بِسْمِ اللهِ الرَّحْمنِ الرَّحِيم
اَلْحَمْدُ لِلَّه رَبِّ الْعَالَمِينَ وَالصَّلاَةُ وَالسَّلاَمُ عَلَى رَسُولِنَا مُحَمَّدٍ وَعَلَى اٰلِهِ وَاَصْحَابِهِ اَجْمَعِينَ
İLİM ve AMEL
قُلْ هَلْ يَسْتَوِي الَّذِينَ يَعْلَمُونَ وَالَّذِينَ لَا يَعْلَمُونَۜ اِنَّمَا يَتَذَكَّرُ اُو۬لُوا الْاَلْبَابِ
“Ey resûlüm! De ki: “Hiç bilenlerle bilmeyenler bir olur mu?” Bunlar bir olmadığı gibi, itaat edenlerle etmeyenler de bir olmaz. Bu misallerden yalnızca temiz akıl sahipleri ibret ve öğüt alır.” (Zümer 39/9)
Kişinin insan-ı kâmil derecesine yükselebilmesi için dört fazileti elde etmesi gerekir. Bunların başında ilim gelir. İlimsiz yol olmaz. Müminin, sûfînin biricik süsü ilimdir. 
Şeyh Abdülhalik-ı Gucdüvânî hazretleri [kuddise sırruhû] buyuruyor: 
“İlmi olmayan sûfî şeytana maskara olur. İlmi olmayan vesvese ve nefsanî hilelerden kurtulamaz. Az bir ibadetle mağrur olur veya ibadetin şeklini değiştirerek dalâletten bir çukura düşer.”
İlim, bir insanın dünya ve ahiretini mâmur edecek sebeplerin ilkidir. İlim, çocuğun dünyaya gelmesiyle, sağ kulağına ezan, sol kulağına kamet okunarak başlar ve ölünceye kadar devam eder. Ezanın muhtevasında bütün ilimler vardır. Ezan ve kamet okumanın ikinci hakikati, senin ömrün bir ezanla bir kamet arası kadar demektir, nasıl müezzin ezanın hemen ardından kamet getirir, bunun gibi dünya hayatının kısalığına işaret eder. İlim çocuğa telkinle başlayıp mezara kadar devam ettiği gibi, ilmin kazanılmasıyla da iman başlar. 
Abdurrahman-ı Tâhî hazretleri [kuddise sırruhû] şöyle buyurmuştur: 
“Kurtuluş şunlardadır:
1. İlim: Ehl-i sünnet ve’l-cemâat inancı,
2. Amel: Şeriatı yaşamak,
3. İhlâs: Hâlisiyet ve sohbettir.”
Şeyh Fethullah Verkanisî hazretleri [kuddise sırruhû] buyurmuştur ki:
“Tarikat ve tasavvuf ihlâsı ele geçirebilmek için muhabbet-i ilâhiyye tahsilidir.” 
Tasavvuf ne yapar? Muhabbet kazandırır. Muhabbet de ilme, ihlâsa, amele, rızaya götürür. Muhabbet-i ilâhiyye tahsili şeriatın lezzetini ve ihlâsı kazanmak içindir. Yani tasavvuf, ibadet ve taatte ihlâsı kazanmak için muhabbet ve lezzet tahsilidir, lezzet okuludur. Kalbin, ruhun aşıdır. İman, kalbin, ruhun, dimağın lezzeti olup bu bir sanattır. Tasavvuf bu sanatı inkişaf ettirir. Allah Teâlâ [celle celâluhû] ibadetin çeşidine, çokluğuna değil hâlis oluşuna, lezzetine bakar.
İslâm dini insanın bâtınî ve zâhirî refaha ulaşması için kurallar getirmiştir. Bu kuralları kavramanın yolu okumaktır, öğrenmektir.
İnsanın neyin doğru neyin yanlış olduğunu bilmesi ilimden geçer. İlim insanı olgunlaştırır, kişiye bilmediği kapıları aralar ve feraset kazandırır.
Şeyh Fethullah Verkanisi [kuddise sırruhû] tarikata girişini şöyle anlatmaktadır:
“İlim tahsilimi bitirdikten sonra şunu anladım ki zâhirî ilimlerle hakikate varmak mümkün değil. Aksine, tasavvuf köprüsünden geçmek ve kemal ehlinden bir kâmilin peşinden gitmek gerek.” 
Mehmed Molla Murad hazretleri [kuddise sırruhû] Mâ-hazar adlı eserinde bu hususta şöyle der:
“İlim irfan sahibi olanlar şöyle tenbih etmişlerdir; Arkadaşlık edeceksen, üç kimse ile arkadaş ol. 
Birincisi, ilim ve sanat ehli ile, onlarla yapılan arkadaşlık dünya ve ahiret saadetini kazandırır. 
İkincisi, yüce ahlâklı kimseler, bunlar dostlarının hatasını örtüp nasihat konu sunda çaba sarfederler. 
