KONEVÎ VE KELÂBÂZÎ’NİN BAZI HADİSLERİ ŞERHİ BAĞLAMINDA TEMİZLİĞİN BÂTINÎ YORUMU

Özet

Temizlik ve abdest, hem ibadete hazırlık hem de ibadetlerin makbûliyetine sebep olan hususlardandır. Sûfîler ibadetlere batînî yorumlar getirdikleri gibi temizlikle ilgili bazı ayet ve hadislere de bâtınî yorumlar getirmişlerdir. Konevî’nin  “Şerhu’l-erba’îne hadîsen” isimli eserinde şerh ettiği ilk hadis “Temizliğe devam et ki rızkın bollaşsın” hadisidir. Konevî bu hadisi şerh ederken işarî yorumlarda bulunur. Temizliği; bedenin, dilin, hayalin, zihnin, aklın, kalbin, nefsin ve ruhun temizliği olarak tasnif eder ve bunları açıklar. Bu tebliğde Konevî’nin bu hadis merkezinde temizlikle ilgili bazı hadislere getirmiş olduğu bâtınî yorumlar ele alınacak ve kendisinden üç asır önce yaşamış olan mutasavvıf Kelâbâzî’nin aynı konuya getirmiş olduğu yorumlarla mukayese yapılacaktır. 
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ESOTERIC INTERPRETATION OF CLEANNESS WITHIN THE CONTEXT OF ANNOTATION BY KONEVÎ AND KELABAZI OF SOME PROPHETIC SAYINGS
Absract
Cleaning and ablution are among the actions which lead to both preparation for worship, and to the acceptance of worships.  Whereas Sûfîs have brought esoteric interpretations to acts of worshipping, they also had some esoteric interpretation related to some verses and sayings of prophets.  The first saying of prophet which Konevî has annotated in his work titled “Commentary on Forty Prophetic Sayings”, is the prophetic saying “Continue for the cleaning, thus will your livelihood become abundant”. Konevî has esoteric interpretations while commenting on this saying.  He classifies cleaning as the cleaning of the body, tongue, mind, reason, heart, soul and spirit and explains them accordingly.   This paper will study the esoteric interpretations which Konevî has brought in relation to some prophetic sayings related to cleaning on the basis of this saying, and will make comparisons related to commentaries made by Kelabazi, a Sûfî who lived three centuries before him, concerning the same issue.  
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Giriş

İslamî ilimlerin hepsiyle ilgili kendine mahsus bir usûl geliştiren tasavvufun zâhir ve bâtın birlikteliği vurgusu yaparak nasları ele aldığı bilinmektedir. Ayet ve hadislere öncelikle amel edilmesi gereken prensipler olarak bakan sûfiler, yaşamlarını bu prensipleri en ince ayrıntısına kadar meslek edinircesine yaşamaya, sülûka adamışlardır. Sülûk ile yetiştirilmesi amaçlanan insan tipi insân-ı tâhir yani temiz insandır. İnsân-ı tâhir, zâhiren ve bâtınen temiz yaşayabilen, bu amaç için gayret sarf eden kişidir.

Sülûkun sonucunda elde edilen irfânî bilgiler naslara döndürülerek işarî yorumlarda bulunulmuştur. Yapılan işarî yorumlar şeriatın sınırları içerisinde kaldığı müddetçe genel olarak olumlu karşılanmış, şer’î terminolojide bulunmayan bazı kavramlarla ve hikemî bir dille ayet ve hadisleri yorumlayanlar ise bazen anlaşılamama problemi ve bunun sonucunda tepkiyle karşılaşmışlardır.  

Birincisine örnek olarak Kelâbâzî’yi ikincisine örnek olarak da Konevî’yi göstermek mümkündür. 

Temizliğin Bâtınî Yorumu

Her şeyden önce temizlik ibadet için ön şart olmuştur. Bunun yanında temizlik özü itibariyle ibadet sayılmıştır.

Hadisçiler tarafından iyi bir muhaddis olarak kabul edilen Kelâbâzî
 işârî yorumlarda bulunurken dil, i’râb ve şâhit hadisleri de ön planda tutmaktadır.
 Kelâbâzî’nin, konuları genelde ahlak ve ibadetler olan 223 hadisi şerhettiği eseri Maâni’l-Ahbâr/Bahru’l-Fevâid ilk sûfilerin hadislere bakış biçimini de gösteren önemli bir eserdir. Yaptığı yorumlar hadislerin lafzına ve zâhirine uygun olmanın yanında hikemî, sırrî ve terbiyevî açıklamalar da  içermektedir.
 Hasan Kamil Yılmaz’a göre onun bu yaklaşımları İbn Arabî ve Konevî gibi mutasavvuflara yol açmıştır. Hakîm Tirmizî’nin temelini attığı işârî hadis yorumculuğunda direkler Kelâbâzî tarafından dikilmiş, duvarlar İbn Arabî eliyle örülüp çatı Konevî vasıtasıyla tamamlanmıştır. Bunlardan sonrakiler bu binanın tezyinatını tamamlamış, eskiyen ya da bozulan taraflarını işlemişlerdir.

Bahru’l-Fevâid’de “Kâmil müminden başkası abdesti/temizliği (tuhur) muhafaza edemez.” hadisindeki “temizlik/abdest (tuhur)” sözünün manası, Kelâbâzî’ye göre zâhirî ve bâtınî temizliktir. Tıpkı zâhirî temizliğin pisliklerden muhafaza etmesi gibi abdest, Allah'tan başkasının göremediği iç temizliği muhafaza etmektedir. 

