceliği
anlamamak olur.

(Beydâvî) tefsîrinde, En’âm
sûresinin yetmişdördüncü âyet-i kerîmesine, göründüğü gibi ma’nâ
verip te’vîl etmemesi, [ve (Rûh-ul-beyân)da bu âyet-i
kerîmeye ve Tevbe sûresinin yüzonbeşinci âyetine yanlış te’vîl
yapması], bir sened olamaz ve müfessirlerin, muhaddislerin,
mütekellimînin ve Sôfiyye-i aliyyenin söz birliğini bozamaz. Çünki,
Kur’ân-ı kerîmin hakîkî tefsîrini yapan, doğru ma’nâsını veren,
ancak Muhammed “aleyhisselâm”dır ve Onun hadîs-i şerîfleridir.
Eshâb-ı kirâmdan “radıyallahü teâlâ anhüm ecma’în” ve Tâbi’în-i
izâmdan hiçbiri, bu âyet-i kerîmeyi işitince, Âzerin, baba olduğunu
hâtırlarına bile getirmemiş ve söylememişdir. Amcası olduğunu
anlamışlardır. Ehl-i sünnetin i’tikâdı böyledir.

(Fetâvâ-i Hayriyye) sonunda
buyuruyor ki, [(Kâmûs)da diyor ki, Âzer, İbrâhîm
aleyhisselâmın amcasının adıdır. Babasının ismi
Târuhdur. (Târîh-i Hanbelî)de, İbrâhîm bin Târuh diyor.
Âzer, Târuhun adıdır diyor. (Celâleyn) tefsîrinde,
âyet-i kerîmedeki Âzer ismi için, Târuhun lakabıdır, ya’nî
soyadıdır diyor. İbni Hacer, (Hemziyye) şerhinde,
(Âzer kâfir idi. Bunun İbrâhîm aleyhisselâmın babası olduğu,
Kur’ân-ı kerîmde bildiriliyor. Kitâblı olan ümmetler, Âzer, İbrâhîm
aleyhisselâmın öz babası değildi, amcası idi diyorlar. Çünki,
Arablar, amcaya baba derler. Kur’ân-ı kerîmde de amcaya baba
denilmişdir. Ya’kûb “aleyhisselâm” için (Baban İbrâhîmin ve
İsmâ’îlin Rabbi) buyurulmuşdur. Hâlbuki, İsmâ’îl
“aleyhisselâm”, Ya’kûb aleyhisselâmın babası değildi, amcası idi.
Âlimlerin sözleri birbirine uymadığı zemân, hadîs-i şerîflere uymak
için, âyet-i kerîmeyi te’vîl etmek vâcib olur. Beydâvî ve başkaları
tesâhül ederek, âyet-i kerîmeyi te’vîl etmemişlerdir)
diyor].

Abdül-Ehad Nûrî efendi, Resûlullahın ana ve
babasının müslimân olduklarını isbât için ayrıca bir risâle
yazmışdır. Bu risâle türkçe olup, onsekiz sahîfedir. Süleymâniyye
kütübhânesi Es’ad efendi kısmında [3612] numarada
mevcûddur.

İmâm-ı Süyûtî “rahmetullahi teâlâ
aleyh” (Kitâb-üd-derc-il-münîfe) kitâbında,
Âzerin, İbrâhîm aleyhisselâmın babası olmadığını, amcası olduğunu
vesîkalarla isbât etmekdedir. Bu kitâb, Süleymâniyye kütübhânesinin
(Reîs-ül-küttâb Mustafâ efendi) kısmında, [1150] numarada
vardır.

(Envâr-ül-Muhammediyye)de diyor ki,
hazret-i Alînin “radıyallahü teâlâ anh” bildirdiği hadîs-i
şerîfde, (Âdem aleyhisselâmdan babam Abdüllaha gelinceye
kadar, hep nikâhlı ana babalardan geldim. Hiçbir babamın nikâhsız,
ya’nî zinâ ile çocuğu olmadı) buyuruldu. Resûlullah
“sallallahü aleyhi ve sellem”, Adnâna kadar olan yirmibir babasının
ismini bildirdi ki, şunlardır:

Resûlullahın “sallallahü teâlâ aleyhi ve
sellem” babası Abdüllahdır. Abdüllahın babaları sıra ile,
Abdülmuttalib ve Hâşim ve Abdü-Menâf ve Kusayy ve Kilâb ve Mürre ve
Kâ’b ve Lüveyy ve Gâlib ve Fihr ve Mâlik ve Nadr ve Kinâne ve
Huzeyme ve Müdrike ve İlyâs ve Mudar ve Nizâr ve Me’add ve Adnân.
Bunların hepsi, kitâbımızın sonunda, harf sırası ile yazılarak,
kısaca bilgi verilmişdir.

(Fusûs) şârihi Abdüllah-ı
Rûmî, (Metâli’un-nûr) kitâbındaki ecdâd-ı
Peygamberîyi tezkiye yazıları (Ni’met-i
kübrâ) kitâbımızda neşr edilmişdir.