Üçüncüsü ise kinsiz, tamahsız, muhabbetleri doğruluk ve ihlâs üzere olanlardır. 
Şu üç kişiden de çekinmek lazımdır; 
Birincisi, fısku fücûr erbâbıdır. Onların işi gücü şehvetlerinin peşinden koşmaktır. Onlara muhabbet beslemek ne dünya rahatına sebep olur, ne de âhiret rahmetine. 
İkincisi yalancı ve hain olanlardır. Onlarla arkadaşlık elemli bir azap, büyük bir belâdır. Onlar senin söylediğin fitne içeren kelimeleri başkasına nakledip anlatırlar, başkalarından da sana korku ve ürküntü verecek sözleri aktarırlar. Yalanı doğru gibi gösterir, doğruyu da saçma sapan bir söz gibi aktarır. 
Üçüncüsü, ahmak ve aptal olanlardır. Bunların sözlerine menfaat temininde güvenilmez, zararı uzaklaştırmak için de yaptıklarına inanılmaz. Zira genellikle onların iyi olduğunu düşündüklerinde şer vardır, faydalı olduğuna inandıkları görüşleri zararlıdır, zararlı olduğuna inandıkları şeylerde de fayda vardır. Öyleyse bu üç grup kimseyle yakınlık kurmaktan çekinmek gerekir.” 
Güzel ahlâk; ilim ve edep öğrenmekle, iyi insanlarla arkadaşlık etmekle elde edilir. Kötü ahlâk da bunun tersidir. Yani cahil kalmak, gaflete düşmek, edebi terketmek ve kötü insanlarla arkadaşlık etmekten hâsıl olur. 
[bookmark: _Hlk182910488]Kalp, kötü kimselerin yanında gaflete dalınca, şeytan da vesvese verir. Aydınlıkla karanlığın çarpışması gibi Allah Teâlâ’yı [celle celâluhû] anınca şeytan kaçar, unutunca da gelir. Vesvesenin en güzel ilacı ilim, zikir ve Allah Teâlâ’ya [celle celâluhû] sığınmaktır. Rabbü’l-âlemin [celle celâluhû], kalplerin cilasının takva, gıdasının zikir olduğunu bildirmiştir. Kalp, zikrin nuru ile hayrı ve şerri birbirinden ayırt edebilir. Allah [celle celâluhû] korkusu ile elde edilen edep ve güzel ahlâk, insana iman selâmetini ve ahiret saadetini temin eder. [footnoteRef:1] [1:  Sırlar Denizi, 107.] 

Şeyh Fethullah Verkanisi kuddise sırruhû] şöyle buyurmaktadır: 
“Nakşibendî tarikatının ortaya çıkış gayesi amelde ihlâsı gerçekleştirebilmek için Allah’ın [celle celâluhû] zatına dönük muhabbetin meydana gelmesidir. Böylece insanın her türlü davranış, tutum ve sözlerini içeren tüm amelleri, hatta şakaları, hiçbir dünyevî veya uhrevî menfaat gütmeksizin, hatta herhangi terakki ve vuslat bile beklemeksizin sırf Allah [celle celâluhû] için yapmasıdır. Bu yüce hedefe varabilmek için şu şartlar gereklidir: Her şeyden önce Peygamber Efendimiz’in [sallallahu aleyhi vesellem] tebliğ ettiği şeriata, onu bid‘atler ve ruhsatlarla gölgelemeksizin uymak gerekir.”
Şeyh Abdurrahman-ı Tâhî [kuddise sırruhû] diyor ki: 
“Bu tarikatın temeli şeriattır. Şeriata ters düşenin, güneşi ve ayı yere indirse bile tarikatla ilgisi yoktur. Kurtuluş ve tarikat, hiç bir hal ve makama sahip olmasa bile şeriat yolundan ayrılmayanlar içindir.
Tarikat, şeriatı takva üzere yaşamak içindir. Şeriatsız tarikat olmaz. Bir evin temelinde kullanılan demir, beton eksik olunca dışı ne kadar güzel olursa olsun o bina çöker. Tarikat da öyledir. Tarikatın temeli de şeriattır, ilimdir. Temeli sağlam olmayan tasavvuf ehli çabuk yoldan çıkar. Ama bina çok güzel olmasa bile temeli sağlam olursa bina yıkılmaz. Siz hiç buzun üzerine inşa edilen bir bina gördünüz mü? İnşa edilse de yıkılır. İlim de İslâm'ın temelidir.” 
Her insan ilmi öğrenmeli, amele sarılmalıdır. İlim ve amel olmadan bir yere varılamayacağı aşikâr! Daha da mühim olan ise imandır. İman esaslarını kalbe yerleştirmeden, itikadını düzeltmeden yapılan ameller, hiç kimseyi kurtaramayacaktır. Gelin hep birlikte iman nasıl olmalı, gözden geçirelim.