Kelâbâzî devamında şunları söyler: “‘Muhafaza edemez’ sözü, hadiste geçen “dürüstlüğü tam yapıp başaramayacaksınız” sözünün tevilinin doğruluğuna delildir. Yani güç yetiremeyeceksiniz. Çünkü temizliğin muhafazası mücâhedeyi gerektirmektedir ki bu da senin, senin sana savaş açan kişiyle mücadele etmen demektir. Bunun anlamı da bazen galip gelirsin, bazen de mağlup olursun demektir. Sen bu savaşta abdesti muhafazada olduğu gibi çaba sarf edersin. Zira sen iç temizliğin için çabanı ve takatini korursun. Sonra yenersin, sonra muhafaza edersin, sonra kaybedersin. Bazen korursun, bazen de kaybedersin. Ama sen iç temizliğini muhafaza etmek için çaba sarf edersin. Yani istikamet üzere olmaya güç yetiremezsin, fakat bunun için çaba sarf edersin. Ancak bazen kazanırsın bazen kaybedersin. Tıpkı abdesti muhafaza etmenin kirlenmek değil, her kirlendiğinde temizlenmek olduğu gibi. Mümin beşerî acz ve rubûbiyyetin istizhârı arasında doğru dürüst olmada iki hal arasındandır: Riâyet ve ihmal, kusurlu ve tam yapma, murâkabe ve iğfâl, azimle gayret etme ve gevşeklik arasındadır. Tıpkı kirlenme ile temizlik arasında olduğu gibi. 

Zira namaz, Allah'ın kadrini yüceltmede dini hasletlerin en kapsayıcı olanı ve Allah azze ve celle’nin celâlini en iyi temsil edeni ve gösterenidir. Namazın başı, gizli ve açık olarak temizliktir.”

Görüldüğü gibi Kelâbâzî temizliği zâhirî ve bâtınî olarak ikiye ayırarak hadisi ele almaya başlamıştır. Zâhirî temizlik necâsetten koruduğu gibi abdest de kişinin iç temizliğini korumaktadır. Sûfîlerin hemen hepsi devamlı abdestli olmaya büyük önem vermişlerdir.  

Kâmil müminden başkasının muhafaza edemediği temizlik burada yine iç temizliği olarak ele alınmış ve psikolojik bir gerçekliğe dikkat çekilmiştir: İnsan bazı içsel çatışmaları sonucunda kazanıp kaybedebilen bir varlıktır. Nasıl ki her zaman abdest muhafaza edilemiyorsa bazen mücadele edilen duygular da istikametten çıkan bir seyir izler ve bu süreç insanın içinde bir yenme-yenilme alanı meydana getirir. Bu alanda galip gelen elbette istikamet üzere gayret eden ve kulluğunu en iyi şekilde devam ettirebilen olur. Kulluğun tam oluşu temizlik, kusurlu oluşu ise kirlenmedir. Burada Kelâbâzî’nin yaptığı tasvirler günümüzde insanı disharmonik bir varlık olarak ele alan psikoljik ve antropolojik açıklamalara çok benzemektedir. Fakat burada önemli olan husus bu yorumların temizlikle ilgili bir hadisten yola çıkılarak yapılmış olmasıdır.    

Kelâbâzî, “Namazın başı gizli ve açık olarak temizliktir.” diyerek temizliği ibadet, ibadeti de temizlik olarak ele alır.
 Zekatta da durum aynıdır. Kelâbâzî’ye göre zekat malın temizlenmesidir. Allah-u Teala bu konuda şöyle buyurur: (Onların mallarından sadaka (ve zekat) al ki, bununla onları (günahlarından) temizleyesin, onların (sevaplarını) artırıp yüceltesin.) [Tevbe:103]. Zekat temizliktir, arındırmadır. Arındırma da temizlemedir. Arındırma; bereket, gelişme ve artma şeklinde olur. En güzel şekilde senada bulunmakla olur. Zekat Nebi aleyhisselamın şu hadisinde buyurduğu gibi malın temizlenmesidir: “Satış işine boş söz ve yalan bulaşmaktadır, siz (Rabbin gazabını söndüren) sadaka karıştırın.” Nebi (a.s.) Allah'ın satışı sadakayla temizlediğini bildirmek istemiştir. Zekat malın sayısını azaltır ancak bereketini artırır. Oruç da bedeni (cesedi) zayıf düşürür ancak sevabı çoktur. Bedenin zayıf düşmesi, fazla yemek ve içmekten kaçınıp fazla üretimin azaltılmasıyla olur. Resulullah (a.s.) “Ey gençler, sizden kimin gücü yeterse evlensin; çünkü bu, gözün haramdan sakınmasını ve iffetin korunmasını sağlar. Kimin evlenmeye gücü yetmezse; oruç tutsun; o kendisini korur.”
 Burada Nebi (a.s.) orucun gıdalardan kaynaklanan şehvetin fazlalığının azaltılması olduğunu haber vermiştir. Tıpkı zekatın malın fazlalığını azaltması gibi oruç de bedenin fazlalığını azaltır. Nefsin gücünü azaltır. Oruç sefahat, düzensizlik ve intikama engel olduğu için bu güç güzel ahlakı artırır. Nebi (a.s.) şöyle buyurmuştur: “Biriniz oruç tuttuğu gün kötü söz söylemesin ve kimse ile çekişmesin. Şayet biri kendisine söver ya da çatarsa: 'Ben oruçluyum' desin.”
   