İslâmî ilmlerin, Tefsîr ve Hadîs ve Fıkh ve
Tesavvuf kısmlarında derin bilgisi olan ve çok kıymetli kitâbları
ile insanlara büyük hizmet eden, ebedî se’âdet yolunu gösteren,
Senâullah-ı Dehlevî [Pâni-pütî] hazretleri, (Tefsîr-i
Mazherî)nin birinci ve üçüncü cildlerinde buyuruyor ki, En’âm
sûresindeki (Âzer) kelimesi, (Ebîhi) kelimesinin
atf-ı beyânıdır. Âzerin, İbrâhîm “aleyhisselâm”ın babası değil,
amcası olduğunu bildiren haberler dahâ doğrudur. Arabistânda,
amcaya baba denilir. Kur’ân-ı kerîmde de, İsmâ’îl “aleyhisselâm”a,
Ya’kûb “aleyhisselâm”ın babası denilmişdir. Hâlbuki amcasıdır.
Âzerin asl ismi(Nâhûr) idi. Nâhûr, dedelerinin hak
dîninde idi. Nemrûdun vezîri olunca, dînini dünyâya değişerek kâfir
oldu. Fahreddîn-i Râzî ve selef-i sâlihînden çoğu da, Âzerin amca
olduğunu, bildirdiler. Zerkânî “rahmetullahi teâlâ
aleyh”, (Mevâhib-i ledünniyye)yi şerh ederken, İbni
Hacer-i Hiytemînin “rahmetullahi teâlâ aleyh”, (Âzerin amca
olduğunu, Ehl-i kitâb ve târîhciler sözbirliği ile bildirmişlerdir)
sözünü vesîka olarak yazmışdır. İmâm-ı Süyûtî, Âzerin baba
olmadığını, İbrâhîm “aleyhisselâm”ın babasının Târuh olduğunu, İbni
Abbâs “radıyallahü teâlâ anhümâ” bildirdi, diyor. İbni Abbâsın bu
sözünü, Mücâhid ve İbn-i Cerîr ve Süddî, senedleri ile
bildirmişlerdir. İbni Münzirin tefsîrinde de Âzerin amca olduğu
açıkca bildirildiğini yine Süyûtî haber vermekdedir. İmâm-ı Süyûtî,
Resûlullahın, Âdem “aleyhisselâm”a kadar bütün dedelerinin müslimân
olduklarını bildiren bir risâle yazmışdır. Böyle olmakla berâber,
Muhammed bin İshak ve Dahhâk ve Kelbî, Âzerin İbrâhîm
“aleyhisselâm”ın babası olduğunu, bir isminin de Târuh olduğunu
söylediler. Ya’kûb “aleyhisselâm”ın da, iki ismi vardı. İkincisi
İsrâîl idi dediler. Mukâtil ile İbni Hibbân da, Âzer, İbrâhîm
“aleyhisselâm”ın babası Târuhun lakabıdır dediler. Begavînin
bildirdiği gibi, Atâ, İbni Abbâsdan haber veriyor ki, Resûlullah
“sallallahü aleyhi ve sellem”, anasını babasını merak etdi. Bekara
sûresinin yüzondokuzuncu âyeti gelerek, (Cehennem ehlinin
hâlinden sorma!) buyuruldu. Fekat, İbn-i Cerîr, bu haberin
kuvvetli olmadığını bildirdi. Eğer doğru dersek, İbni Abbâs
“radıyallahü teâlâ anh” kendi zan etdiğini haber vermişdir. Zannı
da doğru olsa, anasının babasının Cehennemde oldukları açıkça
bildirilmemekdedir. Cehennemde olsalar da, yine kâfir oldukları
söylenemez. Çünki, mü’minlerden de Cehenneme gidecekler olacakdır.
Hadîs-i şerîfde, (Ben sizin en iyiniz olduğum gibi, babam
da, babalarınızdan dahâ
iyidir) buyuruldu. (Tefsîr-i Mazherî)den
terceme temâm oldu.


(Uyûn-ül-besâir)de, (El-hazar) kısmında
bildiriyor ki: (Mâlikî âlimlerinden kâdî Ebû Bekr İbnül-arabî
“rahmetullahi teâlâ aleyh”, Resûlullahın anasının, babasının
Cehennemde olduğunu söyliyen mel’ûndur buyurdu. Her müslimânın,
Resûlullahı incitecek birşey söylemekden sakınması lâzımdır. Onu
incitene Allahü teâlâ la’net etdi. Dedelerine kâfir demekden dahâ
büyük incitmek olamaz!).

(El müstened)in, otuzüçüncü
sahîfesinde, (Âzerin, İbrâhîm “aleyhisselâm”ın babası olmadığını,
amcası olduğunu, imâm-ı Süyûtî isbât etmekdedir. (Babam ve
baban Cehennemdedirler) hadîs-i şerîfi, Ebû Lehebin
Cehennemde olduğunu bildirmekdedir) demekde, yüzyetmişbeşinci
sahîfesinde, Süyûtîye dil uzatan Aliyy-ülkârîye vesîkalarla cevâb
vermekdedir. Bu sahîfelerinin tercemesi (Fâideli
Bilgiler) kitâbının(Din Adamı Bölücü
Olmaz) kısmında yazılıdır.

Gelip bekâ behârından, bu fenâda
kışı bulduk,

atomlardan tâ Arşa dek, şaşılacak işi bulduk.

Düşüp gurbet âlemine, şaşkın
şaşkın dolaşırken,

hasta rûha hayât veren, te’sîrli bakışı bulduk.

Herbir sözü hakîkatden haber verir
âşıklara,

şükür, hayret diyârına, varan bir akışı bulduk.

Ne kelâm o, ne bakış o, aklın üstü
bir varlık o,

onun ayak tozlarını, kalb derdine aşı bulduk.

Maddeleri inceleyip, temâşâ
eyledik birbir,

hepsini aynı mî’mârın, düzgün bir yapışı bulduk.

Atdık herşeyi aradan, temizlendik
mâsivâdan,

eserlerden, nakışlardan, çok şükür Nakkâşı bulduk.

