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Müqəddimə
Şübhəsiz, bütün insanlar xoşbəxtliyi sevir və arzulayırlar. Bu böyük səadətə nail olmaq üçün nəfsin saflaşdırılıb tərbiyələndirilməsi, yəni rəzil əxlaqi sifətləri  uzaqlaşdırıb, bəyənilmiş keyfiyyətləri özündə yaratmaq gözəl bir xüsusiyyətdir. Allahın göndərdiyi peyğəmbər və övliyalar da bu yolla getmiş, haqsevərləri bu yola dəvət etmişlər. «Qurani-Kərim»də həmin mövzuya açıq-aydın işarə edilərək təkidlə buyurulur: 

“And olsun günəşə və onun işığına (günəşin qalxdığı vaxta)! Nəfsini (günahlardan) təmizləyən mütləq nicat tapacaqdır. Onu (günaha) batıran isə, əlbəttə, ziyana uğrayacaqdır”. («Şəms»- 9, 8)

Əlbəttə, ulu Tanrının and içməyə ehtiyacı olmasa da, bizə mətləbin zəruriliyini anlatmaq üçün bu böyük kəlamın doğruluğuna on bir dəfə and içir.
 Həmçinin Allah-təala «Qurani-Kərim»in başqa bir yerində sonuncu peyğəmbər Mühəmməd(s)-in göndərilməsini insanların maariflənməsi və tərbiyələndirilməsi üçün əsas səbəb hesab edərək buyurur: “(Əksəriyyəti yazıb-oxumaq bilməyən) ümmi ərəblərə özlərindən peyğəmbər göndərən Odur. (Bu peyğəmbər) əvvəllər haqq yoldan açıq-aşkar azsalar da, onlara (Allahın) ayələrini oxuyar, onları (günahlardan, şirk və küfr çirkabından) təmizləyər, onlara Kitabı və hikməti (Quranı və şəriəti) öyrədər”.

Peyğəmbər(s) öz peyğəmbərliyi barədə belə buyurur: “Mən Allah tərəfindən əxlaqi gözəllikləri tamamlamaq üçün göndərilmişəm”.
 

İmam Səccad (İmam Zeynülabidin)(ə) Həzrəti-Mühəmməd(s)-dən belə nəql edir : “Mən Allah tərəfindən əxlaqı saflaşdırmaq və gözəlləşdirmək üçün gəlmişəm”.

Həzrəti-Əli(ə) də nəfsin təlim və tərbiyəsində qətiyyətli olmağı xoşbəxtliyin açarı hesab edərək buyurur: “Fərz edək ki, əgər bizim behiştə getmək ümidimiz və cəhənnəm əzabından qorxumuz olmasaydı belə, yenə də əxlaqı saflaşdırma yolunu tutub, nəfsimizi çirkinliklərdən paklaşdırmağın yeri var, çünki səadəti yalnız və yalnız bu yolla əldə etmək olar”.

Sonda, belə nəticəyə gəlmək olar ki, müqəddəs dinimizdə ən aktual, diqqət mərkəzində olan, insani keyfiyyətlərə, kamala yetişməkdə əsas rol oynayan ən mühüm məsələ nəfs və ruhun saflaşdırılmasının həyati,  zəruri bir qanun kimi müzakirə olunmasıdır. 

Həzrəti-Əli(ə) insan ruhunu elə bir əkin sahəsinə oxşadır ki, əgər bu sahəni fəzilət və əxlaqi keyfiyyətlərlə suvarmasan, onun təravəti məhv olub məhsul verməz. Əmirəlmöminin(ə) buyurur: “Əkin sahəsinin suvarmaya ehtiyacı olduğu kimi, insanın da özünü islah və tərbiyə etməsinə həddən artıq ehtiyacı vardır”.

Əxlaq nədir?

“Əxlaq” “xülq” sözünün cəmidir. “Xülq” insanın daxili xüsusiyyətləri, «xəlq» isə zahiri forma deməkdir. İnsanlarda müşahidə olunan hər bir əməl, daxili keyfiyyət, hərəkət əxlaq və əxlaqi rəftar adlanır.

“Xəlq” və “xülq” sözləri ərəb mənşəli olub, eyni kökdən götürülmüşdür, lakin məna etibarı ilə bu sözlər bir-birindən fərqlənirlər. 

Əxlaq alimləri insanın nəfsani sifətlərini iki hissəyə bölmüşlər:

1)Fitri (təbii)

2)İktisabi (kəsb edilmiş, qazanılmış və ixtiyari)

Fitri sifətlər insanın nəfsani qüvvəsində zatən yaradılmış keyfiyyətlərdir. Onları əldə etməkdə iradənin və əməlin heç bir rolu yoxdur. Məsələn, Allahaxtarma, ürfan, təbii hiss (metafizika), maraq hissi, haqsevərlik, ədalətsevərlik, başıucalıq və alnıaçıqlıq, şəxsiyyət və müstəqillik, azadlıq və azadəlik, daimilik və kamilliksevərlik, əql, şəhvət, qəzəb və bu kimi daxili hissləri misal göstərmək olar. İnsanın daxili xüsusiyyətlərindən hesab edilən belə hisslər əslində ona əta olunmuş, onun zati və nəfsani qüvvəsi mərhələsində insanı başqa canlılardan ayıran bir imtiyazdır. 

İktisabi sifətlər isə əməl və ixtiyar mərhələsində tədriclə qazanılan, fitri sifətlərdən faydalanaraq insan üçün nə isə bir nəticə verən xüsusiyyətlərdir. Əgər fitri istedad və qabiliyyətlərdən düzgün istifadə olunmasa, iktisabi sifətlər də pis olacaqdır. Bu mərhələdə yaxşı sifətləri əxlaqi keyfiyyətlər, pisləri isə rəzil (alçaq) sifətlər adlandırırlar, belə ki, əgər insanın əməlləri yaxşı sifətlərdən təsirlənmiş olarsa, onu əxlaqi gözəllik, yox əgər rəzil sifətlərdən bəhrələnmiş olarsa, onu əxlaqi çirkinlik deyə qəbul edirlər. 

Əxlaqi keyfiyyətlərə yetişmək üçün elmi, əməli təcrübə və çalışmalar lazımdır. İlk növbədə fəzilətli və rəzil xüsusiyyətləri müəyyənləşdirmək, insanın şəxsiyyətindən və həqiqi məqamından xəbərdar olmaq, sonra isə nəfsi-əmmarə (pis işlərə sövq edən qüvvə) ilə mübarizə aparmaq lazımdır. Əgər mübarizə olmasa, insan nəfsani (heyvani) ehtiraslara qalib gələ bilməz. Bu döyüş meydanından qələbə ilə, başıucalıqla çıxmayan insanlar nəfsin fəzilət və gözəlliklərindən məhrumdurlar. Belələri qiyamət və hesab günü ziyan çəkənlərdən olar, necə ki «Qurani-Kərim»də buyurulur: 

“O gün ki, nə mal-dövlət, nə də övlad fayda verər! Ancaq sağlam (təmiz, daxildə şəkk-şübhəyə, küfrə, şirkə və nifaqa yer olmayan) bir qəlblə Allahın hüzuruna gələn kimsədən (möminlərdən) başqa!” («Şüəra»-88, 89)                   

Əxlaq elmi müxtəlif elmi-nəzəri baxışlarda
Əxlaqi məsələlərin hər bir hissəsini özünəməxsus bəhsə malik olan müxtəlif nəzəriyyələr əsasında araşdırmaq olar. Biz burada yalnız onlardan ən əhəmiyyətlisinə işarə edirik: 

1.nəzəri əxlaq və ya əxlaq fəlsəfəsi,

2.tətbiqi əxlaq və ya əxlaqi-müqarin, 

3.əməli əxlaq və ya əxlaqi-üslub.
  

Nəzəri əxlaqda əxlaq fəlsəfəsi, yəni əxlaqın bünövrə və əsasından, yaxşılıq və pisliklərin meyarından bəhs olunur. Əxlaqın nisbi və mütləq olması, təbii gözəllik və çirkinliklər, fayda və ziyanlar bu bölmənin diqqət mərkəzində durur.

Tətbiqi əxlaqda müxtəlif nəzəriyyələr müqayisə edilir, onları araşdırdıqdan sonra ölçü və prinsiplərinə uyğun aralarından ən yaxşısı seçilir. Yuxarıdakı mövzunun nə qədər faydalı və zəruri olmasına baxmayaraq, biz bu haqda danışmaq fikrində deyilik. Əgər Allah bizi müvəffəq edərsə, bu barədə söz açarıq.

Bu kitabda əməli əxlaq barədə söhbət açılacaqdır. Əlbəttə, başqa mövzulara az da olsa, toxunmaq istərdik. Əməli əxlaq dedikdə onun təlim və tərbiyəsində zəruri olan, təcrübi yolla bizi hədəfə yaxınlaşdıran bir sıra xüsusi qayda və qanunlar nəzərdə tutulur. Şübhəsiz, təcrübi sözü burada qəlbən edilən (niyyət, məhəbbət, nifrət, bədgümanlıq, həsəd, kin, təvazökarlıq, təkəbbürlük və s.) və bunun nəticəsində hərəkətimizlə reallaşdırdığımız əməllər mənasını ifadə edir. 

Əməli əxlaqın əhəmiyyəti
Əxlaq elmində əməl insan xarakterinin göstəricisi olduğundan diqqət mərkəzində durur. Başqa sözlə desək, əxlaq elmində ədəb və hökmlər hüquqi və məsuliyyət cəhətdən deyil, faydalı olduğundan araşdırılır. Məsələn, əgər bir şəxsdə nadir hallarda, təsadüfən bir hərəkət müşahidə olunursa, fiqhi və hüquqi cəhətdən beşlik hökmlərin birinə-vacib, haram, müstəhəb, məkruh, mübah aid olmasına baxmayaraq, bu, əxlaq elmi çərçivəsindən xaric bir hərəkət sayılır. Ondan fərqli olaraq, əgər edilmiş hərəkət insanın xasiyyəti ilə birbaşa bağlı olub onun mənəviyyatında iz qoyursa, bu, artıq əxlaq elminin tədqiqat obyektinə çevrilmiş olur. Fiqh və əxlaq elmində ədəb və sünnələrin bir çoxunun birgə qeyd olunması da məhz bu cəhətdən diqqəti cəlb edir, ancaq belə qeydlər müdaxilə və təkrara səbəb olmur, çünki hər iki tədqiqat obyekti bir-birindən fərqlənir. Fiqh elmində söhbət hər bir şəxsin üzərinə düşən məsuliyyətə görə vəzifəsini yerinə yetirməsindən və cəmiyyətdə hüququnun müəyyən edilməsindən gedir. Lakin əxlaq elminin əsas predmeti ali əxlaqi dəyər və insani keyfiyyətlərdir. Əxlaq elmi insan əməlinin faydasından bəhs edir. Belə ki, əgər bu faydanı onun öhdəsindən götürüb əxlaq elmindən kənar etsək, başqa istiqamətə yönəltmiş olarıq. 

Əxlaq elmi digər elmlərlə də əlaqədardır. Onları ayıran cəhət isə yenə də mövzunun həmin əxlaqi və dəyərli cəhətidir. Məsələn, əxlaq elmində zərurətə görə nəfsani qüvvələrin və onların arasındakı təsirin necəliyi haqda çoxlu bəhslər vardır. Bunlar bir cəhətdən psixoloci mövzu olduğundan psixologiyaya aiddir. Ancaq əxlaq elmində insanın daxili nəfsani qüvvəsinin müzakirə olunmasına ona görə dəyər verilir ki, onlar insanın formalaşmasına və mənəviyyatına təsir göstərir. Qısaca desək, elm və fəlsəfə əxlaqa və əxlaqi dəyərlərə xidmət göstərə bilər, amma əxlaq elmində daxili qüvvələrin elmi və fəlsəfi cəhəti yox, onların əxlaqi dəyəri müzakirə olunur. Ümumiyyətlə, nəfsani qüvvələr və əməllərin hüquqi və məcburi təsirləri hüquq və fiqh elmi ilə əlaqədardır. Belə ki, insanın nəfsani qüvvəsində olan psixi gerçəklik və reaksiyalar psixologiya elminə aid olan məsələlərdir. Cismin və ruhun qarşılıqlı təsiri və təsir altına düşməsi, nəfsin zatı və kamillik hərəkəti, ölümdən sonra ruhun sağ qalması məsələləri fəlsəfə elminə aiddir. Onu əxlaq elmində müqəddimə və əxlaqi dəyər mövzusunun əsası kimi müzakirə etmək olar. 

NƏTİCƏ
  Əmələ qiymət verən amil nəzəri və elmi cəhətdən yox, əxlaqi baxımdan dəyərli olmalıdır. Ola bilsin ki, bir şəxs elm və məntiq cəhətdən fəzilət və kəramət barədə fikir yürüdə bilməsin, amma bir çox fəzilətlərə malik olsun və yaxud əksinə, biri elmdən xəbərdardır, lakin bu elmin fəzilət və kəramətindən faydalana bilmir. Əmirəlmöminin Əli(ə) buyurur: «Elə alimlər vardır ki, cahillik və nadanlığı onu məhv edir, lakin elm və biliyi onun harayına yetişmir”.

Bu nadanlıq və cəhalət həmin əxlaqi-mənəvi çatışmamazlıqlardır ki, alimi məhv edir. Buna görə də əxlaq fəzilət və rəzalət meyarıdır. Burada ədalətə hüquqi və ictimai məsuliyyət kimi yox, əxlaqi dəyər kimi yanaşılır, yəni ədalət əxlaq elmində fəzilət və kəramət kimi hesab olunursa, fiqh və hüquq elmində isə hüquqi-ictimai amil kimi qəbul edilir. Əgər əxlaqi baxımdan ədaləti qəbul etmək könüllü və ixtiyaridirsə, hüquqi cəhətdən isə o, ictimai əhəmiyyətə malik olduğu üçün məcburidir. Aydındır ki,  bir şəxs ədalətə cəzanın qorxusundan riayət edirsə, öz qanuni vəzifəsini yerinə yetirmiş olur, lakin əxlaqi nəzərdən bunun heç bir fayda və təsiri yoxdur, çünki ədalət seçimi yalnız fəzilət və güzəştin təşəkkülündə qiymətli hesab edilir.

İtaət adətən qorxu, ümid və zor tətbiq etməklə mümkün ola bilər. Seçim və ixtiyar isə onun əksi olaraq, fədakarlıq, istək, eşq və rəğbətdən doğur. Əli(ə) eşq və məhəbbətlə edilən ibadəti azadələr ibadəti adlandırır, ancaq qorxu və mükafat ümidi ilə edilən ibadəti isə qullar və tacirlər ibadəti adlandırmışdır. Əxlaqi fəzilətlər fitri bünövrədir. Əlbəttə məsuliyyətin ağırlığına dözməyənlər də  var. Amma əxlaqi dəyərlərsiz və qayda-qanunla yaşayan az adam tapılar. Hətta aşkarda əxlaqı inkar edənlər belə öz hüquq və azadlıqlarını ciddiyyətlə müdafiə edir( hüquqlarının pozulmasından ikrah hissi duyur, özləri bağladıqları əhd-peymana sadiq qalmasalar da, başqalarının onlara qarşı vəfalı olmasını istəyirlər. Belələri əxlaq və əxlaqi fəzilətləri inkar etsələr də, heç vaxt başqalarının üstünlüyünü qəbul etmirlər. Bütün bunlar əxlaqi dəyərlərin fitri olmasına ən yaxşı dəlildir. Bir sözlə, əgər ehtiras və şəhvət hissləri cəmiyyətə hakim kəsilərsə, onun uçuruma doğru yuvarlanmasına və yaxud əksinə, əgər əxlaqi və insani fəzilətlər cəmiyyətdə rəvac taparsa, bütün insanların əmin-amanlıq, xoşbəxtlik içərisində yaşamasına heç bir şübhə yeri qalmaz. 

Sonda belə bir nəticəyə gəlmək olar ki, əxlaq elminin predmeti əxlaqi keyfiyyətlərdir. Əxlaqi qayda və qanunlar mənəvi dəyərlərdən hasil olan qanunlardır. 

Bəzən hüquqi cəhətdən qəbahət sayılmayan bir hərəkət, əxlaqi baxımdan böyük günah, mənəvi aşınma, nöqsan hesab edilir. Məsələn, fiqh və hüquqda insanlar pis niyyətə görə cəzalandırılmırlar, lakin əxlaq elmində niyyət əsasdır. İnsanlar niyyətləri ilə biri-birindən fərqlənirlər. Həmçinin bir işin ictimai maraq və fərdi ehtiyaclar üzündən rəva görülməsi və fiqh elmində də bunun mübah (izn verilmiş, haram və məkruh olmayan) hesab edilməsi mümkündür, amma onun mənfi əxlaqi təsirlərini nəzərdən qaçırmaq olmaz. Məsələn, insan xasiyyət və psixikasında yaratdığı fəsadları unudaraq yalan danışmağa, qeybət etməyə məcbur olur. Əxlaq alimləri belə tövsiyə edirlər ki, tövriyə
 etmək imkanı olan yerdə yalan danışılmasın.

Əlbəttə, əməllərdən bəzisi həm fiqh və həm də əxlaq elmində qadağan olunmuşdur. Məsələn, qeybət, yalan, töhmət və s. Lakin hər iki elm bu məsələlərə müxtəlif prizmalardan yanaşır. Fiqh elmi mövzunun hüquqi cəhətini öhdəsinə götürür
, əxlaq elmi isə əxlaqi fəzilət və qəbahətləri şərh edir. Məsələn, qeybətin iki cəhəti vardır: birinci cəhət odur ki, qeybət möminin əziyyətinə və hörmətinin aradan getməsinə səbəbdir. Bu da fiqh elmində haram əməllərdən və böyük günahlardan hesab olunur.  İkinci cəhət bundan ibarətdir ki, qeybət ruhi xəstəliyin bir növüdür. Bu isə ali insani dəyərlərə ziddir. Təkrar etməklə də insanı öz həqiqi simasından çıxarıb onu yırtıcı heyvana döndərir. Məhz mövzunun bu tərəfi əxlaq elminə aiddir. Birinci hissədə qeybəti olunanın razılığını (halallığını) əldə etməklə qarşısını almaq olar. İkinci hissədə isə təkcə halallıq almaq kifayət etmir. Burada qəlb aynasının paklanmasına görə ibadət, dua və istiğfara ehtiyac vardır. Odur ki, fiqh elmi təkcə hökmləri bəyan etməklə kifayətlənir, əxlaq elmi isə günahın qarşısının alınması və mənəvi xəstəliklərdən bəhs edir.  

«Quran»da qeybət din qardaşının meyidini yeməsi kimi təsvir olunmuşdur. Həqiqətin araşdırılması əxlaq elminə aid olan bir xüsusiyyətdir, belə ki, insanın qeybət etmək yalan danışmaq nəticəsində yırtıcı, vəhşi heyvan dərəcəsinə və yaxud cansız üfunətli meyid surətinə düşməsi barədə aparılan tədqiqatlar sırf əxlaq elmi əhatəsində olan bir mövzudur.

Hədd bilməyən qüvvələr
Şübhəsiz, bütün insanların vücudunda batini və zahiri hərəkətlərə təsir göstərən fitri qüvvələr vardır. Həmin  qüvvələrin ən əhəmiyyətlisi bunlardır: haqsevərlik, ürfan və Allah eşqi,  kamala yetişmək duyğusu, gözəllik, maraq, ədalətpərəstlik, fədakarlıq, mənfəətpərəstlik, özünüsevmə, şəxsiyyətə pərəstiş, dünyaya bağlılıq, zənginlik arzusu, vəzifəpərəstlik, şəhvət, qəzəb və s. 

Bunlar insan xislətində fəzilət, rəzalət və ziddiyyətlərin yaranmasında xüsusi rol oynayır. Bu qüvvələrin hidayət və islahetmə baxımından təsiri və təsirə uğramasını öyrənmək zəruridir. Pis xüsusiyyətləri yaxşıdan ayırmaq, ali məqsədlərlə dar düşüncəli fikirləri fərqləndirmək özünü tanımağa bağlıdır. İnsan təkamülə gedən yolun vasitələrini tapmadan və onu düz yola yönəltmədən kamala yetişə bilərmi?!

Əxlaq elmi haqsevər insanlar üçün gözəl bir bələdçidir. Bu elm onun dəyərlərini tanıdır, vasitələrini əldə etməyi öyrədir, bu yolda olan maneə və əngəlləri açıqlayır. Məsələn, insanın fitri  qüvvələrindən biri də özünüsevmədir. Bu qüvvə insan fəaliyyətinin əsas mənşəyidir. O, həyata bağlılığından və əbədi yaşamaq istəyindən bu hədəfə yetişmək üçün bacardıqca çalışır. Özünüsevmə qüvvəsi düşmən tərəfdən gələn təhlükə ilə üzləşəndə insanı var gücü ilə özünü müdafiə etmək məcburiyyətində qoyan bir qüvvədir. Beləliklə, qüvvələrin insan vücudunda olması bütün əməllərin mənşəyi və onun hərəkətvericisidir.

Qeyd:
İslam əxlaqında əməlin keyfiyyət və həqiqi dəyərinin düşüncə növünə və məqsədə bağlı olmasını bilmək lazımdır. İşin təkcə zahiri dəyərləri mənfi və müsbət anlayışına meyar deyildir. Niyyət o qədər mühümdür ki, insan taleyinin aqibətini onunla qabaqcadan müəyyən etmək olar. 

Əslində, insan, tayfa, qəbilə, millətlərin taleyi onların niyyət və məqsədinə bağlıdır.

Allah-təala «Qurani-Kərim»də buyurur: “Hər hansı bir tayfa öz tövrünü (nəfsində olanları) dəyişmədikcə (pozmadıqca) Allah da onun tövrünü (onda olanları, onun əhvalını) dəyişməz”. («Rəd»-11) 

Diqqəti cəlb edən odur ki, xarici faktorlarla yanaşı, daxili amillər də insanın düşüncə və niyyətinin formalaşmasında mühüm rol oynayır.  Məlum olduğu kimi, daxili amillər iki cürdür: təbii və iktisabi (sonradan əldə edilmiş). 

Təbii amillər insan vücudunda təbii yaranmış hissiyyat və qüvvələrdən ibarətdir. İktisabi amillər isə insanda zaman keçdikcə ixtiyari olaraq rəftar və əməllərinin təsiri nəticəsində meydana gəlmiş nəfsani sifətlər, adətlərdir. Bütün hallarda insan fəaliyyəti bu faktorlardan təsirlənir. Onlar insan hərəkətinin və qətiyyətinin təkanverici amilləridir.  İnsanda olan bacarıq və qabiliyyətlər bu çərçivə əhatəsində işlədilir. Özünüdərkə, qüvvələrin normallaşdırılmasına, nəfsin təlim və tərbiyəsinə olan bütün bu təkidlər amillərin insan əməlində və onun keyfiyyətində nə kimi rol oynadığına görədir, belə ki əməl ruhun formalaşmasında qarşılıqlı olaraq təsir qoyur. Həmin qarşılıqlı təsir həmişəlik davam edir və heç vaxt insan bu çarpışmadan xilas ola bilmir. Şəhvətpərəst, qarınqulu şəxsin yemək-içmək və şəhvətdən başqa bir fikri yoxdur. Özünü islah etmiş, haqsevər insanın isə Allaha ibadət və onun bəndələrinə  xidmət göstərmək fikri vücuduna hakim kəsilmişdir. Qorxaq, ağciyər  şəxs düşmənlə üzləşəndə yolunu yalnız qaçmaqda və təslim olmaqda görür. İgid, qorxmaz insan isə mübarizə və döyüşü həmişə gözündə tutmuşdur. Odur ki, insan nəfsani və fitri qüvvələri islah etməklə hər bir şeyə nail ola bilər. Bunun üçün də insanı islah etmək lazımdır, yəni o, özü özünə sahib olmalı, dünyaya hakim kəsilməlidir, dünya ona yox.

Nəfsani qüvvələrin tarazlaşdırılması
Bu bəhsə qədər insan bədənində heç bir üzvün səbəbsiz yaranmadığı kimi, insan ruhunda və canında da hər bir qüvvənin həyatda rolu olduğu aydınlaşdı. Əgər bu qüvvələr daim nəzarət altında olub islah edilməzsə, onlar qorxulu və zərərli olacaqdır. Nümunə üçün buna bir neçə misal gətirək:

1.Şəhvət (cinsi qüvvə)

Bu coşğun, ipə-sapa yatmayan qüvvənin insan vücudunda, xüsusən bütün qüvvələrin böhran dövrü hesab olunan gənclik çağında qaynarlığı inkarolunmazdır. Ram olmayan həvəslər, heyvani qüvvələr onu şəhvət və fəlakətə doğru sürükləyir. Əgər insan  əql və iman gücü ilə özünü islah edib, viranedici nəfsani qüvvələrin ram olunması qüdrətinə malik olmasa, mənəvi cəhətdən heyvandan da aşağı təbəqədə qərar tutar, çünki insan Allahın başqa məxluqları (mələklər və heyvanlar) kimi deyil. Bu xüsusda əmirəlmöminin Əli(ə) buyurur: “Allah-təala mələklərə yalnız əql verdi, şəhvət və qəzəb yox, lakin insana bunların hamısını əta etməklə şərəfləndirdi. Ona görə də əgər şəhvət və qəzəb əqlə tabe olarsa, insan mələklərdən üstün olar, çünki o, vücudundakı heyvani hisslərə qalib gələrək bu dərəcəyə (mələk dərəcəsinə) yetişmişdir”.
 Əksinə, şəhvət və qəzəb onun əqlinə üstün gələrsə, insan heyvandan da aşağı olar.

 2.Mal-dövlət toplamaq
Nəzarət altına alınmalı qüvvələrdən biri də dövlətpərəstlik və sərvət toplamaqdır. “Qurani-Kərim”də və nəql olunan rəvayətlərdə mal-dövlətin adı yaxşılığa çəkilmişdir. İnsanın da təbii olaraq mal-dövlətə həvəsi vardır, lakin bu həvəs müəyyən bir həddə kimi lazımdır. Belə ki, əgər insan həddindən artıq var-dövlət, sərvət toplamaq fikrinə düşərsə, böyük ziyan çəkməyəcəyinə heç kim zəmanət verə bilməz. Biz burada var-dövlətin həm mənfi, həm də müsbət cəhətinə toxunmaq istəyirik: 

a)Müsbət cəhət
“Qurani-Kərim”də bir çox ayələrdə maddi zənginlik xeyrə təbir edilir. Nümunə üçün onlardan bir neçəsini qeyd edirik:

“Sizin hər birinizi ölüm haqlayan zaman qoyub gedəcəyiniz xeyirdən (maldan) valideynlərinizə, yaxın qohumlarınıza verilməsi üçün ədalət üzrə (malın üçdə birindən çox olmamaq şərti ilə) vəsiyyət etməyiniz zəruridir. Müttəqilərə (bu) vacibdir”. («Bəqərə» 179) 

Əllamə Təbatəbai(r.ə) yazır: “Xeyir” sözündən məqsəd var-dövlətdir”
 O, «Adiyat» surəsinin 8-ci ayəsinin (“onun xeyrə çox həvəsi vardır”) təfsirində yazır: “Xeyirdən məqsəd var-dövlətdir.” Başqa bir yerdə Allah-təala var-dövləti dünyanın bəzəyi kimi qiymətləndirir: “Mal-dövlət, oğul-uşaq bu dünyanın bəzəyidir.” («Kəhf»-46) 

Digər ayədə isə sərvət həyatın sütunu adlandırılır və buyurulur:

“Allahın sizə dolanmaq üçün bəxş etdiyi malları səfehlərə (ağılsızların əlinə) verməyin”. («Nisa»-5) 

Qısa desək, əgər var-dövlət şəriətə görə halal yolla qazanılıb, insanlara xidmət etmək məqsədilə xərclənərsə, İslam nəzərində qiymətli və dəyərlidir.

b)Var-dövlətin mənfi cəhəti
Digər tərəfdən “Qurani-Kərim”də var-dövlət Allahın yaddan çıxarılmasına səbəb olan bir amil kimi tanıtdırılaraq buyurulur: 

“Ey iman gətirənlər! Nə var-dövlətiniz, nə də oğul-uşağınız sizi Allah zikrindən yayındırmasın!...” («Münafiqun»-9)

Tanrı başqa bir yerdə isə dövlət yığanları və Allah yolunda xərcləməyənləri bu işdən çəkindirir. Onların yığdıqları malı isə qiyamətdə əzaba düçar olma səbəbi kimi anladaraq buyurur: 

“Ey iman gətirənlər! (yəhudi) Alimlərindən və (xaçpərəst)  rəhbərlərindən çoxu insanların mallarını haqsızlıqla yeyir və (onları) Allah yolundan döndərirlər. (Ey Mühəmməd!) Qızıl-gümüş yığıb onu Allah yolunda xərcləməyənləri şiddətli bir əzabla mücdələ!

O gün (qiyamət günü) yığdıqları qızıl-gümüş cəhənnəm atəşlərində qızdırılıb alınlarına, böyürlərinə və kürəklərinə dağ basılacaq (və onlara) “bu sizin özünüz üçün yığıb saxladığınız mallardır. Yığdığınız mal-dövlətin (əzabını, acısını) dadın!” (deyiləcəkdir) («Tövbə»-34, 35)

Başqa bir ayədə buyurulur: 

“Sizi bizə yaxınlaşdıran nə var-dövlətiniz, nə də oğul uşağınızdır...” («Səba»-37) 

Bu ayədə də var-dövlətə qarşı hərislik pislənilir: 

“Həqiqətən, mal-dövlətiniz və oğul uşağınız  (sizin üçün) ancaq bir sınaq vasitəsidir”. («Təğabun»-15) 

Yenə də buyurulur: 

“O gün ki, nə mal-dövlət, nə də övlad bir fayda verər! Ancaq sağlam (təmiz, daxilində şəkk-şübhəyə, küfrə və nifaqa yer olmayan) bir qəlblə Allahın hüzuruna gələn kimsədən (möminlərdən) başqa!”  («Şüəra»-88, 89) 

Rəvayətlərdə də var-dövlət məzəmmət olunmuşdur, belə ki həzrəti-Əli(ə) buyurur: “Var-dövlət bütün ehtiraslara, şəhvətlərə səbəbdir”.
 Başqa bir yerdə o Cənab buyurmuşdur: “Var-dövlət əziyyətverici və narahatlıqlar üçün bir vasitədir”.
  

Həzrəti-Əli(ə)-nin sərvət hərisliyi barədə söylədiklərindən biri də budur: “ Var-dövlət sahibi üçün başabəladır. Qabaqcadan özü üçün göndərdiyindən başqa. (Yəni onu xeyir işə sərf etmiş olarsa, xeyir görər.) 
 

“Var-dövlət insanın aqibətini pis və arzularını sonsuz edir.”

3.Uzun-uzadı arzular 

a) Arzunun müsbət cəhəti.  

Arzu  insan həyatında mühüm rol oynayır. İnsanı yaşamağa sövq edən, daim irəliləməyə, dayanmamağa, mübarizəyə səsləyən arzudur. Peyğəmbər(s) arzunu rəhmət kimi qiymətləndirmişdir: “Arzu mənim ümmətim üçün rəhmətdir. Əgər arzu olmasaydı, heç bir ana öz övladına süd verməzdi, heç bir bağban bir ağac belə əkməzdi.”

b) Arzunun mənfi cəhəti 

Bəzi rəvayətlərdə arzunu bəşərin düşməni, onun məhvinin, qəlbinin qaralmasının və ölməsinin səbəbi kimi qiymətləndirmişlər.  Bu hədislərin bir qismində arzu ilğıma oxşadılmışdır. Əmirəlmöminin Əli(ə) buyurur: 

“Arzu ilğım kimi aldadan və həqiqət olmayan şeydir”. 

Əgər arzu və istəklər normal həddi aşaraq nəfsani qüvvələr insana qalib gələrsə, əmirəlmöminin Əli(ə)-nin təbiri ilə desək, insan öz şəhvətinin qulağı sırğalı qulu olar: 

“Şəhvət əsiri bu əsarətdən heç vaxt xilas ola bilməyəcək  bir əsirdir”.

Bu cür əsirlik Əli(ə)-nin nəzərində ən pis və ən alçaq əsirlikdir. O Həzrət buyurur: “Şəhvət əsiri pulla alınmış kölədən də alçaqdır”
 

Şəhvət əsiri olmaq imanla bir yerə sığmır. Peyğəmbər(s) buyurur:”Bir kəs nə qədər ki öz istək və arzularını mən gətirdiyimə («Quran» və sünnəyə) tabe etməyib, iman gətirməmişdir”.
 Başqa bir yerdə o Həzrət buyurmuşdur: “Ümmətim üçün daha çox üç şeydən qorxuram (nigaranam): zalımcasına qəzavətdən, alimin çaşqınlığından, şəhvətə əsir olmaqdan”.

Əmirəlmöminin Əli(ə) buyurur: “Ey insanlar! Sizin üçün daha çox iki şeydən qorxuram: şəhvətə əsir olmaqdan və uzun-uzadı arzulardan. Çünki şəhvət əsiri olmaq insanı haqq yoldan sapındırır, uzun-uzadı arzular isə axirəti yaddan çıxarır”.
 

Başqa bir hədisdə  həzrəti-Əli(ə) buyurur: “Bütün fitnələrin mənbəyi şəhvətə aludəçilik və qondarma qayda-qanunlara tabe olmaqdır.”
 

Bəhsin nəticəsi 
Qısaca desək, insan vücudunda mövcud olan  müxtəlif nəfsani qüvvələrin həyat üçün zəruriliyi şübhəsizdir. Əgər bu qüvvələr öz həddini aşaraq insan varlığına hakim kəsilib onun bütün ixtiyarını əlindən alarsa, bu, bir növ bütpərəstliyə gətirib çıxara bilər. Belə bütpərəstlik bütün bütpərəstliklərdən qorxuludur. Ona görə də bu məsələyə həmişə diqqət yetirmək lazımdır. “Qurani-Kərim”də buyurulur: “(Ey Mühəmməd!) Nəfsini özünə Tanrı edəni gördünmü? Onun vəkili (zamini) sənmi olacaqsan? (onu bəd əməllərdən sənmi çəkindirib saxlayacaqsan? O, özü haqqı axtarıb tapmalı, ona qail olmalıdır!) («Furqan»-43)

Öz istəklərini ilahi hidayətlərə qovuşdurmayan insanların ən azmışıdır:

“Allahdan bir dəlil (hidayət) olmayınca öz nəfsinə uyandan (rəbbinə şərik qoşandan, küfr edəndən) haqq yolunu daha çox azmış kim ola bilər?!”(«Qəsəs»-50)

Nəfsə qul olmaq azğınlıq və zəlalətdən başqa bir şey deyildir. «Quran»da buyurulur: 

“Nəfsdən gələn istəklərə uyma, yoxsa onlar səni Allah yolundan sapdırar”. («Sad»-26)  

Peyğəmbər(s) buyurur: 

“Dünyada heç bir büt Allah dərgahında nəfs və şəhvət bütündən böyük deyildir”.