Bununla beraber peygamberlere -salavatullahi aleyhim- zekat vacip değildir. Çünkü onlar dünyayla kirlenmezler. Zira onlar Allah'ın himayesi altındadırlar. Dünyanın tüm malları onların değildir. Bunun gibi, çocuklar da zekat vermekle yükümlü değildir. Çünkü onlar da dünya ile kirlenmemişlerdir. Fakat diğer zenginlerin dünyanın kirlerinden temizlenmeye ve pisliklerden arınmaya ihtiyacı vardır. Dünyadan vazgeçen kişi, dünyanın kirlerinden temizlenmiş ve zekatla temizlenmeye gerek kalmadan dünyanın kirlerinden kurtulmuş olur. Mal topladığı ve dünyayla yan yana olduğu için ağlayan kişi de tehditten/vaîdden emin olur. Dünyadan haram yiyenlerin üzerine azap haktır. Dünyada helalinden yiyenlere de hesap vardır.
 Bunun yanında Kelâbâzî tevbe’yi temizlik olarak ele almaktadır. “Allah tevbe edenleri sever, temizlenenleri de sever.”
 ayetini zikrederek temizliğin ve tevbenin Allah’ın sevgisini celbeden ameller olduğunu söyler.
 Nefsin arzu ve isteklerine uymak ise necâsettir. Kelabaziye göre nefsini tezkiye eden kişi Harise’nin
 yaşadığı gibi Rabbinin arşını açıkça görebilmektedir.

Öncelikle dikkat çeken husus Kelâbâzî’nin namaz, zekat, oruç gibi islamın temel şartlarını bir temizlenme ameliyesi olarak görmesidir. Nitekim tasavvufun bir tanımı da tezkiyedir. Diğer taraftan Kelâbâzî’nin yorumlarında ulaştığı son noktalar zühd ve ahlakla ilgili konular olmaktadır. Zekatın ticari dürüstlükle ilgisi, orucun şehvetle olan ilgisi üzerinde durularak açıklamalar yapılmıştır. Devamında dünyanın kirletmesinden korunmanın ondan uzak durmakla mümkün olduğunun altı çizilmiştir. Peygamberlerin ve çocukların zekatla yükümlü olmamaları, dünya ile kirlenmedikleri şeklinde tasavvufî bir sebeple izah edilmiştir. Yani ibadetin yapılma sebebi temizlenmek olduğu gibi yapılmama sebebi olarak peygamberlerin ve çocukların temizliğine dikkat çekilmiştir. Dünyalık biriktirmeyen ve şeriatça zengin sayılmayan ve dolayısıyla malını zekatla temizlemesine gerek olmayan kişinin kirlenmekten uzak olduğu vurgulanmıştır. Zengin olması ve yükümlülüklerinin fazla olması yüzünden ağlayan kişi de azaptan emin olarak görülmüştür. Haram yiyicilere azap, helalinden yiyenlere ise hesap olduğunu ifade eden Kelâbâzî’nin temizlikle helal-haram konusuna girmesi ve temizliği bu şekilde değerlendirmesi Konevî’de de bulunmakta olup Konevî’nin temizlik yorumlarında yeri gelince bunlardan bahsedilecektir. Mamafih Konevî’nin konuyu temellendirişi ve ele alışında önemli farklar kendini göstermektedir. Tabiidir ki Konevî’nin temizlikle ilgili yorumlarını daha iyi anlayabilmek için kısaca İbn Arabî’nin görüşlerine de değinmekte fayda vardır. Çünkü İbn Arabî’yi anlamak Konevî ile, Konevî’yi anlamak da İbn Arabî ile mümkün olmaktadır. 

İbn Arabî’ye göre temizlik aslî, necâset ise arizîdir. Allah Kuddûs’tür ve dolayısıyla yarattıkları da kuddûstür. Her şeyin Allah’ı tesbih ediyor oluşu bu kuddûsiyetin bir gereğidir. Fıtrat ve yaratılış temizdir. Dolayısıyla kişinin yaşadığı hayat temiz ve temizleyicidir. Vücûdî düzeyde eşya, ubudiyet noktasında ise kul asıl itibarıyla temizdir.

İbn Arabî, temizliği bâtınî olarak yorumlar, Kur’an’daki “elbiseni temiz tut” (Müddessir, 74/4) ayetinde geçen elbise İbn Arabî’nin düşüncesinde, cahiliye Arap şiirinde ve kelimenin etimolojik kökeninde de açıkça görüldüğü üzere kalptir. Kastedilen ise kalbin temiz tutulmasıdır. 

İbn Arabî’ye göre, İstincâu’r-rûhâni dediği manevî temizlikte esas olan kalbin temizliği; huzur maallah yani yüce Allah ile huzura ermekten ve kalbin O’nun hakkındaki farkındalığından ibarettir.
 Onun nazarında temizliğin konusunu her şeyin Allah’a nisbet edilmesi anlamındaki tevhit inancı oluşturmaktadır.
 İbn Arabî’ye göre kul kendisini görmekten temizlenip her şeyde, her işte, her türlü fiilde, oluşta ve tesirde Allah’ı görmelidir. Ancak bu sayede kul bâtınen temizlenmiş olur. Eşyanın temizliği ancak Hak ile gerçekleşir. Kısaca Şeyh-i Ekber İbn Arabî’nin düşüncesinde temizlik; insan, tasavvufî eğitim, varlık ve metafizik görüşleriyle beraber yorumlanmaktadır.
 