Gavs-ı Kasrevi Şeyh Seyyid Abdulhakim el-Hüseyni [kuddise sırruhû] şöyle buyurmuştur: 
“Sofi dininin ayakta kalmasını istiyorsa Akaid ve fıkıh kitaplarını elinden düşürmesin. Akaid ve fıkhı zayıf olan sofinin tasavvufi yaşantısı boşa gider.”
Gavs-ı Cihan Şeyh Seyyid Abdulbaki el-Hüseyni [kuddise sırruhû] şöyle buyuruyor:
“İlimsiz amel buz üzerine yapılan bina gibidir. Şeriat olmadan tarikat olmaz. Namaz olmazsa yaptığınız hatme, rabıta ve virdler de olmaz. Buraya gelip tövbe eden insanların bazıları belki de hayatlarında ilk kez camiye girip namaz kılıyor. Böyle insanlarla ilgilenmek, abdesti, guslü, namazı öğretmek gerekir. Dikkat edin, dergâhlarda fıkıh konuları üzerinde çok durun. Onlara öğretin. Fıkıh bilinmeden ibadet olmaz. İslâm'ın şartını, abdesti, namazı, Fâtiha'yı ve sûreleri bilmeden sûfîlik de yapsa faydasını göremez. Siz Allah 
İlim ve imandan sonra amel gelir. Mükellef olan her kişinin, dinî konularda neleri yapıp neleri yapmayacağı fıkıh kitaplarında açıklanmış olup, bu bilgileri yapacağı işlere, doğru olarak uygulaması ameldir. Amelsiz ilim, meyvesiz ağaca benzetilmiş olup, faydasız bir yük olur. Namazı öğrenmek ilim, namaz kılmanın farz olduğuna inanmak iman, namaz kılmak amel olur.
Bütün dinî emirleri bilmek, onlara inanmak amel safhasına geçmedikçe şahıs için bir kıymet taşımaz. Şu halde ilmin, imanın meyvesi de amel olur. Cenâb-ı Allah [celle celâluhû] amelin salihini ister. Şehvetin iffete, gazabın şecaate, ilmin hikmete, aklın akl-ı selime dönmesiyle adalet tecelli eder ve amel-i salih ortaya çıkar.
Menkıbe
Abdurrahman Tâhî hazretleri [kuddise sırruhû] bulundukları yere yakın bir akarsuyun üzerine köprü yaptırmıştı. Köprünün açılışı için de o vilayetin yöneticisi davet edilmişti. Köprünün açılmasından hemen sonra öğle ezanı okununca Abdurrahman Tâhî hazretleri [kuddise sırruhû] ona,
- Namaz vakti girdi. Haydi buyurun! Namaza kalkalım. Abdesti olmayanlar da alsınlar bize yetişsinler, dedi. Beldenin yöneticisi o söze binaen, "Tamam" deyip abdest için kalktığında halifesi Şeyh Fethullah Verkanisi [kuddise sırruhû]:
- Efendim! Ben biliyorum ki bu kişi ömründe hiç namaz kılmamış, sizden utandığı için abdeste kalktı, deyince Şeyh Abdurrahman Tâhî hazretleri [kuddise sırruhû]:
- İnşallah bu sebeple namaza başlar da bundan sonra belki hiç bırakmaz, dedi. Gerçekten de kılınan o namazdan sonra onun namazlarını hiç terketmediği görüldü. 
Sizler de etrafınızdakilere bir vakit bile olsa namaza davet edin. Belki de o vesileyle namaza başlarlar ve bir daha hiç bırakmazlar.” [footnoteRef:2] [2:  Gavsı Cihan  hz’leri ks Sohbetler, 43,44.] 

İlim, amel etmek niyetiyle öğrenilir. Amel edilmeyecek ilim insana vebaldir. Yani kişi hem ilme talip olmalı hem de amele.
Şeyh Abdurrahman-ı Tâhî hazretleri [kuddise sırruhû] güzel amelleri teşvik etmek için bir sohbetinde şöyle buyurdu:
“Farz namazlarınızı vaktinde ve cemaatle kılınız. Sünnetleri terketmeyiniz. Akşam namazından sonra kalbinizi mürşidinize bağlayınız. Bu esnada gaflette olursanız, bağı kuramazsınız. Bilhassa sabah namazlarından sonraki güzel amellerinizi terketmeyin. İki mağrib (güneş batışı) vakti arasında amel etmek, Nakşibendiler’in önemli bir özelliğidir. Nitekim Gavsü’l-Âzam hazretleri [kuddise sırruhû] hastalığında bile bunu terketmiş değildir. Bundan sonra iki tulu (güneşin doğuşu) vakti arasında ibadet etmek gelir. Hatta bu daha da önemlidir. Namazların arkasından söylenen tesbihler gereklidirler ve emir gereği oldukları için terkedilemezler. Tesbihlerden önce rabıta kurulurken gözler kapanmaz. Tesbihler de bu yüce tarikatın temel esaslarındandır.”
İlimden gaye amel olduğu gibi, amelden sonra da ihlâs gelir. İhlâs, bir işi hiçbir şey düşünmeden yalnız Allah için yapmaktır. Bu olmazsa amel kabul olunmaz.