Əmirəlmöminin Əli(ə) byurur: “Bədbəxt o kəsdir ki, öz nəfsinə və şəhvətinə aldana.”
 

Yenə də o Həzrət buyurur:

“Nəfsə qul olmaq və şəhvətpərəstlik əqlin düşmənidir”.
 

Həzrəti-Əli(ə) başqa bir hədisdə bütün bəla və müsibətlərin kökünü nəfsə qul olmaqda görüb demişdir: 

“Şəhvətpərəstlik bütün bəlaların köküdür”

Bir sözlə, nə din, nə də əql şəhvətpərəstliklə bir yerə sığmır. Həzrəti- Əli(ə)söyləmişdir: “Şəhvətpərəstlik və din bir yerə sığmaz”
 

Buna görə də insan öz arzularını cilovlamağı bacarmalıdır. Hər şey üçün bir hədd-hüdud qoyulmuşdur. Bu hədləri aşan şəxs İslam nəzərindən kəskin tənqid olunur. 

İmam Sadiq(ə) buyurur: 

“Elə məxluq yoxdur ki, ona məxsus hədd-hüdud qoyulmasın”
 

Nəfsani qüvvələrin normallaşdırılmasında əxlaqın rolu
 Adını hallandırdığımız qüvvələr nümunə xarakterlidir. Qeyd etdik ki, Allah-təalanın insana bəxş etdiyi xüsusiyyətlər zatən yaxşıdır, amma onların coşub-daşmasının qarşısı alınmalıdır. Bu barədə də keçən bəhsdə qeyd etdik ki, əxlaq elmi nəfsani qüvvələrin islah və nəzarət edilməsini öyrədən elmdir. Misal üçün, özünüsevmə qüvvəsi həyatın davamiyyəti üçün zəruridir, lakin əxlaq elmi həmin nəfsani qüvvənin bir həddi-hüdudu olduğunu da göstərir. Əgər hədd aşılarsa, insan xudbinlik və məğrurluğa mübtəla olar. Bunun nəticəsində də elə bir dərəcəyə yetişər ki,  onun fikrincə, hamı ona xidmət etməli, hökmranlığı altında olub ancaq onun üçün işləməlidir. Burada artıq özünüsevmə qüvvəsi şeytanlar, üsyankarlar xasiyyəti sayılan təkəbbür və məğrurluq həddinə yetişir. Belə  özünüsevmə islamda pislənilir. Buna görə də ibadətlə məşğul olub, nəfslə  mübarizə etməklə onu normallaşdırmaq lazımdır. Əxlaq elmi həqiqi dəyərləri aydınlaşdırmaqla insana bu qüvvədən kifayət qədər  istifadə yolunu göstərir. 

Nəfsani qüvvələri məhv etmək yox, normallaşdırmaq lazımdır
    Bəzi din və məzhəblərin ardıcılları kamala yetişmək üçün nəfsani qüvvələrin tamamilə məhv edilməsi fikrini irəli sürürlər. Ancaq islamda qüvvələrin hidayət və islah olunması əsas götürülür, çünki  nəfsani qüvvələri, xüsusən şəhvət hissini məhv etmək həddən artıq zərərlər əmələ gətirə bilər. Əgər onun qarşısını almaq mümkün olsaydı, müdrik Allah onu yaratmazdı. Biz bu əqidədəyik ki, yaradılış  aləmində Allah-təala heç bir şeyi məqsədsiz, faydasız yaratmamışdır. Əgər biz bir şeyin yaradılış fəlsəfəsini bilmiriksə, bu, o demək deyildir ki, uca Yaradan onu əbəs yerə xəlq etmişdir.

“Yoxsa sizi əbəs yerə yaratdığımızı və (qiyamət günü dirilib haqq-hesab üçün) hüzurumuza qaytarılmayacağınızı güman edirsiniz?” («Möminun»-115) 

“Qurani-Kərim”də  buyurulur: 

“O, yaratdığı hər şeyi gözəl yaratdı, insanı (Adəmi) yaratmağa palçıqdan başladı”.  («Səcdə»-7) 

Deməli, insan vücudunda yerləşdirilmiş nəfsani qüvvələrin hər biri öz yerində vacib və zəruridir, lakin onlardan düzgün istifadə etmək lazımdır, çünki bu qüvvələrdən düzgün faydalanmadıqda onlar münasib vaxtda itaət etməkdən boyun qaçırır, insana güc gəlib elə sıxışdırırlar ki,  əqli kor edərək kütləşdirir, özlərini sakitləşdirmək üçün insanı hər cür çirkinliyə vadar edirlər. Burada hər bir kəs nəfsani qüvvələrdən düzgün və şəraitə uyğun istifadə edib,  onları cilovlamalıdır. İnsan belə bir işi görməyə qadirdir, çünki «Quran»da buyurduğu kimi, Allah-təala ona xeyir və şər yolunu seçməkdə iradə və ixtiyar verib: 

“Biz ona iki yolu (xeyir və şər) göstərmədikmi?” («Bələd»-10) 

Başqa bir yerdə buyurur: 

“Biz ona haqq yolunu göstərdik. İstər (nemətlərimizə) minnətdar olsun, istər nankor (bu, onun öz işidir)”.  («İnsan»-3)

Xülasə, bu qüvvələrin gücü nə qədər çox olsa da, insanın ixtiyar və iradəsinin qarşısında acizdir. Əgər bir şəxs öz nəfsi ilə mübarizə aparıb, nəfsani qüvvələri lazımi qədər islah edəcəyinə söz versə, o, bunu mütləq bacaracaqdır. 

Hər halda nəfsi-əmmarənin (çirkin işlərə sövq edən qüvvə) insanı bəd əməllərə təhrik etməsinə heç bir şəkk-şübhə  yoxdur.  Bu barədə “Qurani-Kərim”də həzrəti-Yusif(ə)-in dilindən belə nəql edilir: 

“Mən özümü təmizə çıxartmıram. Rəbbimin rəhm etdiyi kimsə istisna olmaqla, nəfs (insana) pis işlər görməyi (şəhvətə uymağı) əmr edir”. («Yusif»-53)

Əmirəlmöminin Əli(ə) buyurur: “Doğrusu, bu nəfs insanları pis iş və bəd əməllərə çox sövq edir.  Kim ona inanarsa, ona xəyanət edər, kim onu nəzarətsiz qoyarsa, onu məhv edər və hər kim ondan razı qalarsa, onu (cəhənnəmin) ən dərin guşəsinə çəkər.”

Bununla belə, insanın seçim hüququnu və qüdrətini nəzərdən qaçırmaq olmaz, çünki əgər «Quran»da o, bir yerdə əmmarə kimi adlandırlırsa, başqa bir yerdə ləvvamə kimi vəsf edilərək buyurulur:

“And içirəm qiyamət gününə,  and içirəm (günah etdiyi üçün, yaxud yaxşı əməlim azdır deyə) özünü qınayan nəfsə!” («Qiyamət»-1,2)

Digər ayədə nəfsi-mütməinnə (xatircəm və arxayın nəfs) adı ilə vəsf edilərək buyurulur: 

“Ey (imanından, əməlindən və Allahın vədindən) xatircəm olan şəxs! (Və ya ey arxayın nəfs!) «Dön Rəbbinə, sən ondan razı olaraq, o da səndən!” («Fəcr»-27,28) 

Bu mərhələdə (xatircəm mərhələsində) üsyankar qüvvə  insan iradəsi qarşısında məğlub olur. Bu özü də bir dəlildir ki, əgər insan istəsə, özünü tam surətdə idarə edə bilər. Ümumiyyətlə, insanın (başqa məxluqlardan-mələkdən və heyvandan) üstünlüyü onun seçim qüdrətinə malik olmasındadır. Əslində,  insana mükafat və cəza, tərif və tənqid ona görə verilir ki, o həm xeyir əməllər yerinə yetirə bilər, həm də pis əməllər. Əgər yaxşı işə görə həvəsləndirilib, pis işə görə tənqid və tənbeh olunursa, bu, onun azadlığına və ixtiyar sahibi olmasına bir sübutdur. İnsanın elm, iman və əxlaq vasitəsilə öz nəfsani qüvvələrini normallaşdırıb xilqətin ali məqsədinə tərəf hidayət edə bilməsi onun ixtiyar və iradə azadlığı sayəsindədir. Qısaca desək, əxlaq elmi nəfsani qüvvələrin və düşüncələrin araşdırılmasından, onların necə nizama salınmasından və ümumən xilqətin ali məqsədlərinə, xüsusilə insan xilqətinin hədəflərinə tərəf hidayət etdirilməsindən ibarətdir. Bəhsin əvvəlində xatırlatdıq ki, bu kitabda bizim məqsədimiz əməli əxlaqın əhəmiyyətini və onun əməl dərəcəsinə yaxın olmasını bəyan etməkdir.

Kitab və Sünnəyə istinad  

Bu cəhətdən bəhslərin ümumi müzakirəsində Allahın kitabından və Peyğəmbər(s) sünnəsindən istifadə etdim.  Müzakirə olunmuş məsələlərin sənədini mümkün qədər hidayət və vilayət nuru ilə dolu olan bu iki mənbədən toplayaraq onu Kitab və Sünnə dəlilləri ilə sənədləşdirdim. Kainatın həqiqətlərini olduğu kimi bilən, sirli insanı onun özündən yaxşı tanıyan, dərdini, dərmanını dəqiq surətdə söyləyən, fitri dil ilə onunla danışan Allah və Onun əziz övliyalarının kəlamlarından yaxşı bir bəyan varmı? Buna görə də bu kitabda bizim söylədiklərimizin əsası «Quran» ayələri və təsir gücünə malik hədislərdir. Bəzən şərh və izah etmək məqsədilə fəqih, alim, filosof və təfsirçi, tarixçilərin kəlamlarından da istifadə etmişik ki, bunun da özünəməxsus faydası vardır. 

Bu əsərdə əvvəl işin keyfiyyətinə və onun necə başlanılmasına işarə edib, sonra isə lazımi məsələləri qeyd etmişik. Allaha tərəf seyrə çıxan yolçunun riayət etməsi lazım olan incəlikləri xatırladıb, mündəricatı barədə məlumat vermişik. İnşaallah, onların təfsilatını gələn bəhslərdə mütaliə edəcəksiz. Bəhsə başlamazdan əvvəl bu yolda bizə kömək etməsini, xətaya, çaşqınlığa düşməməyimizi Allahdan diləyirəm.  Amin. 
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Məhəmməd Rza Məhdəvi Kəni 


Giriş
“İnsan özünü necə islah etməli?” sualına cavab vermək üçün bir neçə məsələyə diqqət yetirmək lazımdır:

1.Bədənin sağlam və gümrah olması üçün idman zəruri olduğu kimi, özünüislahetmədə də nəfslə mübarizə aparmaq zəruridir.

2.Bədən tərbiyəsində idmanın yüngül növündən başlayıb tədriclə ağır növü ilə məşq edildiyi kimi, ruhun tərbiyəsində də gərək adi işdən, aşağıdan başlayıb tədriclə yuxarı dərəcəyə yetişmək lazımdır.

Peyğəmbər(s) buyurur:  

"Həqiqətən, bu din möhkəm və tutarlıdır. Xoş rəftarla ona daxil olun. Allah bəndələrini zorla ibadətə vadar etməyin, yoxsa yorulmuş süvari tək olacaqsız ki, nə yolu qət etmiş,  nə də miniyi salamat saxlamışdır".
 

İmam Sadiq(ə) belə söyləmişdir: 

«Mən cavanlıqda həddən artıq ibadət edərdim. Atam mənə buyurdu: "Oğlum, öz qüdrətindən çox ibadət edirsən. Allah-təala əgər bir bəndəni sevsə, elə  azca ibadətlə də ondan razı qalar.»
 
3.Bədən tərbiyəsində məşqin mütəmadiliyi zəruri olduğu qədər nəfsin tərbiyəsində də davamiyyət şərtdir. Allah-təala buyurur:  

"Şübhəsiz, "Rəbbimiz Allahdır!"-deyən, sonra da  (sözündə) düz olan kəslərə (ölüm ayağında)  mələklər nazil olub: (belə deyəcəklər) "Qorxmayın və kədərlənməyin! Sizə vəhy olunan cənnətlə sevinin!" (Fussilət-30)

"Namaz qılanlar istisnadır! O kəslər ki, daim namaz qılarlar" (Məaric-22, 23) 

Əmirəlmöminin Əli(ə)-dən belə nəql olunur: "Mütəmadi olaraq yerinə yetirilən az əməl, səni yoran çox əməldən yaxşıdır".
 

Şair demişkən: "Yolçu odur ki, yavaş gedə, amma həmişə gedə" 

Yenə də o Həzrətdən nəql olunur: 

"Övladım (Həsən), həyatda və ibadətdə orta həddi tut. Hər işi bacar, mütəmadi olaraq yerinə yetir."
 

Başqa bir hədisdə İmam Baqir(ə)-dən belə nəql olunmuşdur: “Allah-təala dərgahında ən sevimli əməl insanın az da olsa, mütəmadi olaraq yerinə yetirdiyi əməldir".
 

Bəzi hədislərdən belə anlaşılır ki, mütəmadi yerinə yetirilən işin ən az müddəti bir ildir. İmam Sadiq(ə) buyurur:  "Hər kim bir işi başladı, gərək bir il onu mütəmadi olaraq yerinə yetirsin."
 

4.Bədənin sağlamlığında müalicə və pəhrizin ikisinin birgə təsiri olduğu kimi, ruhun islah və tərbiyəsində də bu iki şey zəruridir. Məsələn, vacib əməlləri yerinə yetirmək və haram buyurulmuşları tərk etmək, təvəlla (Allah düşmənləri ilə düşmənçilik), təbərra (Allah dostları ilə dostluq), müstəhəb (savablı, bəyənilmiş) işlərin yerinə yetirilməsi, məkruh (bəyənilməyən) əməllərin tərk edilməsi və s. kimi. Bu müalicə və pəhriz gərək bütün mərhələlərdə beləcə davam etsin, çünki onsuz heç bir əməl qəbul olunmur. Saleh əməli günaha, yaxşını pisə qatanlar bir yerə yetişmirlər, belə ki «Quran»da buyurulur: 

"Allah yalnız pəhrizkarlardan (təqvalılardan) qəbul edər." («Maidə»-27) 

5.Bütün mərhələlərdə riayət edilməsi lazım olan ən əhəmiyyətli məsələ qəlbin hazırlığı və niyyətin paklığıdır.  İdmanda diqqət yayınmasının təsiri olduğu kimi, ibadət və nəfsani məşqlərdə də iradə, niyyətin saflığı və fikrin bir yerə cəmlənməsi mühüm rol oynayır. Allah-təala dəfələrlə bu mətləbə işarə edərək din və ibadətdə pak niyyətlə xidmət etməyi təkidlə buyurur:

"Halbuki onlara əmr edilmişdi ki, Allah dinini yalnız Ona məxsus edərək, batildən haqqa (İslama) dönərək ibadət etsinlər, namaz qılıb, zəkat versinlər. Doğru, düzgün din budur. («Bəyyinə»-5) 

Niyyət və düşüncənin insan şəxsiyyətinin formalaşmasında oynadığı rolu şərh edən və onu başqa insanlardan ayıran fəsil barədə sonra danışacağıq. İnsanı həqiqətə və ali məqsədə aparan yolun ən yüksək zirvəsi yalnız niyyətin pak olmasıdır. Allah-təala buyurur: 

"Həqiqətən, axır dönüş sənin Rəbbinədir". («Nəcm»-42) 

Hamı istər-istəməz ona tərəf hərəkətdədir:

"Ey insan! Sən (ölənə qədər) Rəbbinə döğru çalışıb çabalayırsan. Sən Ona qovuşacaqsan. (Sənin qısa ömrün gündən-günə səni Allaha yaxınlaşdırır. Ölümün gəlib çatması Allah dərgahına qovuşmaq deməkdir. Öləndən sonra Allahın hüzuruna gedib dünyada etdiyin yaxşı, pis əmələrin əvəzini tamamilə alacaqsan. Yaxşı əməllər etmisənsə, xoş halına, pis əməllər etmisənsə, vay halına!)  

(«İnşiqaq»-6)    

Əlbəttə, bu görüş o  vaxt faydalı olar ki, eşq və xalis niyyətlə birgə olsun, yəni mühüm məsələ odur ki, bu yolu razılıqla, rəğbətlə qət edək. "Aləmlərin Rəbbi olan Allah istəməsə, siz istəyə bilməzsiniz."
-ayəsini əsas tutaraq Onun razılığından başqa bir şey istəməyək, Allahın razılığı olmayan bir şey barədə fikirləşməyək, Onun vüsalının şövqü  ilə hicran qəminə səbir edək, belə ki əgər bu mərhələdə sabitqədəm olub xətalardan qorunsaq, vilayət və kəramət mənzilinə yetişərik. Mümkündür, elə şeylər görək və elə şeylərə əl ataq ki, bəziləri üçün qeyri-məqbul, maraqlı və bəziləri üçün də yolunun açılması və qəflətdən ayılmasına səbəb olsun.  Bu mərhələdə də Allahın lütfü şamil olarsa, pərdələr biri digərindən sonra qaldırılar, Allahın nuru ona doğru yönələr. O yerə qədər ki, bəndə  fənafillah
 mərhələsinə yetişər, yəni Ondan başqa bütün şeyləri tərk edər, aqibət məhv və səhv dərəcəsinə gəlib çatar, Haqqın cəmalı və cəlalı ilə məhv olub ondan başqa bir şey görməz, özü Haqq-təalanın  Camal  və  Cəlal  sifətlərinin məzhəri olar. Öz vicdanının dərinliklərində ondan başqa bir əvvəl, axır, zahir və batin müşahidə etməz. Mübarək “Əvvəl də, axır da, zahir də, batin də Odur. O, hər şeyi biləndir!”
-ayəsi başdan-başa  vücudunu bürüyər. Bütün aləmləri Həzrəti-Haqqın təzahürü  və təcəllisi bilər, belə ki Allah-təala “Qurani-Kərim”də  buyurur: 

"Hansı tərəfə yönəlsəniz, Allah oradadır." («Bəqərə»-115) 

Başlanğıc
Kitabda söhbət açacağımız məsələlər bunlardır:

1. Mərifəti-nəfs (Özünü və Allahı dərketmə).

2. Qəflətdən ayılma və məsuliyyət daşımaq. 

3. Xatırlamaq. 

4. Təfəkkür və düşüncə.

5. Allaha görə dostluq və düşmənçilik (Təvəlla, təbərra).

6. Şəriət hökmlərini bilmək.

7. Yaxşı yoldaş seçmək və fasiq adamlardan uzaqlaşmaq.

8. Haram əməlləri tərk etmək.

9. Tövbə və istiğfar.

10. Vacib əməlləri yerinə yetirmək.

11. Nafilə namazların və müstəhəb əməllərin yerinə yetirilməsinin və məkruh (qəbih) əməllərin tərk edilməsinin zəruriliyi.

12. Mürabitə (əlaqə saxlamaq), müraqibə (özünü qorumaq), mühasibə (hesablaşmaq), müaqibə (cəzalandırmaq).

13. Niyyəti saflaşdırmaq, şirk, riya və nifaqdan çəkinmək.

14. Nəfslə mübarizə.

15. İşlərdə nizam-intizam və vaxtın bölünməsi.

16. Fürsətdən istifadə.

17. Allah bəndələrinə xidmət.

18. Allaha arxalanmaq və təvəkkül etmək.

19. İnsanlarla xoş davranmaq.

20. Pəhrizkarlıq (çəkinmə).

21. Qənaət.

Əlbətdə, bu mətləblərdən söhbət açarkən insanların mövqeyini və şəraiti nəzərə almaq lazımdır. Həmin fərqi şərh etməyə isə vaxtımız çatmaz. Lakin vacib, haram, müstəhəb, məkruh və mübah hökmlərin hamı üçün eyni olmadığını az da olsa, bilmək lazımdır. Elə əməllər vardır ki, bəziləri üçün müstəhəb, bəzilərinə vacibdir. Məsələn, təhəccüd və gecə ibadətlə məşğul olmağı buna nümunə göstərmək olar. Bu əməl Peyğəmbər(s)  üçün vacib, başqaları üçün isə müstəhəbdir. Həmçinin diqqət yetirmək lazımdır ki, yuxarıda qeyd olunmuş mətləblər müəllifin öz mülahizə və anlayışına görə tərtib olunmuşdur. Fəsildə olan nəzəri ixtilaflar məsələnin belə incə olmasından irəli gəlir. Hər halda bu tərtib və tənzimləmə, şərəfli və dərəcəli düzüm, əhəmiyyət və mühümlüyünə görədir. Yuxarıda göstərilən mətləblərin birgə işlənməsi də mümkündür. Elə mövzular vardır ki, biri digərinin aydın qavranılması üçün zəmin yaradır. Bu mətləblərin müştərək verilməsi qəbul olunmuşdur. Tanrı yolunu tutan həmin mərhələləri qət etməlidir. Bu minvalla yoluna davam edib Allahın köməyi ilə mübarizə və səy göstərməklə nəfsi-mütməinnə dərəcəsinə yetişər, heç bir vasitə olmadan mübarək "Ey xatircəm olan kəs! Dön Rəbbinə, sən Ondan razı olaraq, O da səndən!"
  ayəsi ona xitab olunaraq Allahın əziz bəndələrinin yanında yer tutar. 
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Özünü və Allahı dərketmə (Mərifəti-nəfs)

Əxlaq alimləri nəfsin islahını və insan xoşbəxtliyini bu elmin son nailiyyəti hesab edirlər. Buna yetişmək üçün də yalnız bir yol vardır - özünüdərketmə. Buna görə də sizin diqqətinizi İslam nəzərindən bu mövzunun nə qədər əhəmiyyətli olmasına cəlb edirik, ancaq bəhsə başlamazdan əvvəl belə bir  suala cavab vermək lazım  gəlir: dərk olunması lazım olan, saflaşmanın başlanğıcı və Allah-təalanı tanımaq üçün vasitə olan hansı nəfsdir? Bəlkə bu, insanı mələklərdən üstün edən və “ruhullah” kimi mənalandırılan həmin ilahi nəfsdir?
 Bəlkə bu, Allahın ona and içdiyi, günahı və təqvanı ona ilham etmiş olduğu nəfsi-mülhəmədir
 (ilhamlandırılmış nəfs)? Həmin nəfs insanı pis yola çəkən nəfsi-əmmarə
, fəsaddan, günahdan çəkindirən və təqvalıları danlayan nəfsi-ləvvamə
, «Dön Rəbbinə, sən Ondan razı olaraq, O da səndən!"- nidası ilə fəxr edilən nəfsi- mütməinnə
, bəndəyə axirəti, ölümü xatırladan nəfsi-faniyə
, insanı onun üzərində yaratdığı fitrətullah
 da ola bilər.  
Cavab:  

Nəzərdə tutulan nəfs onların hamısıdır, yəni insan şəxsiyyətini formalaşdıran, onun mələkuti (insani)  və nasuti (heyvani) mənşəyini cəmləşdirən, qeyb və şəhadət aləminə malik edən toplumdur. İnsan nəfsi öz mələkuti (insani) cəhətindən yuxarı mərtəbələrə doğru yüksələn zaman mütməinnə, raziyyə (razı),  mərziyyə (razı salınmış) dərəcələrinə yetişən ilahi nəfsdir. O qədər ucalır ki, nəhayət "qabə qovseyni əv ədna" (“iki yay uzunluğunda, bəlkə də ondan da yaxın oldu”) dərəcəsinə müşərrəf olur. “Qurani-Kərim” də buyurulduğu kimi:  

"Sonra yaxınlaşdı və aşağı endi. (Onların arasındakı məsafə) iki yay uzunluğunda, bəlkə də ondan da yaxın oldu"
 («Nəcm»-8,9) 

Nasuti (heyvani nəfs) cəhətdən o yerə qədər süqut edir ki, müqəddəs Kitabda bu barədə belə buyurulur:  "Onlar heyvan kimidirlər, bəlkə də (ondan) daha çox zəlalətdədirlər" («Əraf»-179)

Nəhayət, insan o qədər alçalır ki, «Qurani-Məciddə» rəzillərin rəzili adlandırılır:  "Sonra da onu qaytarıb rəzillərin rəzili edərik!" («Tin»-5)

Xülasə, zahirdə kiçik olan bu toplum, o qədər böyük və genişdir ki, bütün kainatı özündə cəmləşdirir, belə ki həzrəti-Əli(ə)-yə mənsub olan şerdə deyilir: "Sənin dərmanın öz vücudunda gizlənmişdir, ancaq sən başa düşmürsən. Xəstəliyinin mənşəyi də özündədir, lakin sən görmürsən. Belə fikirləşirsən ki, zəif bir məxluqsan? Halbuki vücudunda böyük bir dünya vardır. Sən o parlaq kitabsan ki, onun hərfləri ilə sirlər aşkar olur, buna əsasən, vücudunun dairəsindən kənar, taleyindən bir şey deməyə sənin ehtiyacın yoxdur"
 

Bu geniş xitaba diqqət yetirməklə, açıq və gizli istedadlardan xəbərdar olub qəlbi saflaşdıraraq qeyblərin qeybini cilvə məzhəri etmək olar. Allah-təala buna dəlil olan ayədə buyurur:  

"Qəlb (Peyğəmbərin qəlbi) gördüyünü yalan saymadı" («Nəcm»-11) 

Qeyd:

Burada bir mətləbi də qeyd etmək lazımdır ki, insanlar özləri də bilmədən bu mərifətdən özünüdərketmədən az da olsa, faydalanırlar. Necə ki, uca Yaradan «Quran»da buyurur:  

"Batildən haqqa tapınaraq üzünü Allahın insanlara fitri olaraq verdiyi dinə tərəf tut" («Rum»-30) 

İnsanların çoxu özləri də bilmədən ondan xəbərsizdirlər: 

"Lakin insanların əksəriyyəti (bunu) bilməz" («Əraf»-187 və başqa ayələr.) 

Yəni insanların əksəriyyəti öz vicdanlarından və fitri hissiyatlarından xəbərsizdirlər. Aydındır ki, məsuliyyətin mövzusu, mükafatın və cəzanın mənşəyi ilə geniş tanışlıqdır. Başqa sözlə desək, mühüm olan məsələ bu yolda ayıqlıqla addım atmaq və özünü özündə tapmaqdır. Beləliklə, Allahı dərk etmək üçün ilahi və insani məsuliyyətlərə çıxış tapmalısan. Bu, bir növ məharətdir ki, ayə və rəvayətlərdə onu əldə etmək təkid olunmuş, ondan xəbərsiz yaşamaq isə, ziyana səbəb hesab edilmişdir. Mərifət və elmlə birgə həyata keçirilən ibadət qəbul olunmuş və faydalı sayılır. İnsana və ağıl sahibi olan məxluqlara məxsus ibadət budur, lakin Allahın buyurduğu kimi təkvini (yəni təbii) ibadət bütün şeylərdə vardır: 

"Göylərdə və yerdə hər nə varsa, Allaha səcdə edir". 

(«Nəhl»-49)

"Elə bir şey yoxdur ki, Allaha tərif deyib ona şükr etməsin, lakin siz onların (dillərini bilmədiyiniz üçün) təqdisini anlamazsınız." («İsra»-44)

Özünüdərketmə barədə rəvayətlər
Xatırladığımız kimi, özünüdərketmənin əhəmiyyəti barədə Peyğəmbər (s) və məsum İmamlardan maraqlı və ibrətamiz hədislər nəql olunmuşdur. Onlardan bəzisini nəzərinizə çatdırırıq:

Peyğəmbər(s) buyurur:  

"Kim özünü dərk etsə, Allahı dərk etmişdir".
  

Həzrəti- Əli(ə) buyurur: "Ən üstün dərketmə özünüdərketmədir."
 

İncildə Allah-təala belə buyurur:"Ey insan! Özünü tanı ki, Rəbbini tanıyasan".

Dərketmə barədə hərə bir yol seçmişdir.  Məsələn, filosoflar fəlsəfi və əqli dəlillərlə mərifət meydanına qədəm qoyaraq onun bəzi mərhələlərinə çıxış yolu tapmış, psixoloqlar təcrübələrlə onun bir neçə cəhəti ilə tanış olmuş, ariflər riyazət (məcburi surətdə özünü bir işə vadaretmə) və mükaşifətlə (ali dərəcələrə yüksəlib həqiqətləri kəşfetmə) bəzi həqiqətləri aşkarlamış, zahidlər və abidlər pəhriz və ibadətlə müəyyən dərəcələrə yüksəlmiş, mücahid və fədailər fədakarlıq və cihad etməklə ali mərtəbələrə yetişmiş, saleh əməllilər isə Allah bəndələrinə xidmət etməklə təqərrüb (Allah dərgahına yaxınolma) və mərifət  vadisinə qədəm qoymuşlar. Xülasə, hərə bir yolla öz itirdiyini axtarır, ona qovuşmaq istəyir. “Qurani-Kərim” də buyurulur:

"Kimə hikmət bəxş etmişsə, ona çoxlu xeyir (əbədi səadət) vermişdir." («Bəqərə»-269)

Həzrəti-Əli(ə) buyurur:  "Hikmət (hər bir şeyi olduğu kimi dərketmə) və mərifət möminin axtardığı itkidir"
   

Peyğəmbər(s)-dən belə nəql olunur: "Sizlərdən Allahı ən yaxşı tanıyan, özünü ən yaxşı tanıyandır".
 

Yuxarıda qeyd etdiyimiz hədis eyni məzmunda başqa bir ifadə ilə o Həzrətdən nəql olunmuşdur.

  Nəhayət, əmirəlmöminin Əli(ə) bu yola qədəm qoymayanları və özünüdərketmə üçün çalışmayanları qəti həlak olmuşlardan hesab edərək buyurur: "Kim özünü dəyərləndirməsə, həlak olacaqdır."
 

Başqa bir yerdə isə özünüdərketməyə məhəl qoymamağın nəticəsini zəlalət və azğınlıq hesab edərək buyurur: “Kim özünü tanımasa, doğru yoldan uzaqlaşıb cəhalət və zəlalət vadisinə yuvarlanar"
  

Buna görə də hər kim mərifətə yetişmək üçün heç bir cəhd göstərməyib ona məhəl qoymazsa, özünü düzgün qiymətləndirməmiş, bu yüksək məqamını ucuz satmışdır. Əmirəlmöminin Əli(ə) özünüdərketməni mərifətlərin ən üstünü hesab edərək buyurur:  "Mərifətlərin ən üstünü insanın özünü dərk etməsidir"

    O zaman öz təəccübünü mərifət ardınca getməyən şəxslərə belə izhar edir: "Təəccüb edirəm o şəxsə ki, nəfsini itirib, amma onu axtarmır, həyatda başqa bir şeyin ardınca gəzir."

Həmçinin yenə buyurur:  

"Özünü tanımayan şəxs Allahını necə tanıyar?!"



Qəflətdən ayılmaq və  məsuliyyət daşımaq
Allaha tərəf gedən şəxs üçün ikinci addım qəflətdən ayılıb, məsuliyyət daşımaqdır. İnsan bu böyük dünyaya əbəs yerə gəlməmişdir. “Qurani-Kərim”də  buyurulur: 

"Yoxsa sizi əbəs yerə yaratdığımızı və (qiyamət günü dirilib haqq-hesab üçün) hüzurumuza qaytarılmayacağınızı güman edirsiniz?"  («Mominun»-115) 

"Ey Rəbbimiz! Sən bunları boş yerə yaratmamısan!.." («Ali-İmran»-191)

Lakin əfsuslar olsun ki, bəziləri hətta ölüm ayağında belə qəflət yuxusundan ayılmırlar. "İnsanlar yuxudadırlar. Öləndə ayılırlar."
 

Ancaq nə faydası ki, ölümdən sonra oyanmaq təkcə peşmançılıq və həsrətə səbəbdir. Allah-təala insanları belə gündən çəkindirərək buyurur:   

"Qəflətdə olanları və iman gətirməyənləri işin bitmiş olacağı peşmançılıq günü ilə qorxut". («Məryəm»-39) 

Başqa bir yerdə buyurur:   

"Məhv olsun yalançılar! Cəhalət girdabına düşüb qafil olanlar!". («Zariyat»-10,11)

"Ey iman gətirənlər! Nə mal-dövlətiniz, nə də oğul-uşağınız sizi Allahın zikrindən yayındırmasın! Hər kəs bunu etsə (Allahı yada salmasa), belələri əsl ziyana uğrayanlardır". («Munafiqun»-9)

Həzrət  Əli(ə) nəsihət edərək  buyurur:  "Ey insan! Sənin dərdinin dərmanı və yuxunun oyanışı yoxdurmu? Niyə səni Allahın qəzəb qorxusu oyatmır? Halbuki ona itaət etməmək nəticəsində Tanrının qəzəbinə düçar olmaq dərəcəsinə yetişmisən. Ona görə də süstlüyünü qətiyyətlə, qəflət yuxusunu oyanış və hərəkətlə müalicə et".
 

"Zikr  əhli o kəslərdir ki, oyanış nurunu gözlərində, ayıqlığı ətlərində və qanlarında qərar verib Allah gününü (Qiyamət gününü) həmişə yada salarlar. (Yəni başdan-ayağa ayıqdırlar və Allah gününü yaddan çıxarmırlar.)
 

"Ayıqlıq nurdur, ayıqlıq bəsirətdir. Dində agahlıq bir nemətdir, hər kimə əta olunsa, ona ruzi verilmişdir".
  

"Bir kəs yoxdur ki, ölümdən qabaq qəflət yuxusundan oyansın?"
 

"Qəflətdən uzaq olun, çünki qəlbin rəhimsizliyi təkcə qəflət yatağında bəslənir."
  

İmam Səccad(ə) dua edərkən qəflət yuxusundan Allaha pənah apararaq belə deyir: "İlahi, tənbəllik, süstlük, kədər, paxıllıq və qəflətdən sənə pənah gətirirəm".

Sübh duasında oxuyuruq:

"Ey o kəs ki, əmin-amanlıq beşiyində məni yuxuya apardın. Nemətlərə və yaxşılıqlara yetişmək üçün məni ağır yuxudan oyatdın…"

Ona görə də, ey müsəlman qardaş və bacım, nə qədər ki, gec deyil qəflət yuxusundan ayılıb axirət yolunun qayğısına qal. Sabaha qalsa, gec olar, əcəl peyki qəflətən səni yaxalayar. 