Şeyh-i Kebîr Konevî’nin temizlikle ilgili yorumları da bu minvaldedir. Şöyle ki Kırk Hadis Şerhi eserinin ilk hadisi olan “Temizliğe devam et ki rızkın bollaşsın.” hadisini şerhe başlarken Konevî, hadisin “cevamiu’l-kelim”
, az kelimeyle çok şey ifade ettiğini söyler. Yani Konevî daha başlangıçta kısa bir hadis olan bu söz ile peygamberimizin aslî sıfatlarından olan “az sözle çok anlam ifade edebilme” yönüne vurgu yapar ve yapacağı şerhin genişliğine dair ilk temellendirmeyi peygamberimiz üzerinden kurarak adeta kendisinin bu az sözdeki anlamların çokluğunu bildiğine dair nebevî verâseti üstlendiğini sezdirir. Kitaba bu sözlerle başlanması elbette ki tesadüf değildir. Zaten Konevî’nin sistematik tasavvufun kurucusu olması, onun düşüncelerini temellendirmedeki sağlamlığı ve başarısıyladır denebilir.

Konevî, bu hadisin anlaşılması için küllî birtakım meselelerin ve sırların bilinmesi gerektiğini ifade ederek devam eder ve mukaddime olarak adlandırdığı önbilgilerle konuya girer.  

Konevî’ye göre taharet iki kısımdır: 

1. Gayr-ı Mec’ûl Taharet/Necâset: Kesb ve amelin dahlinin olmadığı, emir, nehiy ve tavsiyenin faydasının olmadığı bir alandır.

2. Vucûdî Taharet/Necâset: Kişinin çalışmasına bağlı olan taharet ve necâsettir. İlâhî emir ve yasaklar taharet ve necâsetin bu türüyle alakalıdır. Tavsiye, teşvik ve gayret bu alanda fayda verir.
 

Konevî, hadisin başında yer alan “Bir sahabi gelerek peygamberimize fakirlikten şikayet etti.” ifadesini bir “kader” meselesi olarak ele almıştır. Çünkü gayr-ı mec’ûl demek açıklamasında görüldüğü üzere “vehbî”; vücûdî ise “kesbî” taharete karşılık gelmektedir. Konevî’nin rızık-temizlik ilişkisini kader problemi düzleminde ele aldığını aşağıdaki şerhte daha açık olarak görmek mümkündür. Tabi burada geçen rızık kavramını kelamdaki rızıktan fazla olarak manevî rızkı da içine alacak şekilde anlamak gerekmektedir.  

“Bilesin ki Allah Teâlâ, mutlak cömerddir ve nîmetlerini devamlı sûrette bol bol, cimrilik göstermeden, herhangi bir karşılığa bağlamaksızın, başkalarını mahrûm bırakır tarzda sâdece bir gruba has değil, herkese bolca verip durmaktadır.” 

Konevî bu satırlarda fakirlikten şikayet eden sahabiye cevabını verirken rızık konusunda Allah’tan şikayet edilemeyeceğini, Allah’ın bir karşılık için rızık vermediğini, bir kısım insanları zengin diğer bir ksımını fakir kılmadan nimetlerini adil olarak dağıttığına dikkat çekmiştir. 

Devamında şu yorumlar yer alır: “Mahlûkâtın hepsi, Hakk’ın ilminde başlangıçta şekillendikleri sırada O’ndan aldıkları vücûda bağlı, küllî ve gayr-ı mec’ûl/ yaratılmamış isti’dâdları ölçüsünde Hakk’ın zât ve esmâsına ait ihsânlarını kabûl etmekte/almaktadır. Mahlûkât Hakk’ın bu ihsânlarını, zâhirî ve bâtınî temizlikleri ölçüsünde mec’ûl/yaratılmış olan tafsîlî isti’dâdlarıyla alabilmektedirler.”

Bu durumda Konevî’ye göre Allah’ın zat ve esmasının ihsanlarına nail olabilmenin yolu zâhirî ve bâtınî temizlik olmaktadır. O zaman ilahî ihsanlara ulaşamamanın sebebi de kendiliğinden ortaya çıkmış olur: Necâset. Peki nedir bu necâset? Konevî necâseti kesret olarak görür ve şöyle açıklar: 

“Mümkünat alemine feyz-i ilahî tertemiz olan vücûdî temizliğin olduğu makamdan yayılmaktadır. Bu makam ilk ve asli taharetin olduğu yerdir. Bunun tam tersi olan necâset-i gayr-ı mec’ule ise feyzi ilahînin tam olarak alınmasını engelleyen necâsettir. Bu necâset imkan alemindeki kesret, hüküm ve bağlılık dolayısıyladır. Yani necâsetin sebebi, Cenâb-ı Hak ile varlık arasındaki kesrettir.
 Kesret ve varlıklar için manevi necâset olan hususlar, ilahi ihsanın ve feyzin alınmasını engeller. Yani feyz kudsiyet ve temizliğini kaybeder.” 