Ruhu’l-Beyan Tefsiri’nde İsmail Hakkı Bursevî hazretleri [kuddise sırruhû] şöyle buyuruyor:
“Allah Teâlâ [celle celâluhû] bir kulun helakını isterse onu üç şeyle cezalandırır: 
Birincisi: ilim verir; ancak âlimlerin amellerinden mahrum eder. 
İkincisi: sâlihlerin sohbetiyle rızıklandırır; ama o kişi, sâlihlerin hakkını bilemez. Sâlihlerin içinde, derviş oldum diye kendine paha biçmeye kalkar. 
Üçüncüsü: kişi ibadet ehli olur; ancak ihlâs ve niyeti sahih olmaz.”
Bir amelin fayda vermesi için iki temel unsur vardır:
1. Yapılan iş, Allah Teâlâ’nın [celle celâluhû] emrine uygun olmalıdır.
2. Şirk ve riyâdan uzak tutulmalıdır.
Çünkü hedef bir işin Allah [celle celâluhû] rızası için yapılmasıdır.
Tasavvufun hedefi ise, insanı ihlâsa ve ihsan mertebesinde bu seviyeye yani kulluğa eriştirmektir.
İhsan mertebesi, Allah Teâlâ’ya [celle celâluhû] yakinen inanma ve O’nu görüyormuş gibi edeple kulluk yapma makamıdır. Bu mertebe dünyevî gayelerden temiz bir kalp ve sâfi bir sevgi ister. Bütün derdi dünya menfaatı olan bir kimse, zahiren kâmil mürşidin halkasından ve hatta hizmetinden hiç ayrılmasa bile, niyetini Allah [celle celâluhû] rızası yapana değin bir fayda göremez.
Büyük veli Şihâbüddin Sühreverdî [kuddise sırruhû] bu önemli konuya şu sözleriyle dikkat çeker:
“Niyet, amelin başıdır. Amel niyete göre değer kazanır. Allah [celle celâluhû] yoluna girmek isteyen bir müridin, bu yola adımını atarken yapacağı en önemli şey şudur:
Tasavvuf yolundaki büyüklerin yoluna girmeye, şekil ve hallerine bürünmeye, onlarla beraber bulunmaya Allah Teâlâ’nın [celle celâluhû] rızası için niyetlenmesi gerekir. Şüphesiz bir sâlikin velilerin yoluna girmesi, kendisinde bulunan kötü hâl ve durumlardan hicret edip kurtulması anlamına gelir.”
Şeyh Fethullah Verkânisî [kuddise sırruhû] şöyle buyurmuştur: 
“Bizim yolumuzun gayesi, ibadetlerimizde samimiyeti kazanmak için Allah [celle celâluhû] sevgisini elde etmeye çalışmaktır. Samimiyet (ihlâs), dünya ve ahiret menfaati gözetmeksizin bütün söz, hareket ve ibadetlerin sadece Allah [celle celâluhû] rızasına dayanması demektir. Bu maksadı elde etmek, sünnete uymak ve gafleti yok etmekle olur.”
Rabbimiz ayeti celilede ihlâslı kullarını müjdelemiş ve onların halini beyan etmiştir.
وَبَشِّرِ الْمُخْبِتِينَۙ ﴿٣٤﴾ اَلَّذِينَ اِذَا ذُكِرَ اللّٰهُ وَجِلَتْ قُلُوبُهُمْ وَالصَّابِرِينَ عَلٰى مَٓا اَصَابَهُمْ وَالْمُقِيمِي الصَّلٰوةِۙ وَمِمَّا رَزَقْنَاهُمْ يُنْفِقُونَ ﴿٣٥﴾
"Ey Habibim! İtaatkâr ve mütevazi kimseleri cennetle müjdele!Onlar (o itaatkâr ve mütevazi olanlar) öyle kimselerdir ki, yanlarında Allah’ın [celle celâluhû] adı anılınca O’nun heybetinden kalpleri titrer, başlarına gelen zorluklara ve musibetlere karşı sabrederler, farz namazları vaktinde ve dosdoğru eda ederler ve kendilerine rızık olarak verdiğimiz şeylerden Allah [celle celâluhû] yolunda harcarlar. Yani hayır yollarında harcarlar ve sadaka olarak dağıtırlar.” (Hac 22/34-35)
Ebû Bekir Vâsıtî [rahmetullahi aleyh] şöyle buyurmuştur: 
“Yapılan ibadetleri muhafaza etmek, onları yapmaktan çok daha zordur. Bunun misali çok çabuk kırılabilen bir cam gibidir; zorlamaya, sıkmaya gelmez. Ameller de böyledir. Yani amellere riya ucub (kibir) gibi kötü hastalıklar dokunsa hemen kırılıverir. Şayet biri amel etmeyi istese ancak nefsinden gelebilecek riyadan korksa; eğer kalbinden bunu çıkarabilirse çıkarmak için gayret etsin. Buna gücü yetmiyorsa, ameline devam etmelidir. Çünkü riya yapacağım korkusuyla ameli terketmek doğru olmaz. Bu kişi önce amelini yapar, bitirdikten sonra da eğer riya gibi hastalıklar karışmışsa Allah Teâlâ’ya [celle celâluhû] istiğfar eder. Belki böylelikle Allah Teâlâ [celle celâluhû] diğer amellerini ona ihlâs ile yapmayı muvaffak kılar.” [footnoteRef:3] [3:  Tembihu’l-Gafilin, 45.] 