Xatırlama
İnsan həmişə Allahı xatırlamalı, onu düşünməli, heç vaxt Allah-təalanın qarşısında məsuliyyət və bəndəliyini unutmamalıdır, çünki  hər kim Allahı unutsa, nəticədə özünü unutmuş olar. Belələri özünə yad olub qəflət vadisində sərgərdan gəzəcəkdir. “Qurani-Kərim”də  buyurulur:  

"Allahı unutduqları üçün Allahın da onları özlərinə unutdurduğu (xeyirlərini başa düşməyən) kimsələrə bənzəməyin!" («Həşr»-19)

"O kəslər ki, ayaq üstə olanda da, oturanda da Allahı xatırlar.." («Ali-İmran»-191)

Bu barədə çoxlu rəvayətlər var. Həzrəti-Əli(ə) buyurur:  

"Həmişə Allahı yad edin. Bu zikrlərin ən yaxşısıdır." («Nəhcül-bəlağə», xütbə-110)

"Allah-təala özünün xatırlanmasını qəlblərin paklığı və saflığı üçün vasitə qərar vermişdir."
 

"Allah zikrinin öz əhli var. Onlar Allahın zikrini dünyanın bütün gözəlliklərindən üstün bilmiş və onları heç bir ticarət, əziyyət və məhrumiyyət Allahın zikrindən saxlamamışdır."
 

Həzrəti- Əli(ə) “Həmmam" xütbəsində buyurur:  

"Pəhrizkarların nişanələrindən biri də budur ki, onların gecə-gündüz bütün fikirləri Allahdır."

Peyğəmbər(s) Əhli-beyti və əshabı haqqında buyurur:  

"Onlar Allahın adı çəkilən zaman  elə ağlayırdılar ki, ətəkləri göz yaşından islanır, küləyin təsirindən lərzəyə gələn ağac kimi titrəyirdilər." 
  

"Allahı yad etmək bütün nəfsani xəstəliklərin dərmanıdır." 
   

"Allahı həmişə xatırla ki, O, qəlbin nurudur."
  

"Allahı yad etmək imanın sütunudur və şeytan tərəddüdünü qəlbə girməyə qoymur."
 



Təfəkkür və düşüncə
İmam Sadiq(ə) buyurur: “Təfəkkür və düşüncə yaxşılıqların güzgüsü, pisliklərin örtüyü, qəlblərin nurlandırıcısı, xoşbəxtliyin açarı və qəlbin genişliyidir. Təfəkkür vasitəsilə insan qiyamət gününün xeyrindən, öz işinin aqibətindən xəbərdar olur, elm  və biliyi günbəgün artır. Təfəkkür etməkdən yaxşı ibadət yoxdur.» Peyğəmbər(s) buyurur:  “Bir saat təfəkkür, bir illik ibadətdən (əlbəttə, burada söhbət müstəhəb ibadətlərdən gedir) daha fəzilətlidir.   Yalnız o kəslər bu məqama yetişərlər ki, Allah-təala onları mərifət və tövhid nuru ilə işıqlandırmışdır."
 

Təzəkkür (xatırlama) və təfəkkür müxtəlif mərhələlərdə bir-birini izləyir. Gah təzəkkür təfəkkürün başlanğıcı, gah da təfəkkür təzəkkür üçün zəmin yaradır. İnsanın ətrafında baş verən cərəyanlardan yeni məlumatların əldə olunması üçün fikri işə salıb sabitlik və passivlikdən qurtulmaq, durğunluqdan fəaliyyətə keçmək lazımdır. Təfəkkür insanın maddi və mənəvi inkişafının, təkamülünün əsasını təşkil edib, onu başqa məxluqlardan fərqləndirir. Təfəkkür insanı duyğu mərhələsindən düşüncəyə, heyvanlıq dərəcəsindən insanlıq məqamına sövq edir. Təfəkkür insan ruhunun əhatə dairəsini oyadır, onu uca məqamlarda qanad çalmağa həvəsləndirir. Buna görə də Allah-təala möminləri vəsf edərək buyurur:  

"O kəslər ki, ayaq üstə olanda da, uzananda da Allahı xatırlar, göylərin və yerin yaradılması barədə düşünər (və deyərlər): "Ey Rəbbimiz! Sən bunları boş yerə yaratmamısan!…" («Ali-İmran»-191)    

Bu ayədən belə başa düşülür ki, zikr fikirsiz və fikir zikrsiz heç bir fayda verməz. Əgər hər ikisi birgə olsa, insanı heyvanlıq və yırtıcılıq dərəcəsindən ürfan, mərifət zirvəsinə yüksəldər. Ona görə də, əziz qardaş, çalış həmişə Allahı xatırlayasan və eyni halda da təfəkkür edib ruhunu yüksəkliklərdə qanad çalmaq üçün hazır edəsən.

Peyğəmbər(s) buyurur:  

«Ağıllı şəxs özü üçün gərək üç vaxt ayırsın: bir qədər Allah-təala ilə münacat, bir qədər özü ilə hesablaşmaq və bir qədər də Allah-təalanın onun barəsində nə edəcəyi haqda düşünmək üçün. Əlavə bir qədər də istirahət və halal ləzzətlərdən bəhrələnmək  üçün bunların üstünə artırsın. (Çünki bu mərhələ insana digərlərini yerinə yetirməkdə kömək edir.)”
 

Həzrət Əli(ə) buyurur: 

"Təfəkkür etməklə qəlbini oyat" 

"Xoş o şəxsin halına ki, qəlbini təfəkkürlə, dilini isə zikrlə məşğul edir"

"Hər kim öyrəndiyi şey barədə fikirləşsə, elmini möhkəmlədib qabaqca başa düşmədiklərini anlayar".
 

 İmam Sadiq(ə) buyurur: 

"Təfəkkür insanı yaxşılıq və saleh əməllərə dəvət edir".

"Əbuzərin ibadətinin çoxu təfəkkür etmək və hadisələrdən ibrət almaq idi."

İmam Riza(ə) buyurur:  "İbadət o demək deyil ki, çoxlu namaz qılıb, oruc tutasan. İbadət Allahın işləri barədə düşünməkdir."

Deyilənlərdən məqsəd budur ki həqiqi ibadət Allah, onun işləri və iradəsi haqda  olan təfəkkürdür. Başqa bir ifadə ilə desək, ibadət odur ki, hər bir şey Allahın məxluqu, iradəsinin məzhəri, sifət və adlarının təcəllisi olduğundan insanın diqqət mərkəzində durmalıdır. Bu cür düşüncə həqiqi pərəstiş olub ibadətin vücuduna can verir. 



Məhəbbət və nifrət (Təvəlla və təbərra)

Əxlaq elmində şəhvət və qəzəb kimi təbir olunan məhəbbət və nifrət fəzilətləri kəsb edib, rəzilətləri rədd etmək üçün ən əhəmiyyətli düşüncə, xüsusiyyətdir. İnsan bir şeyi sevməyincə ona tərəf hərəkət etməz və bir şeyə nifrət bəsləməyincə ondan uzaqlaşmaz. İmam Sadiq(ə) buyurur:  "Hər kim özünün xeyir əməlindən xoşhallanıb, pis əməlindən narahat olarsa, o, həqiqətən, mömindir." 
 

 Qısaca desək, məhəbbət və nifrət, dostluq və düşmənçilik, razılıq və narazılıq-bütün bunlar hamısı insan həyatının əsasını təşkil edir. Bu duyğularsız həyat mənasız olub öz sevgi və təravətini itirir. İnsan şəxsiyyəti bu duyğuların əsasında formalaşır. Sədrül-mütəəllihinin təbiri ilə desək, insanları bir-birindən fərqləndirən məhz bu xüsusiyyətlərdir.
 

“Qurani-Kərim”də bu mətləbə işarə edilərək buyurulur: 

"De, hər kəs öz qabiliyyətinə (xislətinə) görə iş görər.." (İsra-84)

Bəziləri belə təsəvvür edirlər ki, yaxşılıqları və pislikləri müəyyənləşdirmək insanların təkamül və inkişaf etməsinə səbəb olur. Və yaxud əksinə, cəhalət və savadsızlıq mənəvi süqut və passivliyə gətirib çıxarır, lakin bu, yanlışdır, çünki bilik nə qədər faydalı və zəruri olsa da kifayət etmir, ona görə ki, istək və iradəsiz xasiyyət yaranmır. Çox alimlər vardır ki, alkaqollu içkilərin və siqaretin zərərləri barədə kitablar yazmış, lakin eyni zamanda da özləri bu kimi şeylərə aludə olmuşlar. Əbəs yerə deməmişlər ki, həyat əqidə və mübarizədən ibarətdir. 

Həyatın əqidəsiz və əqidənin də eşqsiz, məhəbbətsiz, yanğısız mənası yoxdur. Deməli, iman məhəbbətdir, məhəbbət də iman. Nə qədər ki, bir şəxs eşqin və məhəbbətin ləzzətini dadmayıb, imanın da ləzzətini bilməz. 

İmam Sadiq(ə) "Məhəbbət və nifrət imandandırmı?"-deyə soruşan şəxsə belə cavab verir:  "İman məhəbbət və nifrətdən başqa bir şey deyil."
 Başqa bir hədisdə İmam Baqir(ə) belə buyurur: "Din məhəbbətdir, məhəbbət də din."
   

İmam Sadiq(ə) buyurur: "Elə ki, Allahın məhəbbət nuru bir bəndənin qəlbinə saçıb onun batinini işıqlandırdı, Allahın zikrindən başqa onun qəlbində heç bir şey qalmaz. İlahinin məhəbbəti dedikdə batini cəhətdən insanların ən yaxşısı, danışığında ən doğru danışanı, əhdinə ən vəfalısı, əməl və rəftarında ən əməlisalehi, Allah-təalanı xatırlamaqda ən səfalısı, nəfsani xüzu (təvazökarlıqla ümid birgə) və xüşu (təvazökarlıqla qorxu birgə) cəhətdən ən ibadətkarı nəzərdə tutulur. O, (bu keyfiyyətlərə malik olan şəxs) Allaha münacat edən zaman mələklər onunla fəxr edər, onun gördüklərindən və müşahidə etdiklərindən sevinərlər. Allah-təala belə bəndəsinin vücudunun bərəkəti sayəsində ölkə və şəhərləri abadlaşdırar. Onun alicənablığı vasitəsilə bəndələrinə lütf edər. İnsanlar onların haqqına and verdikdə Tanrı dualarını qəbul edər, lütf və mehribanlıqla bəlaları, çətinlikləri onların üzərindən götürər. Əgər bəşəriyyət Allah məhəbbətinin əzəmət və dərəcəsinin uca Yaradanın dərgahında nə qədər böyük olduğunu başa düşsə, şübhəsiz, onun qədəmləri altda olan torpaqdan başqa bir şeylə Allaha yaxınlaşmaz"
 

Şübhəsiz, insan zatən camala və kamala aşiqdir. O, gözəllik və yaxşılıqları sevir, pislik və çirkinliklərə nifrət edir. Haqq-təalanın müqəddəs zatı kamal, camal, elm, qüdrət, rəhmət, bir sözlə bütün kamil sifətlərin eyni olduğundan  (bu sadalanan sifətlər sifəti-sübutiyyə adlanır), deməli, bütün sevgilərin başlanğıcı Allah sevgisidir. Hər kim gözəllik və kamal aşiqidir, Onu sevir, hər kim Onu sevirsə, camal və cəlalının məzhərini də  sevər.  

Bu cazibə fitri cazibədir. Heç kəs iradəsindən asılı olmayaraq, həqiqətin, mütləq varlığın, onun gözəllik və camalının cazibəsindən kənarda qala bilməz. Hamı Tanrının elm və qüdrəti qarşısında acizdir. Müqəddəs «Quran»da belə buyurulur:  

"Halbuki göylərdə və yerdə olanlar istər-istəməz Ona (Allaha) təslim olmuşlar.." («Ali-İmran»-83) 

"Göylərdə və yerdə kim varsa, (özləri də) kölgələri də səhər-axşam istər-istəməz Allaha səcdə edər!" («Rəd»-15) 

«İftitah» duasında isə belə oxuyuruq: 

"Bütün əzizlər izzəti qarşısında xar və zəlildirlər. Bütün böyüklər əzəməti qarşısında təvazökar və heçdirlər.." 

Lakin bu cazibə və fitri itaət kifayət deyildir, çünki özünüislahetmə, saflaşdırma və nəfslə mübarizə meydanında ayıqlıq əsas şərtdir. Bu yolda fitri qüvvələri işə salıb ixtiyar və iradə ilə dostun istəyinə təslim etmək lazımdır, çünki təbii və icbari əməllərin Allaha yaxınlaşmada heç bir dəyəri yoxdur.

Allah-təala “Qurani-Kərim”də buyurur:  

"De: Əgər siz Allahı sevirsinizsə, mənim ardımca gəlin ki, Allah da sizi sevsin və günahlarınızı bağışlasın" («Ali-İmran»-31) 

Allaha məhəbbət əməllə tamamlandığı surətdə dəyərlidir, yəni məşuqunun iradə və istəyini öz istəyindən üstün bilən aşiq həqiqi aşiq hesab olunur. Bu halda seçim, özünütənqid, itaət və nəfslə mübarizə lazımdır. “Qurani-Kərim”də bu barədə belə deyilir: 

"Allah yanında ən hörmətli olanınız Allahdan ən çox qorxanınızdır. (Pis əməllərdən ən çox çəkinəninizdir)  («Hucərat»-13) 

Əli(ə) buyurur: "Allah məhəbbəti kimin qəlbinə düşərsə, onu yaxıb-yandırar."
 

Başlanğıc nöqtəsi
Buradan aydın olur ki, məhəbbət  Allah aşiqləri və ona tərəf gedənlər üçün başlanğıc, yolun əvvəlidir. Nə qədər ki məhəbbətlə  istək birgə deyil, bir addım belə irəli atmaq olmaz. Əgər insan öz xeyrini istəməsə, heç vaxt islah olunmaz. Əvvəl gərək insanda öz eyiblərini və çatışmamazlıqlarını düzəltmək üçün çıxış yolu axtarmaq xüsusiyyəti yaransın. İnsan bunu dərk etməlidir ki, ona bəxş olunan həmin nemətləri bihudə əldən vermək olmaz. 

Qeyd etdiyimiz kimi, bu yolda təkcə elm kifayət etmir. Bununla yanaşı eşq  lazımdır, yəni bu eşq insanı doğruluğa tərəf çəkib onu nəfslə mübarizəyə hazırlaşdırır. Belə ki, “Qurani-Kərim”də  buyurulur:  

"Orada paklanmağı sevən insanlar vardır. Allah pak olanları (özlərini cismən təmizləyənləri, mənəvi qüsurlardan, çirkinliklərdən qorumağa çalışanları) sevər." («Tövbə»-108) 

                                    İman və elm
Bu bəhsdə imanla elmin bir-birindən fərqləndiyini bilmək lazımdır. Elm təcrübə və isbatın nəticəsidir. Bu iki amil təsəvvür və təfəkkürdən irəli gəlir, lakin iman və inam ürfani vicdan, ilahi fitrət qarşısında özünü ayıltmaqdır. Başqa ifadə ilə desək, elm kəsb olunan və dərk edilən bir məfhumdur. İman isə ülvi parıltı, vicdan harayına cavabdır. 

Elmlər adətən təsəvvür, təfəkkür və müəyyən bir reaksiyadan doğur. İman isə vicdana inam və tapınmaqdır. Başqa sözlə desək, elm təcrübə, təhqiqat, məfhum, bilik toplusudur, lakin iman müqəddəs varlığa qarşı bağlılıq, təzim və sitayiş hissidir. Elmə aid olan şeylər insan qəzəbinə və nifrətinə səbəb ola bilər, amma iman həmişə qəlblərdə məhəbbət, sevgi yaradır. O yerdə ki iman mövcuddur, orada təvazökarlıq, təzim, sitayiş də olur. Məsələn, Allaha iman fitri ehtiyac və heç nəyə təmənnası olmayan Tanrıya bağlılıq, böyük əzəmət, rəhmət, sonsuz qüdrət qarşısında acizlik və kiçiklik hissidir. 

«Quran» təbiri ilə desək, iman fitrət harayına cavab və əhd-peymanın yenidən təzələnməsidir: 

"Allahın fitri olaraq insanlara verdiyi din" («Rum»-30)

"Xatırla ki, bir zaman Rəbbin Adəm oğullarının bellərindən (gələcək) nəsillərini çıxardıb onları özlərinə (bir-birinə) şahid tutaraq: "Mən sizin Rəbbiniz deyiləmmi?"- soruşmuş, onlar da: "Bəli, Rəbbimizsən!"-deyə cavab vermişdilər." («Əraf»-172)

Sonra ayənin ardında buyurur ki, bu bildiriş və şəhadət onun üçündür ki, qiyamət günü "Biz bu məsələdən xəbərdar deyildik,"-deyə bəhanə gətirməyəsiniz. 

Deməli, iman fitrətin ehtiyacına qarşı əhdin təzələnməsi və təkididir. Burada əhd-peyman dedikdə imanın nəzərdə tutulması ehtimal olunur, amma elm alim və məlum (öyrənilən şey) arasında bir növ zehni və fikri əlaqədir. İman kəlməsində isə Allah qarşısında sitayiş, təzim və təvazökarlıq hissi ehtiva olunur, lakin elmdə bu, tələb edilmir, çünki elm alimin nəzərində xoşagəlməyən məchulların kəşfi və ixtirası üçün bir vasitədir. Elm imanla həmişə birgə deyildir. Ona görə də “Qurani-Kərim”də  buyurulur:  

"(Möcüzələrimizin) həqiqiliyinə daxilən möhkəm əmin olduqları halda, haqsız yerə və təkəbbür üzündən onları inkar etdilər." («Nəml»-14)

Buna görə də Allah-təala «Quran»da insanlara "Ey bilənlər" kimi yox, "Ey iman gətirənlər" kimi xitab edir, yəni bilib iman gətirməyənlər yox, iman gətirən şəxslər. 

Başqa bir tərəfdən də iman həmişə arxayınlıq və xətircəmliklə birgədir, ancaq elmin bəzən iztirab və nigarançılığa səbəb olması da mümkündür. Allah-təala möminlər barədə buyurur:  

"O kəslər ki, Allahı zikr etməklə ürəkləri rahat olduğu halda iman gətirmişlər. Bilin ki, qəlblər yalnız Allahı zikr etməklə aram tapar!" («Rəd-28») 

Elm imanın tamamlayıcısıdır
Elm bir çox hallarda imanın müqəddiməsi və tamamlayıcısıdır. Buna görə də “Qurani-Kərim”də elm təriflənmiş və adı imanla yanaşı çəkilmişdir: 

"Allah da sizdən iman gətirənlərin və (xüsusilə) elm bəxş edilmiş kimsələrin dərəcələrini ucaltsın" («Mücadələ»-11)

Bu mərhələləri tamamlamaqla məlum olur ki, elm və iman iki ifadədən əmələ gəlmişdir. Əgər iman eşq və ürfan ifadəsindəndir desək, doğru söyləmiş olarıq. Buna görə də «Kümeyl» duasında oxuyuruq:

"İlahi! Məni əfv et. Ey mənim Mövlam, ey mənim Rəbbim, Sənin əzabına səbir edərəm, amma fəraqına necə səbir edim?" 

Bu aşiqin məşuqu ilə münacatıdır.  Buna görə də harada imandan söz açılırsa, məhəbbət və eşq məsələsi də ortaya çıxır. 

Allah-təala iman əhlini vəsf edərək buyurur:  

"Peyğəmbərə nazil olanı dinlədikləri zaman haqqı bildikləri üçün onların gözlərinin yaşla  dolduğunu görürsən. Onlar deyirlər: "Ey Rəbbimiz! Biz iman gətirdik, bizi (haqqa) şahid olanlarla bir yerdə yaz." («Maidə»-83)

İman mayasız və özülsüz olsa da, məhəbbət və eşqlə doludur. Hətta bütpərəstlər öz bütlərinə məhəbbət bəsləyərək onlara təzim, sitayiş və ibadət edirdilər. “Qurani-Kərim”də bu barədə buyurulur: 

"İnsanların içərisində Allahdan qeyrilərini (Allaha) şərik qoşub, onları Allahı sevən kimi sevənlər də vardır, halbuki iman gətirənlərin Allaha məhəbbəti daha qüvvətlidir. Əgər (özlərinə) zülm edənlərin vaxtında görəcəkləri əzabdan xəbərləri olsaydı, onlar bütün (qüvvət) qüdrətin Allaha məxsus olduğunu və Allahın əzabının şiddətli olacağını bilərdilər." («Bəqərə»-165) 

İkitərəfli əlaqə
Dinsiz və qafil şəxslərdən bəzisi belə hesab edirlər ki, Allaha olan iman və sitayiş bir növ insanların Allahla birtərəfli əlaqəsidir. Bu səhv düşüncə vasitəsilə imandan uzaqlaşmaq üçün bəhanə gətirirlər, lakin bu, cahilanə və qərəzli bir düşüncədir, çünki iman Yaradanla yaradılmış arasında qarşılıqlı sıx əlaqədir. Bu əlaqə təbii həqiqət əsasındadır. Bu əlaqədə hər iki tərəfin cazibə və marağı vardır, yəni ​Allah-təala bəndələrini sevdiyindən bütün bu nemətləri onların ixtiyarına vermişdir. Əlbəttə, Tanrı təqvalı, əməlisaleh və qəlbi pak möminləri daha çox sevərək buyurur:  

"Həqiqətən, Allah təqvalıları sevir." («Ali-İmran»-76)

"Yaxşılıq edin, həqiqətən, Allah yaxşılıq edənləri sevir." («Bəqərə»-195)

"Allah pak olanları sevir." («Tövbə»-108)

"Ey iman gətirənlər! Sizdən hər kəs dinindən dönsə, (bilsin ki,) Allah (onun yerinə) elə bir tayfa gətirər ki, (Allah) onları, onlar da (Allahı) sevərlər. Onlar möminlərə qarşı mülayim, kafirlərə qarşı isə sərt olar, Allah yolunda vuruşar və heç kəsin tənəsindən qorxmazlar. Bu, Allahın lütfüdür. Onu istədiyinə verər. Allah (lütfü ilə) genişdir, (O, hər şeyi) biləndir. («Maidə-54») 

Bu ayədə söhbət ikitərəfli, qarşılıqlı dostluqdan gedir. Bu dostluq Allah və onun bəndələri tərəfindən təzahür olunur. Bu özü ona sübutdur ki, həqiqi iman qarşılıqlı əlaqə və birləşmədir. Başqa sözlə, həqiqi iman Xaliq və məxluq arasındakı qarşılıqlı sevgidir. “Qurani-Kərim”də Allahı "mömin" sifəti ilə vəsf edərkən bu qarşılıqlı əlaqəyə işarə edilərək buyurulur:  

"O, özündən başqa heç bir Tanrı (Məbud) olmayan, (bütün məxluqatın) ixtiyar sahibi, müqəddəs (pak) olan, mömin, (hər şeydən)  göz-qulaq olub (bəndələrini) qoruyan, yenilməz qüdrət (qüvvət) sahibi, (hamını istədiyi hər hansı bir şeyə) məcbur etməyə qadir olan, (hər şeydən) böyük, (hər şeyin fövqündə) olan Allahdır. Allah (müşriklərin) Ona qoşduqlarından (şəriklərdən) ucadır." («Həşr»-23)

Təfsirçilər "mömin" kəlməsini təfsir edərkən bir neçə fikir irəli sürmüşlər:

1. O kəs ki, bəndələrinə əmin-amanlıq bəxş edir.

2. Bəndələri onun zülmündən və əzabından amandadırlar. (Heç kimə zülm etmir.)

3. Hamıdan qabaq öz yeganəliyinə imanı vardır, hamıdan qabaq öz tövhid və təkliyinə şəhadət verir:

"Allah özündən başqa heç bir Tanrı olmadığına şahiddir. Mələklər və elm sahibləri də haqqa, ədalətə boyun əyərək (haqqa tapınaraq) o qüvvət, hikmət sahibindən başqa ibadətə layiq heç bir varlıq olmadığına şəhadət verdilər. («Ali İmran»-18) 

Cazibə və dafiə         

Məhəbbət də digər duyğular kimi iki qütbə-müsbət və mənfi qütbə malikdir. Ola bilməz ki, insan bir şeyi xoşlayarkən, onun əksini də xoşlasın. İnsan əgər kamal və gözəlliklərə yetişməyi xoşlayırsa, şübhəsiz, günaha və naqisliyə qarşı nifrət bəsləyir, belə ki iman əgər bir şəxs tərəfindən istənilirsə, sözsüz ki, küfr və nifaq onun nəzərində pis görünür. Allah-təala buyurur: 

 "Lakin Allah sizə imanı sevdirmiş, onu ürəklərinizdə süsləmiş, küfrə, itaətdən çıxmağa və (Allaha) asi olmağa qarşı sizdə nifrət oyatmışdır." («Hucərat»-7) 

Deməli, nə vaxt məhəbbətdən söz düşsə, bu, o demək deyil ki, insan başdan-ayağa tam sülh tərəfdarı olub, hamını və hər şeyi sevməlidir. Mömin və əqidəli insan hamı ilə dostluq edə bilmədiyi kimi, hamıya qarşı da düşmənçilik edə bilməz. Demək, elə bir məhəbbət dəyərlidir ki, gözəllik və keyfiyyətlə əlaqədə olub bunların əksini özündən uzaqlaşdırsın. 

Təvəlla və təbərra
Təvəlla və təbərra İslam dininin füruidin
 bölməsinə aid olan hissələrdir. Elə buna görə də insan yaxşılıqlar və yaxşıları sevib, pislər və pisliklərlə mübarizə aparmalıdır.  Odur ki, Allah-təala Peyğəmbər(s)-in həqiqi ardıcıllarını vəsf edərək buyurur:  

"Mühəmməd(s) Allahın peyğəmbəridir. Onunla birlikdə olanlar  (möminlər) kafirlərə qarşı sərt, bir-birinə (öz aralarında) isə mərhəmətlidirlər." («Fəth»-29)

"(Ey peyğəmbər!)  Allaha və axirət gününə inanan heç bir tayfanın Allah və Onun peyğəmbərinə qarşı çıxanlarla-öz ataları, oğulları, qardaşları, yaxın qohumları olsalar belə, dostluq etdiyini görməzsən.  Onlar elə kimsələrdir ki, Tanrı onların qəlblərinə iman yazmış və öz dərgahında onlara ruh (güc) vermişdir (iman, hidayət nuru əta etmişdir.)" («Mücadələ»-22) 

"Ey iman gətirənlər! Nə mənim düşmənimi, nə də özünüzün düşmənini dost tutun! Onlar (kafirlər) sizə gələn haqqı («Quran»ı, Mühəmməd(s)-i) inkar etdikləri halda, siz onlarla dostluq edirsiniz. (Mehribanlıq göstərirsiniz) («Mümtəhinə»-1) 

Buna görə də bu məsuliyyəti  öhdəsinə götürmüş möminlərdə həm ehtiram göstərmək, həm də etiraz etmək xüsusiyyəti olmalıdır. Hamının yanında hörmətli və mehriban olmaq istəyənlər isə münafiqdirlər. Bu barədə rəvayətlərdə də təkid olunur.  Rəvayətə görə Peyğəmbər(s) səhabələrdən birinə buyurur:  

-Ey Allahın bəndəsi! Öz dostluq və düşmənçiliyini Allah üçün, onun yolunda et! Dostluq və düşmənçiliyin  bu yolda olmalıdır, çünki başqa bir yolla Allah dərgahına yetişmək və imanın şirinliyini dadmaq olmaz. Bu gün nəzərlərin çoxu dünyəvi məqsədlər üzərində yaranmış dostluq və düşmənçiliklərə yönəlmişdir. Bu xırdalıqların Allah yanında heç bir dəyəri yoxdur. 

Həmin səhabə soruşdu:

-Necə başa düşək ki, dostluğumuz və düşmənçiliyimiz Allah üçündür? Haradan bilək ki, Allahın dostu kim, düşməni kimdir? Əgər biz də bunu bilsək, onun dostu ilə dost, düşməni ilə düşmən olarıq?

Peyğəmbər(s) həzrəti-Əli(ə)yə işarə edərək buyurdu: 

"Bunun dostu Allahın dostu, düşməni isə Allahın düşmənidir. Ona görə də atanın və övladının qatili olsa da, onun dostu ilə dost, atan və övladın olsa da, onun düşməni ilə düşmən ol."
      

Təvəlla və təbərra o qədər əhəmiyyətlidir ki, bəzi hədislərdə imanın ən əsas hissəsi hesab olunmuşdur.
        

Mədinə müsəlmanlarının “Qurani-Kərim”də həmişə təriflənən xüsusiyyətlərindən biri də budur ki, onlar mühacirləri imanlarına görə sevib, bu yolda onlardan heç bir şey əsirgəməyərək öz evlərini açıq ürəklə, səmimiyyətlə mühacirlər üçün hazırlayıb, gülərüzlə qarşıladılar. Bu barədə “Qurani-Kərim”də deyilir: 

"Onlardan (mühacirlərdən) əvvəl (Mədinədə) yurd salmış və (Peyğəmbər(s)-ə qəlbən) iman gətirmiş kimsələr (ənsarlar)  öz yanlarına (şəhərlərinə) mühacirət edənləri sevər, onlara verilən qənimətə görə ürəklərində həsəd duymaz, özləri ehtiyac içində olsalar belə, onları özlərindən üstün tutarlar.” («Həşr»-9)  

Əgər dostluq və düşmənçilik Allaha xatir olmazsa, davamlı olmayıb əksinə çevriləcəkdir. Başa düşmək lazımdır ki, belə dostluqlar həmişəlik ziyana səbəb olur. Allah-təala bu haqda buyurur ki, onlar qiyamət günü bir-birini lənətləyib düşmənçilik edərək təəssüflə deyərlər ki, kaş bu kəslə dost olmayaydıq:

"Müttəqilər müstəsna olmaqla o gün dostlar bir-birinə düşmən kəsiləcəklər". («Zuxruf»-67) 

"Vay  halıma! Kaş filankəsi özümə dost etməyəydim." («Furqan»-28) 

Ona görə də ey mömin bacı-qardaşım, çalış dostluq və düşmənçiliyin Allaha xatir olsun! Həmişə yaxşılar və yaxşılıqlarla dost ol, pislər və pisliklərlə mübarizə apar və Allahdan belə istə: "İlahi, məni bu dünyadan müsəlman aparıb, salehlərə qovuşdur". 



Şəriət hökmlərindən xəbərdar olmaq
Saleh bəndə olmaq istəyən şəxs müəyyən bir işə başlamazdan əvvəl onun haqqında məlumat toplayıb öz işini şəriət ölçüləri ilə uyğun şəkildə qurmalıdır. Şəri hökmləri, qanunları bilmədən tərbiyələnmək və öhdəmizə düşən vəzifəni yerinə yetirmək mümkün deyil. Buna əsasən, dində müəyyən zəruri hömkləri (təqlidlə və ya ictihadla) bilmək hamıya vacibdir. Heç olmazsa, dini məsələləri öyrənməkdə irəli çıxıb başqalarına da başa salmaq üçün müəyyən şəxslərin olması lazımdır. Allah-təala buyurur: 

"..Barı hər tayfadan bir dəstə (dini elmləri öyrənmək, sonra da dindaşlarına öyrətmək üçün) qalsın ki, camaatı (döyüşdən) qayıtdığı zaman onları (Allahın əzabı ilə) qorxutsun. Bəlkə onlar (əldə etdikləri biliklər sayəsində yaramaz işlərdən, nalayiq hərəkətlərdən) çəkinsinlər". («Tövbə»-122)

Rəvayət olunur ki, İmam Sadiq(ə)-dən "Tutarlı dəlil yalnız Allaha məxsusdur" («Ənam»-149) ayəsinin mənasını soruşduqda buyurdu: "​Allah-təala qiyamət günü öz günahkar bəndəsinə buyurar: "Ey mənim bəndəm! Niyə öz vəzifəni düzgün yerinə yetirmədin? Bilərəkdənmi günah etdin?" Əgər desə ki, “bəli”, buyurar: "Niyə bildiyinə əməl etmədin?" Yox  əgər desə ki, «bilmirdim», onda soruşar: "Niyə öyrənmədin ki, əməl edəsən?.."
 

Nəticə olaraq, bəndəlik və ibadət iki şərtlə özünü doğruldur: məhəbbət və itaətlə. İtaət Tanrının razılıq və istəyini bilmədən qəbul deyildir. Özlərindən nə isə qondarıb itaət və ibadət kimi yerinə yetirilənlər, həqiqətdə, özlərinin bəndələridirlər, nəinki Allahın.

Bu haqda Allah-təala buyurur:  

".. Allah özü sizə izn verdi, yoxsa Allaha iftira yaxırsınız?" («Yunus»-59)



Sədaqətli yoldaş seçib, günahkar (pis) adamlardan uzaqlaşmaq. 

Hər hansı bir səfərdə vəfalı və sədaqətli yoldaşın çətinlikləri həll etməkdə  mühüm rolu olduğu kimi, mənəviyyatı saflaşdırmaqda da yaxşı yoldaş böyük əhəmiyyətə malikdir.

Həzrəti-Musa(ə)  Bəni-İsrail tayfasını Fironun əlindən qurtarıb haqqa hidayət etmək üçün peyğəmbərliyə seçilərkən dua edib Allah-təaladan belə istədi: 

"Mənə öz ailəmdən bir vəzir (köməkçi) ver-qardaşım Harunu! Onunla arxamı möhkəmləndir, (Ona da peyğəmbərlik ver) ki, səni çox təqdis edib şəninə təriflər deyək və səni çox zikr edək.( Daim yada salıb şükr-səna edək)." («Taha»-29-34).

"Ey iman gətirənlər! Allahdan qorxun və (imanında, sözündə, işində) doğru olanlarla olun!" («Tövbə»-119) 

Həzrəti-Əli(ə) öz övladlarına belə tövsiyə edir: "Səfərə çıxmamışdan qabaq öz yol yoldaşının əxlaqını öyrən. Evi almamışdan əvvəl qonşunu tanı".
 

"Qərib o kəsdir ki, dostu olmaya"
  

Allahın nemət və rəhmətinə şamil olub, Tanrı qayğısı, köməyi ilə düzgün yola - haqq yola (siratəl-müstəqimə) yönələrək günahdan qorunmuşlar dostluğa layiq şəxslərdir. Bu ayədə deyildiyinə görə, onlar dörd qrupa  bölünürlər: 

"Allaha və peyğəmbərə itaət edənlər, (axirətdə) Allahın nemət verdiyi nəbilər (peyğəmbərlər), siddiqlər (tamamilə doğru danışanlar, etiqadı düzgün, peyğəmbərləri hamıdan əvvəl təsdiq edən şəxslər), şəhidlər və salehlərlə (yaxşı əməl sahibləri ilə) bir yerdə olacaqlar. Onlar isə necə də gözəl yoldaşlardır!" («Nisa»-69) 

Bütün bu ayə və rəvayətlərdən belə anlaşılır ki, haqq yolunda sədaqətli və vəfalı yol yoldaşı zəruridir. Təklik və tənhalıq yalnız Allaha məxsusdur. Ey müsəlman mömin qardaş! Əlin peyğəmbər və siddiqlər ətəyinə çatmadığından şəhidlər və salehlərlə birgə ol! Heç vaxt onlardan ayrılma ki, yolunu azmış olarsan.