Konevî meseleyi hayır ve şer bağlamında ayet ve hadislerle destekleyerek işlemeye şu şekilde devam etmektedir: “Rasûlullâh’ın (s.a.) bize naklettiği bir kudsî hadîste buna işâret vardır: “Kim bir hayra ererse Allah’a hamdetsin. Kim de, hayırdan başka bir şeye ulaşırsa ancak nefsini kınasın.” Peygamber (s.a.) Rabbına hitâben şöyle derdi: “Hayrın her türlüsü Sen’in elindedir. Şer Sana ulaşmaz.” Bu hadîslerin hepsi aslında şu âyet-i kerîmeyi teyîd etmektedir: “Sana ulaşan her iyilik Allah’tan, seni bulan her kötülük ise nefsindendir.” (Nisâ,4/79). Kitap ve sünnette buna işâreti tekerrür eden başka ifâdeler de vardır. Aydın akıl, sahîh zevk ve temiz ruh sâhipleri onun mârifetiyle tahkîka ermişlerdir. 

 Hayır ve şerrin söz konusu edildiği yerde genellikle günah ve sevap kavramları da zâhirî ve bâtınî persektiften ele alınır. Nitekim Konevî’ye göre günahlar manevi pisliklerdir. Ve her bir günahın hem zâhirde hem bâtında tesiri vardır. Konevî burada İbn Arabi’nin düşüncesinde olduğu gibi zâhir bâtın uyumuna dikkat çekmektedir. Günahların veya ibadetlerin insanın zâhirînden bâtınına etki eden bazı özelikleri vardır. Bu özellik ve etkilerin bir kısmı hemen zail olur, bir kısmı bazı sıkıntı ve zorluklarla kaybolur, bir kısmı kişinin ölümüne kadar yanında kalır, bir kısmı ise berzahta bile karşısına çıkar.  Dolayısıyla her iki mutasavvıf da maddi temizlikle manevi temizliğin iç içe geçmiş olduğunu belirtir.
 Konevî buna delil olarak şu hadisi zikreder:  “Kul işlediği günah sebebiyle rızık açısından mahrûmiyete uğrar.” Kişi işlediği günah neticesinde bazen manevi rızıktan mahrum olur bazen de maddi rızıktan. Bir yorum da biz yapacak olursak günahlar hem maddî hem de manevî rızıktan birlikte mahrumiyete sebep olabilir. 

Kelâbâzî gibi Konevî de ibadetleri temizleyici olarak görmektedir. Konevî, taatlerin temizleyici özelliklerinden biri olarak “İyilikler kötülükleri mahveder/giderir.” (Hud,11/114) ayetindeki “mahv”e dikkat çeker. Kötülüklerin Allah tarafından iyiliklere döndürülmesi anlamındaki tebdîl ise Kur’an’da şöyle açıklanır: “Ancak tevbe edip îmân eden, sâlih amel işleyenler, işte bunların kötülüklerini Allah iyiliklere tebdîl edecektir.” (Furkan/25/70) Konevî “mahv”ın yani günahların silinmesinin Allah’ın affetmesi, “tebdil”in yani günahların sevaba dönüşmesinin Allah’ın mağfiretinin bir gereği olduğunu söyler.

Konevî’ye göre taharet mertebelerinin ilki tevhîd-i istihzârîdir ki bu ihsan kavramında ifadesini bulan Allah’ı görüyormuşçasına yapılan bir kulluktur. Ve yine taharet mertebelerinin en yücesi de Hakk’ı tanıma, zâtî tecellîyi şühûd sûretiyle tahkîka devamdır.
 Tevhid bir temizleyicidir. İman temizliktir. Müşriklerin necis olduğunu ifade eden ayette (Tevbe 9/28) imanın temizlik olduğu açıkça vurgulanır.
 Konevî’ye göre; kişi bazı günahlarla kirli olarak berzah alemine ve hatta cehenneme kadar gittiğinde orada kişiyi temizleyecek tek şey imandır. Dolayısıyla Konevî’ye göre asıl taharet; bâtının Hakk’ın hoşlandığı şeylerin dışındaki her şeyden temizlenip tevhidle dolmasıdır. Taharetin ilk derecesi iman, en yüce derecesi ise müşahede makamıdır. Bu ise tevhid-i istihzârî yani ihsandır. Cem ve vahdaniyet temizliktir.

Taharetin zıddı olan necâset ve kaynakları konusunda Konevî şunları söyler: “Necâset, cehâlet ve şirkten zâhir olduğu gibi, rûhânî güçleri öldüren şehvet, çirkin âdet, bozuk düşünce ve kişinin te’vîlle inancı sâdece bir yöne çekme gayretiyle kendini bağlamasından kaynaklanır, aklî ve şer’î ölçüleri tanımamaktan neş’et eder.”