98 — SÜBHÂNE RABBİKE ÂYET-İ
KERÎMESİ


Kur’ân-ı kerîm okudukdan, düâ etdikden ve ders ve
va’zlardan sonra (Sübhâne rabbike) âyet-i
kerîmesini okumak, islâm memleketlerinde yapılagelen bir sünnetdir.
Ba’zı kimseler, bu âyet-i kerîmeyi değişdirerek, Sübhâne rabbinâ
şeklinde okumak dahâ iyidir diyor. Meselâ, Çarşamba kazâsı müftîsi
Hasen Hulûsî efendi, (Mecma’ul âdâb) kitâbının son
sahîfesinde böyle söylüyor. Bunun gibi, Rükn-ül-islâm Muhammed bin
Ebû Bekrin “rahmetullahi teâlâ aleyh”,
meşhûr (Şir’at-ül-islâm) kitâbını şerh eden,
Ya’kûb bin Seyyid Alî “rahmetullahi teâlâ aleyh”, düâ faslına
yapdığı ilâvelerde ve (Mecma’ul fetâvâ)da diyor ki,
(Düâlardan sonra, Sübhâne rabbinâ demek, Sübhâne rabbike demekden
dahâ yerinde olur. Çünki, maksad, âyet okumak değil, düâ ve
senâdır) yazmakdadır. Muhammed Es’ad efendinin “rahmetullahi teâlâ
aleyh” (Dürr-i yektâ), doksanüçüncü sahîfesi, son
satırında bildirdiği gibi, Yeni Şehrli şeyh-ül-islâm Abdüllah-ı
Rûmî “rahmetullahi teâlâ
aleyh”, (Behcet-ül-fetâvâ) kitâbında da, böyle
demekde ve bunu, (Hidâye) kitâbının sâhibi olan,
Burhâneddînin (Tecnîs) ismindeki fetvâ kitâbından
terceme etdiğini söylemekdedir. Diğer tarafdan:

1 — Müfessirlerin baş tâcı Beydâvî
“rahmetullahi teâlâ aleyh”, tefsîrinde diyor ki, Alî “radıyallahü
anh” buyurdu ki, (Kıyâmet günü, bol bol sevâba kavuşmak istiyen,
her toplantı sonunda, Sübhâne rabbike âyetini sonuna kadar
okusun!). Bu haber, tefsîrlerin çoğunda, meselâ Hüseyn Vâ’ız-ı
Kâşifînin fârisî (Mevâhib-i aliyye) tefsîrinde ve
bunun türkçe tercemesi olan (Mevâkib) tefsîrinde
yazılıdır.

2 — Sa’îd bin Mensûrun ve ibni Ebî Şeybenin ve
hâfız [hadîs âlimi] Ebû Ya’lânın “rahmetullahi aleyhim ecma’în”
bildirdikleri bir hadîs-i şerîfde, Ebû Sa’îd-i Hudrî “radıyallahü
anh” diyor ki, (Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” nemâzda,
selâm vereceği zemân, Sübhâne rabbike âyetini okurdu).

3 — Hadîs ilmi mütehassısı meşhûr Taberânî
diyor ki, Abdüllah ibni Abbâs “radıyallahü teâlâ anhümâ” buyurdu
ki, (Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” nemâzda, selâm
vermeden evvel, Sübhâne rabbike âyet-i kerîmesini
okurdu).

4 — Yine imâm-ı Taberânî “rahmetullahi teâlâ
aleyh” diyor ki, Abdüllah ibni Zeyd bin Erkam, babasından işiterek
diyor ki, (Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” buyurdu
ki, (Bir kimse nemâz sonunda, üç def’a Sübhâne rabbike
âyet-i kerîmesini okursa, yetişir mikdârda sevâba
kavuşur).)

5 — Hatîb-i Bağdâdî “rahmetullahi teâlâ aleyh”
kitâbında bildiriyor ki, Ebû Sa’îd-i Hudrî “radıyallahü anh”
buyurdu ki, (Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” nemâzdan
selâm verince, Sübhâne rabbike âyet-i kerîmesini
okurdu).

6 — Hadîs âlimlerinin büyüklerinden, hâfız Ebû
Ya’lâ “rahmetullahi teâlâ aleyh”, (El
müsned) ismindeki kitâbında diyor ki, (Ebû Sa’îd-i Hudrî
“radıyallahü anh” buyurdu ki, Resûlullah “sallallahü aleyhi ve
sellem” nemâzdan selâm verince, üç def’a Sübhâne rabbike âyet-i
kerîmesini okurdu).

7 — İbni Hibbân, Ebû Şa’bîden alarak diyor ki,
(Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” buyurdu
ki, (Kıyâmet günü büyük ölçeklerle, bol sevâb kazanmak
istiyen kimse, bir meclisden kalkınca Sübhâne rabbike âyet-i
kerîmesini okusun!).)