Zikri olmayan nasıl ihlâslı olabilir. Kalplerin cilası, ilacı ve kuvveti zikirdir. Zikir, Salih amellerin ruhudur. Kişiyi özüne döndüren, ihlâsı kazanmasını sağlayan zikirdir. 
Gavs-ı Cihan Şeyh Seyyid Abdulbaki el-Hüseyni [kuddise sırruhû] şöyle buyuruyor:
“Kalbiniz ancak zikirle gıda alır ve temizlenir. Vird çekilmezse kalpte manevi pislikler, lekeler çoğalır hiçbir şeyden feyiz ve tat alamaz olur.  Vird çekilmezse kalbe Allah'ın [celle celâluhû] nuru girmez. Nurun girmediği kalp Allah'ı [celle celâluhû] anmayan kalp olur. Rahmetin girmediği yere ise şeytanın vesvesesi girer. Allah'ı [celle celâluhû] dahi unutturabilir. Kalp zikirle aydınlanır. Allah [celle celâluhû] insanın kalbine bakar. Zikirsiz olmaz. Az da olsa devamlı olması lazımdır. Hem dünyada hem de ahirette gerçek cenneti yaşayanlar zikir ehli olanlardır. Zikrin tadını alanlar onu bırakamazlar.” [footnoteRef:4] [4:  Gavsı Cihan hz leri ks Sohbetler 1, 108.] 

Büyük arif Mevlana Halid Bağdadi [kuddise sırruhû], sadık müridi Şeyhu’l-İslam Mekki Zade Mustafa Asım Efendiye yazdığı bir mektupta zikrin önemini kısaca şöyle anlatmıştır:
“Sağlam bir itikada sahip olup, hak mezheplerden birisine uyarak farzları yerine getirdikten sonra, ibadetlerin en yücesi ve en faziletlisi olan gizli zikre devam etmek gerekir.
Zikir esnasında insan, Allahu Teala’nın [celle celâluhû] kendisini gördüğünü, işittiğini ve hiçbir şeyin O’ndan gizli kalmadığını bilmelidir. Burada bilmek taklit değildir. Tahkikle elde edilen bir ilimdir. Bu ilme yakin ilmi denir.
Bu ilme ulaşmak için, insanın Allah’tan [celle celâluhû] başka her şeyden yüz çevirip ihlas, edep ve sevgiyle sünnete sarılması gerekir. Bunun en güzel yolu, irşatla görevli Allah [celle celâluhû] dostlarından birisinin terbiyesi ve tasarrufu altına girmektir. 
Gücünüzün yettiği kadar, gizli zikre özen gösteriniz, bu yolun büyüklerinin (Sadatı Kiram) himmet ve tasarruflarını üzerinize çekmeye çalışınız. Sahip olduğunuz yüksek rütbeler sizleri bunlardan alıkoymasın. Bu büyüklerden alacağınız azıcık nispet bile size çok şey kazandırır.” [footnoteRef:5] [5:  Mevlana Halid, Mektubat, 10. Mektup.] 

Gavs-ı Cihan Hazretleri [kuddise sırruhû] şöyle buyurmuştur:
”Bu Tarikat-ı Nakşibendi’yenin gayesi cihattır. En büyük cihat nefis ve şeytan üzerinedir. İlk önce insan kendi nefsine dikkat etmesi gerekir. Nakşibendilerin amelleri, zikirlerinin gayesi kalp hidayeti içindir. Peygamberimiz (sallalahu aleyhi ve sellem) “Vücutta bir et parçası vardır o kalptir. Kalp hidayet bulursa bütün vücut hidayet bulur” buyuruyor. Kalp ifsat olunca bütün vücut ifsat olur. Kalp hidayet bulunca bütün vücut hidayet bulur. Bu tarikat-ı aliye’nin hedefi kalbin hidayetidir. Bu tarikat-ı aliye kalbin takvasıdır.” 
Öyleyse hal yoluna giren bir salik mürşidinin kendisine talim ettirdiği zikri aksatmadan yapmalıdır. Zira bilmelidir ki, kurtuluşu bu yoldadır.
Semerkand dergisinde yazarı tarafından kaleme alınan ‘’ilim aşkı’’ başlıklı yazıda şöyle bahsediliyor ;
Kıssa        
 İbni Hallikân Tarihi’nde geçen bir olaymış bu.