 Necâset nevîlerinden biri de cem’ karşıtı olan tefrika/fark hâlidir. Ademiyete nisbeti itibâriyle imkân ve kesret ahkâmı da necâset türlerinden sayılır.”
 Konevî’nin sisteminde imkan hükümleri demek varlığı ve yokluğu Hakk’ın tercihine kalandır.
 Kesret ise nispî ve izâfî bir varlığa sahip olup, var olabilmesi için birliğe dönüşmesi ve kendisinde birliğin bulunması gerekendir.
 Yani Konevî’ye göre kısaca söylemek gerekirse Hakk’tan uzaklık ve mâsivaya bağlılık necâset türleridir. Hakk’a yakın olmanın yolu ise O’nun emir ve yasaklarına bütün varlığıyla riâyet etmektir. 
Konuyu helal ve haram kavramlarıyla da ilişkilendiren Konevî’ye göre helal, taharetin bir şartı; haram ise necâsetin kaynağıdır. Helal malda başkasının hakkı bulunmamalıdır. Hak edilmeden yenen bir lokma, giyilen bir elbise, kullanılan bir mesken ve başka bir eşya manevî pislik taşımaktadır. Konevî’ye göre yiyecek ve giyeceklerin, bunları yiyen ve giyen insanların zâhirlerinde ve bâtınlarında; bedenlerinden nefislerine, ahlak ve sıfatlarına etki eden birtakım özellikleri vardır. Mekruh ve haram mal, kalplerde ve ruhlarda necâset oluşturmaktadır. Şüpheliler konusuna ise verâ ile yaklaşan Konevî’ye göre kalp ve ruhun temizliği, Hakk’ın dışındakilere karşı ilgi ve sevginin azlığıyla mümkündür. Ruhlara ve kalbe ait bu temizlik, ilâhî ihsanların zevkini ve manevî rızkın artmasını sağlamaktadır. Zâhirî ve bâtınî tahareti gerçekleştiren kimse de iki tür rızka nail olmaktadır. 

Burada Konevî’nin zühdle ilgili yorumlarına benzer yorumlar Kelbâzî’de de geçmişti. Fakat Konevî’nin yaptığı yorumların daha analitik ve kapsamlı oluşu, müslüman bireyin ruh dünyasını temizlik ekseninde sistemli ve metafizik temelleriyle birlikte psikolojik tahlillere tabi tutması, islam düşüncesi adına orijinaldir. Ve yaptığı yorumların güncelliğini koruduğu da bir gerçektir.
Örneğin insanın çeşitli güçlerinin temizliği konusunda Konevî şu tespitleri yapmıştır:                                İnsanın beden temizliği kir ve pisliklerden, duyuların temizliği gereksiz düşüncelerden uzak durmakla; organların temizliği aklî ve şer’î ölçülere uymaktan geçer. Bu noktada dil önemlidir. 

Dilin Temizliği: Faydasız ve boş sözleri konuşmamak, konuşmalarda itidal ve doğruluğa riayet, gereksiz laflardan uzaklaşmakla, ilave ve eksiltmelerden kaçınmakla olur. 

Hayalin Temizliği: Bozuk inançlardan, adi düşüncelerden, emel ve temenniden uzaklaşmaktır. Hakk’ın mümkinât üzerine feyz ile yaydığı bilgi, husûsiyet ve sırlara âid düşüncelerden arınmakla gerçekleşir.

Kalbin Temizliği: Himmet ve gayretin dağınıklığına sebep olan her türlü masivadan uzaklaşmakla olur.

Nefsin Temizliği: Nefsin istek ve arzularına gem vurmakla olur. Nefis; istek, temenni ve eşya sevgisinin özüdür. Dünyaya meyil ve özlem hep nefistendir.

Ruhun Temizliği: Marifet ve kurb, müşahede gibi ruhani nimetlerden ve bunların lezzetlerinden temizlenmekle olur.

Hakikat-ı insanın temizliği: Başkasından değil sadece Allah’tan beklemekle, Allah’ın ilmine, bilgisine güvenmek ve rıza göstermekle olur.

Rûhun temizliği: Kudsî teyid ve küllî-rûhânî desteklerle olur.

Sırrın temizliği: Cem hâline âid mutlak tecellîden ibârettir.          

Bedenin, rûhun ve sırrın temizliğinin ötesinde yer alan havâssa âid tahârete gelince bu, Hak ile tahkîka erme ve zâtî tecellîden nasîb alma ölçüsüne göredir.

SONUÇ

 Tasavvufî şerhleri diğerlerinden ayıran özelliklerden biri de yapılan yorumların insan üzerindeki etkilerinin devamlı göz önünde bulundurulmasıyla elde edilen keşfî bilgiler içeriyor olmasıdır. Mutasavvıflar bu bilgilerle metnin dil sınırlarının ötesinde yeni dil alanları oluşturmuşlar, insanı metnin çok değişik boyutlarıyla düşünebilmişler ve arkalarında zengin bir literatür bırakmışlardır. 

Hadislere yaptıkları işârî yorumlarında insanı bir bütün olarak ele alan iki sufî Kelâbâzî ve Konevî, temizlikten hareketle zühd, verâ, kader, rızık, helal, haram vs. kavramlarla temizliği insanın varoluşsallığı olarak görmüşlerdir. 

Kelâbâzî insanın bâtınî temizliğini koruma konusunda iç çatışma yaşadığına, bazen temizliğin muhafaza edildiğine bazen de edilemediğine dikkat çekmiştir. İstikamet üzere yapılan kulluğu temizlik, kullukta eksik bırakılanları ise kirlilik sebebi olarak görmüştür. 

Yorumlarında ahlâkî ve zühdî çerçevede ele aldığı konuları kısa ve genelde bilinen taraflarıyla ortaya koyan Kelâbâzî’den üç asır sonra,  Konevî’nin yorumlarının da ahlâk ve zühdle ilgili unsurlar içermekle birlikte daha farklı ve orijinal olduğu söylenebilir. Temizliğin tevhit ve ibadetle ilişki ise iki mutasavvıf tarafından aynı şekilde yorumlanmıştır. Konevî’nin orijinalliği temizlik hadisini ele alırken yaptığı sistematik ve kapsamlı yorumlardır. Bu sistemin belirleyici özelliği varlık anlayışında ve Hz. Peygamber’in veciz ifade üslubundadır. Temel yöntem olan zâhir-bâtın birlikteliği ile yorumlanan, temizliğe devamın rızkın artmasına sebep olacağı hadisinden çıkarılan sonuca göre vehbî ve kesbî taharet türleri vardır. Taharet istidatlara ve kesbe göre gerçekleşmektedir. 