 Haram əməllərdən çəkinmək
(Günahlardan uzaqlaşmaq)
İlkin mərhələdə atılan addımlardan səkkizincisi haram əməlləri tərk etməkdir, yəni bədən tərbiyəsində bir qisim iş və yeməklərdən çəkinmək zəruri olduğu kimi, nəfsin saflaşdırılmasında da bəzi əməl və  yeməklərdən imtina etmək lazımdır. 

Qütb Ravəndi İmam Baqir(ə)-dən belə nəql edir: "Çox təəccüblüdür ki, insanlar xəstəliyin qorxusundan yeməklərində pəhriz saxlayır, amma cəhənnəm atəşinin əzabından qorxub günahdan çəkinmirlər".
 

Əlbəttə, pəhriz və özünü pis əmməllərdən qorumaq nəfsani qüvvələrin ziddinədir. Bu, işin əvvəlində çox çətin olur, lakin böyük əzm və mübarizə yolu ilə nəfsə qalib gəlmək olar. Həzrəti-Əli(ə) bu barədə belə buyurur:  "Günahı tərk etməkdə nəfsinizi əlinizlə yumşaldın ki, ibadət və itaətə tərəf çəkmək sizin üçün asan olsun".

Nəfsin saflaşdırılmasında əsas rol oynayan bu mübarizə islam mədəniyyətində "təqva" adı ilə tanınmışdır. Bu da bütün islami və insani dəyərlərin əsası, bünövrəsidir. Bütün əməl və səylər bunsuz öz dəyərini itirir, Tanrı dərgahında qəbul olunmur. “Qurani-Kərim”də deyilir: 

"Allah yalnız təqvalılardan (müttəqilərdən) qəbul edər". («Maidə»-27)

Şübhəsiz, Allah dərgahında qəbul olunmayan əməlin insan ruhu və mənəviyyatına heç bir təsiri olmaz, çünki yalnız gözəl kəlam və saleh əməl ona tərəf yuxarı qalxar, təkcə pak və əməlisaleh insanlar Allaha yaxınlaşa bilər. Allah-təala “Qurani-Kərim”də buyurur: 

"Pak söz (Tövhid kəlməsi, zikr, həmd-səna) Ona tərəf yüksələr. Və pak sözü də (Allah dərgahına) yaxşı əməl qaldırar." («Fatir»-10) 

İmam Sadiq(ə) buyurur: "Təqvasız heç bir əməlin faydası yoxdur" 
     

İmam Baqir(ə) buyurur:  "İbadətlərin ən çətini təqvadır"

İmam Sadiq(ə) öz məktubunda dostlarından birinə xitab edərək yazır: "Əgər aqibətinin xeyirlə qurtarmasını və bu dünyadan yaxşı əməl görərkən köçmək istəyirsənsə, Allahın haqqını taptalama. Məbada onun həlimliyinə (helminə) və səbrinə aldanıb nemətlərini günah işlərə sərf edəsən.." 

Müfəzzəl ibn Ömər deyir: "İmam Sadiq(ə)-in xidmətində əməllərdən söz düşdü. Mən ərz etdim ki, əməllərdə çox zəif və süstəm. İmam belə buyurdu: 

-Sakit ol, Allahdan bağışlanmaq istə, yəni bu qədər naümid olma. 

Sonra isə buyurdu: 

-Heç şübhəsiz, təqva ilə görülən az əməl təqvasız görülən çox əməldən yaxşıdır.."
. 

Müfəzzəl yaxşı əməllər sahibinin təqvası olmadığı barədə soruşduqda İmam cavab verdi: "Elə şəxslər var ki, insanlara  yemək verir, qonşuları ilə mehriban, evlərinin qapısı hamının üzünə açıqdır, amma ilkin mərhələdə rəftarında günaha bataraq nəfsin cilovunu əldən verirlər. Bununla da itaətdən boyun qaçıraraq günaha batırlar. Lakin elə adamlar da vardır ki, bu cür gözəl işləri yerinə yetirmək onlara nəsib olmur, ancaq özlərini günah və hər cür çirkinlikdən qoruyurlar."
  

Yemək-içmək və əməldə haramşeylərdən çəkinmək
Allah-təala buyurur: 

"İnsan hələ bir yeməyinə baxsın!" («Əbəsə»-24) 

Həzrəti-Əli(ə) Osman ibn Hüneyfə yazdığı məktubda belə buyurur:  "Yeməyinin halallığında şübhən olsa, onu yemə."
  

Buna görə də mömin bəndə ilk növbədə yemək və əməllərinin haram olmamasına diqqət yetirməlidir. Bu məsələ, xüsusilə günah üçün şərait yaradan şəhvət qüvvəsinin ən çılğın vaxtı olan gənclik dövrünün  əvvəllərində gözə çox çarpır. Bunun üçün də qəlb və gözü hər cür çirkinlikdən qoruyub pak saxlamaq lazımdır ki, insan gözəl əhval-ruhiyyə ilə səmada qanad çalıb sirli aləmdə peyğəmbər, siddiq, şəhid və salehlərlə birgə olsun.
   

Təqva əhli açıq-aydın haramlardan çəkinməkdən əlavə, şübhəli yemək və fitnəkar baxışlardan da özünü qoruyur. Bu yolda uğur qazanmaq istəyənlər şəriətdə caiz olmayan (qadağan edilmiş) məşğuliyyətlər, ləyaqətsiz və nadürüst adamlardan uzaqlaşmalı, şəriətə uyğun işlərdə də bütün vacib qayda-qanunlara riayət edib beytül-malı
 sərf etməkdə həddən artıq ehtiyatlı olmalıdırlar. Əgər o, dövlət məmuru və ya xalqa xidmət göstərənlərdəndirsə, ona həvalə edilmiş vəzifələri layiqincə yerinə yetirməli, öz  fəaliyyətini var qüvvəsi ilə xalqa, xüsusən kasıb və zəiflərə xidmət göstərməyə həsr etməlidir. 

İtirilmiş vaxtların əvəzi ödənilsin deyə, ehtiyat üçün qanuni vaxtdan bir az artıq işləməli, xüsusilə rəhbər vəzifələrdə çalışan şəxslər öz məsuliyyətlərinə görə çox ehtiyatlı olmalıdırlar.
 Lakin çox təəssüflər olsun ki, bu mövzuya lazımi qiymət verilmir. Çoxları şüar verməkdə mahir, əməl etməkdə isə süst olub bunun ziddinə gedir, xüsusilə qida qəbulunda və şəhvani (cinsi) məsələlərdə heç bir şeyə məhəl qoymurlar. Belə şəxslər başqalarından daha çox zərərli olub islama zərbə vururlar. Yemək-içməyin və cinsi münasibətlərin halal-haramlığına fikir verməmək günahlara aludə olmağın başlanğıcıdır. Buna görə də on dörd Məsum(ə) öz hədis və kəlamlarında bu iki amilin nəzarət altında olmasına çox təkid edərək bunu ibadətlərin ən üstünü və riyazətlərin ən dəyərlisi hesab etmişdir. 

Əbu Bəsir deyir: “Bir nəfər İmam Baqir(ə)-in  hüzurunda söylədi: 

-Mən əməlimdə zəif və süstəm. Müstəhəb oruc tutmaq mənə az nəsib olur. Lakin əminəm ki, halal yeməkdən başqa bir şey  yemirəm.

İmam Baqir(ə) buyurdu: 

-Hansı ibadət yemək-içməkdə və cinsi məsələlərdə haramdan çəkinməkdən üstündür?»

Başqa bir hədisdə yenə o Həzrət buyurur: "Allah dərgahında yemək-içmək və cinsi məsələlərdə haramdan qorunmaqdan yaxşı ibadət yoxdur".

Böyük və kiçik günahlar
Bütün günahlar Allah qanunlarına zidd olduğu üçün böyükdür, lakin müəyyən xüsusiyyət və müxtəlif təsirlərinə görə onlar  bir-birindən fərqlənirlər. Onlardan bəzisi çox böyük, bəzisi çox kiçik, bəzisi isə orta səviyyə daşıyır. Aydındır ki, adam öldürməyin günahı adam döyməkdən, zina etməyin (qeyri-qanuni cinsi əlaqə, kəbinsiz) günahı naməhrəmə (özgə qadına) baxmaqdan  daha böyükdür. Bu baxımdan burada iki sual meydana çıxır:

1.–Bütün günahların bir-biri ilə müqayisədə güclü və zəif təsirə malik olduğundan böyük-kiçiyə bölünməsi ümumi və nisbidirmi?

2.–Fərz edək ki, bu (ümumi) bölüm düzdür. Bəs günahın böyük-kiçikliyi hansı meyarla ölçülür, böyük günahları kiçik günahlardan necə ayırmaq olar? 

Birinci suala cavab olaraq demək lazımdır ki, günahların bir-biri ilə müqayisədə böyük və kiçik olmasına baxmayaraq, onların bu bölümü nisbi xarakter daşıyır, yəni bir günahın özündən böyük günaha nisbətən kiçik və özündən kiçik günaha nisbətən böyük hesab olunması mümkündür. Amma əvvəldə qeyd etdiyimiz «Quran» ayələri və məsumların hədisləri ümumi yekunlaşdırmada  günahları iki qismə bölmüş və bu bölüm üçün də ümumi meyar söyləmişlər. Ümumi bölümdə günahlar iki böyük və kiçik  qrupa ayrılmış və hər bir qrup xüsusi sırada yerləşmişdir. Bu baxımdan kiçik günahlardan heç biri böyük günahların sırasında və böyük günahlardan da heç biri kiçik günahların sırasında yerləşmir. Lakin günahlara başqa nöqteyi-nəzərdən yanaşmaq lazımdır. 

Günahlar Allah qanunlarından boyun qaçırılmasına və itaət edilməməsinə görə çirkin və iyrəncdir. Heç bir günah bu cəhətdən kiçik deyildir, belə ki əgər bir şəxs Allaha  boyun əyməməyi kiçik hesab edərsə, onun özü böyük günaha batmış olar. Həzrəti-Əli(ə) buyurur:  "Ən böyük günah odur ki, insan etdiyi günahı kiçik hesab etsin."
  

"Bütün günahlar böyükdür, onlardan ən böyüyü odur ki, onunla insanın sümüyü möhkəmlənsin, çünki günahkar ya əzaba düçar, ya da Allahın rəhmətinə şamil olacaq. Cənnətə yalnız paklar daxil olarlar. (yəni əti günahla bərkimiş behiştə daxil ola bilməz)"
 

Başqa bir hədisdə nəql olunur ki: "Kiçik günahlardan çəkinin (Nəzərinizdə kiçik hesab etdiyiniz günahlardan çəkinin). Çünki onları istəyənlər ardınca düşərlər.» 

İnsan bəzən günahını görməməzliyə vurub: «Eybi yox, indi bu günahı edirəm, sonra gedib tövbə edərəm,»-deyərək özünü aldadır. Bu barədə Allah-təala buyurur:  

"Biz qabaqcadan və sonradan yerinə yetirdikləri hər bir əməli azaldıb-çoxaltmadan qiyamət məhkəməsində hesaba çəkərik" və yenə buyurur: "Əgər xaş-xaş dənəsi ölçüsündə bir əməl daşların arasında, göylərdə və ya yerdə gizlənmiş olsa belə, Allah-təala onların hamısını gətirər, (və hesabını çəkər)   Allah mehriban və hər şeyi biləndir."
 

Təkrar etməyi özümüzə lazım bilirik ki, günahların yuxarıdakı bölgüsü nisbidir. Onlar yalnız bir-biri ilə müqayisədə böyük və kiçik ola bilərlər.   

Əməli və icraçı qəbihlik
Hər iki  bölümdə (kiçik və böyük) günahın güclü və zəifliyi iki amildən-əməli və obyektiv (icraçı) qəbihlikdən asılıdır. Əməli qəbihlik günahkar şəxsin şərait və  daxili xüsusiyyətlərindən asılı olmayaraq, hərəkətin özündə olan çirkinliklə qüsurlara aiddir. Obyektiv qəbihlik isə əməlin xüsusiyyətlərinə baxmayaraq, günahkar şəxsin zehni və ruhi vəziyyətinə bağlıdır. Günahkar şəxsin şəraiti isə qanuna boyun əyməməsindən, Allah qanunları qarşısında olan üsyankarlıq və inadkarlığından, Tanrı və insanların hüququna əhəmiyyət verməməsindən ibarətdir. Bütün günahlar yalnız bu cəhətdən (obyektiv qəbihlik cəhətindən) böyükdürlər. Çünki bilərəkdən və ixtiyari olaraq böyük və mehriban Allahın qanunlarından boyun qaçırmaq çox çirkin və iyrəncdir. Qütb Ravəndi belə yazır: "Allah-təala Üzeyir(ə)-ə belə vəhy etdi: “Ey Üzeyir! Günaha batmış olarkən onun kiçikliyinə baxma, bax gör kimin qarşısında günah edirsən.."
 

Bütün bunlarla belə obyektiv qəbihliyin özü də bütün günahkarlarda eyni deyildir. Çünki bir şəxsin şəhvət qüvvəsinin tüğyan etməsi nəticəsində günah etməsi mümkündür, amma başqa birisi həmin günahı dinsizlik və pozğunçuluq törətmək fikri ilə  də yerinə yetirə bilər. Şübhəsiz, ikincinin günahı birincidən daha böyükdür, çünki ikincinin günah etməkdə məqsədi insanları pozğunçuluğa və əxlaqsızlığa çəkməkdir. Bu cür günah o qədər böyük və iyrəncdir ki, onun icraçısı bu günahı təkrar etməklə "müfsidün fil-ərz" "yer üzündə fitnə-fəsad törədən"  kimi tanınıb, bəzən də edam olunmağa məhkum olur. Birinci isə bunun əksinə olaraq, bu cəzaya layiq deyil. 

Buna görə də həm əməli qəbihlikdə və həm də obyektiv qəbihlikdə güclülük və zəiflik mövcuddur. Həmin bu zəiflik və güclülük bir günahın bəzən hər iki cəhətdən böyük, bəzən də hər iki cəhətdən kiçik hesab olunmasına səbəb olur. Belə ki, əməli qəbihlik baxımından böyük, obyektiv qəbihlik baxımından isə  kiçik və yaxud əksinə, əməli qəbihlik baxımından kiçik, obyektiv qəbihlik baxımından isə böyük hesab olunması mümkündür. Bu müqəddimələrə diqqət yetirməklə mövzunu yekunlaşdıraraq iki mühüm nəticə əldə edirik:

1.Günahlar Allahın qadağan etdikləridir. 

Günah sahibi olmamağa çalışan bəndələr ona yaxınlaşmaqdan da çəkinməlidir. Tanrı buyurur:  

"Bunlar (bu hökmlər) Allahın sərhədləridir, bunlara yaxınlaşmayın!" («Bəqərə»-187) 

"Bunlar Allahın hökmləridir, onlardan kənara çıxmayın". («Bəqərə»-229)  Əlbəttə, "Bunlara yaxınlaşmayın" ifadəsi daha məqsədəuyğundur, çünki bu ifadədə sərhədə yaxınlaşmaq, o biri ifadədə isə sərhədi aşmaq qadağan olunmuşdur. 

Uca Yaradan başqa bir ayədə buyurur: "O kəslər ki, yalan yerə şahidlik etməz, faydasız bir şeylə rastlaşdıqları zaman onlardan üz çevirib vüqarla keçər" («Furqan»-72)

"Zinaya da yaxın düşməyin! Çünki o, çox çirkin bir əməl və pis bir yoldur". («İsra»-32) 

Allah-təala bütün bu ayələrdə xəbərdarlıq edir ki, günah sərhədinə yaxınlaşmayın, hər kim qadağan olunmuş sahənin yanından keçərsə, çox ehtimal ki, ora daxil olub həlak olar. Elə həmin bu məzmunda Peyğəmbər(s) və pak İmamlardan(ə) nəql olunmuş çoxlu rəvayətlər bizə gəlib çatmışdır ki, onlardan bəzisinə işarə edirik: Peyğəmbər(s) buyurur: "Əməllər  üç növdür: aşkar halal, aşkar haram və tam surətdə hökmü məlum olmayan, onların arasında şübhə doğuranlar. Deməli, hər kim şübhəli əməlləri tərk etsə, haram əməllərdən də xilas olmuşdur. Şübhəli əməlləri yerinə yetirən, çox ehtimal ki, harama düşüb, bilməyərəkdən həlak olar."
 

Həzrəti-Əli(ə) buyurur:  "Dünyanın işi üç cürdür: aşkar halal, aşkar haram və ikisinin arasında qalan şübhəlilər. Kim şübhəli əməllərdən çəkinsə, o, təqvalıdır, çünki günahlar Allahın qadağan etdiyi sahədir, hər kim öz sürüsünü qadağan olunmuş sahənin kənarında otararsa, oraya daxil olmaq ehtimalı var".
 

Bunu da qeyd edək ki, bu bəhsi xatırlamaqda, ayə və hədisləri dəlil gətirməkdə məqsədimiz heç də hədisçilərin nəzəriyyəsini təsdiqləmək deyildir, əksinə, bunları yada salmaqda məqsədimiz günahdan çəkinməyin vacibliyini sübut etməkdir. Belə olan surətdə şeytani və nəfsani vəsvəsələr insanı günah işlətməyə təhrik edə bilməz. Bu, bir növ Allah yolunu tutan möminlərin xüsusi diqqət yetirməsi lazım olan riyazət və məşqdir. Əgər insan bu işə qədəm qoymasa, günahları tərk etmək ona nəsib olmaz. 

2.Günahı israrla təkrar etməmək. 

Günah nə qədər kiçik olsa da, insan ondan uzaqlaşmalıdır. Əgər insan nəfsani qüvvələrin coşması və ya günahı kiçik sanma nəticəsində bir günaha batmış olarsa, dərhal Allahı yad edib peşmançılıqdan doğan göz yaşları ilə  günahını yusun və tövbə etsin. Allah-təala bu haqda buyurur: 

"O müttəqilər ki, bir günah iş gördükləri, yaxud özlərinə zülm etdikləri zaman Allahı yada salıb (tövbə edərək) günahlarının bağışlanmasını istəyərlər. Axı günahları Allahdan başqa kim bağışlaya bilər? Və onlar etdiklərini bildikdə bir daha ona qayıtmazlar". («Ali-İmran»-135)

Buna görə də insan gərək heç vaxt günahı kiçik hesab etməsin. Əmirəlmöminin Əli(ə)  buyurur: 

"Ən pis günah odur ki, sahibi onu kiçik sansın".
 

"Az günahı kiçik hesab etməyin, çünki kiçik günahlar sizin hesabınıza yazılıb təkrar olunduqca böyük günahlara çevrilər".
  

"Allah-təala dörd ünsürü dörd ünsürdə gizlətmişdir. Onlardan biri əmrlərinə itaət etməməkdə gizlətdiyi qəzəbidir. Ona görə də heç bir günahı kiçik sanma. Ola bilsin, onun içində Allahın qəzəbi olsun və sən də bunu bilməyəsən".

Günahı təkrarlamağın nəticəsi 

   Günahı təkrar etməklə  insanın küfr və dinsizlik sərhədinə yaxınlaşması mümkündür. Allah-təala buyurur:  

"Sonra de: Allahın ayələrini yalan hesab edib onları məsxərəyə qoymaqla pislik edənlərin aqibəti lap pis oldu!" («Rum»-10)

Niyə görə günahı təkrar etməyin ardınca belə bir aqibət gəlir?

Çünki günahı təkrar etməklə insan qəlbi qaralır. Günah öldürücü bir zəhərdir, əgər qarşısı alınmasa, insanın daxili orqanlarını zəhərləyib onu məhv edər.

İmam Sadiq(ə) buyurur:  "Atam İmam Baqir(ə) söylədi: “Qəlb üçün günahdan çox ziyanverici bir şey yoxdur. Elə ki qəlb günahla qarışıb onunla əlbəyaxa olur, nəhayət, günah qəlbə üstün gələrək onu alt-üst edir."
 

Yəni qəlb əvvəlki vəziyyətinə görə mələkuti (insani) və üzü Allaha tərəfdir, lakin günah nəticəsində onun üzü dönüb nasuti (heyvani) və şeytani olur. İmam Sadiq(ə) buyurur: "Günah insanı ibadət və təhəccüddən (gecə ibadətləri) məhrum edib Allah ilə münacat etməyin ləzzətini ondan alır. Günahın təsiri iti bıçaqdan da təsirlidir".
  

Nəraqi söyləmişdir: “Məbada bir şəxs belə düşünsün ki, günah onun ətəyindən yapışmaz. Bu, mümkün olan iş deyil. Hətta peyğəmbərlər fəzilətli əməlləri tərk etməkdən yaxa qurtara bilmədilər, o ki qaldı başqaları. Sözsüz ki, Allah-təala öz peyğəmbər və övliyalarını istədiyindən onları elə bu dünyada ayıldır ki, axirətdə asudə olsunlar, amma kafir və fasiqlər bu nemətdən məhrumdurlar. Onlara o qədər möhlət verilər ki, öz günahlarını artırıb daha çox əzaba layiq olarlar.”
 

İmam Sadiq(ə)-dən belə nəql olunur: "Əgər Allah-təala bir bəndə üçün yaxşılıq istəyərsə, onun günahlarının cəzasını bu dünyada qabağa salar. Yox əgər onun pisliyini istəyərsə, ona bir az da möhlət verər ki, Qiyamət günü onu möhkəm cəzalandırsın".
  Bu kəlam eyni ilə «Ali-İmran» surəsinin 178-ci ayəsinin məzmunudur: 

"Küfr edənlər onlara verdiyimiz möhləti heç də özləri üçün xeyirli sanmasınlar! Bizim onlara verdiyimiz möhlət ancaq günahlarını daha da artırmaları üçündür. Onlar zəliledici bir əzab görəcəklər!" 

Günahın böyük və kiçikliyinin ölçüləri
Keçən bəhslərdə günahın böyüklüyünün və kiçikliyinin iki amildən (əməli və icraçı qəbihlik) asılı olduğu məlum oldu. Bu bölmədə öyrəndik ki, kiçik günahlarda olduğu kimi bütün böyük günahlar böyük günah olduğundan oxşar və müştərək pozucudurlar. Əxlaqsızlıqlar və saleh əməllər baradə verilmiş hökmlər şəriət hökmlərindən bizim üçün tam surətdə anlaşılmadığından böyük və kiçik günahları müəyyənləşdirmək üçün bizə bir ölçü lazımdır ki, bunun vasitəsilə onları bir-birindən ayıra bilək. Fiqh, əxlaq, təfsir və kəlam alimlərinin hər biri bu barədə özünəməxsus üsulla diqqətəlayiq qiymətli və dəyərli əsərlər yazıb-yaratmışlar. Amma böyük günahı kiçik günahdan ayırmaq üçün ən yaxşı meyar məsumların(ə) öz kəlamlarında buyurduqları mətləblərdir. Qəti qadağan olunmuş, Allah-təala və Peyğəmbər(s)-in kəlamlarında cəhənnəm atəşi ilə hədələnmiş günahlar böyük, yerdə qalanları isə kiçik günahlar hesab olunur.   

Bəzi rəvayətlərdə bu meyarı xatırlatmaqdan əlavə günahlardan bir neçəsinin adını və xüsusiyyətlərini qeyd etməklə onlar böyük günah kimi qələmə verilmişdir. Başqa rəvayətlərdə günahlardan yeddisi "yeddi məhvedici" kimi adlandırılmışdır.
    

Böyük günahların sayı barədə bir neçə rəy vardır. Bəziləri onun yeddi, bəziləri yetmiş və bəziləri də yeddi yüz olduğunu söyləmişlər. Şəhid Sani "Şərhi-Lümə"də
 yazır: "Böyük günah odur ki, «Quran»da və hədislərdə qadağan olunub, ona əməl edən cəhənnəm əzabı ilə hədələnmişdir". Sonra yenə yazır: "Böyük günahların sayı yeddi yüzə yaxındır".  Bu zaman qətl, zina, livat (homoseksualizm), məstedici maddələr qəbul etmək, oğurluq, namuslu və həyalı qadınlara şər atıb töhmət vurmaq, döyüşdən qaçmaq, yalandan şahidlik etmək, ata-anaya ağ olmaq, Allahın qəzəbindən qorxmamaq və onun rəhmətindən naümid olmaq, özgə malını qəsb etmək, qeybət etmək, yalandan and içmək, sileyi-rəhm etməmək (yaxın qohumlara baş çəkməmək), yetim malını yemək, tərəzidə aldatmaq, namazı təxirə salmaq, şəri üzrü olmadan müsəlmanlar haqda, xüsusən Allah və Peyğəmbər(s) barədə yalan danışmaq,   haqqı gizlətmək, rüşvət almaq, zalımların yanında müsəlmanların əleyhinə danışmaq, zəkat verməmək, boynuna həcc gələrsə, birinci ildən təxirə salmaq, murdar ət və ya donuz əti yemək, yollarda quldurluq və soyğunçuluq etmək, sehr-cadu ilə məşğul olmaq və s. kimi  günahlardan bir neçəsini sadalayaraq yazır: "Bütün bu saydıqlarımız müqəddəs şəriət tərəfindən əzabla hədələnmiş günahlardandır".
    

Sonra yenə yazır: «Allah rəhmətindən naümid olmaq, Onun qəzəbindən qorxmamaq, adam öldürmək, ata-ananın üzünə ağ olmaq, möminə zina etməkdə şər atıb töhmət vurmaq, şəri icazə olmadan yetim malını yemək, döyüşdən qaçmaq, sələm, sehr-cadu, kihanət (ulduz falı), zina, livat, oğurluqla (xüsusilə döyüşlərdə əldə olunmuş qənimətlərdən oğurlamaq) məşğul olmaq, yalan and içmək, vacib əməlləri tərk etmək, yalan şahidlik etmək, haqqı gizlətmək, məstedici maddələr qəbul etmək, beyət və əhd-peymanı pozmaq (istər Allahla olsun, istərsə də insanlarla), sileyi-rəhmi kəsmək (qohum-qardaşla əlaqəni kəsmək, get-gəl etməmək), hicrətdən sonra təərrüb
, Allah, Peyğəmbər(s) və İmamlar(ə) barədə yalan danışmaq, qeybət və töhmət vurmaq, həmçinin demişlər ki, bütün müstəhəb əməlləri tərk etmək,  suya ehtiyacı olmadığı halda suyun artığını su istəyənə verməmək, sidiyin sızmasından ehtiyat etməmək, ata-ananın söyülməsinə bais olan əməllərə qurşanmaq, vəsiyyətdə israr etmək
 (varislərin hüququnun pozulmasına səbəb olan vəsiyyət etmək)
, Allahın qəza və qədəri ilə razılaşmayıb ona etiraz etmək (bəzi alimlərin əqidəsinə görə), təkəbbürlü olmaq, həsəd aparmaq, möminlərlə düşmənçilik, Məkkə və Mədinədə dinsizlik etmək, sözgəzdirmək və qeybət, şəri icazə olmadan möminin bədən üzvünü kəsmək, murdar əti və başqa nəcis hesab olunan şeyləri yemək, öz məhrəmlərini (ana, bacı, övlad və s.) başqa kişilərə pulla satmaq, kiçik günahları təkrar etmək, pisliklərə sövq edib, yaxşılıqlardan çəkindirmək, yalan danışmaq, vədəxilaflıq, xəyanət etmək, möminləri söymək və lənətləmək, onları incitmək, həddən artıq xidmətçiləri tənbeh etmək, içməli suyu ehtiyacı olanlara verməmək, ümumi gediş-gəliş yolunu bağlamaq, ailə üzvlərini və həyat yoldaşının hüququnu pozmaq, yersiz əsəbləşmək, zülm etmək, vəfasızlıq, ikitirəlik salmaq və riyakarlıq, möminləri təhqir etmək, möminlərin eybini axtarmaq, onları danlamaq, iftira yaxmaq, bədgümanlıq, təqvalı insanı qorxutmaq, tərəzidə aldatmaq, əmr be məruf və nəhy əz munkəri (yaxşılıqlara sövq edib, pisliklərdən çəkindirmək) tərk etmək, məcburi olmadan günah məclislərində oturmaq, məxsusən şərab içmək, dində bidət (dində olmayanları ona artırmaq və ya olanları əksiltmək), bidətçilərlə oturub-durmaq, günahı kiçik sanmaq, qumarbazlıq, haram bir şey yemək kimi günahlarda isə «pisliklərə sövq etmə»dən axıra qədər sadaladığımız günahların böyük günah olması ehtimala görədir, nəinki qəti surətdə haram buyurulmuşdur. Yaxşısını isə Allah bilir".

Hər halda böyük günahların sayı tam surətdə aydın deyildir.  Bəlkə də onların gizlin və şübhəli qalması hər hansı bir günahı icra etməkdə qorxu hissini yaratmaq məqsədilədir.  Məsələn, Qədr gecəsinin gizli qalması kimi. Bu gecənin hansı gecə olduğu bilinmədiyindən müsəlmanlar həmin əzəmətli gecəni dərk etmək niyyəti ilə Ramazan ayının bir çox gecələrini əhya saxlayıb (oyaq qalıb) ibadət edirlər. Allah isə ən yaxşısını biləndir.

QEYD: Əxlaqi fəzilətlərə sahib olmaq üçün ən yaxşı üsul şəhvət və ehtirasa qarşı zidd olub günahdan çəkindirməkdir. İslam dini insanların günaha batmasının qarşısını almaqdan əlavə hətta onları günah fikirləşməkdən də çəkindirir, çünki günahı fikirləşmək qəlbin pak və saflığını pozub, insanı günaha batmağa vadar edir.

Həzrəti-Əli(ə) buyurur: "Kim çox günah fikirləşsə, günahlar onu özünə tərəf çəkər".
  

"Bir şey barədə fikirləşmək o şeyin yaranmasına başlanğıcdır.”

Buna görə də həzrəti-İsa(ə) öz ardıcıllarına buyurur:  "Musa ibn İmran sizə göstəriş verdi ki, zina etməyin. Amma mən isə sizə nəinki zina etməməyi, heç zina barədə fikirləşməməyi də tövsiyə edirəm, çünki zinanı fikirləşən insan gözəl təmir olunmuş evdə ocaq qalayan şəxs kimidir. Bu surətdə ev yanmasa da, tüstü onun divarlarını və tavanını qaraldacaqdır".
 

Gözəl əxlaqa yiyələnmək istəyən və Allah yolunu tutan şəxsin tərk etməsi lazım olan haramlar çoxdur. Biz yalnız nümunə üçün onlardan bir neçəsini qeyd etməklə kifayətlənirik. Amma insanların çox təəssüflər olsun ki, əksəriyyətinin mübtəla olduğu günahlar dil vasitəsilə baş verdiyindən biz burada ilk olaraq dilin ümumi bəlalarından söhbət açıb sonra isə dil ilə insanda meydana gələn bəzi günahları (qeybət, eyibaxtarmaq, sözgəzdirmək, istehza və s.) burada bəyan edərək bəzi yerlərdə də günahın amil və səbəblərinə qısaca da olsa, işarə edəcəyik. Ondan sonra mömin bəndənin tərk etməsi lazım olan başqa günah və haramların bir neçəsini də sadalayacağıq.

Dil günahları 

Ən mühüm və əsas bəhslərdən biri də dil günahları, ondan törəyən bəlalardır. Dil ünsiyyət vasitəsi kimi faydalı və dəyərli olsa da, ondan baş verən günahlar da ziyanverici və xoşagəlməzdir. Allah dərgahında haqq sözü deməkdən yaxşı ibadət olmadığı kimi, batil sözü də  söyləməkdən də pis günah yoxdur.  Dil bəlaları haqqında səmavi təlimlərdə və hikmət sahiblərinin kəlamlarında o qədər faydalı, maraqlı mətləblər vardır ki, onların hamısını burada araşdırmağa bizim vaxtımız çatmaz. Lakin bacardıqca deyilənlərdən bir neçəsinə işarə edəcəyik. Əsl mövzu barədə söhbətə başlamazdan öncə nitqin əhəmiyyəti barədə qısaca da olsa danışsaq, məqsədəuyğun olardı.

Nitq-Tanrı neməti, lütf kimi
Allah insanları nitq qabiliyyətinə malik olmaqla şərəfləndirdi. Hikmət sahibləri, filosoflar nitqi təfəkkür və əqlin ifadəçisi bilib, buna görə də onu insanı başqa canlılardan ayıran xüsusiyyət hesab edirlər. Heyvanların əksəriyyəti   onlar üçün təyin olunmuş müəyyən həddə qədər xüsusi səslərlə aralarında ünsiyyət yaradırlar. «Quran»da da quşlar və heyvanlardan bəzisinin danışdığı etiraf edilir: 

"Süleyman Davuda (peyğəmbərlikdə , elmdə və mülkdə) varis oldu və dedi:" Ey insanlar! Bizə quş dili öyrədildi və (peyğəmbərlərə, padşahlara nəsib olan) hər şey verildi. Bu, həqiqətən, açıq-aşkar bir lütfdür!" («Nəml»-16)

Həzrəti-Əli(ə) ibn Abbasa belə buyurmuşdur: "Allah-təala quşların dilini Davud oğlu Süleymana öyrətdiyi kimi, bizə də öyrətdi. Həmçinin quruda və suda yaşayan bütün canlıların da"
 

«Quran»da deyildiyi kimi, qarışqalar da danışmağa qadirdirlər: "Nəhayət, onlar (Taifdəki, yaxud Şamdakı) qarışqa vadisinə çatdıqda bir qarışqa (Qarışqaların padşahı) dedi: "Ey qarışqalar! Yuvalarınıza girin ki, Süleyman və ordusu özləri də bilmədən sizi (ayaqları altında) basıb əzməsinlər!" («Nəml»-18)        

Xülasə, hər bir canlının özünəməxsus dili və danışığı vardır. Müqəddəs Kitabda bütün məxluqların danışığına iqrar edilib buyurulur ki, Qiyamət günü hətta bədən üzvləri də onların (insanların) əməllərinə şahid durarkən sahibləri buna qarşı etiraz edəndə onlar belə cavab verərlər: 

"Hər şeyi dilə gətirən Allah bizi danışdırdı". («Fussilət»-21)

Dilçilik baxımından nitq
Danışıq və nitq təkcə insana məxsus deyildir. İbn Mənzur deyir: "Nitq danışmaqdır. Hər bir danışıq nitqdir.” (Sonra öz sözünü təsdiq etmək üçün "bizə quş dili öyrədildi" ayəsini misal çəkir.) Ardınca isə yazır: "Ədəbiyyatçılardan ibn Seyyidə adlı birisi belə yazmışdır: ««Quran»ın Davudun dilindən söylədiyi kimi, insandan başqa digər məxluqlar da nitq qabiliyyətinə malikdirlər: "Bizə quş dili öyrədildi" 

Xülasə, heyvanlar barədə aparılan təhqiqatlardan, ayə və rəvayətlərdən istifadə edərkən nitq və danışığın təkcə insanlara məxsus olmamasına heç bir şübhə qalmır. Quşlar, qarışqalar və bəzi heyvanlar da özlərinə məxsus səs və sözlərlə ünsiyyət yaradırlar. Bir sıra dilçilərinə nəzərləri yuxarıdakı fikirlə üst-üstə düşür. 