Bu çeşidli hadîs-i şerîfler gösteriyor ki,
Resûlullah “sallallahü aleyhi ve sellem” bu âyet-i kerîmeyi okurken
ve ümmetine tavsıye buyururken, Kur’ân-ı kerîmdeki şeklini
değişdirmemiş, hep (Sübhâne rabbike) demişdir. (Sübhâne rabbinâ)
dediği işitilmemişdir. O hâlde, bu âyet-i kerîmeyi (Sübhâne
rabbinâ) şekline sokmak, Kur’ân-ı kerîme el uzatmak olduğu gibi,
sünnet-i seniyyeye de tecâvüz etmek, çok çirkin bir hareket olur.
İslâm âlimleri hadîs-i şerîflere bakarak, ibâdetlerden ve
toplantılardan sonra, (Sübhâne rabbike) âyet-i
celîlesini okumağı âdet buyurmuş ve kitâblarında bildirmişlerdir.
Meselâ, allâme Muhammed Alâüddîn-i
Haskefî (Dürr-ül-muhtâr) kitâbında, (Nemâzdan
sonra, düâyı Sübhâne rabbike âyet-i kerîmesini okuyarak
temâmlamalıdır) demekdedir. Şernblâlî hazretleri, molla
Hüsrevin (Dürer)i hâşiyesinde buyuruyor ki, (Nemâzdan
ve düâdan sonra hazret-i Alînin “radıyallahü anh” bildirdiği
üzere, (Sübhâne rabbike) âyet-i kerîmesini
okumalıdır). (Merâkıl-felâh)da böyle
yazmakdadır. (Dürr-ül-muhtâr) sâhibinin, kitâbının
başında (ilm deryâsı, zemânının bir dânesi, asrının süsü) diye medh
etdiği ve İbni Âbidîn hazretlerinin, şerhinde, çok övdüğü,
şeyh-ül-islâm Hayreddîn Remlînin fetvâları, İstanbulda,
Süleymâniyye kütübhânesi, Yeni câmi’ kısmında
vardır. (Fetâvâ-i Hayriyye) denilen bu kitâbın
beşinci sahîfesinde buyuruyor ki, (Nemâzda, düâların hepsinde
müfred olarak [ya’nî rabbike diyerek] okumak, yalnız kunût düâsında
cem’ [ya’nî rabbinâ şeklinde] okumak sünnetdir). Dört mezhebin
inceliklerini iyi bilen, ârif-i billah, seyyid Abdülhakîm efendi,
birçok derslerinde, Sübhâne rabbike âyet-i kerîmesini,
değişdirmeden okumak lâzım olduğunu beyân buyururdu.

Görülüyor ki, hadîs-i şerîfler, fıkh kitâbları
ve fetvâlar, bu âyet-i kerîmenin değişdirilmeden okunmasını
istemekdedir. Yalnız, (Tecnîs) kitâbı ve bundan
alınmış birkaç kitâbda, bu âyet-i kerîmenin şekli bozulmakdadır.
Hâlbuki, âyet-i kerîme ve hadîs-i şerîflerde açıkca bildirilen
şeylerde, ictihâd edilemiyeceği ve bunların değişdirilemiyeceği
dört mezheb kitâblarında da bildirilmekdedir. Nass bulunan yerde
ictihâda izn yokdur denilmekdedir. (Tecnîs) kitâbı
da, baş tarafında (Bu kitâb, büyüklerin söylemeyip, sonra
gelenlerin çıkardığı mes’eleleri bildirmekdedir) diyerek, kendinden
önce gelenlerin bu âyet-i kerîmeyi değişdirmeğe cesâret etmemiş
olduklarını anlatmakdadır. Mezhebimizin reîsi, imâm-ı a’zam Ebû
Hanîfe “rahmetullahi teâlâ aleyh” (Mezhebim, hadîs-i şerîflere
yapışmakdır) buyurduğu için, hadîs-i şerîfi bozan bir fetvâya nasıl
uyulabilir? Evet, (Tecnîs) kitâbının sâhibi çok
büyükdür ve tercîh sâhiblerindendir. Fekat bu mes’ele, bir tercîh,
imâmların sözleri arasından birini seçmek mes’elesi
değildir. (Tecnîs)kitâbının, (Bu âyet-i kerîme, nemâzda
selâmdan önce, Kur’ân olarak değil, düâ olarak okunduğu için,
Sübhâne rabbinâ demek dahâ uygun olur) sözü, hadîs-i şerîflere
uymamakla berâber, şeyh-ül-islâm Hayreddîn-i Remlî “rahmetullahi
teâlâ aleyh”in fetvâsı, bunun aksini emr etmekdedir. Bu
fetvâ, (Tecnîs)in sözü bilinerek, ona cevâb olarak,
sonradan verilmişdir. (Tecnîs)de, nemâzın son
teşehhüdündeki düâları anlatan bir sahîfeye yakın yazıyı okuyan
âlimler, bu yazıların edeb, belâgat, me’ânî, mantık ve fıkh
ilmlerinin kâ’idelerine uymadığını da görerek, bu satırların, büyük
âlim Burhâneddîn-i Mergınânî hazretlerinin kaleminden çıkmadığı,
câhiller tarafından sokulduğu düşüncesi de hâsıl olmuşdur. Hattâ bu
satırları terceme ve kabûl eden (Behce) kitâbının
sâhibi, bu hatâları görerek, tercemesini değişdirip, yeniden
düzeltmek zorunda kaldığı, her iki kitâbı okuyanlara, açıkça
görünmekdedir. (Behce)nin sâhibi, ne yazık ki, burada
ma’nâyı da değişdirerek, (Yalnız nemâzda selâmdan önce) sözünü (her
düâda) diye terceme etmek sûretiyle (Tecnîs)e iftirâ
eylemişdir. (Dürr-i
yektâ) şerhi, (Mecma’ul-âdâb) gibi
toplama kitâblar da, bu fetvâ tercemesine uyarak, milleti yanlış
yola sürüklemiş, sünnetden ayırmışdır, bid’at ateşini
körüklemişlerdir.

(Tecnîs) sâhibi, bu âyetin nemâz
içinde düâ sonunda okunmasını söyliyerek, mühim bir sünnetin
yapılmasına sebeb olmak şerefini ve sevâbını kazanmış ise de,
âyet-i kerîmeyi değişdirmek hatâsına düşmüşdür. Bu hatâsı, onun
yüksek derecesini sarsmaz. Çünki, mezheb imâmlarımız, büyük
müctehidler ve hattâ Eshâb-ı kirâm “aleyhimürrıdvân” bile
ictihâdlarında yanılmış, bu yanılmaları kusûr sayılmamışdı. O
hâlde, (Tecnîs) sâhibinin, hadîs-i şerîflere muhâlif
sözünün hatâ olduğunu söylemek ve bu sözüne uymamak lâzımdır. Böyle
söylemek, onu küçültmek olmaz.