Amr bin el-Alâ adlı bir âlim, Haccac-ı Zalim’in zulmünden kaçıp Yemen taraflarında on sene kadar inzivaya çekilmiş. Bir gün bir kişinin diğerine Haccac-ı Zalim’in öldüğünü müjdelediğini ve “âlem onun şerrinden kurtuldu” anlamında bir Arapça beyit okuduğunu duymuş. Beytin içinde geçen “fercet” kelimesini işiten Amr diyor ki: “Hangisine daha çok sevineceğime şaşırdım. Zalim Haccac’ın ölmesine mi, yoksa uzun zamandır ‘fürcet’ diye bildiğim kelimenin aslında ‘fercet’ diye okunması gerektiğini öğrendiğime mi!”
İşte bu zevkin adı ilim zevkidir. Bu zevk, bu aşk başka hiçbir şeyde bulunmaz. Bunu sadece ilim ehli, ilim taliplileri ve ilmin kadrini birazcık anlamış olanlar bilir. Geri kalanına bunu anlatmak çok zordur. Hele bizde ilimle uğraşan, hayatını ilme ve öğretmeye adamış kişilere genelde dudak bükülür. Çünkü bizim için servet kazandırmayan, makamı olmayan, siyasette isim yapmayan her iş kıymetsizdir.
Bilene değer vermeyen sürünmeye mahkûmdur. “Osmanlı büyüktü” deriz, doğrudur. Ama en çok bilene ve bilgiye verdiği değerle büyüktü. İnsanlar fıkıhtan kunduracılığa, mimarîden müziğe kadar neyi bilirlerse bilsinler, hürmet ve kıymet görürlerdi. Uzun asırlar güç değil bilgi öndeydi. Padişahların evlatları daha dört yaşında iken ilim tahsiline başlatılırdı. Son zamanlarına kadar bu böyleydi. Hâlâ “Neden bu perişan haldeyiz?” diye boşuna sormayalım.
İnsanın aynısı
Ben ilmi de âlimi de çok severim. Ama gerçek âlimleri... Yani ilmiyle amel edenleri. Ahlâkı ile bilgisi bir olanları. Kendi ilgilendiğim ve sevdiğim konularda okumayı ve araştırmayı da severim. Büyük bir kitaplığım yok. Elektronik ortamda daha fazla kitabım var. Evde mütevazı kitaplığımı görenlerden çok işitmişimdir: “Yahu, yazık bu kadar kitaba niye para verdin?” İmrenen de, benden fazla kitabı olduğu için kitaplığıma küçümseyen gözlerle bakan da olmuştur.
Kitapla, ilimle alâkası olmayanlar bazen şöyle bir soru da sorarlar: “Bunların hepsini okudun mu?” Her seferinde tekrar tekrar anlatırım: “Kitap bir nimettir. Elinin altında olduktan sonra ihtiyaç olduğunda, bir konuyu merak ettiğinde alır okursun. Hepsini okumadım ama okumak için aldım.”
Kitaplar insanlar gibidir. Aynen insanlar gibi onlar da çeşit çeşittir. Değerli kitap da vardır, değersizi de... Okunacak kitap da vardır, bakılacak kitap da... Elde tutulacak, tozu alınacak, göz hizasındaki veya alt taraftaki raflara konacak kitaplar da vardır. Pırıl pırıl, daha kapağı açılmamış kitaplar da vardır. Döne döne okunmaktan paramparça olmuş kitaplar da... Mesela bendeki Mesnevî tercümesi ve Şeyh Gâlib Dede Dîvanı sürekli açılmaktan, okunmaktan, çizilmekten, sayfaların kulakları kıvrılmaktan parça parçadır. Çünkü bu ikisi benim sırdaşım, dertdaşımdır. Sıkıntı anlarında onlarla hasbihal ederim.
Kitap okumanın vakti kişiden kişiye değişir. Ben şahsen kendimi zorlayarak okumayı ve yazmayı sevmem. Gönlüme, zuhurata bırakırım. Gönülden istek geldi mi, ilham doğdu mu şevk ortaya çıkar. O vakit önümde hiçbir şey duramaz. Okumam da, kavramam da, tefekkürüm de şahlanır. Bir oturuşta belki iki kitabı birden okurum. Veya bir oturuşta yirmi sayfa yazarım. Yeter ki kalpte muhabbet doğsun. Muhabbet varsa, gayret de vardır. Gayret varsa nisbet de vardır.
Kendini okutan kitaplar
Her kitabın bir vakti vardır. Özellikle âriflerin kitapları hemen alınıp okunmaz. Çünkü onlar Rabbanî ilham ile yazılmıştır. O yüzden okunmazlar, okuturlar. Bir ârifin kitabını daha gönül kapınız açılmadan okursanız hiçbir şey anlayamazsınız. Ama o kapı açıldı mı okumadan yapamazsınız. Pek çok ârif ve şair, “bu kitabı ben yazmadım, bana yazdırıldı” der. Bu sözü çoğu anlayamaz. Bunu anlayabilmek için ilham nedir, onu bilmek gerekir. Birileri için, bir şeyler için değil, Allah için ilim yapan, beste yapan, şiir yazan, tasarım yapan insanlar bu sözü anlarlar. Çünkü kişi çabayla, zaman harcayarak, kendini zorlayarak bunları vücuda getiremez. Zaten bir eserin ruhundan o eserin “üretim” mi, “aktarım” mı olduğu anlaşılır. Tasavvuf kitapları da, bilim, edebiyat, şiir kitapları da, mimarlık ve müzik eserleri de hep böyledir. İnsana verdiği feyz de buradan gelir.