QEYD: Fəlsəfənin nitqi insanda təfəkkür və ağlın ifadəçisi hesab edib onu insanla heyvanlar arasında əsas fərqləndirici cəhət  kimi hesab etməsinə baxmayaraq, bu məsləni vəhy məktəbindən öyrənib «bəyan»ı nitqin yerində işlətmək daha məqsədəuyğun olardı. «Bəyan» sözü leksik baxımdan «nitq» kəlməsinə nisbətən daha geniş ifadə imkanlarına, zəngin məna tutumuna malikdir. «Bəyan» aşkar etmək deməkdir. İnsanın danışığına ona görə bəyan deyilir ki, onun fikirləri söz vasitəsilə aşkar olur. Əgər təfəkkür və əql qüvvəsi olmasaydı, insan öz istək və ehtiyaclarını bilməyib əldə etdiyi təcrübə və duyğularını yekunlaşdıraraq başqalarının başa düşəcəyi səviyyədə cümləbəcümlə düzüb izhar etməyə qadir olmazdı. Deməli, insanda nitq və bəyanın bünövrəsi onun mərkəzi sinir sistemi ilə birbaşa bağlıdır. Bu bağlılıq və əlaqə o qədər möhkəmdir ki, insan beynində azca boşluq yaranarsa, nitq fəaliyyətinə güclü təsir edər. Təfəkkür qüvvəsi nə qədər ardıcıl olarsa, onun bəyan qüdrəti çox, keyfiyyəti  daha artıq olar. Deməli, bəyan iki cəhətdən əhəmiyyətlidir: 

1. Bəyan insanın daxili hisslərini açıqlayan qüvvədir. Bəyan və dilin vasitəsilə insanın batinindəki fikirlər aşkarlanır. Heyvanlar isə bu qabiliyyətdən məhrumdurlar. 

2. Bəyan insanda təfəkkür və düşüncənin ifadəsidir. Əbəs yerə deyildir ki, Allah-təala «Quran» və insan yaradılışını öyrənəndən sonra bəyanı öyrənməyi  vurğulayaraq buyurur:  

"Rəhman! (Mərhəmətli olan Allah!) (Öz peyğəmbərinə) «Quran»ı öyrətdi. İnsanı yaratdı. Ona danışmağı (fikrini və duyğularını ifadə etməyi) öyrətdi. («Ər-Rəhman»-1,2)

Həzrəti-Əli(ə) buyurur:  "Bilin ki, dil insan bədəninin bir parçasıdır. Əgər bir şəxs danışmaqdan boyun qaçırsa, dil söz deməyə qadir deyildir. Yox əgər insanın söz bazası olarsa, dil ona möhlət verməz. Doğrusu, biz (Peyğəmbər(s)-in Əhli-Beyti) söz sultanıyıq. Sözün cilovu əlimizdədir. Kəlam ağacı bizdə kök atıb, yarpaqları üstümüzə tökülmüşdür. Bilin və agah olun ki, (Allah sizə rəhm etsin) siz elə bir zamanda yaşayırsınız ki, haqq söz deyən az, dil həqiqəti deməkdən aciz, haqq axtaran və haqq istəyən insan isə xar və zəlildir".
     

Beləliklə, məlum olur ki, bəyan «Quran» və yaradılış təlimindən sonra nemətlərin ən üstünüdür. Buna görə də insan bu nemətlərin qədrini bilib Allaha şükr etməlidir. Əlbəttə, söylədiklərimizin hamısının şükrünü yerinə yetirmək olmaz, çünki Allah-təala öz bəndələrinə o qədər nemət əta etmişdir ki, insanlar onları saymaqda acizdir. “Qurani-Kərim”də bu barədə belə buyurulur:  

"Əgər Allahın nemətlərini sayacaq olsanız, sayıb qurtara bilməzsiniz". («İbrahim»-34) 

Dilin müsbət və mənfi cəhətləri
Keçən bəhsdə dediyimiz kimi, dil xüsusi keyfiyyətə malikdir, lakin bu məsələni də yaddan çıxarmamalıyıq ki, onun müsbət və mənfi cəhətləri də var. Demək olmaz ki, dil Allahın ən üstün nemətlərindən olduğuna görə onu çox işlətmək və hesaba almadan hər sözü danışmaq olar. Əksinə, ondan zəruri və lazımi yerlərdə istifadə edilməlidir.

Söz-ən gözəl ibadət və ən ağır günah
Həzrəti-Əli(ə) buyurur:  "İnsanın yerinə yetirdiyi ibadət və itaətlərin arasında ən asanı və eyni zamanda Allah dərgahında ən qiymətlisi söz (dil) ilə yerinə yetirilən ibadətdir. Sözsüz ki, bu kəlam Allahın razılığı üçün onun rəhmət və nemətlərinin sonsuzluğunu ifadə edən formada olmalıdır. Çünki hamıya məlumdur ki, Allah özü ilə peyğəmbərləri arasında sirləri açmaqda, həqiqətləri aşkarlamaqda və gizli elmləri izhar etməkdə kəlamdan başqa bir şeyi vasitə seçməmişdir. Vəhy və mətləblərin dərk olunması kəlam vasitəsilə baş tutmuşdur, belə ki peyğəmbərlərlə insanlar arasında da dini təbliğ etmək üçün sözdən başqa bir vasitə olmamışdır. Buradan da aydın olur ki, söz ən gözəl vasitə və ən zərif ibadətdir. Eyni zamanda sözdən artıq Allah dərgahında ən ağır cəzaya layiq günah və insanlar arasında ən çox pislənən narahatedici bir amil yoxdur."
    

Adətən ağıllı insanın nişanələrindən biri də yersiz danışmamaqdır, çünki dil insan ağlının ölçüsünü ifadə edir. Həzrəti-Əli(ə) buyurur:  "Danışın ki, tanınasız, çünki insan öz dili altında gizlənmişdir."
  "İnsanın batini dili altında gizlənmişdir".
  

Hər halda, ağıllı və uzaqgörən bəndə fikirləşib sonra danışar. Həzrət Əli(ə) belə söyləmişdir:  "Ağıllı adamın dili onun qəlbində, axmağın qəlbi isə onun dilindədir".
   

Seyyid Rəzi bu hədisi «Nəhcül-bəlağə»də nəql edən zaman deyir: "Bu hədis Mövla Əmirəlmöminin Əli(ə)-nin ən qəribə və dəyərli kəlamlarındandır. Hədisin mənası budur ki, ağıllı insan düşünmədən və fikirləşmədən ağzını açıb danışmaz, lakin axmaq adam isə fikirləşmədən danışar. Buna görə də elə bil ağıllı adamın dili onun qəlbinə, axmaq adamın qəlbi  isə dilinə tabedir. Elə bu məzmunda o həzrətdən belə bir hədis nəql olunur: "Axmağın qəlbi dilində, ağıllı şəxsin dili isə qəlbindədir".
       

Başqa bir yerdə isə belə buyurur:  "Möminin dili onun qəlbində, münafiqin qəlbi və ağlı onun dilindədir.” Yəni mömin danışmaq istəyərkən fikirləşər, sonra danışar. Münafiq və axmaq adam isə ağzına gələni söyləyər, bilməz ki, hansı söz onun xeyrinədir, hansı söz ziyanına. Peyğəmbər(s) buyurmuşdur: "Heç bir bəndənin qəlbi düzəlməmiş, imanı düzəlməz və dili düzəlməmiş, qəlbi düzəlməz.." 

Xülasə, insan düşünərək danışmalıdır. Əks halda, ixtiyarını əldən verər, axırı puç və bədbəxt olar. İnsan nə qədər ki, danışmamışdır, sözünün ağasıdır, elə ki danışdı, oldu qulu.
Həzrət Əli(ə) bu həqiqəti belə açıqlayır: "Sözü nə qədər ki deməmisən, sənin ixtiyarındadır. Elə ki danışdın, sən onun ixtiyarındasan. Buna görə də dilini qızıl-gümüşün kimi saxla (yersiz söz xərcləmə). Çünki çoxlarının bir kəlmə yersiz söz söyləməsi böyük bir neməti əlindən zorla alıb başına dərd-bəla gətirmişdir".
 

Bir çoxları danışmaqdan peşmançılıq çəkmiş, ancaq sükut etməkdən heç vaxt heç kim peşman olmamışdır. Loğman öz övladına buyurur: "Ey övladım, çox vaxt mən danışdığıma görə peşman olmuşam. Amma sükut etdiyim üçün təəssüflənməmişəm."

Sükut etmək barədə bir neçə qeyd
Bəzi rəvayətlərdə belə nəql olunmuşdur ki, sükut etmək danışmaqdan yaxşıdır.:

Peyğəmbər(s) demişdir: "Möminin nicatı dilini qorumasındadır".

O həzrət başqa bir yerdə buyurur:  "Kim sükut edərsə, nicat tapar".

İmam Sadiq(ə) buyurmuşdur:  "Loğman öz övladına söylədi: Əziz oğlum, danışmaq gümüşdürsə, danışmamaq qızıldır"
. 

Peyğəmbər(s) buyurur: "Kim öz salamatlığını istəyirsə, sükut etsin".
 (Yəni, yersiz söz danışmasın.)

Bir nəfər Peyğəmbər(s)-in yanına gəlib soruşdu: “Mənə İslam (və qanunları) barədə bir neçə mətləb öyrədin ki, ona əməl edim. Daha başqalarından soruşmağa ehtiyacım olmasın.” Peyğəmbər(s) cavab verdi: "De ki, Allaha iman gətirdim və bu yolda dönməz ol". Həmin şəxsin “özümü nədən qoruyum?” sualına o Həzrət dilinə işarə edərək cavab vermişdi. (Yəni öz dilindən qorxub ona nəzarət elə".
)  

                Həqiqət əhlinin şüarı
İmam Sadiq(ə) sükutun faydaları haqda buyurur:  "Sükut həqiqət əhlinin məsləki, dünyanın sabit və dönməz həqiqətlərinə bəsirət gözü ilə baxanların şüarıdır. Məhz elə şəxslər həqiqətlərdə qabaqcıl olmuş, yazılmamış kitablardan oxunulmamış uzun müddətli təhqiqatlar aparmış, həqiqətləri üzə çıxarmışlar." Sonra sükutun fayda və təsirlərini sadalayaraq buyurur: 

1.Sükut bütün rahatlıqların açarı, dünya və axirətin asayişidir.

2.Sükut Allah razılığına səbəb olur.

3.Sükut Qiyamət günü haqq-hesabın yüngül olmasına səbəbdir.

4.Sükut xəta və uçurumlardan qorunmaq vasitəsidir.

5.Sükut cahil və nadan üçün pərdə, alimə isə zinətdir.

6.Sükut nəfsani təhrikləri boğmaq üçün vasitədir
7.Sükut nəfsin rahatlığı üçün vasitədir.

8.Sükut etməklə ibadət və münacatların ləzzətini dərk etmək olar.

9.Sükut qəlbi sərtlikdən təmizləyir.

10.Sükut həya və təqva qazanmaq bir yaradan amildir.

11.Sükut təfəkkür, ağıl və mürüvvətin artmasına səbəbdir.

12.Sükut vasitəsilə insan düşüncəli və gözüaçıq olur.

Sonra İmam Sadiq(ə) buyurur: "İndi ki sükutun faydaları ilə tanış oldun, sus, zəruri olmayınca danışma. Xüsusilə Allah üçün və Allah yolunda danışmağa adam tapmadıqda". 

Sonra yenə buyurdu: “İnsanların məhv olmasına və ya nicat tapmasına səbəb danışmaq və ya susmaqdır. Deməli, xoş o adamın halına ki, yaxşı və pis sözü bir-birindən seçib az danışmağın, susmağın bəyənilmiş təsir və faydalarından xəbərdardır, çünki sükut Tanrı peyğəmbərlərinin əxlaqı və onun seçilmiş bəndələrinin  şüarıdır. Əgər bir kəs sözün qədrini bilərsə, yersiz danışmayıb sükutu özü üçün şüar edər. Sükutun gözəlliyindən xəbərdar  olan onu əmin-amanlıq xəzinəsi, özünün ürək sirri bilər. Belə bir insanın danışığı və sükutu ibadət sayılar. Allahdan başqa heç kim bu ibadətin mahiyyətini bilməz.”

Zəruri şərh və diqqətəlayiq məsələ
Əlbəttə, qeyd etmək lazımdır ki, sükut barədə nəql olunan hədislərdən əsas məqsəd  insanın həmişə susub danışmaması, hətta özünün və başqalarının hüququnu qorumaq lazım gələrsə belə, yenə də susub özünü müdafiə etməməsi deyildir. Əksinə, məqsəd boş-boş danışmaq və uzunçuluğun qarşısını almaqdır. Əgər sükut haqqında nəql olunan rəvayətləri biz bu cür şərh etsək, belə çıxır ki, insan hər zaman, hətta zalımların zülmü və fəsad törədənlərin pozğunçuluğu qarşısında da susub etirazını bildirməməlidir. Yox, belə bir təfsir zülm qarşısında susmağı ən böyük günah hesab edən müqəddəs şəriətlə ziddir. Pozğun insanlar və zalımların qarşısında susub etiraz edilməzsə, islam təhlükəyə məruz qalar. Belə hallarda dində göstəriş verilir ki, sükut möhürünü qırıb mücadilə edərək insanları pozğunçuluq və zülm əleyhinə qaldırın. Həqiqətən, bu zaman susan şəxslər «Quran»ın mühüm göstərişini görməməzliyə vururlar. Bu göstəriş vacib əməllərin ən əhəmiyyətlisi olan əmr be-məruf və nəhy əz-münkərdir  (yaxşılığa sövq edib pislikdən çəkindirmək). “Qurani-Kərim”də və Əhli-beyt(ə)-dən nəql olunan hədislərdə bu müqəddəs vəzifəni yerinə yetirmək barədə çox təkidlər olunmuş, yerinə yetirməyənlər isə tənqid edilib Allah qəzəbinə layiq bilinmişdir. Peyğəmbər(s) buyurur:  "Allah-təala dini olmayan aciz mömin ilə düşməndir". Soruşdular: "Dini olmayan aciz mömin kimdir?" Həzrət buyurdu: "Nəhy əz-münkər (pislikdən çəkindirmək) etməyən şəxs"
.  

Əgər insanın həmişə susub, pozğunçuluq və zülmə qarşı çıxmaması Allah dərgahında yaxşı bir iş olsaydı, onda İmam Baqir(ə) belə buyurmazdı: "Vay o şəxsin halına ki, əmr be-məruf və nəhy əz-münkəri (yaxşılığa sövq edib pislikdən çəkindirmək) özünə vəzifə hesab etmir."
  

Bu iş icra olunmazsa, şübhəsiz, vacib əməllərin (namaz, oruc, həcc, xüms və s.) heç biri yerinə yetirilməyəcəkdir. İmam Baqir(ə) belə söyləmişdir:  "Digər vacib əməllərin yerinə yetirilməsi əmr be məruf və nəhy əz munkərlə bağlıdır"
. 

Həzrəti-Əli(ə) yaxşılığa sövq edib pislikdən çəkindirmək barədə buyurur:  

"..Bunların hamısından ən əhəmiyyətli və üstünü ədaləti müdafiə etmək üçün zalım hökmdar qarşısında deyilən sözdür"
.

Xülasə, əgər rəvayət və hədislərdə sükutun fəziləti haqda söz açılırsa, əsas məqsəd boş-boş danışıq, qeybət, töhmət, yalan və iftiraya qarşı çıxmaqdır. Belə hallarda insan gərək  özünü yığışdırıb sussun: "Sükut yersiz danışıqdan yaxşıdır."

Bəzi rəvayətlərdə insanın imanına xətər yetirməyən söhbətlər sükutdan üstün hesab olunmuşdur. İmam Əli ibn Hüseyn(ə)-dən söhbət və sükut barədə "Bunlardan hansı üstündür?"-deyə soruşduqda İmam(ə) buyurmuşdu: “Onların hər birinin özünəməxsus mənfi cəhətləri vardır. Əgər  insan bu mənfi cəhətlərdən salamat qurtarsa, danışmaq susmaqdan üstündür." “Hansının daha üstün olduğunu nədən bilək?”-deyə soruşduqda o buyurdu: «Allah-təala peyğəmbər və onların canişinlərini susmaq üçün yox, haqq sözü insanlara çatdırmaq üçün göndərdi. Heç kim susmaqla behiştə daxil olmayıb Allah dostluğuna layiq və Allah əzabından özünü qoruyub saxlaya bilməyəcəkdir. Bütün bu mənfəət və nəticələr söz vasitəsilə həqiqətə qovuşur. Mən heç vaxt Günəşlə Ayı nəzərimdə bir tutmamışam (Burada danışmaq günəşə, susmaq isə aya oxşadılmışdır), çünki sükutu vəsf edərkən danışıqdan istifadə edirsən, amma kəlamı vəsf etmək üçün sükutdan istifadə edə bilməzsən,"
 – deyə cavab vermişdi. Yə’ni Ay Günəşdən nur aldığı kimi, sükutun da fəziləti kəlamla aşkar olur. Bunun əksi olaraq, Günəşi Ay vasitəsilə görmək mümkün olmadığı kimi kəlamı da sükut vasitəsilə başa düşmək heç cür mümkün deyildir.

Peyğəmbər(s) buyurur:  "Allah bağışlasın o şəxsi ki, yaxşı söz deyib faydalanır və ya susub salamat qalır."
 

İmam Riza(ə)-dan nəql olunan bir hədisdə belə deyilir:

"Alimin üç nişanəsi var: səbir, bilik, sükut. Həqiqətən, sükut hikmət qapılarından biridir. Yerində edilən sükut hamı tərəfindən bəyənilir və yaxşı nəticələr verir".
 

Bu hədislərdə mənaya dərindən diqqət yetirilərsə, sükut dedikdə nəyin nəzərdə tutulduğu aydın olar, çünki hər sükut bu qədər dəyərli ola bilməz. 

NƏTİCƏ: Keçən fəsildən belə nəticəyə gəlirik ki, bəyan neməti bütün fayda və əhəmiyyətləri ilə bərabər müsbət və mənfi cəhətə də malikdir. Özünüislahetmə mərhələsinin əvvəlində müsbət cəhətdən çox mənfi cəhətə diqqət yetirilmişdir. İnsan bu mərhələdə bir qədər inkişaf edib öz dilinə sahib olarsa, sükut bəhsinin müzakirəsi bir o qədər də önəmli olmayıb “səmt” müzakirə olunar. Ümumi sükuta “səmt” (susmaq) deyilir. Səmt mənalı sükutdur, yə’ni yerində edilən sükut. Deməli, istənilən şey ümumi sükut yox, yerində edilən sükutdur. Çünki dediyimiz kimi, çox vaxt danışarkən və əqidəni bildirərkən əmr (dəvət) və nəhy (çəkindirmə) zəruri, vacibdir. Belə hallarda sükut haramdır.

Dilin məs’uliyyətləri
Əxlaq alimləri bu əqidədədirlər ki, dili islah etmək çox çətindir. Əlləri dinc qoyub başqasının üzünə sillə vurmaqdan, ayaqları nalayiq yerə getməkdən çəkindirmək mümkün olduğu halda, dilə sahib durub, onu islah etmək çox müşkül məsələdir. Buna görə də məsum İmamlar(ə) dili günahdan qoruyub saxlamaq üçün ciddi  tapşırıqlar vermişlər. Çünki insanda baş verən günahların çoxu dilin islah olunmamasından irəli gəlir. 

Peyğəmbər(s) buyurur: "İnsanın buraxdığı səhvlərin əksəriyyəti onun dilindəndir".

Həzrəti-Əli(ə) belə demişdir:  "Dil elə bir yırtıcıdır ki, əgər başını buraxsan, quduzlaşıb insanı qapar"
. 

Başqa bir yerdə o həzrət dili boyunduruğa gəlməyən xam ata oxşadaraq söyləyir:  

"... Kişi gərək öz dilini saxlasın, çünki ram olmayan dil sahibini həlak edər. Allaha and olsun, dilini saxlamayan şəxs inanmıram, ona faydası olan təqva əldə etsin. (Yəni heç kim dili islah etməmiş lazım olan təqvaya yetişə bilməz.)
 

Başqa bir yerdə isə həzrəti-Əli(ə) dilin islah olunmamasının aqibətinin cəhənnəm əzabı ilə qurtaracağını buyurur:  

"...Çox danışanın səhvi çox olar. Səhvi çox olanın həyası az olar. Həyası az olanın təqvası nöqsanlı olar. Təqvası nöqsanlı olanın qəlbi ölər. Qəlbi ölən şəxs də cəhənnəmə daxil olar..." 
 

Qeybət
  Böyük günahlardan hesab olunan dilin ziyanverici bəlalarından biri də qeybətdir. Qeybət başqasının arxasınca deyilən pis və xoşagəlməz sözə deyilir. Ümumi tərif kimi hesab olunan bu ifadə qeybətin növlərinə-böhtana, töhmətə, ifk
, söyüş və aşkar eybləri söyləməyə şamil edilir, halbuki bunlardan hər birinin  özünəməxsus tərifi olub şəriət nəzərindən xüsusi hökmə malikdir. Onların hamısı qeybət hesab olunmur. Qeybət sözünün lüğəvi mənası ümumi xarakter daşıyır və bəzən hədislərdə də belə olur.
   

Qeybət fiqh alimlərinin təfsirində
Fəqihlər qeybətə müxtəlif təriflər vermişlər. Bu təriflər forma cəhətdən müxtəlif olsa da, məzmun baxımından eynidir. Burada mövzunu araşdırmaq və bir-birindən seçmək nəzərindən məzmunlar oxşardır. Başqa bir ifadə ilə desək( fəqihlər qeybətə məntiqi tərif vermək niyyətində olmamışlar ki, bir qeydin az və çoxluğu  mənanın dəyişilməsinə səbəb olsun. Əksinə( fəqihlər bu qeydləri sadalayıb qeybətin əlamətlərinə zahiri tərif verməklə adətən( onlarla zahirən qarışıqlığı düşən töhmət, ifk, söyüş, eyibaxtarma, məsxərəyə qoymaq, təhqir( hörmətsizlik, dillə əziyyət vermək, dedi-qodu və s. kimi oxşar hallardan ayırmaq istəmişlər ki, qeyd olunan bütün bu xüsusiyyətlər şəri, hüquqi təsir və xüsusi hökmlərlə özünə məxsus bir tərzdə qavranılsın. Yuxarıda qeyd olunan amillərin hamısı böyük günah hesab olunur, lakin onların haramlığı qeybət olduqlarına görə deyil. Bu günahlardan hər birinin özünəməxsus günah dərəcəsi vardır. Bunlar cərimə və kəffarəsinə (günahını bağışlatma) görə fərqlənirlər. Məsələn, əgər bir kəs hər hansı bir möminin aşkar eybini və ya aşkar günahlarını deyərsə, günaha batmış olur, amma eyibaxtarma və dedi-qodu kimi olunan qeybətin günahı yuxarıda qeyd olunan qeybətin günahından fərqlidir.  Başqa bir misal: Bir başqasının arxasınca onda olmayan xüsusiyyəti ona aid edən, yaxud söyüb nalayiq sözlər deyən qeybət etdiyinə görə yox( töhmət və nalayiq söz dediyi üçün günahkar sayılır. İnsan bir əməllə bir neçə günah işlədə bilər, yəni belə bir şəxs qeybət, töhmət, eyibaxtarma, söyüş və hörmətsizliyi bir sözdə, bir yerdə cəmləşdirib günaha batmış olur. Təbii ki, bunun günahı daha ağır və daha böyükdür. Buna görə də fəqihlərdən hər biri bir və ya bir neçə qeydi zikr etməklə qeybətin hökmünün həddini təyin etmişlər. Əlbəttə( yuxarıda qeyd olundu ki, kamil bir məntiqi tərif söyləyərək bir qeydi artırıb-azaltmaqla onu başqa təriflərdən ayırmaq əsas məqsəd deyildir. 

Buna görə də demək olar ki, qeybət həmin lüğəvi məfhum olan və fəqihlərin xüsusi şərtlərlə o məfhuma işarə etdikləri vahid bir mənaya malikdir. Lakin qeyd etmək lazımdır ki, qeybətin haramlıq məsələsində fəqihlər onun bütün nümunələrində vahid bir nəzərə malik deyillər. Onlardan bəziləri onun haramlığında bir qeydi artırmış və bəzisi də bir qeydi azaltmışdır. Xülasə, bu qeydlər hökmün şərtləridir, nəinki mövzunun meydana gəlmə şərti, yəni bu qeydləri artıranlar qeybətin haramlığının bu qeydlərin baş verən surətdə olmasına inanırlar.  Bundan qeyri surətdə fərz edək ki, əgər qeybət doğru olarsa, haram olmur. Belə ki, əgər başqa cəhətdən yəni töhmət, söyüş, əziyyət kimi haram olarsa, bunun qeybətə heç bir dəxli yoxdur. Hər halda fəqihlərin söylədikləri qeyd və şərtlər aşağıdakılardan ibarətdir:

1.Qeybət sirri ifşaetmə xüsusiyyətinə malik olsun. Buna əsasən aşkar eyibləri( günahları danışmaq qeybət sayılmır. Hörmətsizlik( təhqir və ya pis mənada dedi-qodu olduğuna görə qadağan olmasına baxmayaraq, mümkündür bu günahın dərəcəsi ilə uyğun olmasın.

2.Qeyd olunmuş eyib yalan olmasın. Yəni qeybəti olunan şəxsdə, həqiqətən, bu nöqsan olsun. Deməli, əgər doğru olmazsa( bu, töhmət sayılır.  Onu deyən şəxs də iftiraçı kimi cəzalandırılıb günahı qeybətdən daha artıq olur.

3.Eyibaxtarma bir məqsəd daşısın. Buna əsasən başqalarının eybini danışmaq onların xeyirlərinə görə olarsa( sözü gedən şəxsin razılığı olmasa belə şəri cəhətdən heç bir maneəsi yoxdur. Məsələn, xəstənin xüsusiyyətlərini həkimin yanında danışmaq onun həkim tərəfdən düzgün müayinə olunub müalicə olunmasına görədir. Çünki onun sağalması xəstəliyinin ifşa olunması ilə mümkündür. Sözsüz ki, xəstə işin əvvəlində xəstəliyinin ifşa olunmasından narahat ola bilər. Lakin onun narahatçılığı bu işə heç bir xələl gətirmir. Həmçinin bəzilərinin əxlaqi gözəlliklərini tərif etmək niyyəti ilə danışmaq qeybət deyildir. Baxmayaraq ki, onlar öz əxlaqi gözəlliklərinin  ifşa olunmasını istəmirlər. Əlbəttə əgər bu əxlaqi gözəlliklərin ifşa olunması həmin  şəxsin çətinliyə və əziyyətə düşməsinə səbəb olarsa( bu, yaxşı iş deyildir. Amma bu qeybət kimi yox, mömin qardaşa əziyyət vermək kimi hesab olunar. Bunun da özünəməxsus ayrı bir hökmü vardır.

4.Qeybəti olunanın şəxsiyyəti bilinsin. İstər  adını və bəzi xüsusiyyətlirini sadalamaqla, istərsə də işarə və kinayə etməklə. Əlbəttə, bu o surətdədir ki, eşidən onu bu yolla tanıya bilir. Deməli( əgər ümumi və naməlum surətdə olarsa, yaxud eşidən onu tanımazsa( bu, qeybət sayılmır. 

5.Qeybəti olunan şəxs müsəlman və din qardaşı olsun. Buna əsasən kafirlərin, müşriklərin və mülhidlərin (dinsiz, dindən çıxmış) qeybətini etməyin heç bir eybi yoxdur. 

6.Qeybəti olunan açıq-aşkar qəsdən günah edən olmasın. Deməli, əgər bir kəs açıq-aşkar günaha batırsa( onun qeybəti caizdir (onun qeybətini etmək olar). Çünki belə bir şəxs günah etməkdən və günahkar olmaqdan qorxub camaatın onun nalayiq hərəkətlərindən xəbərdar olmasından çəkinmir. 

Fəqihlərin, əxlaq alimlərinin və bəzi dilçi alimlərin  şəriət şərtləri çərçivəsində qeybət barədə söylədikləri qeyd və şərtlərin toplusu budur. Bu şərtlərdən bəzisinin leksik mənanı doğrultmamasına baxmayaraq, fiqhi mənbələrdə və hədislərdə gəlmiş şərtləri əsasən şəriət hökmləri sırasına daxil etmək lazımdır. İndi isə nəzərinizi bu barədə gəlmiş ayə və hədislərə cəlb edirik.

«Quran» baxımından qeybət
Şübhəsiz( qeybət böyük günahlardandır. Böyük günahlara batmış şəxslər cəhənnəm əzabına layiqdirlər. Bu barədə aşağıdakı ayədə Allah-təala belə buyurur: 

"Əgər sizə qadağan olunmuş böyük günahlardan çəkinərsinizsə, Biz də sizin qəbahətlərinizin  (kiçik gönahlarınızın) üstünü örtər və sizi (şərəfli bir mənzilə) çatdırarıq. («Nisa»-31)

İmam Sadiq(ə) demişdir: "Böyük günahlar onlardır ki, Allah-təala cəhənnəm atəşini onlar üçün vacib bilmişdir"
     

«Qurani-Kərim»də  bir yerdə qeybət şiddətli tənqid edilmişdir: 

«(Dalda) qeybət edib (üzdə) tənə vuran hər kəsin vay halına!» («Huməzə»-1) 

«..(Bir-birinizin eybini, sirrini) arayıb-axtarmayın, bir-birinizin qeybətini etməyin! Sizdən biriniz ölmüş qardaşının ətini yeməyə razı olarmı?! (Yəqin) Hamınız bu işdən ikrah edirsiniz (deməli( bilin ki, qeybət etmək ölmüş din qardaşının ətini yemək kimidir. Ondan çəkinin!).." («Hucurat»-12)

Bu iki ayədən belə başa düşülür ki, eyibaxtarma xüsusiyyəti qeybətdə şərtdir. Çünki birinci ayədə qeybət eyibaxtarma və tənəvurma kimi tənqid olunur( sonrakı ayədə isə ölmüş din qardaşının ətini yeməyə oxşadılır. Bu bənzətmə ona görədir ki, qeybət başqalarının şəxsiyyətinə təcavüz etməkdir. Sanki qeybət edən bu vasitə ilə qeybətini etdiyi insanın şəxsiyyətini əzib meydandan çıxarır. Burada qeybət edən iki əməli yerinə yetirmiş olur: birincisi,  başqasını rüsvay edir( ikincisi isə, bu üsulla özünün nüfuz qazanması üçün çalışır. Həqiqətdə, bu məqsədlə o başqalarının şəxsiyyətinə təcavüz etmiş olur, yəni öz şəxsiyyətini başqalarının şəxsiyyətini məhv etməklə ucaltmaq istəyir. Bu ayədə söylənilən başqa bir məsələ də budur ki, qeybət yalnız müsəlmanlar barədə olduqda qadağandır. Çünki "bir-birinizin" və "din qardaşının əti" ifadələrindən məqsəd möminlərdir və möminlərdən başqasına aid deyil. Mübarək ayədə bildirilən üçüncü fikir budur ki( üçüncü şəxs söhbət vaxtı orada olmadığı halda qeybət sayıla bilər. Çünki "qeybət" sözü "hazırda olmayan" mənasından əlavə "ölü" mənasını da daşıyır. Ayədə qeybət olunan ölmüş kimi fərz edilir. Ölmüş insanın özünü müdafiə edə bilmədiyi kimi o da (qeybəti olunan) qaib olduğundan özünü müdafiə edə bilmir.

Dördüncü mətləb odur ki, ölünün (bu dünyada) dirilməyinin mümkün olmadığı kimi, qeybəti olunanın da əldən getmiş abır-həyasını yenidən bərpa etmək mümkün deyildir. Tanrı isə daha yaxşı biləndir. Əksər insanlar dünyadan narahat köçdülər. Onlar qiyamətdə görüşüb Allah dərgahında mühakimə olunacaqlar. Şeytanın şərindən( Allahın qəzəbindən Allaha pənah aparırıq. 

«Allah pis sözün açıq (ucadan) deyilməsini sevməz. Yalnız zülm olunmuş şəxslər müstəsnadır. Allah (hər şeyi) eşidəndir, biləndir!» («Nisa»-148)

Bu ayələrdən belə anlaşılır ki, Allah-təala insanların pis əməllərinin aşkar olunmasını istəmir, çünki onların eybi bir-birinin yanında ifşa olunub, abır-həyası aradan gedə bilər. 

Hədislər nəzərindən qeybət
İslami rəvayətlərdə də qeybət etmək qəti surətdə tənqid olunmuş, onun pis təsir bağışlaması dəfələrlə vurğulanmışdir. Bu haqda biz izahlı şəkildə bəhs edəcəyik. Çünki insanların çox az qismi qeybətin haramlığına diqqət yetirir. Şəhid Saninin dediyi kimi, müsəlmanların əksəriyyəti namaz qılmaq, oruc tutmaq, Allah dərgahına yaxınlaşmağa səbəb olan ibadət və əməllərin çoxunun yerinə yetirilməsi üçün çalışır, zina (qeyri-qanuni cinsi əlaqə) etmək, şərab içmək və s. kimi haram əməllərdən çəkinirlər, lakin bununla belə çox vaxt bəziləri şadlıq məclislərində özlərini haram deyib-gülməklə və yersiz söhbətlərlə məhv edir, öz din qardaşlarının abır-həyasını tökür və bunu özləri üçün günah hesab etmirlər. Elə bil bu əməllərinə görə Allah qarşısında sorğu-suala çəkilməyəcəklər. Daha bilmirlər ki, gördükləri başqa işlər( etdikləri yaxşılıq və xeyir əməllər bircə dəfə qeybət etməklə məhv olub gedir. Müsəlmanların şəxsiyyətinə hörmətsizlik sələmdən daha pisdir. Peyğəmbər(s) buyurur: "Sələm vasitəsilə qazanılan bir dirhəmin günahı Allah dərgahında otuz altı zinadan daha böyükdür. Sələmdən daha böyük günah isə müsəlmanların abır-həyasını tökməkdir.”
  