Şunu da söyliyelim ki, (Rabbike), senin Rabbin
demekdir. Âlemlerin, her şeyin üstünü olan Muhammed
“aleyhisselâm”ın Rabbi demekdir. Ya’nî, (Ey, kıymetli, şerefli
Peygamberim “sallallahü aleyhi ve sellem”! Seni bu kemâle ve şerefe
ve bu izzete kavuşduran Rabbin) demekdir. (Rabbinâ) ise, bizim
Rabbimiz diyerek, kendimizi Onun yerine koymak olup, güneş yerine
yıldızları koymak demekdir. Allahü teâlâ, sevgili Peygamberini,
insanların hepsinden dahâ yüksek tutarak, hepsi yerine Onu
söylemişdir. Onun şerefini bu âyet-i kerîme ile de anlatmışdır. Bu
kelimeyi değişdirmek, Onun şerefine dokunmak olur. O şerefi Ondan
alıp, kendimize vermek olur.

(Rabb-il-izzeti) ya’nî izzet, kıymet sâhibinin
Rabbi, (Rabbike)nin bedelidir. Allahü teâlâ, izzeti, şerefi,
sevgili Peygamberine bedel yapmışdır. Bu şerefi, Onun
Peygamberinden ayırarak, kendisine almak, değişdirmek, bir
pırlantayı taşa atıp parçalamak gibi oluyor. Kur’ân-ı kerîmin
belâgati altüst oluyor.

(Sübhâne rabbike) demek, (Bütün
insanların üstünde, aklların ermediği kemâlâtın, üstünlüklerin
sâhibi olan senin gibi bir Peygamberi yaratan, yetişdiren Rabbin,
her aybdan münezzehdir) demekdir. Hâlbuki, (Sübhâne rabbinâ) demek,
(Biz günâhı çok, âsî kulların yaratanı, yetişdireni her aybdan
münezzehdir) demekdir. Allahü teâlâyı tenzîh etmekde, senâ etmekde
günâhkâr kulları araya sokmanın, ne kadar yersiz olduğu, ilmi ve
aklı olan kimse için, pek meydândadır. O hâlde (Sübhâne rabbike)
makâmı, (Sübhâne rabbinâ) makâmından, edeb, fesâhat ilmleri
bakımından, katkat dahâ yüksekdir. Ya’nî (Sübhâne
rabbike)demek, (Sübhâne rabbinâ) demekden, tenzîhe ve senâya
dahâ ziyâde uygundur. Âyet-i kerîmede Allahü teâlâ, kendi kendini
medh ve senâ ediyor. İnsan, bundan dahâ iyi senâ yapabilir
mi?

(Sübhâne rabbike) deyince,
Peygamber efendimiz hâtırımıza gelir ki, se’âdet-i ebediyyemize
sebeb olan Zât-ı risâletpenâhîyi hâtırlıyarak, Onun tevassut ve
şefâ’atine sığınarak yapılan senâ ve düâ, kendimizi hâtırlıyarak
yapılandan, elbette dahâ lâyık olur. Bunun içindir ki, her nemâzda,
(Esselâmü aleyke eyyühennebiyyü) diyerek, Onu hâtırlamamız,
kalbimizi Ona bağlamamız emr olundu.

Hülâsa, tesbîh, senâ ve düâ için, bu âyet-i
kerîmeyi değişdirmek câiz olsaydı, Peygamberimiz (Sübhâne rabbinâ)
derdi. Hâlbuki böyle hiç okumamışdır.

(Behcet-ül-fetâvâ) gibi kitâblar,
fetvâ kitâbları değil, fetvâları nakl eden, ulaşdıran
mecmû’alardır. Bunları yazanlar müftî değil, birer nâkıl ve
toplayıcıdır. Fetvâ verenin, ya’nî müftî ismi verilecek zâtın,
müctehid olması, fetvâ denilen sözlerin de, müctehidlerin ağzından
ve kaleminden çıkmış olması lâzımdır.

Âlimlerin kitâblarından, ilmden haberi olmayıp
da, yalnız kulakdan, gazetelerden birşeyler duyan kimseler,
(Sübhâne rabbinâ) demekle, düâya kendimizi de katmış oluyoruz
diyor. Bu sözleri ile, ilmden hiçbir şeyleri olmadığını
anlatıyorlar. Çünki, (Sübhâne) kelimesi, fi’l değildir. Mef’ûl-i
mutlakdır. Bunun fi’li, söyliyene göre, üsebbihu veyâ nüsebbihudur
ki, dinliyen çok ise, fi’l kendiliğinden cem’ olur ve düâya hepsi
dâhil olur. (Rabbike) ile (Rabbinâ)nın her ikisi de, buna te’sîr
etmez. Bu ikisi arasındaki fark, tenzîh ve senânın kuvvetine te’sîr
eder.

Düâ niyyeti ile Kur’ân-ı kerîm hiç
değişdirilebilir mi? Âlimlerimiz buyuruyor ki, düâ kelimeleri
tevkîfîdir. Ya’nî değişdirilmesi câiz değildir. Hattâ birgün, Resûl
“aleyhisselâm”, Eshâb-ı kirâmdan Berâ’ bin Âzib “radıyallahü anhüm
ecma’în” hazretlerine bir düâ öğretdi. Berâ’ “radıyallahü anh”,
düâyı tekrâr
ederken, (Nebiyyike) yerine, (Resûlike) okuyunca,
Resûlullah, (Hayır, Resûlike deme, Nebiyyike diyerek
oku!) buyurdu. Böylece, değişdirilmesini red eyledi.
Herhangi bir düâyı değişdirmek câiz olmayınca, Kur’ân-ı kerîmi
değişdirmek hiç câiz olur mu?