Bu kitaplar “benim de bir kitabım olsun” diye yazılmamıştır. O zatların gönüllerine inen Rabbanî nisbetle yazılmıştır. Bir bağ kurulup öyle yazılmıştır. Okuyanın da bu eserlere tevafuk etmesi, yani denk gelmesi için gönlünün Hak nuruna ve ilhamına açık olması gerekir. Gönül açılmayınca zihin, zihin açılmayınca göz de açılmaz. Bu gibi ilham eseri kitaplar o yüzden yazılmaz, yazdırılır; okunmaz, okutulur.
Tasavvuf ehli olmayan hatta biraz da mesafeli olan bir arkadaşım anlattı. İşyerindeki kitaplığında Mesnevî tercümesi varmış. “Onu okumak istiyordum ama bir türlü elime alamıyordum” diyor. O dönemde doktorasını tamamlaması için verilen sürenin bitimine az kaldığı için ders kitaplarından başka hiçbir şey okumama sözü vermiş kendine. Bir gün yine doktora için bir kitap üzerinde çalışırken birden ayağa kalkmış, elinde olmadan gitmiş raftan Mesnevî şerhini almış. “Kitabı aldım, başladım okumaya. Günlerce sadece Mesnevî okudum, bitirmeden bırakamadım” dedi.
Benim de Mesnevî ve Mektûbât-ı Rabbanî gibi irfan kitaplarını okumam böyle oldu. Yıllarca kitaplığımda durdular. Elim bir türlü onlara gitmedi. Kapaklarını bile açamadım. Halbuki mesela Mesnevî’yi kitaplığımda tam göz hizasındaki rafa yerleştirmiştim, “okumam lazım” diyerek. Hemen her gün yeni bir kitaba başlayayım diye raflara göz gezdirirken Mesnevî hep gözüme ilişiyordu ama içimden onu alıp okumak gelmiyordu. Otuz yaşıma geldiğimde ise bir gün elimde olmadan kalktım, kitabı aldım ve okumaya başladım. O gün bugün benim mahremimdir, sırdaşımdır Mesnevî.


Bilmeye duyulan sevgi
        İlim aşkı bir anlamda kitap aşkıdır. Mesela ta liseden tanıdığım bir arkadaşım var. Çok ahlâklı birisidir. Şu anda bir hukuk profesörü. Ben onu bildim bileli sürekli kitap alır. Daha da önemlisi okur. Hukuk’ta okurken okulun öğrettikleriyle yetinmedi. Mütevazı maaşıyla belki onbinlerce Osmanlıca, Arapça kitap satın aldı ve okudu. Yeni çıkan kitapları, antika kitapları takip eder, birini gördü mü, hemen gider alır. Parası yoksa evindeki eski kitaplardan birini satar, onun parasıyla yenisini alır.
      Maalesef bizim memleket kitaptan uzak. Çoğu evlerimizde bir kitaplık bile yok. Olanlar ise çok az. Olsa bile gerçek kitaplar pek yok. Üniversiteye hazırlık kitapları veya okul kitapları... Toplumun vaziyeti bu: Bir kitap açıp da bir şeyler okumayız. O yüzden misafirliğe gittiğim bir evde kitaplık görünce çok sevinirim.
Aslında çocuklarımıza kitap sevgisini aşılamak kolaydır. Her alışverişe gittiğimizde çocuklarımızın her birine en azından ayda bir kitap seçip almasını istersek onlara da kitap sevgisini vermiş oluruz. Ama önce onları elimizdeki cep telefonundan, notebooktan, tablet bilgisayarlardan kurtarmak gerek. Bebeklerinin eline oyuncak diye cep telefonunu veren şuursuz anne babaları görünce çok kızıyorum. Zira çocuklarının zihin, gönül ve beden sağlığını mahvediyorlar, haberleri yok!
      Evet, kitap ve okumak güzeldir ama her şey değildir. Kitapseverliği abartanlar vardır. Benim de kitapseverliğim vardır ama abartmam. Kitaplar üstümüze kapanan değil, âleme açılan kapılardır. Bence hayatı kitap okumakla geçenlerin başka dertleri vardır. Bu dertten kaçıp kitaplara sığınırlar. Bunu anlarım ama çare kendini kitapların arasına hapsetmek değildir. Mutlaka en büyük kitap olan insana açılmak gerekir. İnsan gibi insanları, adam gibi adamları tanımak, onların meclisinde, sohbetinde bulunmak milyon kitap okumaktan evlâdır.