Qeybət zinadan daha pisdir
Cabir ibn Abdulla və Əbu Səid Xidri Peyğəmbər(s)-dən belə nəql edirlər: "Qeybətdən çəkinin! Qeybət zinadan daha pisdir, çünki zinakarın tövbə edib günahının bağışlanması mümkün( amma qeybət sahibindən halallıq alınmamış günahın bağışlanması isə qeyri-mümkündür.”
  

Qeybət-meyit əti yemək kimidir
«Quran»da qeybət etmək ölmüş mömin qardaşın ətini yemək hesab edildiyi kimi, rəvayətlərdə də bu mətləbə ciddi toxunulmuşdur. Peyğəmbər(s)  buyurur: “Mömini söymək günah, onlarla döyüşmək küfr, ətini yemək (qeybət) haram və onun malının ehtiramı qanına olan ehtiram kimidir"
. Bu, günahın böyüklük və ağırlığını göstərir. Belə bir məna yalnız qeybət barədədir. Qeybəti edilən şəxs qeybət zamanı orada olmadığından və özünü müdafiə edə bilmədiyi üçün ölüyə bənzədilmişdir. Birinin abır-həya pərdəsi xalq arasında yırtılarsa( heç bir şey ilə onu bərpa etmək olmaz. Həmin adam həmişə başıaşağı gəzər. Buna görə də öz nüfuz dairəsinin genişlənməsi üçün qeybət edən şəxs sanki ölmüş müsəlman qardaşının ətini yeyir
Təbərsi mübarək "bir-birinizin qeybətini etməyin" ayəsinin nazil olması haqda yazır:

"Bu ayə Peyğəmbər(s)-in səhabələrindən olan iki nəfərin Salman haqda qeybət etdiyi zaman nazil olmuşdur. Onlar Salmanı yemək gətirmək üçün Peyğəmbər(s)-in yanına, Peyğəmbər(s) də onu o vaxt beytül-malın müdiri olan Üsamə ibn Zeydin yanına göndərir. Üsamə Salmana yeməyə heç bir şeyin olmadığını bildirdi. Yoldaşlarının yanına qayıdarkən onların: "Niyə yemək gətirmədin?" sualına: " Mən Peyğəmbər(s)-in yanına getdim və o da məni Üsamənin yanına göndərdi. Üsamə də yeməyə heç bir şeyin olmadığını mənə bildirdi. Ona görə də sizə bir şey gətirə bilmədim" -deyə Salman cavab verdikdə onlar bir-birlərinə   dedilər: "Üsamə xəsislik edib yeməyə heç nə vermədi". Salman haqda isə belə söylədilər: "Əgər onu su gətirmək üçün Səmihə (su quyusu) quyusuna göndərsək, o, quyunu da qurudar". Sonra həqiqəti öyrənmək üçün Üsamənin yanına getdilər. Peyğəmbər(s) onlara buyurdu:  "Mən sizin ət yediyinizi müşahidə edirəm." Dedilər: "Biz bu gün ət yeməmişik." O söylədi:: "Siz Salman və Üsamənin ətini yemisiz (Bu iki nəfərin qeybətini etmisiz). Sonra bu ayə nazil oldu."
    

Qeybətin meyit əti yeməyə bənzədilməsi başqa rəvayətlərdə də göstərilmişdir. «Quran» və söylənilən rəvayətlərdən belə nəticəyə gəlmək olar ki, qeybət qardaşın qardaşa zülmündən də artıq iyrənc və çirkin əməldir.

Qeybət yaxşı əməlləri məhv edir
Qeybət yaxşı əməllərin puça çıxmasına və aradan getməsinə səbəb olur. İmam Sadiq(ə) buyurur: “Qeybət etmək hər bir müsəlmana haramdır. Alov odunu yandırıb külə döndərdiyi kimi, qeybət də insanın yaxşı əməllərini yandırıb külə döndərir.”
 Bəzən insan qeybətə aludə olduğundan yerinə yetirdiyi bütün yaxşı əməlləri əldən verir. Onun  əməllərinin savabı qeybətini etdiyi şəxsin əməllər kitabçasına (nameyi-əmalına) yazılır. Bu barədə nəzərinizi bir hədisə cəlb edirik. Peyğəmbər(s)  buyurdu: "Qiyamət günü sizlərdən birini əməllərinə baxmaq üçün məhşər çölünə gətirib nameyi-əmalını ona verərlər. O( nameyi-əmalına baxanda yerinə yetirmiş olduğu xeyir əməllərdən heç birini orada görməyib deyər: "İlahi( bu mənim nameyi-əmalım deyil, çünki yerinə yetirmiş olduğum saleh əməllərdən və ibadətlərdən heç biri onun içində yazılmamışdır." Ona deyilər: "Sənin Allahın səhv iş tutmaz, heç bir şeyi unutmaz. Bu, sənin əməllər kitabındır, amma qeybət etdiyinə görə sənin yaxşı əməllərin pisliyinə danışdığın, qeybətini etdiyin şəxsin əməllərinə əlavə olunmuşdur". Sonra hesab çəkmək üçün başqasını gətirib  əməllər kitabçasını ona verərlər. Öz nameyi-əmalına baxarkən çoxlu yaxşı  əməl və ibadətlərin orada yazıldığını görüb təəccüblə deyər: “İlahi bu, mənim nameyi-əmalım deyil( mən burada yazılmış xeyir işləri və ibadətləri dünyada yerinə yetirməmişəm.” Ona deyilər: “Filan şəxs sənin qeybətini etdiyinə görə onun xeyir əməlləri sənin əməllər kitabına yazılmışdır."
     

Qeybət edən Allah himayəsində deyildir    

İmam Sadiq(ə) buyurur: “Hər kim bir möminin abır-həya  pərdəsini yırtmaq və eyib axtarmaq niyyəti ilə xalq arasında gözdən salmaq üçün onun əleyhinə danışarsa( Allah-təala belə şəxsi öz himayəsindən çıxarıb şeytanın himayəsinə atar. Heç şeytan da onu qəbul etməz.”
  
Qeybət insanın dinini məhv edər
Peyğəmbər(s) buyurdu: “Müsəlmanın dininə qeybətin təsiri bədənindəki yaranın təsirindən (yaranın daha dərinə getməsindən) daha güclüdür”.
  

“Çobanın ağacı silkələyib yarpağını tökdüyü kimi, qeybət də insanın imanını qolsuz-budaqsız edir”
. 

Qeybətin cəzası 

Şübhəsiz, qeybətə aludə olanı Qiyamət günü ağır əzab gözləyir. Peyğəmbər(s) buyurdu: “Dünyada mömin qardaşının ətini yeyən və qeybətini edən şəxsi qiyamət günü qeybətini etdiyi şəxsin qarşısına gətirib deyərlər: "Dünyada diri olan vaxt ətini yediyin kimi [indi ki meyitdir], yenə də onun ətini ye.” Sonra da onun ölmüş cəsədindən yeyib əziyyət çəkərək başgözünə vurub fəryad edər.”

“Merac gecəsi bir tayfa gördüm ki, öz sifətlərini dırnaqları ilə qaşıyırdılar. Cəbrayıldan soruşdum ki, bunlar kimdir?» Dedi: “Camaatın dalınca qeybət edib onların abır-həyasını tökənlər.”
  

Qeybət  və ibadətlərin dəyərinin azalması
Başqa bir hədisdə belə nəql olunur ki, qeybətə aludə olan şəxsin ibadətlərinin dəyəri azalır. Peyğəmbər(s)  buyurur: “İnsandan bir hadisə baş verməyənə qədər məsciddə oturub namazının vaxtını gözləmək ibadətdir.” Soruşdular: “O nə hadisədir?” Buyurdu: “Qeybət”
 

Qeybət əməllərin qəbul olunmasına maneədir
Peyğəmbər(s)  demişdir: "İnsan əməllərinin qoruqçusu olan məmurlar onun günəş kimi işıq saçan əməlini yuxarı apardıqda əməlləri qəbul edib ən yüksək dərəcəyə çatdıran mələk deyir: "Bu əməli sahibinin başına çırpın, çünki mən Allah-təala tərəfindən tapşırıq almışam ki, qeybət edənlərin yaxşı əməllərini geri qaytarıb Allah dərgahına aparılmasına mane olum."
 

Qeybət edən behiştdən məhrumdur
Peyğəmbər(s)  buyurur:  "Behişt üç adama haramdır: sözgəzdirənə, qeybət edənə və həmişə sərxoş olana"
.

QEYD: Qeybət edən əgər tövbə etsə və tövbəsi qəbul olunsa, yenə də behiştə daxil olan axırıncı şəxsdir.

Allah-təala Musa ibn İmrana vəhy göndərdi ki, qeybət edən əgər tövbə edərsə( behiştə daxil olan axırıncı( yox əgər tövbə etməzsə, cəhənnəmə daxil olan birinci şəxs olar."
 

Qeybət edən halalzadə deyildir
Bəzi rəvayətlərdə belə nəql olunmuşdur ki, insanların dalınca qeybət edib onların həyasını tökərək şəxsiyyətini alçaldan halalzadə deyildir, ona görə ki halal yolla bağlanan nütfə heç vaxt belə günaha batmaz. 

Peyğəmbər(s)  buyurur: “Xalqın ətini qeybət etməklə yeyən şəxs halalzadə olduğunu yalan deyir, çünki qeybət cəhənnəm itlərinin yemidir.”
 

Bu hədisdə halalzadə olmamaqdan məqsəd bəlkə də haram yeməklər və təvəllüddür. Çox ehtimal ki, bu xüsusiyyət o şəxslərə aiddir ki, onların işi-peşəsi həmişə qeybət edib və xalqı incitmək olmuşdur. (Ərəb dilində indiki zaman felinin  mütəmadi olması buna dəlildir) Allah isə ən yaxşısını biləndir. 

Qeybət edən mömin deyildir
Başqa bir hədisdə belə nəql olunur ki, müsəlmanın arxasınca qeybət edən şəxsin imanı yoxdur. Peyğəmbər(s)  buyurur: “Ey dili ilə iman gətirib qəlbi ilə iman gətirməyənlər! Müsəlmanların qeybətini edib gizli eyiblərini aramayın, çünki hər kim öz din qardaşının gizli eyiblərini arayarsa( Allah-təala onun sirlərini faş edib onu öz ailəsində rüsvay edər.”
  

Bəziləri belə təsəvvür edirlər ki, qeybət yalnız dilə aiddir. Halbuki insan başqasının eybini və çatışmamazlığını demək, yazmaq, işarə etmək, kinayə, rəmz, yerişini yamsılamaq və s. kimi yollarla başqasına başa salarsa( haramdır. Rəvayətlərdə də bu mətləbə işarə olunmuşdur. Ayişə deyir: "Bizim yanımıza bir qadın gəlmişdi. Evdən çıxıb gedəndə əlimlə işarə etdim ki, boyu balacadır. Peyğəmbər(s)  buyurdu: "Onun qeybətini etdin". 

Kiminsə müəyyən bir xüsusiyyətinə işarə etməklə yamsılamaq, yaxud adını çəkməməklə eşidənlərin söhbəti gedən şəxsin kim olduğunu bildiyi halda arxasınca danışmaq da qeybətdir. Əgər birisi belə hallarda qeybətə aludə olmaq istəmirsə( Peyğəmbər(s)  kimi şəriət qanunları pozuntusu görəndə xalqa nəsihət etsin. O Həzrət ümumi surətdə, tək bir nəfər şəxsə işarə etmədən buyurardı: "Niyə bəziləri belə işlər görürlər?" Ayişə nəql edir: "Peyğəmbər(s)-in qaydası bu idi ki, bir şəxsin nalayiq söz danışdığını eşidəndə onu incitməmək üçün adını çəkməyib yalnız buyurardı: “Niyə bəziləri belə sözlər danışırlar?”
 

Qeybətə qulaq asmağın haramlığı
Qeybət etmək kimi qeybətə qulaq asmaq da haram və günahdır. Bu məsələdə fiqh, əxlaq alimləri arasında heç bir fikir ayrılığı yoxdur.  «Cəvahir» adlı kitabın müəllifi Şeyx Ənsari və həzrət İmam Xomeyni(r.ə) buyurublar: "Qeybətə qulaq asmaq haramdır. Onun haram olması barədə heç bir fikir müxtəlifliyi yoxdur".
  

"Miftahül-kiramə" adlı kitabda yazılır: "Qeybətə qulaq asmağın haramlığı o qədər aydındır ki, fəqihlərin əksəriyyəti öz kitablarında bunu qeyd etməyə ehtiyac duymamışlar"
.

Hədislər və qeybətə qulaq asmağın haramlığı
Bu barədə istinad edilən hədislərin bəzisini burada nəql edirik. Şeyx Səduq Peyğəmbər(s)-dən nəql olunmuş hədislərdən birində belə yazır: “Peyğəmbər(s)  qeybət etməyi və qeybətə qulaq asmağı qadağan etmişdir.”
  

Həzrəti-Mühəmməd(s)  buyurur: "Qeybətə qulaq asan qeybət edən iki nəfərdən  biridir.”
 Yəni qeybətə qulaq asan qeybət edən kimidir. “Qeybətə qulaq asan qeybət edənlərdən biridir.”
 Demək, qeybət məclisində iki qeybət edən vardır: qeybət edən və qeybətə qulaq asan. Hər ikisi qeybətin günahında şərikdirlər. İmam Sadiq(ə) buyurur:  “Müsəlmanın qeybətini etmək küfr, ona qulaq asmaq isə şirkdir.”
 

Qulağın məsuliyyəti
“Qurani-Kərim”də insan məsuliyyəti dil və danışmaqla məhdudlaşdırılmamışdır. Əksinə, göz, qulaq, qəlb və dil insanın məsuliyyətlərində şərik bilinərək buyurulur: 

“(Ey insan!) Bilmədiyin bir şeyin ardınca getmə (bacarmadığın bir işi görmə, bilmədiyin sözü demə). Çünki qulaq, göz və ürək-bunların hamısı (sahibinin etdiyi əməl, dediyi söz barəsində) sorğu-sual olunacaqdır.” («İsra»-36) 

Bir hədisdə belə nəql olunur: 

“..Bir nəfər İmam Sadiq(ə)-in xidmətinə yetişib söylədi: 

- Qonşunun kənizləri oxuyub-oynayırlar. Bəzən su başına çıxanda onların nəğmələrinə qulaq asmaq üçün çox otururam. 

Həzrət buyurdu: 

-Belə etmə!

O kişi dedi: 

-Allaha and olsun, onların nəğmələrinə qulaq asmaq üçün getmirəm, lakin bəzən orada onların  nəğmələrini eşidəndə çox otururam. 

İmam Sadiq(ə) söylədi:  

-Məgər sən «Quran»ın buyuruğunu eşitməmisənmi?

“Qulaq, göz və qəlb–bunların hamısı sorğu -sual olunacaqdır.”  

Dedi:

-Allaha and olsun, elə bil bu ayəni heç kimdən eşitməmişdim. İndi bu işi tərk edib Allahdan bağışlanmaq istəyərəm. 

İmam Sadiq(ə) ona buyurdu: 

-Dur ayağa get (tövbə) qüslü et. Bacardığın qədər namaz qıl. Çünki pis bir işə adət etmişdin. Əgər indi ölsəydin, çox ağır bir halda bu dünyadan köçüb böyük bir məsuliyyətə düşmüş olardın. İndi isə Allah dərgahında tövbə edib ondan bağışlanmağını dilə.
  

Çünki insanın boynunda qulağın öz haqqı vardır. İmam Səccad(ə) buyurur: “Qulağın sənin boynunda haqqı budur ki, onu qəlbində xoş düşüncə( ideya və gözəl xasiyyət əmələ gətirən hikmətli kəlamları eşidib qəlbə ötürməkdən başqa xariclə qəlb arasında əlaqə vasitəsinə çevirməyəsən, çünki qulaq pis və yaxşı şeyləri ürəyə yetirən bir qapıdır. Bütün qüdrətlər Allahın tükənməz qüdrətinə bağlıdır.”
 

Qeybəti inkar edib, din qardaşını müdafiə etmək
Qeybət məsələsində dörd şərt vardır:

1. Qeybətin haramlığı.

2. Qeybətə qulaq asmağın haramlığı.

3. Nəhy əz-münkər (pisliklərdən çəkindirmək).

4. Mömin qardaşın nüfuz və həyasını qorumaq.

Qeybət olunan hallarda pisliklərdən çəkindirib, qeybətin baş verməsinin qarşısını almaq və din qardaşının ləyaqətini müdafiə etmək vacibdir. Başqa sözlə desək( qeybətə qulaq asmamaq və qeybət edənin sözünə məhəl qoymamaq pisliklərdən çəkindirməyin nümunələrindən biri olmasına baxmayaraq, bununla kifayətlənmək olmaz. Hər bir şəxs öz din qardaşını  müdafiə edib onun ləyaqətinin qorunması üçün çalışmalı( din qardaşına qarşı yönəldilən tənqid və eyibləri düzgün, Allah bəyənən vasitələrlə dəf edib, şayiə və dedi-qoduların yetişməsinə zəmin yaradan amillərin qarşısını almalıdır. Belə olduqda heç kəs cürət edib hesab-kitabsız möminlər haqda şayiələr yayaraq onların ləyaqətinə töhmət, iftira və qeybətlə ləkə vura bilməz. Çünki mərhəmətli Allah möminlərin izzət, əzəmət və başıucalığını istəyib, bu keyfiyyətləri ləkələməyə çalışan insanlarla düşmənçilik edir. Buna görə də imanlı müsəlmanlara bu cür dağıdıcı amillərə qarşı ciddi olmalarını  göstəriş verir ki( sükutu pozaraq dedi-qodu və qeybət etməklə cəmiyyəti çirkləndirib möminlərin ləyaqətini ləkələyən və əsassız şaiyələr vasitəsilə insanların inam hissini qıranları yerindəcə susdursunlar. Bəziləri belə güman edirlər ki, qeybəti rədd etmək  günahın bütün hallarda baş verməsinin, təkrar olunmasının qarşısını almaq və hamıya vacib olan nəhy əz münkərdir. Lakin deyildiyi kimi, qeybəti rədd etmək başqa bir mövzudur. Təkcə qeybətin qarşısını almaq və qeybətdən çəkindirmək kifayət deyildir. Əksinə, elə bir iş görmək lazımdır ki, suyu qurumuş arxa bir də su gəlsin. Yəni qeybət olunanın şəxsiyyəti və ləyaqəti geri qaytarılsın. Şeyx Ənsari buyurur:  “Belə məlumdur ki, qeybəti inkar etmək qeybətdən çəkindirmək deyildir. Qeybəti inkar etməkdən məqsəd qeybəti olunanın müdafiəsinə qalxıb ona kömək etməkdir. Bu mənada ki, əgər qeybət dünyəvi işlərə aid olarsa( bunu eşidən müsəlman gərək “bunlar eyib deyildir, eyib odur ki, Allah-təala onu qadağan edib. Allahın qadağan etdiyi əməllərdən biri də müsəlman qardaşına Allahın eyib bilmədiyi bir şeyi aid etməkdir” desin. Ona xatırlatsın ki, sənin qeybət etməyin daha eyibdir. Əgər o, dini zəmində eyib olarsa, (tutaq ki, filan şəxs filan günaha batdı) ona bəhanə gətirməklə bəraət qazandırsın. Məsələn, naməhrəmə baxarsa( desin, bəlkə elə bilib məhrəmlərindəndir. Əgər namazı tərk edibsə, desin ki, bəlkə yadından çıxıb,yaxud başqa bir vaxt başqa yerdə qılmışdır və s».
 Bu qayda ilə şeyx Ənsari sözünə davam edir: “Deməli, əgər bəhanə gətirmək mümkün olmasa( başqa bir yolla qeybəti olunana kömək etsin. Məsələn, belə demək olar ki, mömin məsum deyil, bəzən o da günaha batır. Yaxşısı budur, insan onun danlanmağını və rüsvay olmasını deyil, Allahdan bağışlanmasını diləsin. Ola bilsin ki, Allah dərgahında sənin günahın onun günahından da çoxdur".
  

Hər halda insan bacardığı qədər din qardaşının qeybətini inkar edib onu müdafiə etməlidir.

Qeybətin inkar edilməsinin müsbət təsirləri
· Dünya və axirət köməkliyi 

Peyğəmbər(s)  buyurub: “Bir nəfərin yanında din qardaşının qeybəti edilərsə və o da imkan daxilində onun köməyinə yetişərsə( Allah-təala dünya və axirətdə onun köməyinə yetişər.”
 

· Bəlaların  dəf edilməsi
Peyğəmbər(s)-dən belə nəql olunur: "Bir kəs məclisdə  din qardaşının qeybətini eşidib onu inkar edərək müdafiəsinə qalxarsa( dünya və axirət bəlaları ondan uzaqlaşar."
  

· Behiştə daxil olmaq
Peyğəmbər(s) buyurur: “Hər kim öz müsəlman qardaşının ləyaqət və həyasını qoruyarsa( behişt ona vacib olar.”
 

Qeybətin inkar edilməməsinin mənfi təsirləri
· Dünya və axirət alçaqlığı
Peyğəmbər(s)  buyurur: “Bir nəfərin yanında din qardaşının qeybəti olunarsa və o da imkanı olduğu halda, onu müdafiə etməzsə( Allah-təala dünya və axirətdə onu özbaşına buraxar (və onu xar edər).”
   

· Qeybətin inkar edilməsi yetmiş günaha bərabərdir:

Şeyx Səduq Peyğəmbər(s)-in buyurduğu bir hədisi İmam Sadiq(ə)-dən  belə nəql edir: “Hər kim imkanı olduğu halda, din qardaşının qeybətini inkar etməzsə( onun günahı qeybət edənin günahından yetmiş dəfə çoxdur.”
 

Şeyx Ənsari bu hədisi nəql etdikdən sonra söyləyir: “Bəlkə də qeybətə qulaq asanın bu yerdə günahının artmasının səbəbi budur ki, onun susması qeybət edənin cürətlənib sözünü davam etdirməsinə bais olub nəticədə yeni-yeni qeybətlərin və başqa günahların yaranması üçün rəvac verir".

Müəllifin nəzərincə, sükut edib qeybəti inkar etməyən surətdə qeybəti eşidənin günahı daha da artır. Şeyxin buyurduqlarından əlavə, belə hallarda onun susmağı şayiələrin yayılması və hörmətsizliyin artması üçün zəmin yaradıb insanları bir-birinə qarşı bədbin edərək hamının inamsızlığına bais  olur. Nə çox faydalı və xalq üçün çalışan vicdanlı şəxslər əsassız şayiələr nəticəsində məzlumcasına ictimai səhnədən uzaqlaşdırılmış və heç kim də onları müdafiə etməmişdir. Həqiqətən, töhmət və qeybətlərə məruz qalan şəxsləri müdafiə etmədikdə cəmiyyət ümidsizliyə, sədaqətli xidmətçilər isə ruh düşkünlüyünə düçar olurlar. Belə olan halda təkcə pislikdən çəkindirməklə kifayətlənmək olmaz, həm də bu zaman edilən töhmət və qeybətləri inkar etmək lazımdır, yəni məntiqi əsaslarla müdafiə edərək səhv düşüncələri qəlblərdən silib bədbinlikləri nikbinliyə çevirərək qeybəti olunmuş şəxsin ləyaqətini özünə qaytarmaq əsas işdir. 

Qeybətin mənbəyi
 Belə ayə və rəvayətləri araşdırmaqla bu günahın nə qədər iyrənc, böyük olduğunu və aqibətinin necə də faciəli bitdiyini dərk etdikdən sonra bu xəstəliyin səbəb və  müalicəsini arayıb-araşdıraq. 

Bədgümanlıq və təcəssüs (eyibaxtarma)

“Qurani-Kərim”dən belə aydın olur ki, bu günahın ən mühüm səbəblərindən biri insanlara qarşı bədgüman olub onların sirrini diqqətlə araşdırmaqdır. Başqalarına qarşı bədgümanlıq edib həmişə xalqın sirrini öyrənməyə can atan şəxs, təbii ki, qeybət xəstəliyinə tutula bilər.

Təcəssüs (araşdırma) nədir?

İbn Əsir yazır: “Təcəssüs gizli şeyləri araşdırmağa deyilir. Çox vaxt eyibli sirlərin kəşf edilməsi mənasında işlədilir. Başqasının gizli eyiblərini araşdıran şəxsə isə casus deyilir.”
   

İnsan birinə qarşı bədgüman olub bu minvalla davam edərsə, təcəssüsə mübtəla olar. Şəhid Sani bu barədə yazır:
 “İnsanların daxili sirlərini təcəssüs etmək bədgümanlığın səmərəsidir, çünki insan qəlbi bədbinliklə qane olmayıb onu başqaları barədə təhqiqat aparmağa vadar edir. Bu  təhqiqatların da nəticəsi budur ki, insanın başı təcəssüs və eyibaxtarmağa qarışır. Halbuki müqəddəs islam dini təcəssüsü də qadağan etmişdir. “Qurani-Kərim”də   buyurulur: “Təcəssüs etməyin.” Təcəssüsün mənası budur ki, Allah bəndələrini səttariyyət (örtülmüş) pərdəsi arxasında rahat buraxmayıb onların əməlləri üzərindən pərdəni qaldıraraq Tanrının ört-basdır  etdiyini aşkar edəsən. Belə bir iş insanların məxfi əməlləri bərədə məlumat toplamağa və nəticədə isə, sənə məlum olmayanların aşkara çıxmasına bir vasitədir. Əgər bu məxfi qalsaydı, qəlb və dinin salamat olardı. İndi isə bu barədə sənin özün fikirləş! Allah-təaladan mənəvi inkişaf və səadətə yetişməyini dilə".
 

Deməli( bu bəlaya düçar olmamaq üçün Allahın bizə göstərdiyi yolu seçməliyik. 

“Qurani-Kərim”də   buyurulur:  “Ey iman gətirənlər! Çox zənnə-gümana qapılmaqdan çəkinin. Şübhəsiz ki, zənnin bəzisi (heç bir əsası olmayan) günahdır. (Bir birinizin eybini, sirrini) arayıb axtarmayın, bir-birinizin qeybətini qılmayın!"
  («Hucurat»-12)

Əgər qeybət etmək istəmirsinizsə( gərək bədgüman olmayasınız, çünki bədgümanlığın nəticəsində insanlar bir-birinin eyiblərini, sirlərini öyrənməyə çalışırlar. Bədgümanlıqla arayıb-axtarmanın bir-birinə qarşılıqlı təsiri vardır. Bəzən axtarış aparmaq bədgümanlığa və bəzən də bədgümanlıq arayıb-axtarmağa bais olur.  Buna görə də hər ikisindən çəkinmək lazımdır. Rəvayətlərdə də arayıb-axtarmaq qadağan olunmuşdur. Onlardan birini nümunə üçün burda qeyd edirik:

“Təhəssüs (yaxşılığı araşdırma) və təcəssüs edib insanların eybini arayıb axtarmayın. Bir-birinizə qarşı həsəd aparıb kinli olmayın. Bir-birinizdən üz çevirməyin. Ey Allah bəndələri! Bir-birinizə qardaş olun!”
  

· Bir neçə qeyd:

İndi ki söz bədgümanlıqdan düşdü, bu barədə bir sıra şübhələri dəf etmək üçün aşağıdakı açıqlamaları münasib hesab edirik:

a)  Şübhəsiz( ümumi surətdə heç bir qeyd və şərt olmadan gümanı günah, ha​ram hesab etmək düzgün deyildir, çünki ötəri xatirə​ və  zehni təsəvvürlərin insan ətrafında baş verən hadisələrlə toqquşması təbii və insan iradəsindən asılı olmayan bir işdir.  İnsan iradəsinin müdaxilə etdiyi və yaxud gümanına pis təsir bağışladığı amildən başqa bu cür xatirələri heç zaman əxlaqi və vəzifə borcu kimi yaxşılıq, çirkinliklərlə vəsf etmək( yaxşılığa sövq etməyə və pisliklərdən çəkindirməyə aid etmək olmur. Məsələn, bir şəxs təcəssüs etməklə  başqalarının gizli əməllərində bədgümanlığın yaranmasının təməlinin bədgüman olaraq başqalarını ittiham etmiş olur. Bu şəraitdə bədgümanlıq ixtiyaridir, çünki birinci surətdə başlanğıcın, ikinci surətdə isə təsirin mütəmadiliyinin ixtiyari olması bunu göstərir ki, bədgümanlıq ixtiyaridir. Buna görə də onu təbii hesab etmək olmaz. Dəqiq elmlərdə sübut olunmuşdur ki, insanın iradəsi ilə başladığı iş sonradan iradəsindən asılı olmasa da, ixtiyari hesab olunur. Məsələn, əgər biri özünü hündür bir yerdən atıb öldürərsə, fəzada peşman olmasına baxmayaraq, günahkardır. Çünki işin əvvəlində öz ixtiyarı ilə özünü yerə atdığından bu iş  ixtiyari hesab olunur. Həmçinin qeyri-ixtiyari bir işi öz istəyi ilə davam etdirən, əvvəldə qeyri-ixtiyari olmasına baxmayaraq, günahkardır. Məsələn, əgər bir şəxsin ixtiyarsız olaraq gözü naməhrəmə sataşarsa, o, günahkar deyildir, lakin o, bu baxışa davam edərsə, artıq günahkardır. Çünki öz iradəsi ilə bunu davam etdirmişdir. Buna görə də İmam Sadiq(ə) buyurur:  "Birinci baxış sənin xeyrinə, ikinci baxış sənin ziyanına olduğu halda, üçüncü baxış isə səni məhv edər".
   

Buna görə də bədgümanlığın başlanğıcı olan təcəssüs və şayiələrə qulaq asmamaq, həmçinin bədgümanlıq əmələ gələrkən onu yaddan çıxarıb reaksiya verməmək lazımdır.

b) Qeyd olunmalı məsələlərdən biri də bədgümanlığa reaksiya verməkdir. Bu, özü də iki növə ayrılır:

1.Qəlbdə reaksiya vermək-əxlaq alimləri onu "qəlbin düyünü" adlandırmışlar.

2.Əməldə reaksiya vermək-bu da əməli surətdə başqalarının hüququnu tapdalamaq, qeybətini qılmaq və ya töhmət etməklə əmələ gəlir.

Daxildə reaksiya vermək insanın əvvəldə ötəri xatirə və sadə təsəvvürdən başqa bir şey olmayan gümanını zehnində saxlayaraq yetişdirib inam surətində formalaşdırır. Belə ki, iş onün özünə şübhəli qalıb gümanını yəqin hesab edərək yəqinlik halda olduğu kimi təsir bağışlayır. Belə vəziyyətdə insan öz dostu haqda bədgüman olub ona qarşı etibarını itirir. Bu hal ümumi surətdə həyatın əsasını laxladaraq cəmiyyəti pozğunluğa çəkən əxlaqi və ruhi xəstəliyin bir növüdür. 

Şəhid Sani bu barədə yazır:  "Möminin arxasınca danışmaq, onu pisləmək və eybini başqalarına demək haram olduğu kimi, onun haqqında bədgüman olmaq da haramdır. Bədgüman dedikdə burada qəlbdə reaksiya vermək (üqdül-qəlb) nəzərdə tutulur, yəni insan ağlına gələnləri qəbul edib ona əsaslanaraq düşündüyü insanı qəti surətdə günahkar bilir. Halbuki həqiqətdə onun üçün sübut olunmamış təkcə bədgümanlıqla həmin şəxsi məhkum edərək insanlar arasında ləyaqətini alçaldır. Bu, günah və haramdır. Amma tez ötüb-keçən xatirələri Allah bağışlayar". Sonra belə davam edir:  "Buna görə də müqəddəs islam şəriətində belə göstərilir ki, əgər birinin ağzından şərab iyi gələrsə, onu şərab içib deyə şəriət qanunlarına əsasən cəzalandırmaq olmaz. Ola bilsin ki, o şərabı ağzında qarqara etmiş və yaxud bir başqası onu zorla içizdirmişdir. Bu da ağlasığan bir şeydir. Hər halda bu fikir müsəlman qardaşa qarşı bədgüman olmaq üçün əsas deyildir. Beləliklə, insan bu cür gümanlara qapanıb öz qəlbində buna reaksiya verə bilməz.”.
  İslam Peyğəmbəri(s) buyurur: "Bir kəsə qarşı bədgüman olan zaman onu təsdiq etmə (yəni ona inanma)".
  

Əməli surətdə reaksiya vermək isə odur ki, insan öz gümanını həqiqət sanaraq həqiqətdə olduğu kimi ona yanaşsın. Məsələn, biri öz gümanını qəti bir xəbər kimi danışıb başqasını gümanına əsasən ittiham edir. Aydındır ki, bu cür davranış insanların hüququnu pozmaq, onlara qarşı hörmətsizlik, qeybət və töhmətdən başqa bir şey deyildir. Çox zaman belə  əsassız və azacıq bədgümanlıqlar nəticəsində şəxsiyyət, istedad və ləyaqətlər alçaldılaraq məhv edilmiş, xalq belə ictimai və ilahi nemətlərdən məhrum olunmuşdur. Halbuki biz hamımız yaxşı bilirik ki, müsəlmanların şəxsiyyət və ləyaqəti toxunulmazdır. Onu qorumaq üçün çalışmaq lazımdır. Elə qəti xəbərlər vardır ki, müsəlmanların hörmətdən düşməsinə səbəb olduğuna görə şəri icazə olmadan onu açıb danışmaq qadağandır, o ki qaldı nə şəri, nə də əqli əsası olmayan gümanlara. Peyğəmbər(s)  buyurur:  "Allah-təala müsəlmanların qanını, malını, namusunu toxunulmaz hesab edib onlara qarşı bədgüman olmağı haram buyurmuşdur."
 

Xoşgümanlıq
Bədgümanlıq cəmiyyətdə bir-birinə inam hissini məhv edib qəlbləri kədərləndirdiyindən müqəddəs şəriətdə onun əksinə olaraq "xoşgüman" adlı əkstəsirə malik bir xüsusiyyət vardır. Həyatın bütün mərhələlərində ondan istifadə olunmalıdır, yəni möminlərin əməllərini həmişə xeyrə yozub, son həddə qədər yaxşılığa doğru fikirləşmək lazımdır. Həzrət Əli(ə) buyurur:  "Qardaşının əməllərini bütün bəhanə yolları üzünə bağlanana kimi yaxşılığa yoz. Yaxşılığa doğru yozmağa imkan olan surətdə onların dediyi hər bir sözə qarşı bədgüman olma."
 Əllamə Məclisi bu cümləni belə şərh edir: 

"Hədisi buyurmaqda həzrəti-Əmirəlmöminin Əli(ə)-nin məqsədi bu olmuşdur ki, din qardaşın söhbət edərkən onun danışığı yaxşılığa doğru zəif, pisliyə doğru güclü ehtimal olsa belə, bacardıqca yaxşılığa doğru yozmaq lazımdır. Əlində kəsərli dəlil olmayana qədər onun barəsində axtarış aparmağa haqqın yoxdur. Ola bilsin ki, güman əsassızdır. Bu zaman  təcəssüs etmək də qadağandır".
    