(Hadîka)da dil âfetlerini anlatırken
buyuruyor ki, (Kur’ân-ı kerîmdeki düâları okurken değişdirmek,
Kur’ân-ı kerîmi kasden değişdirmek olur). (Kitâb-üt-tibyân
fî âdâb-i hamelet-il-Kur’ân)da, (Âlimlerimiz sözbirliği ile
bildiriyor ki, Kur’ân-ı kerîmde bulunmıyan bir harfi ekliyen veyâ
bir harfini değişdiren kâfir olur)
buyurulmakdadır. (Hazînet-ül-esrâr)da da böyle
yazılıdır.

Âyet-i kerîme, düâ niyyeti ile okunurken de,
değişdirilmez.

Müslimânlar, bu
mes’elede (Tecnîs)e, (Behcet-ül-fetâvâ)ya
ve (Mecma’ul-âdâb) kitâbına ve bunlardan alınan
yazılara ve sözlere değil, hadîs-i şerîflere ve fıkh kitâblarına ve
şeyh-ül-islâm Remlî hazretlerinin fetvâsına ve takvâ ehli Sôfiyye-i
aliyye büyüklerinin sözlerine uymalıdır. Fıkh kitâblarını fetvâlara
tercîh etmek usûldendir. (Tecnîs)e uymağı gerekdiren
hiçbir şer’î lüzûm da yokdur.

(Bezzâziyye)de
ve (Hindiyye) beşinci cüz’de diyor ki, (Kalbim
gâfil diyerek, düâyı terk etmemelidir. Kalbine geleni düâ etmek,
ezberlediği düâyı okumakdan efdaldir. Yalnız, nemâzda okunacak
düâları ezberlemelidir. Sünnet olan ibâdetleri yapmak, düâ etmekden
efdaldir. Vâ’ız, imâm, cemâ’ate öğretmek için, mesnûn olan düâları,
sesle okur. Cemâ’at de, sessiz tekrâr eder. Cemâ’at öğrenince, imâm
da sessiz okumalıdır. Sesle okuması bid’at olur. Ramezânda ve başka
zemânlarda cemâ’at ile hatm düâsı yapmak mekrûhdur. Fekat, böyle
yapanları men’ etmemelidir.) Üçüncü kısm, 59. cu maddeye
bakınız!

Kâdî
zâde, (Ferâid) kitâbında, (Esmâ’ül-hüsnâ)yı
anlatırken diyor ki, düâ ibâdet demekdir. Bunun için nemâza düâ
denilir. İslâmiyyetde düâ, Allahü teâlâya yalvararak murâdını
istemekdir. Allahü teâlâ, düâ eden müslimânı çok sever. Düâ
etmeyene gadab eder. Düâ mü’minin silâhıdır. Dînin temel
direklerinden biridir. Yerleri, gökleri aydınlatan nûrdur. Düâ,
gelmiş olan derdleri, belâları giderir. Gelmemiş olanların da
gelmelerine mâni’ olur. (Bana hâlis kalb ile düâ ediniz!
Böyle düâları kabûl ederim) meâlindeki âyet-i kerîmeden
anlaşılıyor ki, düâ etmek, nemâz, oruc gibi
ibâdetdir. (Bana ibâdet yapmak istemiyenleri, zelîl ve
hakîr yapar, Cehenneme atarım) meâlindeki âyet-i kerîme
meşhûrdur. Allahü teâlâ, herşeyi sebeb ile yaratmakda, ni’metlerini
sebeblerin arkasından göndermekdedir. Zararları, derdleri def’ için
ve fâideli şeyleri vermek için de, düâ etmeği sebeb yapmışdır.
Peygamberler “aleyhimüssalevât”, hep düâ etdiler. Ümmetlerine düâ
etmelerini emr etdiler. Düâ etmenin de şartları vardır. Önce,
günâhlarına pişmân olup, tevbe etmeli, istigfâr okumalı, sadaka
vermeli, îmânını Ehl-i sünnet âlimlerinin bildirdiklerine uygun
olarak düzeltmeli, düânın kabûl olacağına inanmalı, güvenmeli, iki
dizi üzerine kıbleye karşı oturup, önce hamd ve salevât okumalı.
Düâyı üçden fazla söylemeli. Harâm şeyleri ve hâsıl olmuş şeyleri
istememeli. Kabûl olmadı diyerek, ümmîdi kesmemeli, kabûl oluncaya
kadar, uzun zemân tekrâr etmelidir. Harâm yimemeli, harâm içmemeli,
harâm şeyleri söylememelidir. (Makâmât-ı mazheriyye)de,
98. ci sahîfede diyor ki, (Düânın kabûl olması için, ekl-i halâl ve
sıdk-ı makâl ve ihlâs ile yapmak
şartdır). (Tezkiret-ül-Evliyâ)da diyor ki,
(Talebesinden bir kısmı sefere çıkarken, Ebül Hasen-i Harkânîye
“rahmetullahialeyh” gelip, yol uzundur ve çok korkuludur. Bize bir
düâ öğret! Önümüze haydutlar çıkarsa onu okuyup kurtulalım dediler.
Önünüze bir belâ çıkarsa, yâ Ebel-Hasen deyiniz buyurdu.
Hocalarının bu cevâbı, çoğunun hoşuna gitmedi. Yolda, karşılarına
eşkıyâ çıkdı. İçlerinden biri, yâ Ebel-Hasen dedi. O ve eşyâsı ve
hayvanı görünmez oldu. Diğerlerinin mallarını haydutlar götürdüler.
Eşkıyâ gidince, ona, sen nasıl kurtuldun dediler. Yâ Ebel-Hasen
dedim. Yanıma gelmediler dedi. Geri döndüler. Biz yâ Allah dedik.
Rabbimize yalvardık, soyulduk. Bu, yâ Ebel-Hasen dedi kurtuldu.
Bunun sebebini bildirmesi için, hocalarına yalvardılar. Siz Allahü
teâlâyı, harâm giren, harâm çıkan bir ağızla, çağırdınız. Bu ise,
Ebül-Hasen ile tevessül eyledi. Allahü teâlâ, bunun sesini
Ebül-Hasene duyurdu. Ebül-Hasen de, bunun halâs olması için düâ
etdi. Düâsı kabûl oldu buyurdu). [Mâide sûresinin yirmiyedinci
âyetinde meâlen, (Allahü teâlâ, ancak takvâ sâhiblerinin
[ibâdetlerini, düâlarını] kabûl eder) buyuruldu. Hadîs-i
kudsîde de, (Bir kulum bana yaklaşırsa, ona sesleri duyurur
ve saklı şeyleri gösteririm)buyuruldu. Birinci kısm, 41.
maddenin sonuna, ikinci kısmda 54. cü maddeye bakınız! Ma’nâları
bilinmiyen şeyleri söylememelidir. Âdil hükûmet me’mûrlarının,
mazlûmların, sıkıntıda olanların, sâlihlerin, müsâfirin, oruclunun
iftâr vaktindeki düâsı, anasına babasına itâ’at ve hizmet edenlerin
ve ana babasının ve hocasının ve müslimânın arkasından yapılan düâ
ve sabr eden hastanın düâsı ve mubârek zemânlarda ve mubârek
yerlerde ve nemâzlardan sonra ve Peygamberimizin ve Evliyânın
kabrleri yanında, onları vesîle ederek yapılan düâlar çabuk kabûl
olunur.