Konevî’ye göre tevhit temizlik, şirk necâsettir. Varlığa karşı Hakk’ın dışında başka bir ilgi ve sevgi necâsettir. İman ve ibadetler de temiz ve temizleyicidir. Kötülükler mahv yoluyla Allah tarafından affedilir, tebdil yoluyla iyiliklere çevrilmektedir.   

Helallerin insan psikolojisi üzerinde olumlu etkileri olduğunu belirten Konevî’ye göre haramlar, mekruhlar ve şüpheliler ise kötü ve kirletici bir etkiye sahiptirler. Bunlar islamın emir ve yasaklarına getirilen kapsamlı ve ufuk açıcı yorumlardır.   

Özetle Konevî’nin hadis şerhçiliğinde metin, metafizik temelden ele alınmaya başlanmaktadır. Dilin sınırlarının ötesinde bütün bir varlık alanıyla beraber düşünülen metnin kavram alanı oldukça genişletilmektedir. Dolayısıyla üzerinde fazlaca durmayı gerektiren bilgiler ortaya konulmaktadır.

Sonuç olarak bize göre Kelâbâzî ve Konevî’nin temizlikle ilgili yaptıkları yorumlar sadece bâtın, işârî, mânevî, rûhî, hikemî ve tasavvufî gibi sıfatların ötesinde islâmın tutarlı ve orijinal bir temizlik felsefesidir, dünya görüşüdür.  

Konevî’nin şu sözleri bizim de son cümlelerimiz olsun: Âlem-i gaybın ilmi sana kemâl-i Muhammedî’den bir parıltı hâlinde yükselmektedir. Bu kemâlin sâhibine salât ü selâmların en fazîletlisi ve en temizi olsun.     

� İslam tasavvufunda seyr ü sülûk esnasında gönül temizliği ve saflığına ulaşmada bedenin, elbisenin, çevrenin temizliğine büyük önem verilmiş hatta tuvalet temizliği bir eğitim metodu olarak uygulanmıştır. Bu durum temizlik türleri arasında bir fark görülmediği şeklinde de anlaşılabilir. Yani her türlü temizlik birbirini etkilemekte ve hepsi de büyük öneme sahiptir.  


� Mustafa Çakmaklıoğlu, İbadetlerin Manevi Yorumları, İnsan Yayınları, İstanbul, 2011, s. 104.


� Kelâbâzî’nin hayatı ve hadis ilmindeki yeri ile ilgili olarak Bkz. Fikret Karapınar, “Muhaddis-Sûfî Ebû Bekir el-Gülâbâdî (Kelâbâzî) (380/990)”, Marife, Yıl: 8, S. I, Konya, 2008. 


� Ali Osman Koçkuzu, “Hz. Peygamberin Mizâcı ve Hadiste İşârî Tefsir”, S.D.Ü.İ.F. IV. Kutlu Doğum Sempozyumu Tebliğleri, Isparta, 2001, s. 236.


� Süleyman Uludağ, Kelâbâzî’nin Hayatı ve Taarruf, (Doğuş Devrinde Tasavvuf Taarruf), İstanbul, 1992, s. 25-26.


� Hasan Kamil Yılmaz, Tasavvufî Hadis Şerhleri ve Konevî’nin Kırk Hadis Şerhi, İstanbul, 1990, s. 116. 


� Kelabazi, Bahru’l-fevâid, s. 94-95.


� Kelabazi, Bahru’l-fevâid, s. 12.


� Buhari, Savm (4/119 hadis no 1905); Kelabazi, Bahru’l-fevâid, s.366-367.


� Buhari, Savm (4/103 hadis no 1894); Müslim, Siyam (2/806 hadis no 1551/160); Kelabazi, Bahru’l-fevâid, s. 65.


� Kelabazi, Bahru’l-fevâid, 378.


� Bakara, 2/222.


� Kelabazi, Bahru’l-fevâid, s. 160.