Həmin hədis üsuli-fiqh (fiqhin əsasları) elmində xoşgümanlığın meyarına dəlalət edən dəlillərdən biridir, yəni əgər iki nəfər şəxs bir-biri ilə müqavilə bağlayırsa, bir-biri haqda xoşgüman olmalıdırlar. Əgər onların müqaviləsi xoşgümanlıq üzərində bağlanmazsa, bu bünövrəni ictimai məsələlər, ticarət və s.bağlanmış müqavilələrlə əlaqədar  etibarsız hesab edərlərsə, daha heç bir alış-veriş və müqavilə etibarlı olmayıb, cari işlər də laxlayar, cəmiyyətin əsası dağılar. İnsanlarda bir çox ictimai, iqtisadi əməliyyatların nə dərəcədə düzgün aparılması barədə şübhələr yaranar. Odur ki, İslam dinində din qardaşının işinə xoşgüman olmaq göstəriş verilmişdir, çünki bədgümanlıqla mübarizə yollarının ən əsası xoşgümanlıqdır. Bunun vasitəsilə bədgümanlığın qarşısı asanlıqla alınır. Bədgümanlıq insanın özündən əlavə cəmiyyəti də pozğunlaşdırır. Bədgüman olan birisi səhv düşüncə və şaiyədən başqa bir şey olmayan öz gümanını başqa adamlara da yoluxduraraq tədriclə qəti bir fikir kimi xalq arasında yayır. Ondan: “niyə və hansı dəlilə əsasən müsəlman qardaşa qarşı bədgüman olub, abır-həya  pərdəsini yırtaraq şəxsiyyətini ləkələyirsən?”–deyə soruşduqda cavab verir: “Mən filan şəxsdən eşitdim, filan şəxsdən soruşmuşam, mən də başqasından eşitmişəm” və s. Belə məlum olur ki, bu gümanın əsası tamamilə boş imiş. 

v) Bədgümanlıq insan xislətinin çirkin və iyrənc bir xüsusiyyəti olduğu kimi, onun əksi olan xoşgümanlıq möminin gözəl sifət və əxlaqi keyfiyyətlərindən sayılır. İslam əxlaqı bizi başqalarına qarşı xoşgüman olmağa təşviq edib ruhun sağlam qalmasına bu şərtlə zəmanət verir və ictimai həyatı bu bünövrə üzərində möhkəmlətməyi tövsiyə edir. “Qurani-Kərim”də  bu barədə belə buyurulur: 

"Məgər o yalan sözü eşitdiyiniz zaman  mömin kişilər və qadınlar öz ürəklərində (özləri haqqında yaxşı fikirdə olduqları kimi dostlarının da əhli-əyalı barəsində) yaxşı fikirdə olub: "Bu açıq aydın bir böhtandır!"-deməli deyildilərmi?" («Nur»-12)

Həmin ayə münafiqlər Peyğəmbər(s)-in zövcəsi Ayişəyə böhtan atarkən nazil oldu. Allah-təala bu ayəni müsəlmanlar haqda şayiələrə uyduqlarına görə nazil etmişdir. Ayədə buyurulur ki, onlar bədgüman olmağın yerinə gərək müsəlman kişi və qadınlara qarşı xoşgüman olub şayiə yayanları məhkum edəydilər. Bununla da şaiyə yayanlara imkan verməyib müsəlmanların namusunu qorumuş olardılar.

«Misbahüş-şəriə» adlı kitabda belə yazılmışdır: «Xoşgümanlıq müsəlmanın iman və ruhunun sağlamlığından irəli gəlir. İnsanın hər bir şeyə nikbinlik və fəzilətlə baxması ruhun paklığının nişanələrindəndir». Peyğəmbər(s)  buyurur:  "Öz din qardaşınıza qarşı xoşgüman olun ki, bununla mənəvi saflığa yetişəsiniz". (85-ci fəsil) 

Rəvayətlər və bədgümanlığın ziyanları
Bəhsimizin bu bölməsində bədgümanlığın ictimai, fərdi və mənəvi baxımdan nə qədər təhlükəli olması haqda məlumat verən hədisləri qeyd edirik. Çünki bu təhlükə və zərərləri bilməklə ola bilsin ki, öz xəstəliklərimizi müalicə edək. 

Bədgümanlığın fərdi təsirləri 

 Təklik 

Bədgümanlığın fərdi zərərlərindən biri budur ki, bu xəstəliyə düçar olan insanlara etibar etmədiyindən həmişə çətinliklərlə üzləşib bədgüman olduğuna görə heç kimlə dostluq edə bilmir, çünki bədbin adamlar başqalarından qorxduqları və etibar etmədikləri üçün cəmiyyətdən uzaqlaşaraq insanlarla bütün əlaqələrini kəsməkdən başqa bir şey düşünmürlər. Həzrəti-Əli(ə) buyurur:  "Bədbin olan şəxs hamıdan qorxar".
  

Bədgümanlıq qəlbin qeybətidir
Bədgümanlığın fərdi ziyanlarından biri də onun bir növ qəlb qeybəti olmasıdır. Əxlaq alimləri onu qəlb qeybətinin nümunələrindən biri hesab etmişlər. Əgər  biri öz qəlbində müsəlman qardaşına qarşı bədgüman olarsa, ürəyində onun qeybətini etmiş olur. "Günah və onun pis təsirləri" mövzusunda qeyd etdiyimiz kimi, müqəddəs dinimizdə günahı qadağan etməkdən əlavə günahı fikirləşmək də bəyənilməmişdir. Əmirəlmöminin Əli(ə)  demişdir: "Kim günahı çox fikirləşərsə (xəyalında günahı canlandırarsa), günah onu özünə tərəf çəkər".
 

Çünki günahı fikirləşmək insanın ruhunun səfasını əldən verməsinə səbəb olur. Bədgümanlıq da belədir. Əgər biri öz din qardaşına qarşı bədgüman  olarsa və ürəyində elə bu fikirdə də qalarsa, onun bədgümanlığının sonu qəlb qeybəti ilə bitəcəkdir. Əxlaq alimləri bunu "üqdül-qəlb" adlandırmışlar. "Üqdül-qəlb" dil qeybəti, töhmət, sözgəzdirmə və başqa günahların müqəddiməsidir. 

Bədgümanlığın ictimai zərərləri
Bədgümanlığın ən zərərli nəticələrindən biri də xalq arasında dostluq və mehribanlıq tellərini qırıb, təfriqə, ayrılıq əmələ gətirməsidir. Həzrəti-Əli(ə) buyurur:  "Hər kim bədgümanlığa düçar olarsa, onunla dostları arasında sülh və mehribanlıq aradan gedər".
 

Bədgümanlığın mənəvi  zərərləri
Bədgümanlığın zərərlərindən biri də ibadətin batil olmasıdır. Həzrəti- Əli(ə) insanları bu yoluxucu bəlanın aqibətindən xəbərdar edərək söyləyir: "Bəd gümandan  çəkinin, çünki bədgümanlıq ibadəti batil edib (insanın) günahını böyük edir".
 "İman bədgümanlıqla bir yerə sığmaz".
   

Bədgümanlıq ən pis günah və zülmdür
Başqa bir hədisdə o ali Cənab belə buyurur:  "Əməlisaleh (və günahsız) insana qarşı bədgüman olmaq ən böyük günah və zülmdür".
  

Qısaca, bədgümanlıq zərərli nəticələrə malik olduğundan “Qurani-Kərim” və məsum imamlar(ə) onu qadağan etmişlər. Həzrəti-Əli(ə) demişdir: "Bir-birinizə qarşı bədgüman olmayın, çünki Allah-təala onu qadağan etmişdir."
 

Qeyd: Bəhsin bu hissəsində iki zəruri mətləbi aşağıda qeyd edirik:

1) Ayə və rəvayətlərdən belə aydın olur ki, bədgümanlıq haramdır. Bədgümanlığın inam mərhələsinə çatmaması üçün belə göstəriş verilir ki, təbii olaraq insan zehnindən keçən pis təsəvvür və  xatirələrə etina edilməsin. “Qurani-Kərim”də   gümanlardan yalnız bəzisinin günah olduğunun hesab edilməsinə baxmayaraq, yenə də belə buyurulur: 

"Çox zənnə-gümana qapılmaqdan çəkinin..." («Hucurat»-12) 

Peyğəmbər (s) belə buyurmuşdur: "Bədgümanlıqdan çəkinin! Çünki o xəbərlərin ən yalanıdır".
 Ona görə ki, bədgümanlıq nəfsin pisliklərə aludəçiliyindən bəhrələnir. Əgər bir şəxs paklığın mayasından bəhrələnərsə, zənnə, gümana qapılaraq başqasının ləyaqətini alçaldıb etdiyi güman və ya eşitdiyi xəbərin bəhanəsi ilə onun şəxsiyyətini ləkələməz. Biz inanırıq ki, Allah-təala Əllamül-qüyubdur (qeyb aləmini biləndir). Bütün məxluqların batinindən xəbərdar və insanların niyyətindən agahdır. 

"Allah gözlərin xəyanətini və ürəklərin gizlətdiyini biləndir". («Ğafir»-19)

Buna görə də başqaları haqqında danışan məsuliyyətsiz adamların sözünü araşdırmaq lazımdır. Ola bilsin ki, başqasına qarşı bədgüman olan şəxs öz gümanını bizə danışaraq şəxsi qərəz və düşmənçilik üzündən onun şəxsiyyətinə təcavüz edib, bu vasitə ilə də həmin adamın izzət və əzəmətini cəmiyyətdə aşağı salmaq istəyir. «Quran»da bu barədə belə buyurulur:  

"Ey iman gətirənlər! Əgər bir fasiq sizə (pis) bir xəbər gətirsə, dərhal (onun doğruluğunu) yoxlayın, yoxsa bilmədən bir qövmə pislik edər, sonra da etdiyinizə peşman olarsınız!" («Hucurat»-6) 

Yəni yoxlamadan, araşdırmadan eşitdiyiniz hər sözə və etdiyiniz hər gümana etina etməyin, çünki xalq arasında bu yolla fitnə, düşmən və haqsızlıqlır baş vermiş, sonradan məlum olmuşdur ki, bunların hamısı əsassızdır. Odur ki, danışdığımız hər sözə, fikirləşdiyimiz hər bir gümana və etdiyimiz hər bir əmələ görə qiyamət günü cavab verməli olacağıq.

Əmirəlmöminin Əli(ə) buyurur: "(İnsanlara qarşı) bədgümanlıq bütün işləri bir-birinə vurur və xalqı pisliklərə vadar edir".
  Birinin çirkin əməllərini görməyincə onun barəsində bədbin olmaq olmaz. Eşitmək, yaxud zənn etmək pislik və yaxşılıq meyarı deyildir. Eşidilən bir çox xəbərlər əsassız və dəlilsizdir. İmam Baqir(ə) buyurur: "Həzrət  Əli(ə)-dən sual olundu ki, haqq və batil arasındakı məsafə nə qədərdir? Buyurdu: "Dörd barmaq qədər." Sonra əlini qulağına və gözünün üstünə qoyub söylədi: "Gözlə gördüyün şey doğrudur. Qulağınla eşitdiklərinin əksəriyyəti batil və yalandır".
    

2) Qeyd olunmalı mətləblərdən biri də budur ki, insanlar davranışında bir-birinə qarşı xoşgüman olmalıdırlar. Əgər xoşgüman və etibar qarşılıqlı xarakter daşımasa, həyat öz mehvərindən çıxıb, həmkarlıq və fəaliyyət çətinləşəcəkdir. Çünki inam olmayan bir cəmiyyətdə yaxşı və möhkəm əlaqələr yarana bilməz. 

Məsələləri ayırd etməkdə ən mühüm incəliklər
Bunu da yaddan çıxarmaq olmaz ki, xoşgümanlıq xeyrin şərə üstün gəldiyi cəmiyyətdə düzgündür, lakin şərin xeyrə üstün gəldiyi cəmiyyətdə nikbinlik və yaxşılığa yozma yersizdir. Belə bir cəmiyyətə bədbinlik gözü ilə baxmaq lazımdır, belə ki etibarlı sənədlərə söykənmədən xalqın işini bəhanə gətirib yaxşılığa yozarıqsa, özümüzü aldatmış olarıq. Bu barədə həzrəti-Əli və İmam Hadi(ə)-dən nəql olunmuş  hədisləri qeyd edirik. Həzrəti-Əli(ə) buyurur:  "Xeyir və yaxşılığın üstün gəldiyi cəmiyyətdə  biri digərinə qarşı aşkar günah etmədən bədgüman olarsa, şübhəsiz, ona zülm etmişdir. Amma əgər şər və pozğunçuluğun hakim kəsildiyi bir cəmiyyətdə biri digərinə qarşı xoşgüman olarsa, yalnız özünü aldatmışdır".
 

İmam Hadi(ə) demişdir: "Ədalətin zülmə hakim kəsildiyi bir cəmiyyətdə çirkin bir əməli yerinə yetirməyənə qədər birinin digərinə qarşı bədgüman olması haramdır. Zülmün ədalətə üstün gəldiyi cəmiyyətdə isə yaxşılığı aşkar olmayana qədər birinin digərinə qarşı xoşgüman olmasına haqqı yoxdur".
  

Əlbəttə, bunu da qeyd etmək lazımdır ki, şərin xeyrə hakim kəsildiyi bir cəmiyyətdə xoşgümanlıq sadəlövhlük olsa da, bədgümanlıq da rəva deyildir. Başqa bir sözlə desək, belə bir şəraitdə əsassız olaraq insanlara etibar etməyin rəva görülmədiyinə baxmayaraq, təkcə zənnə və gümana qapılıb kimi isə mühakimə etmək də olmaz. “Qurani-Kərim”də deyilir: 

"...Zənn isə əsla həqiqət ola bilməz".(«Nəcm»-28) 

Deməli, belə hallarda hər iki cəhətdən ehtiyatı əldən vermək olmaz. İstər mühakimə edən zaman, istərsə də xalqa etibar edərkən. Xülasə, arayıb-araşdırmadan bir işə başlamaq düzgün deyil. Həzrəti-Əli(ə) buyurur:  "Zənnə və gümana istinad etməklə mühakimə yürütmək ədalətsizlikdir".
    

Mühüm işlərdə araşdırma və ehtiyatın zəruriliyi 

(O cümlədən ali vəzifələrə şəxslərin təyin olunması)

Əlbəttə, bunu da unutmaq olmaz ki, xeyrin hakim kəsildiyi bir cəmiyyətdə qarşılıqlı etibar bu mənada deyildir ki, araşdırmadan hər hansı bir şəxsi ali rütbə və mənsəbə təyin etmək olar. Təbii ki, şəxsi və xırda məsələlərdə xoşgümanlıq düzgündür. Amma ümumi və mühüm məsələlərdə  isə bədgümanlığın qadağan olunmasına baxmayaraq, xoşgümanlığı da mühakimənin meyarı kimi başa düşmək olmaz. Belə hallarda şəxsin ləyaqətinə toxunmadan hökmən haqqında təhqiqat aparılmalıdır. Tam arxayın olandan sonra isə əməli iş görmək olar. 

Əmirəlmöminin Əli(ə) buyurur: "...(Ey Malik!) İşçilərinə nəzarət elə. Onları imtahan etməklə və yoxlamaqla işə cəlb et. Onları öz ürəyinə, ağlına, qüvvənə görə, məsləhətsiz və təhqiqat aparmadan bir işə təyin etmə, çünki zorla özbaşına iş görmək zülm  və xəyanət alovudur. Onların arasından ən təcrübəli, ən təmiz qəlbli və islamda  ən qabaqcıl olanını seç, çünki belələrinin əxlaqı daha yaxşı, ailələri daha pakizə, tamahı daha az və işlərin aqibətini düşünməkdə daha uzaqgörəndirlər..."
 

Sonra hökumət qurucuları barədə belə buyurur:  "...Təsisçiləri seçərkən öz fərasətin, nikbinliyin və xoşgümanlığına güvənmə, çünki zirək adamlar zahiri əməlləri ilə əmirlərin nəzərini cəlb etməyi yaxşı bacarırlar..."
  Sülh müqaviləsi barədə isə söyləyir:  "...Amandır, ehtiyatlı ol! Düşməninlə sülh bağlayandan sonra özünü qoru! Çünki bəzən düşmən ona görə yaxınlaşır ki, qarşı tərəfi aldatsın. Buna görə də uzaqgörənliyini işə sal. Belə hallarda xoşgümanlığını kənara qoy..."
  

Hər halda bədgümanlıqla xoşgümanlığın hər biri üçün elə hallar vardır ki, dəqiq surətdə araşdırılmalıdır. İnsan hansı zamanda, hansı cəmiyyətdə və hansı şəraitdə yaşadığını yaxşı dərk etməlidir. Əks halda, xoşagəlməz hadisələrin qurbanı ola bilər. Buna görə də İmam Sadiq(ə) buyurur: " Kim öz zəmanəsini tanıyırsa, şübhəli işlər ona hücum edə bilməz".
 

Qeybətin müalicəsi
Hər bir xəstəliyin müalicəsi üçün üç əsas ünsürün olması zəruridir:

1.narahatçılıq və ağrını hiss etmək,

2.xəstəliyin səbəb və amillərini bilmək,

3.müalicə yolu axtarmaq.

İndi isə qeybətin böyük günah və təhlükəli əxlaqi xəstəliklərdən olmasını etiraf etməklə əvvəlcə bu xəstəliyi əmələ gətirən səbəbi öyrənək, sonra bu qüsurla mübarizə aparıb nəticəni aradan qaldıraq. Aydındır ki, nəticəni aradan qaldırmaq üçün ən yaxşı yol əyər-əskiklə mübarizə aparmaqdır. Qeybətin yaranma səbəbləri çoxdur. Bu barədə əxlaq kitablarında elə faydalı və geniş mətləblər vardır ki, biz bəhsimizə uyğun onların bir hissəsini azca izah etməklə burada qeyd edəcəyik. Bəhsə başlamazdan qabaq gələcək bəhslərin icrası üçün əsas və zəmanət verən üç mühüm məsələyə işarə edirik: 

a)Etiqad və iman: Pozucu amil, mənəvi və nəfsani xəstəliklərlə mübarizədə ən təsirli, əhəmiyyətli amil imandır: Allah və Qiyamət gününə  inam. Əgər bir şəxs Allah-təala və Qiyamət gününə həqiqətən inanarsa, böyük günahlara, xüsusən töhmət və qeybət kimi günahlara az batar. Necə ola bilər ki, biri hesab-kitaba, qiyamət gününə inansın, amma günaha batmaqdan qorxmasın? Bu işə ancaq dillə iman gətirənlər və qəlbən mömin olmayanlar qol qoyarlar. Belə ki, Allah-təala buyurur: 

"Bədəvi ərəblər: "Biz iman gətirdik!"-dedilər. De: "Siz (qəlbən) iman gətirmədiniz! Ancaq: "Biz islamı (müəyyən şəxsi məqsəd, mənfəət naminə) qəbul etdik!"- deyin. Hələ iman sizin qəlblərinizə daxil olmamışdır..." («Hucurat»-14) 

Başqa bir yerdə isə buyurur:  

"...Ürəklərində olmayan şeyi dilləri ilə deyirdilər..."  («Ali-İmran»- 167)  

b)Allahı unutmamaq: İmam Sadiq(ə) söyləmişdir ki, əgər öz salamatlığını istəyirsənsə, Allahı yada sal, məxluqu yox. Onu yada salmaq sənin üçün ibrət və qeybətdən çəkinməyə səbəb olub, günahın əvəzinə savab nəsibin olar.
 Əmirəlmöminin Əli(ə)  buyurur:  "Allahı yada salmaq qəlb xəstəliklərinin dəvasıdır".
  

v)Özünüdərk, tənqidiqəbuletmə və yaxud özünütənqid: Kim öz eybindən xəbərdar olsa, heç vaxt başqalarının eybini axtarmaz. İnsanı təkəbbürlü, başqalarının eybini axtarmağa vadar edən onun xudbinliyidir. Bəli, özünü başdan-ayağa eyibli görən şəxs başqalarını həmin eyiblərə görə danlamaqdan utanar. Peyğəmbər(s)  buyurur:  "Xoş o şəxsin halına ki, öz eybi onu başqasının eybini axtarmaqdan çəkindirir".
 

Ən böyük eyib 

Həzrəti-Əli(ə) buyurur:  "Ən böyük eyib odur ki, başqasını özündə olan eybə görə danlayasan".
 

Başqa bir hədisdə isə o, belə buyurmuşdur: "Ən böyük eyib odur ki, özündə ola-ola başqasına irad tutasan".
 

Ən pis adam
Əmirəlmöminin Əli(ə)  buyurur:  "Adamların ən pisi odur ki, başqalarında eyib axtara, amma öz eyiblərini görməyə".
 

İnsanların bəzisi başqalarının zəif nöqtəsini axtarıb öz səhvlərini unudurlar. Peyğəmbər(s)  buyurur:  "Sizlərdən bəziniz başqasının gözündə çöp axtarırsınız, amma öz gözünüzdə tiri görmürsünüz".
 

Xülasə, ağıllı insan öz eyiblərinə qapılaraq heç vaxt başqasının eybini axtarmağa macal tapmaz. Əgər bəndə ağıllı və təqvalı olarsa, öz dərdi  başqasının dərdini  duymamağa vadar etdiyi kimi, ağıl və təqva onu başqalarının eybini axtarmağa qoymaz. Həzrəti-Əli(ə) buyurur:  "Kim öz eybini görərsə, başqasının eybini axtarmaqdan çəkinər".
   

İmam Baqir(ə) buyurur:  "Peyğəmbər(s)  buyurmuşdur: “Hər kimdə üç xislət və ya onlardan biri olarsa, Allahın lütfü ilə başqa himayədə olmayan  Qiyamət günü Tanrının ərşinin sayəsi altında olar: özünə rəva biləni başqalarına da rəva bilən, Allahın razılıq və ya qəzəbini bilmədən heç bir işə qol qoymayan və özündə olan eybi tərk etməmiş, başqalarında o eybi axtarmayan. Kim özündən bir eybi uzaqlaşdırarsa, şübhəsiz, özündə yenidən başqa bir eyib görəcəkdir. Hər kimin başı özünə qarışarsa, başqalarında eyib axtarmağa macal tapmaz".
 

Qeybəti pisləyən ayə və hədisləri oxuyub fikirləşərək bu günahın pis aqibətini düşünən və onun dünyəvi, eyni zamanda axirətə aid zərərlərini anlayan şəxs heç vaxt bu günaha aludə olmaz. Belə hədislərdən bəzisi əvvəldə qeyd olundu. İndi isə insanları qeybətdən çəkindirmək barədə həzrəti-Əli(ə)-nin buyurduğu xütbələrdən birini burada qeyd edirik: 

"Eyiblərdən pak və hər bir çirkinlikdən uzaq olanlar yaxşı olardı ki, günahkarlara qarşı rəhimli davranıb, həmişə Tanrıya  şükür etsinlər. Allaha etdikləri bu şükür başqalarının eybini axtarmaqda onlara mane olar. Özü eyib içində olan şəxs öz qardaşının arxasınca danışıb onu düçar olduğu bəlaya görə hansı üzlə danlayır? Niyə Tanrının onun günahları üstünə örtdüyü pərdəni unudur? Ən böyük günah olan başqalarına eyib tutmaq günahının üstünə Allahın örtük  salmasını nə üçün anlamır? Başqalarını günaha batmaq üstündə necə məzəmmət edir?  Halbuki özü həmin günaha aludə olmuşdur. Bəlkə də həmin günaha deyil, ondan da ağırına batmışdır. Allaha and olsun, böyük günahlara yox, hətta kiçik günaha belə batmış olarsa, başqalarına eyib tutmaq onun üçün böyük günahdır. 

Ey Allahın bəndəsi! Heç kimi günahına görə tez-tələsik danlama. Nə bilirsən, bəlkə Allah onu bağışlamışdır? Həmçinin öz kiçik günahına belə arxayın olma. Bəlkə ona görə sənə əzab verildi? Bunun üçün də sizlərdən hər biriniz digər müsəlman qardaşlarınızın eybindən xəbərdar olarkən özünüzün eyibli olduğunuzu bildiyinizə görə başqalarının eybini tutmaqdan çəkinməlisiniz. Bu eyiblərin onda olmaması üçün etdiyi şükür isə onun başını qarışdırar".
         

İnsanı qeybət etməyə vadar edən amillər isə aşağıdakılardan ibarətdir:

1. Dostlara uyğunlaşma 

Qeybətin amillərindən biri yoldaşlıq etdiyi adamlarla uyğunlaşmaqdır. Bəziləri belə təsəvvür edir ki, yaxşı əxlaq və gözəl davranış öz yoldaşları ilə rəftar edərkən heç kimin ondan inciməməsidir. Halbuki bu cür davranış şəri hökmlərə qarşı soyuqluq və riyakarlıqdır. Müxtəlif tipli insanların ondan razı qalmasını istəyib, ömrü boyu bircə düşmən belə qazanmaq istəməyən şəxs həqiqətdə insani fəzilətlərdən məhrum olmuş, əxlaq və iman ləzzətini dadmamış ikiüzlü adamdır, necə deyərlər, hər çalınan havaya oynayıb, hər dərdə sinə vurandır. Belələri külək hansı tərəfə əsərsə, o tərəfə də əyilərlər. 

Həzrəti-Əli(ə) insanları üç qismə bölür: Rəbbani (ilahi) alimlər, özlərini xilas etmək üçün təhsil dalınca gedən tələbələr və hər səsə səs verən, hər küləyə tərəf əyilən əlsiz-ayaqsız axmaqlar. Bunlar elm  nurunu həyatın zülməti yollarında çıraq hesab etməmiş və möhkəm sütundan yapışmamışlar..."

Sözün qısası, insanların çoxu üçüncü dəstədəndir. Həmin insanlar öz dostlarının razılığı üçün onlara uyğunlaşır, hətta başqalarının eybini axtarırlar, halbuki onların rizaları Allahın qəzəbinə səbəbdir. 

Feyz Kaşani (r.ə.) bu barədə buyurur:  "Ey başqalarının razılığını əldə etmək və onlara uyğunlaşmaq üçün qeybət edən şəxs! Bil və agah ol ki, əgər digərlərinin qeybətini qılmaqla məxluqun razılığını qazanmaq istəsən, Allahın sənə qəzəbi gələr. Necə buna razı olursan ki, məxluqa ehtiram bəsləyib onun razılığını qazanırsan, lakin öz Allahını təhqir edib insanların xoşhallığı naminə Onun razılığını tərk edərək qanunlarını görməməzliyə vurursan? Öz qəzəbinin Allaha xatir olmasını iddia etsən də, yenə də bu, qəzəbləndiyin şəxsi pisləməyə bəhanə ola bilməz. Əksinə, yaxşı olardı ki, qeybət edənlərə qarşı qəzəblənəsən. Çünki onlar ən iyrənc və ən pis bir günahla-qeybət etməklə Allaha qarşı asi olub Tanrının qəzəbinə düçar olmuşlar".
   

Deməli, insan hara getsə, rəngini dəyişən heyvanlar kimi camaatın təsiri altına düşərək bu qədər də iradəsiz və ixtiyarsız olmamalı, öz din qardaşını müdafiə etmək əvəzinə başqaları ilə səs-səsə verib onun eyib və səhvlərini sadalamamalıdır. O, bunu bilməlidir ki, imkan daxilində günahın qarşısını alıb qeybət edənləri bu çirkin əməldən çəkindirməkdə məsuliyyət daşıyır. Əgər qeybətin qarşısını ala bilməsə, məclisi tərk edib bu vasitə ilə günaha qarşı öz nifrətini bildirib dostlarının narahat olmasına baxmayaraq, Allahın razılığını özünə cəlb etməlidir. Əks halda, o kəslərdən sayılacaq ki, “Qurani-Kərim”də onların barəsində belə buyurulmuşdur: 

"Onlar cənnətlərdədirlər; bir-birindən soruşacaqlar. Günahkarlar barəsində (və sonra həmin günahkarlara müraciət edib belə deyəcəklər): "Sizi  Səqərə (cəhənnəmə) salan nədir?" Onlar deyəcəklər: "Biz namaz qılanlardan deyildik; Yoxsulu da yedirtməzdik; Batilə dalanlarla birlikdə biz də dalardıq". («Müddəssir»  40-45) 

Buna əsasən müxtəlif məclislərdə heç bir məsuliyyət hiss etmədən hər sözü danışmaqdan çəkinməyənlər cəhənnəm əzabına düçar olacaqlar. Allahın əzabından xilas olmaq istəyənlər isə nalayiq və möminlərin həmişə qeybətini qılan dalaşqan adamlardan uzaqlaşmalıdırlar, çünki “Qurani-Kərim”də deyilir: 

"O kəslər ki, yalan yerə şahidlik etməz, faydasız bir şeylə rastlaşdıqları zaman onlardan üz çevirib vüqarla keçər". («Furqan»-72)

2. Özünü təmizə çıxartma   

Qeybətin amillərindən biri də özünü təmizə çıxartmaqdır, yəni insan özünü təmizə çıxartmaq ərəfəsində ona aid edilən şeyləri başqasının boynuna yıxır. Həmin şəxs istər günahı birbaşa rəfiqinin boynuna atmaqla, istərsə də onu günah qazanmaqda özünə şərik etməklə özünü təmizə çıxardaraq qeybət edir. Hər bir halda özünü təmizə çıxartmaq üçün başqasını birbaşa günahkar və yaxud günahda iştirakçı kimi qələmə verir. Məsələn, bu günah filankəsin işidir — deyir. Və yaxud bu günah təkcə mənə aid deyil, filankəs də bu işi yerinə yetirmişdir. Bu cür davranış cəhalət və təqvasızlıqdan irəli gəlir, çünki özünü təmizə çıxartmaq üçün başqasını ittiham edib qeybətini qılmaq olmaz. Fərz edək ki, əsl icraçı başqasıdırsa, onun sirrini  ifşa edib abrını tökmək nəyə lazımdır? Əgər şəxsin özü həqiqətən günahkar deyilsə və yaxud xəyanət etməyibsə, özünü təmizə çıxaran zaman başqasını bu ittihamda özünə şərik etmək əvəzinə ona qarşı irəli sürülən itthamları inkar etməlidir. Buna görə də Feyz Kaşani buyurur:  "Hər kim bu üsulla qeybət edərsə, bilsin ki, Allahı qəzəbləndirmişdir. Allahı qəzəbləndirən şəxsin günahı, məxluqu qəzəbləndirən şəxsin günahından ağırdır. Qeybət edən şəxs şübhəsiz ki, Allahın qəzəbinə düçar olur. Bütün bunlarla yanaşı bilmir ki, camaat ondan razıdır ya yox. Nəticədə, insanların ondan razı qalması xəyalı ilə  günahı öz boynundan götürüb başqasının boynuna yıxır. Zahirdə özünü bu dünyada xilas edərək  axirətdə əbədi əzaba düçar edir. Bu cəhalət və nadanlığın ən axır dərəcəsidir. Bədbəxtdir o kəs ki, dostların razılığına görə axirətini xarab edə". Sonra Feyz yenə buyurur:  "Belə üzr gətirməyin özü də (təkcə mən deyiləm, başqaları da bu günaha batmışlar) cəhalət və nadanlığa dəlalət edir, çünki həqiqətdə bu üzr və bəhanə ilə elə bir şəxsə təqlid edir ki, onun arxasınca getmək olmaz. Allah qanunlarını pozub günah edən şəxs nümunə olmağa layiq deyildir. Əgər insan başqasına baxıb özünü oda ataraq canını təhlükə qarşısında qoyarsa, axmaqcasına bu işə qol qoymuşdur. Buna əsasən "əgər mən haram mal yemişəmsə, başqası da yeyib, əgər zalım hökumət tərəfindən mənə hədiyyə verilibsə, başqasına da verilib." — sözlərini hansı ağılla üzr gətirir? Nümunə gətirdiyi şəxslər dəlil, sübut ola bilməz. Belələri biri özünü dağdan atarkən o biriləri də özünü onun dalınca dağdan ataraq həlak edən qoyunlara bənzəyirlər.
 Deməli, heç vaxt başqalarının haram işini üzr gətirməklə özünün çirkin əməlinə bəraət qazandıraraq: "Bu haram işi təkcə mən yerinə yetirməmişəm"- demək olmaz. Belə üzrlər Allah dərgahında məqbul deyildir. 

3. İftixar     

Bir qrup insanlar da iftixar etməklə qeybətə mübtəla olurla, yəni öz fəzilət və üstünlüklərini göstərmək üçün başqalarını kiçildərək onların qeybətini edirlər. Özlərini digərindən üstün tanıtdırmaq üçün: “Filankəs heç bir şey bilmir”-deməklə onun eyiblərini sadalamağa başlayır, daha bilmirlər ki, belə  danışmaqla başqalarının nəzərini cəlb etməkdən artıq nifrət qazanırlar. Bu xəstəlik (iftixar, özünü tərifləmə) böyük günahlardan çoxunun yaranmasına səbəbdir. Onlardan biri də qeybətdir. Buna görə də “Qurani-Kərim”də  və məsum imamlar(ə) tərəfindən bu ciddi tənqid edilmişdir. Biz burada qısaca olaraq onlardan bir neçəsini qeyd edirik:

«Quran» baxımından özünütərif 

Qurani-Kərim”də  belə göstəriş verilir ki, insan heç vaxt özünü tərifləyib başqalarını pisləməməlidir, çünki heç kimin başqasının daxilindən xəbəri yoxdur: 

"Özünüzü təmizə çıxartmayın. O, Allahdan qorxub, pis əməllərdən çəkinənin kim olduğunu ən gözəl biləndir". («Nəcm»-32)

"Özlərini təmizə çıxaranları görmürsənmi? Xeyr (elə deyil), Allah istədiyini  təmizə çıxarar və onlara xurma çəyirdəyindəki nazik tel qədər zülm olmaz.” («Nisa»-49) 

Buna görə də təqvalı insan özünü tərifələməkdən saqınıb tam surətdə bütün eyib və çatışmazlıqlardan uzaq olduğunu hesab etməməlidir. Belə rəftar şeytana, lovğa və ağılsız insanlara xas olan bir xislətdir.      