Hiç usandırma ili, il usandırmaz
seni,

hîleli iş yapma hem, kes dolandırmaz seni!

din düşmanından bir su, içme kandırmaz seni,

korkma kâfirden, âteş olsa yandırmaz seni!

Müstekîm ol, hazret-i Allah
utandırmaz seni!

Her zarar, insana bil, kendi nefsinden gelir,

yüz karası âdeme, sû’-i fehminden gelir.

şeref-ü şân mekâna hep mekîninden gelir,

istikâmet insana, elbet dîninden gelir.

Müstekîm ol, hazret-i Allah
utandırmaz seni!

Herşey geçer âlemde, bir hâlde yokdur sükûn!

bil ki değmez teessüf etmeğe dünyây-ı dûn!

İstikâmet zarardan, seni hep eyler masûn.

Hak eder sâdıkların hasmını elbet zebûn.

Müstekîm ol, hazret-i Allah
utandırmaz seni!

Birini tezlîl için, zulmle etme iştigâl,

arkadaş kazanmağa, olur mâni’ sû’-i hâl,

yüz suyu dökme sakın, hem de etme kîl-ü kal,

müstekîm ol, hep çalış, verir elbet Zülcelâl.

Müstekîm ol, hazret-i Allah
utandırmaz seni!

İster ise hıfz eder, hep Allahü lem yezel,

ırzına mü’minlerin, düşman verse de halel,

tâ ezelden söylenir, halk dilinde bu mesel:

celb eder mükâfâtı, insana elbet amel.

Müstekîm ol, hazret-i Allah
utandırmaz seni!

At riyâyı, tezyin et, ihlâsla ef’âlini,

boş buğazlık eyleme, fikr et önce kâlini!

ne dürlü saklayayım, desen de ahvâlini,

Hak teâlâ a’lemdir, bilir bütün hâlini.

Müstekîm ol, hazret-i Allah
utandırmaz seni!

Magrûr olmaz mal ile, mülk ile, ehl-i hired,

insanın işi döner, herşeye vardır bir had,

ölüm vakti gelince, kimseden gelmez meded,

nefsine uyma sakın, hâk olur birgün cesed.

Müstekîm ol, hazret-i Allah
utandırmaz seni!

Sonsuz cihânı düşün, zıllı âbâd eyleme,

Ehl-i sünnet kitâbı oku, inâd eyleme,

fırsat eldeyken uyan, ömrü berbâd eyleme,

yakmağa sürükliyen fi’li mu’tâd eyleme!

Müstekîm ol, hazret-i Allah
utandırmaz seni!

Hâline şeytân güler, görünce bu gafleti,

kendine gel azîzim, güldürme ol şirreti,

hâin olma, cihâna, ver keremle şöhreti,

herşeyin üstündedir, hüsn-ü hulkun rif’ati.

Müstekîm ol, hazret-i Allah
utandırmaz seni!


 DİPNOTLAR

[1] Mâlikî mezhebinde, ikinci kavle göre, her
necâset, ne kadar çok olsa dahî, nemâza mâni’ değildir. Yıkaması
farz değil, sünnetdir.

[2] Bu iftâr düâsının ma’nâsı, (Açlık zemânı
bitdi. Damarlarımızın suya kavuşması vakti geldi. İnşâallah sevâb
hâsıl oldu) demekdir.

[3] Hac hakkındaki lüzûmlu bilgiler, türkce
(Ni’met-i islâm) kitâbında uzun yazılıdır.