� Kelâbâzî, Hârise b. Malik el-Ensarî� XE "Malik el-Ensarî" � ’yi nefsini tezkiye etmiş ve dünya sevgisinden uzak yaşayan kurbiyet ehli kişi olarak her iki eserinde de birkaç yerde misal olarak vermektedir. Bu hadise Bahru’l-fevâid’de şu şekilde anlatılmaktadır: Bir gün Resulullah (s.) yürürken Ensar’dan bir gençle karşılaştı. Resulullah (s.) gence: “Ya Harise nasıl sabahladın? ” diye sordu. Hârise b. Malik el-Ensarî  şöyle cevap verdi: Gerçekten Allah’a inanan bir mümin olarak sabahladım. Hz Peygamber (s. ): “Söylediğine bak, şüphesiz her sözde bir gerçek vardır” dedi. Bunun üzerine Hârise b. Malik el-Ensarî : Ey Allah’ın Resulü! Gündüzümü susuz, gecemi uykusuz geçirerek nefsimi dünyadan uzaklaştırdım. Böylece sanki ben açıkça Rabbimin arşındaydım. Sanki birbirlerini ziyaret eden cennet ehline bakıyor ve sanki cehennemden kurtulmak isteyen cehennem ehlini görüyordum. Bu söz üzerine Hz Peygamber (s.) şöyle dedi: “Muhakkak sen (o halleri) gördün. Öyleyse devam et.” Başka bir rivayetteyse: “İsabet ettin. Öyleyse kalbini Allah’ın nurlandırdığı bir kul olmaya ısrarla devam et”. Bunun üzerine Hârise b. Malik el-Ensarî  dedi ki: Ey Allah’ın Resulü! Şehit olmam için Allaha dua buyurunuz. Resulullah (s.) de ona dua etti. Ve bir gün ata seslenildi: “Ey Allah’ın atı! Beni sırtına al”. Bunun üzerine ilk süvari ata bindi ve ilk süvari şehit oldu. Bunu durum annesine ulaşınca hemen Resulullah (s.)’ın yanına geldi ve dedi ki: Bana oğlumdan haber ver. Eğer o cennette ise o zaman ağlamayacağım ve tasalanmayacağım. Eğer böyle değilse zaten dünyada yaşadığım kadar ağladım. Peygamber Efendimiz (s.) şöyle dedi: Ey Harise’nin anası, o cennette değil fakat cennetlerden bir cennettedir. Harise yüce Firdevs’tedir.” Kadın gülerek ve şöyle diyerek geri döndü: “Aferin sana ey Harise!” Kelâbâzî, Bahru’l-fevâid, s. 102, 149. 


� Kelabazi, Bahru’l-fevâid, s. 11.


� Mustafa Çakmaklıoğlu, İbn Arabî’ye Göre İbadetlerin Manevî Yorumları, İnsan Yay., İstanbul 2011, s. 104. 


� Çakmaklıoğlu, İbadetlerin Manevi Yorumları, s. 107


� Çakmaklıoğlu, age, s. 110.


� Çakmaklıoğlu, age, s. 113.


� Çakmaklıoğlu, age, s. 143.


� “Konevî’nin hadis anlayışı Hz. Peygamber’e “Cevâmiu’l-Kelîm” özelliği verildiği ilkesinden hareket eder ve Hakîkat-i Muhammediyye düşüncesinin bir yorumu şeklinde ortaya çıkar.” Bkz. Ekrem Demirli, Sadreddin Konevî, İsam Yayınları, İstanbul, 2008, ss. 42-44. 


� Sadrettin Konevi, Kırk Hadis Tercüme ve Şerhi, Tahkik ve Tercüme: Hasan Kamil Yılmaz, Mebkam Belediyesi Kültür Yayınları, Konya, 2009, s. 21.


� Konevi’ye göre yaratıcı ile alem ve insan arasındaki bilgi ilişkisinin gerçekleşebilmesi, insanın ilahi yönü sebebiyle olduğu gibi çokluğun/kesretin Bir ile olan ilişkisi çokluktaki birlik sayesinde mümkündür. Konevi’nin bilgi ve varlıkla ilgili görüşleri için bkz. Ekrem Demirli, Sadreddin Konevi’de Bilgi ve Varlık, İz Yay., İstanbul 2005. s. 355.


� Sadrettin Konevi, Kırk Hadis Tercüme ve Şerhi, s. 23.


� Konevi, age., s. 24; Ayr. bkz. Mustafa Çakmaklıoğlu,  İbadetlerin Manevî Yorumları, s. 105. 


� Konevî, Kırk Hadis, s. 25. 


� Konevi, age., s .26; Çakmaklıoğlu, İbadetlerin Manevi Yorumları, s. 113.


� Konevî burada Hakk’ı belirli bir şekilde kabul etme ve O’na kendi inanç ve düşüncesine göre hüküm veren kimseleri ve mezhepleri eleştirmektedir. Ekrem Demirli, Kırk Hadis Şerhi (Sadreddin Konevî), İz Yay., 4. Baskı, İstanbul, 2007, 10. Dipnot, s. 18.


� Konevî, age., s. 26.


� Ekrem Demirli, Sadreddin Konevi’de Bilgi ve Varlık, İz Yay., İstanbul 2005. s. 215. 


� Demirli, age, s. 227. 


� Kalple ilgili olarak başka bir eserinde Konevî bu konuyu şöyle açıklar: “Kalbin temizliği tam olmazsa kalan kirler tam bir müşâhede ve gerçek bir marifetten alıkoyar. Fakat bu insanların sınırlı da olsa Hakk’a ulaşmalarının sebebi taharetleridir. Sınırlı hallerinin sebebi geride kalan kirin hükmüdür. Bu hüküm Mutlak Hakk’ı müşâhede ve O’nu tam bilmeye engel teşkil eder. Kalp hakîkatı apaçık keşfedip, müşâhede ve bilmeyi gerektiren birlik ve de zikri uzayacak özellikler ile tahakkuk ettikten sonra farklılıklar kalbe yerleşmez ve bir daha onu kirletemezler.” Bkz. Sadreddin Konevî, Tasavvuf Metafiziği, çev. Ekrem Demirli, İz Yay., 3. Baskı, İstanbul, 2009, s. 117-118. 


� Kur’an’da “şeytanın pisliği” tabiri geçmektedir. Şeytan ve nefse uymak kişinin kirlenmesine sebep olur. İman ise temizliktir. Müşrikler necistir. (Tevbe, 9/28) dolayısıyla şirk necâsettir. 


� Konevî, Kırk Hadis Tercüme ve Şerhi, ss. 30-33.





PAGE  
9