Kendisi olmuş insanlar
İşi sadece kitap okumak olarak görmek de yanlış. Okuduğunu tefekkür edip güzellikleri kişiliğine katmıyorsan o okumanın bir manası yok. İlim, amel etmek içindir. O halde okumayı tek başına bir değer sayamayız. Okuduğundan ders çıkarmak, ibret almak esastır. İçselleştirmek esastır.
Bu hususta İmam Gazalî rh.a. için anlatılan menkıbeyi bilirsiniz: İmam Gazalî rh.a. genç yaşta medreseyi bitirir. Kitaplarını denk yapar, memleketine giden bir kervana katılır. Yolda eşkiyalar kervanın önünü keser, herkesi soyar. Bu arada Gazalî’nin kitap dengini görürler. Kitaplarını almaya kalkınca İmam Gazalî feryad eder: “Aman kitaplarıma dokunmayın!” Eşkiyabaşı sorar: “Niye, ne değeri var ki bunların?” İmam Gazalî cevap verir: “Onlar benim için çok değerli. Çünkü onların sayesinde ilim sahibi oldum. Onlarsız ne yaparım ben?” Eşkiyabaşı ibretlik bir cevap verir: “Sen nasıl ilim sahibisin ki, elinden kitapların alındığı zaman sende ilim namına bir şey kalmıyor?” İmam Gazalî rh.a.’i bu hikmetli söz çarpar ve medreseye geri dönüp bu kez her ilmi içselleştirerek, kendine katarak okur. Bildiğimiz, sevdiğimiz, hayran olduğumuz, feyz aldığımız o büyük zât böyle ortaya çıkar.
İşte İmam Gazalî rh.a. gibi gerçek âlimlerin yazdıkları asıl okunması gereken kitaplardır. Bana gençler okuma listesi sorduğunda genellikle “ne okursanız okuyun ama özellikle kendisi olmuş insanların kitaplarını okuyun” derim. Bunlar yazdıklarını yaşamış, yaşadıklarını yazmış insanlardır. Ârifler, samimi ve ahlâklı insanlar yani. Elbette benim de tavsiye ettiğim başka yazarlar, düşünürler var. Ama ilk yapılması gereken sağlam şekilde akaid ve fıkıh öğrenmektir. Dünyada da, ukbada da işe yarayacak budur.
Hayatımızda şunu düstur yapalım. Ne iş yaparsak yapalım önce düşünelim: “Bu iş Allah rızasına uygun, yararlı bir iş mi?” Eğer Allah rızasına uygunsa ne olursa olsun, ne pahasına olursa olsun yapalım. Çünkü Rabbimizin yardımı O’nun sevdiği iledir.
İmam Buharî’yi, İmam Gazalî’yi, Mevlâna’yı, Mevlâna Halid-i Bağdadî’yi (Allah’ın rahmeti hepsinin üzerine olsun) düşünelim. Bu zâtlar “Evimden uzakta ne işim var?” demediler. İlim ve irfan için memleketlerini bırakıp çok uzak diyarlara gittiler. Bu bir İslâm geleneğidir. Milyonlarca İslâm âlimi bir hadisi öğrenebilmek, bir kitabı elde etmek, bir âlimi görebilmek, bir mürşidden istifade etmek için binlerce kilometre seyahat etti, çileler çekti. Üstelik maddî beklentileri olmadan. Onların aileleri de yıllarca bu ayrılığa sabrettiler. Kolay bir şey değil.
İlim sadece sayfaların arasında değildir. Asıl ilim satırda değil sadırdadır; yani kalptedir. Ancak kalbi aklı olmuş kişiler insana fayda verebilir. Çünkü onlar size ilim ile amel etmenin ne olduğunu halleriyle, yaşayışlarıyla gösterirler. İmam Gazalî rh.a. ilim rütbelerinin en yükseğinde iken kalbinin hâlâ ihlâsa tam ulaşmadığını fark edip önce inzivaya çekilmiş, ardından bir mürşide bağlanmıştı. İmam Gazalî rh.a. ilimde bir zirve. O yüzden tahminim o ki, bağlandığı mürşid ondan ilimce daha aşağıda olan bir zattı. Ama kendini ve Rabbini çok iyi biliyordu. Demek ki o insanı kitaptan, irfanı bilmekten üstün tutmuş. Onun ismini bugün büyük hürmete layık hale getiren de bu tercihidir.
Hasılı ilmin de, ilim aşkının da hedefi irfandır. Yani kendini ve Rabbini tanımaktır. Güzel bir kul olmaktır. 
Allahu Teala [celle celâluhû] cümlemize hayırlı ilim, ilim amel, amellerimizde ihlas nasip eylesin. Rabbimizi ona layık bir şekilde zikretmeyi nasip eylesin. Amin
(Semerkand dergisi: İlim Aşkı)

و اخر دعوانا أن الحمد لله رب العالمين
6