[4] (Kitâb-üs-sünnet-i vel cemâ’at) müellifi
Rükn-ül-islâm İbrâhîmdir. (Kitâb-üs-sünnet)in müellifi Zâhid-i
Saffârdır.
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sin (M - temim-1 meyl) x sin (M — temam-1 arz-1 belde) (D)

sin ( temAm-1 meyl) x sin ( temAm-1 arz—1 belde)
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e sin (39,83°-t) sin 10° 50 °_ 0,18795 _ 056121
sin (a-21,43°) sin 19 ° 34 0,33490

. K= 29 ° 18 dakika bulunur.
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M= 73710704974 5679 g4 gerece 10 dakika olur.
2
sin 15° x sin 41° 1

Vi 750 10" x sin 49°

s“,H,

log sin H = L [(1,41300 +1,81839) — (1,98528+1,87778)]=
22

L (123139 - 1,86306)=L (1,36833)= 168417
) 2
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_temim-1 meyl + temim-1 arz-1 belde + temim-1 irtifd’-1 sems di

M ir.
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Fadl-1 dair formilinde M nin kiymeti yerlerine konup basitlesdirilirse:

sin Z+ A xsinZ-A4
sintl = 2 2 2
2 cos @ x cos &
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_ 104° 50" + 49° + 71°
2

M =112 derece 25 dakika ve H = 47 derece 26 dakika ve
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_104° 50" + 49° + 73°
2

M =113 derece 25 dakika ve H = 50 derece 53 dakika ve
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Erdin msf kutru (metre) _ 6367654
Nisf kutr + Yiikseklik 6367654 + Y
D=0,03x 1Y ile de, derece olarak bulunur... (1)

cos D =

veya
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cos H = 0 (rtifd") [sin (meyl) x sin @r2)] 3 icavars da vardir.
cos (meyl) x cos (arz)
cos Ho 51 49° 10" — [sin (15° 58') x sin (41°)]_ 07566 - (0.2750 x 06361)
cos 15° 58' x cos 41° 09614 x 0,7547
0,7566 —0,1805 _ 0,5762
cosH=—"—" """ =
0,7256 07256

= 10,7940 ve buradan H=37 derece 26 dakika
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ULUG BEGIN KAMERI
AY CEDVELLERI

BIRINCI CEDVEL

Baki sayisinin birler basamagi

Hicri sene basimn rastladign miladi
seneyi bulmak:

Her hicri sene basu, bir evvelki hicri se-
ne basinin rastladig: miladi seneden bir
sonraki miladi senede ve takriben onbir

iin evvel baslar. 33,58 hicri ve 32,58 mila-
i senede bir, hicri senelerin baslari, Ocak
aymm ilk on giiniine rastlar. Asagidaki ced-

0 1 2 3 4 5 6 1 8 9| velde, Aralik ayinda bashyan hicri seneler
=0 2 6 3 1 5 2 7 4 2 6 i/az:hdlr.BunIardansonra i hicri sene bas-
w3 1 s 2 7 4 2 6 3 1| lan hersenc, bu 12.ci aydan birinci aya
T i ) i dogru giderek, miladi aylarin her birine te-
©/ W 4 2 7 4 1 6 3 1 5 2| sadif eder. Cedvelde yazili olmiyan boyle
S5 7 4 1 6 3 7 5 2 7 4| hicrisenelerden birinin basinin miladi Kar-
3 = siligini bulmak icin, cedvelde kendinden
g0 L6 3 75 27 4 1 6 birevvel yazil hicri sene ile bunun yanin-
<503 7 5 2 6 4 1 6 3 7| dakimiladisene cedvelde bulunur. Bu iki
=% 5 2 6 4 1 5 3 7 s 2| hicrisenenin farki cedvelde bulunan mila-
2 - 2 ©|  diye ilave edilir. Mesela 1344 hicri senenin
SN 6 41537 5 2 6 4] ibtidasina tesadif eden miladi seneyi bul-
Z(80 15 37 42 6 415 mak icin, 1344-1330=14 oldugundan,
5 5 1911+14= 1925 olur. Aylar cedvelinde 14 ra’

% 3 7 4 2 63 15 3 1 !
< 2 kaminin altindaki Temmuz ayina rastlar.
M0 4 2 6 3 1 5 3 7 4 2 Bir hicri senedeki bir semsi ayin rastladigt
&0 6 3 1 s 2 7 4 2 6 3| miladisene, buay. hicrisene basinmn rast-
Slm s 2 e s s }2&;1;%1:1){]?@evvellse<bu]unansenedenbn
S0z 7 41 63 15 21
2w e 1 s 3 7 5 77 41 Miladi| Hicri |Miladi| Hicri
E 1 6 3 7 5 2 6 4 1 6 3 sene sene sene sene
& 1323 | 724 | 607 | -14
2| 160 5 '3 4 3 5 T
5 1‘7‘0: S . T ! i [ 1356 | 758 | 640 | 20
Slws 15374 26 41 1388 | 7oL | 672 33
Sl s 3 7 4 26 4 1 53 lazl | 825 705 &7
< 1454 | 859 | 737 | 120 |
o200 7 4 2 6 3 1 5 3 7 4 1486 | 892 | 770 | 154
IKINCI CEDVEL 1519 | 926 | 802 | 187
AYLAR GUNLER 1551 | 959 | 835 | 221
Muharrem 5 6.7 1.2 3 4 994 | 868 | 255
Safer 7123456 igz{ ggg ! iig
Rebiulevvel [1 2 3 4 5 6 7 e T
Rebi'ul-ahir 3456712 T 55 Tiss
Cemézilewel [4 5 6 7 1 2 3 1162 [ 106 | am
Cemézil-dhir |6 7 1 2 3 4 5 1195 | 1063 | 456
Receb 712 8 445 6
Sa’ban 2345671
Ramezin 3 456712 129 60 | 55¢
Sevval 5671234 | 1330 | 1193 | 590
Zilka'de 6 7 123 45 1363 | 1226 | 624
Zilhicce 123 4567 1397 | 1258 | 657
KurbanBayrami[3 4 5 6 7 1 2 1430 | 1291 | 691
012 34 567 [ 8910 | 111213 | 141516
Aralik | Kasm | Ekim ‘ Eyliil Agustos | Temmuz
1718 192021 | 222324 ‘ 252627 ‘ 282930 31323334
_Haziran | Mayis | Nisan Mart Subat Ocak