Hədis baxımından özünütərif
İslam hədislərində də özünütərif ciddi surətdə tənqid edilmişdir. Həzrət Əli(ə) buyurur:  "...(Təqvalılar) öz əməllərindən az da olsa, razı deyillər. Öz əməllərini çox bilməzlər. Onlar özlərini ittiham edərək öz əməllərindən qorxarlar (bəlkə Allah dərgahında qəbul olunmadı). Onlardan biri təriflənən zaman qorxuya düşüb deyər: "Mən özümü başqalarından yaxşı tanıyıram, Allah əməllərimi məndən yaxşı bilir. İlahi! Məni onların güman etdiklərindən artıq təqvalı et. Bilmədikləri günahlarımı bağışla!..."
 Həzrəti-Əli(ə) Müaviyə ibn Əbu Süfyana yazdığı məktubunda buyurur:  "...İnsanın özünü tərifləməsini Allah qadağan etməsəydi,  möminlərin qabaqcadan xəbərdar olduğu və eşidənlərə tanış olan (özüm barədə) çoxlu fəzilətlər sadalayardım..."
 Başqa bir yerdə isə belə deyir:  "İnsanın özünü tərifləməsi doğru sözün ən çirkinidir".
  

Mömin özünü başqalarından üstün tutmamalı, əksinə, başqalarını özündən üstün hesab etməlidir. Bu barədə həzrət  Əli ibn Musa  Riza(ə) belə buyurur:  

-Heç bir müsəlmanın ağlı əgər onda on xislət olmasa, kamil olmaz. Bunlardan onuncu xislət bilirsinizmi nədir?

Dedilər: 

-Yox bilmirik.

Buyurdu: 

-Gördüyü adamı özündən təqvalı hesab etmək. İnsanlar iki dəstəyə bölünürlər: təqvalı və təqvasızlar. Əgər biri özündən aşağı səviyyədə bir şəxs görərsə, desin: “Bəlkə batini məndən yaxşıdır. Onun batininin yaxşı olması onun üçün yaxşıdır. Mənim yaxşılığım isə aşkardır. Bəlkə də bu yaxşılığın aşkar olması mənim zərərimədir.” Əgər özündən yaxşısı və təqvalısı ilə rastlaşarsa, onun qarşısında təvazökarlıq etsin ki, özü də həmçinin bu dərəcəyə yetişsin. Belə rəftar etsə, izzət və hörməti artar, adı yaxşılığa çəkilər.
 

Xülasə, mömin özünü tərifləməklə (özünütərif də islam nəzərindən tənqid edilmişdir) başqasını pisləməməlidir. Özünü tərifləməklə digərlərini təhqir edənlər bilsinlər ki, haqqında qeybət etdikləri şəxsi eşidənlərin gözündən salmış olurlar. Qeybət edən şəxs isə insanların razılığını qazanmaqdan ötrü Allah dərgahında öz fəzilət və dəyərini əldən verməkdən əlavə Qiyamət günündə də Allahın qəzəbindən qurtara bilməyəcəkdir.

4. Həsəd
Qeybəti yaradan səbəblərdən biri də həsəddir. Onu müalicə etmək üçün bu günahın böyüklüyü haqda çox düşünmək lazımdır, çünki bu minvalla qeybət edən şəxs əslində iki günaha bataraq iki əzabı birlikdə qazanır-biri həsəd və digəri qeybətin əzabı. Hər ikisi böyük günahdır.

Həsəd aparan başqasına nemət verildiyinə görə paxıllıq və ruhi əzab çəkir. Bu əzab dünyada sona yetmir, əksinə, axirətdə onun əzabı bir az da artır. Nəticədə, dünya və axirətdə zərərçəkənlərdən olur, çünki  həsəd aparan həsəd olunanın qeybətini etməklə onu məhv etmək istəyir, lakin özünü məhv etmiş olur, yerinə yetirmiş olduğu saleh əməlləri qeybət etdiyindən hədiyyə olaraq qeybəti olunana bağışlayır. Buna əsasən həsəd aparan özünün düşməni, pislədiyi şəxsin isə dostudur, ona görə ki, qeybəti olunanın günahları qeybət edənin, onun saleh əməlləri isə qeybəti olunanın nameyi-əmalına yazılır. Xülasə, həsəd üzündən qeybət etmək axmaq  və nadanlığa dəlildir. Həsəd və pisləmək həsəd olunanın və pislənənin xalq tərəfindən sevilməsinə səbəb ola bilər. Hər hansı bir şəxsin arxasınca danışmaq onun müvəffəqiyyətini əlindən almır, əksinə, xətakar və təqvasızların eyib tutmağı, məzəmməti həsəd olunanın sevilməsi və hörmətinin artmasına səbəb ola bilər. Qoy bədxahlar hər nə istəyirlər, desinlər.  Təcrübə göstərir ki, belə hallarda insanlar həsəd aparanların sözünü qəbul etməyib məzlumcasına hədəfə alınanlara tərəf üz çevirir: "Allah-təala bir gizli fəziləti aşkar etmək istəyərkən həsəd aparan şəxsin dilini açır."
   

5. Rişxənd və istehza
Bu barədə geniş bəhs edəcəyik. «Məhəccətül beyza» adlı kitabın müəllifi bu ruhi xəstəliyin müalicəsi barədə buyurur: "Başqasına istehza etməkdə məqsədin onu xalqın gözündə alçaltmaqdır, halbuki özünü Allah, mələklər, peyğəmbərlər yanında alçaltmış olursan. Əgər  bir an olsun belə qiyamət günündə çəkiləcək həsrət, dünyada etdiyin cinayət və məhşər gününün başıaşağılığı, məsxərə etdiyin şəxsin günahını boynuna alıb, günahının ağırlığını öz üzərinə götürərək əzablarına dözüb cəhənnəmə daxil edilməyin və o günün bu kimi böyük rüsvayçılığı haqda düşünsən, şübhəsiz, bu fikir səni başqalarına rişxənd edib onları alçaltmaqdan çəkindirər.”

Başqalarının yanında alçaltmaq və onları güldürmək üçün biri lağ edən zaman əgər diqqət etsən, bir qədər fikrləşdikdən sonra başa düşəcəksən ki, sən özün lağ olunmağa və gülünc vəziyyətə düşməyə daha layiqsən. Bil və agah ol ki, sən bu gün bir müsəlmanı bir neçə nəfərin yanında lağ edirsənsə, qiyamət günündə özün bütün insanların gözü qarşısında lağ olunacaqsan. İnsan əgər öz əməllərinin batininə diqqət yetirsə, günahların çoxunu tərk edib nalayiq və iyrənc əməllərdən əl çəkər. Çünki dünyanın həm zahiri var, həm də batini. Dünya iki üzü və səhifəsi olan kağız vərəqinə oxşayır. Onun bir üzünə baxarkən o biri üzü görünmür, lakin o biri üzün görünməməsi o demək deyildir ki, kağızın arxasında heç bir şey yoxdur. Buna əsasən yerinə yetirdiyimiz əməllər dünyanın batinində vardır. Dünyanın o biri səhifəsi olan qiyamətdə isə bu aşkar olacaqdır. Bundan əlavə Allah-təala, peyğəmbər və əziz övliyaları bizim əməllərimizi görürlər. “Qurani-Kərim”də   bu barədə belə buyurulur:  

"De! (Ey insanlar, ey tövbəkarlar! İstədiyinizi) edin. Allah, Onun peyğəmbərləri və möminlər əməllərinizi görəcəklər. Siz qeybi və aşkarı bilən Allahın hüzuruna qaytarılacaqsınız. O da sizə nə etdiklərinizi xəbər verəcəkdir!" («Tövbə»-105)

Əməllərin (Peyğəmbərin(s) hüzuruna) ərz olunması
Əməllərin Peyğəmbər(s)  və məsum İmamlara(ə) ərz olunması haqda bu ayəni təfsir edən bir çox hədislər vardır. Yaxşı olardı ki, öz əməllərimiz, rəftarımız və danışığımızda daha diqqətli olmaq üçün onların məzmununu həmişə yadda saxlayaq. İmam Sadiq(ə) buyurur:  "Hər gün sübh çağı müsəlmanların pis və yaxşı əməlləri Peyğəmbər(s)-ə təqdim olunar. Buna görə də öz əməllərinizdə, danışığınızda, davranışınızda ehtiyatlı olun. Bu, Allah-təalanın həmin "De: əməl edin. Allah, Onun peyğəmbərləri və möminlər sizin əməllərinizi görəcəklər" kəlamıdır".
 Başqa bir hədisdə Səmaə adlı bir şəxs nəql edir ki, İmam Sadiq(ə) buyurdu:  "Sizə nə olubdur ki, Peyğəmbər(s)-i incidirsiniz? Bir nəfər soruşdu: "Biz o Həzrəti necə incidirik?" bu zaman İmam (ə) söylədi: "Məgər bilmirsinizmi, sizin pis əməlləriniz o Həzrətin hüzuruna aparılarkən əməllər kitabçanızdakı günahlarınızı görüb kədərlənir? Belə isə Peyğəmbər(s)-ə pislik etməyin. Onu (günahı tərk etməklə, öz ibadət və itaətlərinizi  yerinə yetirməklə) sevindirin".
  İmam Baqir(ə) buyurur:  "Hər cümə axşamı sizin bütün əməlləriniz Peyğəmbər(s)-ə təqdim olunur. Buna görə də siz Peyğəmbər(s)-ə pis əməllərinizin deyilməsindən utanın."
  

Başqa bir hədisdə nəql olunur ki, səkkizinci imam Əli ibn Musa Riza(ə)-nın xüsusi rəğbət bəslədiyi şəxslərdən olan Abdulla ibn Əban Zəyyat belə nəql edir:

İmam Riza(ə)-ya dedim: 

-Mənim və ailəm üçün dua et.

Buyurdu: 

-Məgər mən dua etmirəmmi? Allaha and olsun, sizin əməlləriniz hər gün mənə xəbər verilir. 

Abdulla deyir ki, bu söz mənə ağır gəldi. Həzrət buyurdu: 

-Məgər Allah-təalanın kitabını oxumamısanmı? Orada buyurur:   "De (əməl) edin. Allah, Onun  peyğəmbərləri və möminlər əməllərinizi görəcəklər". Allaha and olsun ki, burada mömin dedikdə Əli ibn Əbu Talib(ə) nəzərdə tutulur.
    

Deməli, əgər bir şəxs varlıq aləminin iki tərəfli olmasını, bütün əməllərin səhifənin o üzündə yazılmasını və Allah övliyalarının hüzuruna gətirilməsini anlayarsa, şübhəsiz, Tanrının bəndələrini lağa qoymaz. Çünki bir gün gələcək, insanın bütün əməllərini səhnəyə (üzə) çıxaracaqlar. O vaxt (insan) öz tutduğu əməllərindən peşman olacaq, lakin sonrakı peşmançılığın faydası yoxdur. Deməli, qeybət etməklə başqalarını lağa qoyan şəxs bilsin ki, qiyamət günü hamının gözü qarşısında adamlar tərəfindən lağa qoyulacaq, Peyğəmbər(s) və övliyalar yanında rüsvay olacaqdır.

6.Özünü ürəyi yanan kimi göstərmə
Bəzən insan kiminsə halına acıma ilə, ürəyi yanmaqla qeybətə düçar olur. Əlbəttə, günaha aludə olmuş şəxsin halına acımaq əgər Allaha xatir olarsa, bu, çox bəyənilən sifətdir. Çox vaxt bir sıra acımalar həsəd, bədxahlıq və təhqir üzündən olur, lakin ürəyiyananlıq və halına acıma kimi nümayiş etdirilir. Belə hallarda qeybət edən şəxs öz həsəd və intiqam hissini ürəyiyananlıq etməklə sakitləşdirir. Ola bilər ki, bu, onun heç özünə də aydın olmasın. Əgər diqqət olunsa, məlum olar ki, əsas məqsəd ürəyiyananlıq deyildir. Məsələn, biri "yazıq filankəs yaman günaha və dərdə mübtəla olub. Allah ona kömək olsun. İnşallah" deyir. Belə hallarda dua və mehribanlıq surətində qeybətə aludə olur. Bu həm də bir növ riya və nifaqdır (münafiqlikdir). Burada sözün deyilməsində əsas hərəkətverici qüvvə olan şeytan halınaacıma bəhanəsi ilə insanı qeybət etməyə vadar edərək, nəticədə, onun əcr və mükafatını aradan aparır. Qeybətin başqa amilləri də vardır ki, sözü uzatmamaq üçün onların üstündən keçirik.

Qeybət müstəsna olan hallarda
Qeybətin böyük günahlardan olmasına, “Qurani-Kərim” və hədislərdə onun ciddi surətdə qadağan edilməsinə baxmayaraq, elə hallar da vardır ki, istisna olaraq bu zaman qeybət etmək haram sayılmır. Bu bəhsin xüsusi əhəmiyyəti olduğundan əgər onun bütün incəliklərinə burada varsaq, bizim üçün çox vaxt tələb olunar.  Buna görə də bəhsin ən mühüm yerlərinə qısaca olaraq işarə edirik. 

Bəhsə başlamazdan qabaq qeyd etmək lazımdır ki, qeybət böyük günahlardan və zatən çirkin, iyrənc bir əməl olduğuna görə istisna olunmuş hallar gərək xüsusi əhəmiyyətə malik olsun ki, buna görə qeybətin pozucu hallarına qarşı durub onu öz nuruna qərq etsin. Aydındır ki, bunlardan ən əhəmiyyətlisini ayırmaq, birinin digərinə nisbətən imtiyazı və üstünlüyü düzgün (Allah istəyən kimi) meyarlarla seçmək lazımdır. Təbii olaraq, şəxsi qərəz, nisgil, bəhanə, nəfsani çirkinlikləri nəzərə gözəlliklər kimi çarpdıran aldatma və şeytani şübhələrdən hasil olan gümana məxsus meyarlar qeybətin edilməsində müstəsna hal hesab oluna bilməz. Elə bir yerdə qeybətə icazə verilir ki, qəti surətdə mühüm bir məsələni  qorumaq üçün qeybət etməkdən başqa çarəmiz olmasın. Deməli, əgər bir kəs şeytani şübhələrin təsiri altına düşüb başqasının qeybətinin caiz olmasını bəhanə gətirərək və ya "bu qeybətin müstəsna hallarındandır."-deyib qeybət edərsə, günahkardır. Ehtiyat, uzaqgörənlik, reallıq və insafla bir-birindən fərqləndirilən hallardan başqa bu cür bəhanələr gətirib qeybət etmək haramdır. İndi isə bu başlığa diqqət yetirməklə müstəsna halları qeyd edirik. 

1. Şikayət
Birinin hüququ pozularkən hakimə şikayət edib ona qarşı yol verilmiş hüquq pozuntusunu söyləmək və şəxsin adını, şəxsiyyətini tanıtdırmaqdan başqa çarəsi yoxdur, çünki zərərçəkən ona qarşı haqsızlıq etmiş şəxsin adını və baş vermiş hadisəni hakim üçün başdan-ayağa   danışmasa, hakim bu hadisəni araşdırıb hakimlik edə bilməz. Buna görə də zərərçəkənin özünə qarşı edilən haqsızlığın qarşısını almaq və öz hüququnu tələb etmək üçün hakimin yanına gedib şikayət etməkdən başqa çarəsi yoxdur. Misal üçün, borclu olan şəxs öz borcunu ödəmək imkanına malik olduqda səhlənkarlıq edib borcunun ödənilməsini gecikdirərsə, tələbkar onu pisləyib haqqını geri almaq üçün onun qeybətini edə bilər. Biz belə hallarda fiqhi və hüquqi qanuna əsaslanaraq ümumi, qəbul olunmuş bir dəlil kimi Peyğəmbər(s)-dən misal gətirməklə qeybətin caiz olmasını sübuta yetirmək istəyirik: "Borcunu ödəməkdə səhlənkarlıq edən və borcunu təxirə salan imkanlı şəxs cəzaya, rüsvayçılığa layiqdir".
   Yəni borcun ödənilməsinin yersiz təxirə salınması, tələbkarın hakimin yanına gedib şikayət etməsinə və hakimin təhqiqat aparıb səhlənkarlığı sübut edərək borclunu cəzalandırmasına səbəb olur. İmkanı olan şəxsin borcu ödəməməsi tələbkarın haqqını tapdalamaqdır.
   

Peyğəmbər(s) buyurur: "İmkanlı şəxsin borcu ödəməyib təxirə salması zülmdür."
 

Buna əsasən tələbkar öz hüququnu müdafiə edib onun əleyhinə qalxa bilər. Bu barədə Peyğəmbər(s) söyləmişdir: "Haqlı olan kəsin söz demək ixtiyarı vardır.  (Yəni haqlı olan şəxsin təcavüzkarın əleyhinə danışmağa haqqı vardır)

Hüququnu müdafiə etmək o qədər əhəmiyyətlidir ki, hətta hakimin özündən də şikayət etmək olar. Ola bilsin ki, hakim birinə zülm edib rüşvət və ya bu kimi şeylər almaqla əlaqələri qanunlardan üstün tutaraq, nəticədə, islam hökmlərinin əksinə hökm versin. Belə hallarda haqqı tapdalanan şəxsə şikayət edən zaman səlahiyyətli şəxslərin yanında qeybət edib hakimin adını çəkmək icazəsi verilmişdir. Hər halda «Qurani-Məcid»in qəti hökmlərinə əsasən şikayət (öz hüququnu müdafiə) edən zaman pisləmək və qeybət etməyin heç bir maneəsi yoxdur. Müqəddəs kitabda göstəriş verilir ki, haqqı tapdanan şəxs öz haqqını tələb etməlidir.

"Allah pis sözün açıq (ucadan) deyilməsini sevməz. Yalnız zülm olunmuş şəxslər müstəsnadır. Allah eşidəndir, biləndir!" («Nisa»-148) 

“Zülmə məruz qaldıqdan sonra (həddi aşmadan) əvəzini çıxanlara heç bir cəza verilməz. Cəza ancaq insanlara (haqsız yerə) zülm edənlərə, yer üzündə fitnə-fəsad törədənlərə verilər. Məhz belələrini şiddətli əzab gözləyir!" («Şüəra»-41,42) 

Heç deyilməsə də, aydındır ki, belə yerlərdə məhz zalımın zülmü və məzlumun müdafiəsi ilə bağlı olan hadisələr haqda qeybət etmək olar, amma başqa eyibləri barədə heç bir söz demək olmaz. Bu, günah və haramdır. Çox ehtimal ki, həmin qanundan sui-istifadə etməmək üçün qeyd etdiyimiz ayənin sonunda buyurulur:  "Allah biləndir, eşidəndir!" Yəni siz istər öz hüququnuzu qoruyasınız, istərsə də öz qərəzli fikirlərinizi söyləməklə qəlbinizi soyudasınız, onsuz da Allah-təala sizin niyyətinizdən xəbərdardır.

2. Qadağan olunmuş şeylərin qarşısını almaq üçün kömək diləmək 

Qeybətin müstəsna  hallarından biri də əmr be məruf (yaxşılıqlara sövq etmək) və nəhy əz münkərdir (pisliklərdən çəkindirmək). Bəzi vaxtlarda insan təkbaşına qadağan olunmuş şeylərin qarşısını ala bilmədiyindən çarəsiz qalıb başqalarından kömək istəyir və ya əlaqədar orqanlara (polis, məhkəmə) xəbər verir ki, onların vasitəsilə ilə çirkin işlərin qarşısını alsın. Buna görə də həmin şəxsin adını deməkdən və nə kimi qadağan olunmuş əməlləri yerinə yetirdiyini söyləməkdən başqa çarəsi qalmır. Məsələn, siz bir evin əxlaqsızlıq yuvasına dönməsindən və oraya müxtəlif adamların gedib-gəlməsindən xəbər tutarkən onları bu işdən çəkindirmək istəsəniz, sizin xalqı ayıltmaqdan və polis orqanlarına xəbər verməkdən başqa bir çıxış yolunuz yoxdur. Aydındır ki, belə hallarda qeybətin haram olması bəhanəsi ilə daşıdığınız məsuliyyəti boynunuzdan ata bilməzsiniz, çünki bu kimi əxlaqsızlıq yuvaları cəmiyyətdə əxlaq və mədəniyyətin əsasını laxladaraq xalqı əxlaqsızlığa çəkir, onların varlığını məhv edib cəmiyyətin fəaliyyətini süstləşdirir. Buna görə də fəqihlərin (İslam alimləri) əksəriyyəti belə mərkəzlərin qulluqçularını "yer üzündə fəsad törədənlər" adlandıraraq onları ölümə məhkum edirlər. Buna əsasən belə hallarda əgər bir kəs pozğunçuluğun qarşısını almaq üçün əxlaqsızlıq mərkəzlərini və oraya yığışanları ifşa edərsə, bu, qeybət və haram sayılmır. Əksinə, belə bir iş hər bir müsəlmana cəmiyyətin saflaşdırılması üçün zəruri və vacibdir. 

3. İstifta (soruşmaq) 

İstifta nadir hallarda rast gəlinən qeybət formasıdır. Bəzən şəri hökmü soruşarkən insanın məsələni ətraflı surətdə danışmaqdan başqa çarəsi qalmır. Burada mümkündür ki, hər hansı bir məsələdə iştirakçı olmuş şəxs adının hallanmasına razı olmasın. Belə hallarda əgər söylənilən məsələ mühüm və həyati bir məsələ olarsa, bunun heç bir məneəsi yoxdur. Məsələn, biri deyir ki, filan alış-verişdə atam, qardaşım və s. mənə zülm edib haqqımı tapdaladı. Mənim nəzərim bu barədə doğrudurmu və fərz edək ki, doğrudur, mən onlardan şikayət edə bilərəmmi? Bu baradə mənə yol göstərib hökmü mənə başa salın ki, öz hüququm çərçivəsindən kənara çıxaraq haqqımı almaq üçün şəriət ölçülərini aşıb, nahaqdan onların şəxsiyyətini alçaltmayım. Ad açıq-aydın çəkildiyi surətdə baş vermiş hadisə fəqih üçün tam aydın olar və ona münasib cavab verə bilər. Əgər məsələni açıqlayarkən adların çəkilməsinin heç bir təsiri yoxdursa, ad çəkmək caiz deyildir. Buna görə də belə hallarda bacardıqca işarə ilə kifayətlənmək lazımdır ki, hər hansı bir şəxsin adı arada hallanmasın. Məsələn, soruşmaq olar ki, sizin fikriniz atası və qardaşı tərəfindən zərər çəkmiş şəxs barədə nədir? Əgər tam surətdə açıqlamadan başqa bir çıxış yolu olmazsa, belə qeybətlərin heç bir günahı yoxdur. 

4. Xəbərdarlıq etmək yolu ilə qeybət   

Bir müsəlmanı onu gözləyən təhlükədən xəbərdar etməyin özü də qeybətin bir növüdür. Dostlarımızdan birinin nalayiq  adamlara qoşulduğunu bildiyimiz zaman onu bu işdən xəbərdar edib ayıltmaq bizim ən müqəddəs vəzifəmizdir. Məsələn, biri elə adamlarla ünsiyyət saxlayır ki, əgər onu xəbərdar etməsələr, tədricən onların pis əxlaqının təsiri altına düşəcəkdir. Bu zaman belələrinin eyiblərini ona başa salmaq lazımdır ki, həmin adamları olduğu kimi tanıyıb onlardan uzaqlaşsın. Peyğəmbər(s) buyurur:  "Camaatın tanımaması üçün günahkar və pozğun adamların barəsində bildiklərinizi deməkdənmi çəkinirsiniz? Onların eyiblərini camaata deyin. Camaat da bu cür insanları tanıyıb  onlardan uzaqlaşsın".
 

5. Məşhur ləqəb  

Əgər bir şəxs əslində onun eyib və nöqsanını bəyan edən, lakin zaman keçdikcə öz qəbihliyini itirmiş (bu adı, ləqəbi daşıyan şəxsin inciməməsi, razılığı şərtilə) bir adla və ya ləqəblə məşhur olarsa, onu həmin adla, ləqəblə çağırmağın heç bir eybi yoxdur. Məsələn, kor və ya axsaq şəxs haqqında danışarkən “filan kor kişi belə dedi” və ya “filan axsaq kişi belə söhbətlər etdi” və s. hallarda bu sifətlərlə onların adını çəkmək qeybət sayılmaz. Çünki həmin adı daşıyanlar belə adlarla çağırılanda narahat olmurlar. Eyni zamanda onları çağıran şəxsin də heç bir eyib tutmaq niyyəti yoxdur. Hətta hədis rəvayət edənlər arasında elələri olmuşdur ki, onlarda fiziki cəhətdən çatışmamazlıq olmuş və hədislərdə də elə həmin naqisliklə adlandırılıb qeyd olunmuşlar. Məsələn, "Maur" (taygöz)
 və ya "Əməş" (gözü zəif olan və həmişə gözündən yaş axan şəxs)
 kimi hədislərdə hallandırılmışlar. Yaddan çıxmasın ki, bu müstəsna hal müşahidə olunan və olunmayan eyibləri danışarkən qeybət olarsa, həqiqətdə öz əksini tapır. Lakin qeybət sirri ifşa etmək məqsədi daşıyarsa, belə hallar qeybət numunələrindən sayılmır. Bu, əlbəttə, şəxsin razılığı olmayan surətdə qeybət kimi yox, təhqir və ya mömini incitmək kimi irad tutulur. Ən yaxşısını Allah bilir! 

6. Məşvərət zamanı qeybət    

Məşvərət zamanı qeybət etməyə icazə verilir.  Mühüm şəxsi və ya ictimai məsələlərdə (evlənmək, alış-veriş, işçiləri, müdirləri işə götürmə və ya təyin etmə kimi) bir başqası ilə məşvərət edərkən nəzərdə tutulan şəxsin zəif cəhətlərini və eyiblərini söyləməyə ehtiyac olarsa, bunlar barədə məlumat verməyin heç bir zərəri yoxdur, əksinə, bəzən bunu söyləmək hətta lazım olur. Əmirəlmöminin Əli(ə)  buyurur: "Məşvərətə çağırılan şəxs əmin olmalı və xəyanətə yol verməməlidir".
 Buna görə də məşvərət edənə bütün həqiqətlər bəlli olmalıdır ki, o, qabaqcadan xəbərdar olub işini düzgün qura bilsin. Əgər həqiqət deyilməsə, məşvərətçi tərəflərdən biri xəyanət etmiş olur. Şeyx Ənsari buyurur:  "...Qeybətin müstəsna hallarından biri də məşvərət edənin nəsihətidir, çünki məşvərət edilən şəxsin vəzifəsi, məşvərətçi tərəfin xeyrinə lazım olanları söyləməkdir, əgər həqiqəti deməsə, ona xəyanət etmişdir. Bəzi vaxtlar nəsihət etməməyin ziyanı qeybət etməkdən daha çox olur. ...Hətta əgər bir şəxs məşvərət etmədən haqqında heç bir məlumatı olmayan bir qadınla evlənmək istəyərkən onun yaxın adamı bu qadının eyiblərini bilib ona deməsə, bu, pis aqibətlə nəticələnə bilər. Burada qeybətə mübtəla olsa da, onu gerçəklikdən xəbərdar etməlidir. Şübhəsiz, belə qeybət möminə nəsihət etməməkdən yaxşıdır, xüsusilə bəzi rəvayətlərin zahiri mənası möminə nəsihət etməyin vacib olmasına dəlalət edir".
     

7. Bidətçinin (dində olmayanı artırıb-əskildən) qeybəti
Əgər bir nəfər digərini xalqı azdırdığını və Allahın dinində bidət əmələ gətirdiyini müşahidə edərsə, fəsadın qarşısını almaq üçün onu pisləyə bilər. Burada qeybətin günah olmamasından əlavə Allah-təala onun nameyi-əmalına (əməllər kitabçasına) hətta  savab da yazar. İmam Sadiq(ə) nəql edir:  "...Peyğəmbər(s)  buyurdu: “Məndən sonra reyb (dinə şübhə toxumu atanlar) və bidət əhlinə rast gəlsəniz, onlara qarşı öz narazılığınızı bildirin, onları bərk söyün və pisləyin ki, islama zərər vurmaqdan çəkinsinlər. İnsanlar belələrindən uzaqlaşıb onların gətirdiyi bidətləri öyrənməsinlər. (Əgər bu işi etsəniz) Allah-təala bunun müqabilində sizə  savab yazıb axirətdə dərəcələrinizi qaldırar".
  

8. Qəsdən, açıq-aşkar günah edənin qeybəti
Şəriətdə qəsdən günah edənin qeybətini qılmağa yol verilir, çünki günah qəsdən, açıq-aşkar olduğuna görə qeybət öz əksini tapmır. Bu barədə bir neçə hədis qeyd edirik:

Peyğəmbər(s)  buyurur:  "Üç nəfərə ehtiram etmək lazım deyildir: bidətçi həvəs və fikirlərə malik olana, zülmkar əmirə və açıq-aşkar günah edənə".
  

Eynilə bu məzmunda başqa bir hədis də vardır. Peyğəmbər(s)  buyurur:  "Üç nəfərin qeybətini etmək haram deyildir: Bihudə və batil fikirlərə malik olanın, açıq-aşkar, qəsdən günah edənin və zülmkar əmirin".
 

Başqa bir hədisdə o Həzrətdən belə nəql olunur: 

«Qəsdən, açıq-aşkar günah edənin qeybəti haram deyildir".
  

"Abır-həya pərdəsini üzündən qaldıranın qeybəti haram deyildir".
 

İmam Sadiq(ə) buyurur:  "Fasiq öz günahını açıq aşkar göstərmək istəyərsə, onun hörməti yox, qeybəti isə caizdir"
 

 QEYD: Bu bəhsin sonunda bir neçə mətləbi xüsusilə vurğulamaq istəyirik:

Birinci mətləb: Əgər qeybəti sirri ifşa etmək kimi təfsir etsək (mənalandırsaq), qəsdən, açıq-aşkar günah edənin qeybəti, qeybətin müstəsna hallarından yox, əslində qeybət sayılmaz. Çünki qeyd etdik ki, açıq-aşkar günah barədə danışmaq sirrin üstünü açmaq deyil. 

İkinci mətləb: Qeybətin müstəsna halları təkcə nəzərdən keçirdiklərimizlə bitmir. Əksinə, başqa hallar da vardır ki, sözü uzatmamaq üçün onları burada sadalamırıq.
       

Üçüncü mətləb: Bu və ya digər qeybətin müstəsna hallarıdır demək bəhanəsi ilə qeybətə mübtəla olmamaq üçün diqqətli olmaq lazımdır. Başqa sözlə desək, şəxsi qərəzlər üzündən bu hallardan sui-istifadə etmək, yaxud səhv edərək və qeybətin müstəsna hallarını bilməmək üzündən cəhənnəm əzabını özünə qazanmaq olmaz. Əksinə, ikisindən birinin ən əhəmiyyətlisini seçmək qaydasını həmişə yadda saxlamaq lazımdır. Bu barədə lazımi məsləhət sabit olarsa, tam hərtərəfli araşdırmaqla qeybət edilə bilər. Çünki biz bilirik ki, qeybət həqqünnasdır (insanların hüququdur). Qeybəti olunan razı olmayınca günah bağışlanmır. 

Dördüncü mətləb:  Bəzən başqasının günah və eyiblərini danışmaq xalq arasında əxlaqsızlığın yayılmasına səbəb olub günahın iyrəncliyi itir. Belə hallarda insanın qəsdən açıq-aşkar günah etməsinə baxmayaraq, mühüm bir məsələ olmazsa, qeybətdən çəkinmək lazımdır. Bəhsin xülasə və nəticəsi budur ki, ümumiyyətlə qeybət iki məqamda caizdir: mühüm bir məsələ nəzərdə tutulduqda və qeybəti olunan qəsdən, açıq-aşkar günah etdikdə. Onun icazəsi lazımi məsələ ilə bağlı deyildir. Bu iki haldan başqa  tam surətdə diqqətli olub müstəsna halların bəhanəsi ilə günaha batmaq olmaz. 

Qeybətin kəffarəsi (cəriməsi)
Kəffarə günahın təsirini itirib Allah-təalanın bağışlamaq və əfv etmək şəraitini yaradan əmələ deyilir. Təbii ki, hər bir günahın özünəməxsus kəffarəsi vardır. Qeybət elə günahlardandır ki, iki mənfi təsirə malikdir: 

1) Allah əmrinə tabe olmamaq; 2) bir və ya bir neçə Tanrı bəndəsini incidib narahat etmək.

Buna görə də bu təsirləri yox etmək üçün bir çıxış yolu fikirləşib münasib cərimə ödəmək lazımdır. İnsan Allah qanunlarından boyun qaçırdığına görə diqqətli olub Tanrının onu bağışlamasına və əfv etməsinə şərait yaratmalı, başqalarının hüququnu pozduğuna görə isə onlardan üzr istəyib razı salmalıdır. Çünki onlar razı olmayınca Allah-təala da razı olmayacaqdır. Feyz Kaşani qeybətin kəffarəsi və insanın aludə olduğu günahdan paklanması üçün nə edəcəyi barədə buyurur:  "Qeybət edən şəxs gərək peşmançılığını bildirib tövbə etsin. Allahın onun boynunda olan haqqını ödəmək üçün etdiyi nalayiq əməllərə görə (etdiyi qeybətə görə) təəssüflənsin, sonra qeybətini etdiyi şəxsin yanına gedib ondan halallıq alsın. Bu yolla o, etdiyi qeybətin günahından azad olar".  Sonra isə yenə yazır: "Halallıq almaq istəyən şəxs etdiyi əməllərə görə gərək təəssüflənib kədərlənsin, həqiqətən, öz əməlindən peşman olsun. Riyakarcasına özünü peşman olmuş kimi göstərməsin. İkiüzlü və riyakar adam təqvalı kimi görünmək üçün özünü kədərli göstərir, halbuki batində öz əməlindən peşman deyildir. Əslində, belə tövbə edən şəxs ayrı bir günaha-riyaya da batmış olur..."
 

Mühüm bir mətləb:

Bütün insanlar Tanrının hökmlərindən kənara çıxaraq bu və ya digər dərəcədə günah sahibi olurlar. Heç kim də iddia edə bilməz ki, ömründə heç bir günaha batmamışdır. Deməli, bütün bəşər övladı günahkardır. (Məsumlardan(ə) başqa) Başqa bir tərəfdən də Allah-təala tövbə və qayıdış yolunu insanların üzünə açıq qoymuşdur.  Onlar tövbə etmək, əfv diləmək yolu ilə  etdikləri günahların yerini pak əməllərlə doldurub Allah dərgahında tövbə etdikdən sonra ikinci dəfə olaraq təqva və ibadət yolu ilə gedə bilərlər. Buna görə də “Qurani-Kərim”in, Əhli-beyt(ə)-ın insanları tövbəyə dəvət, təşviq etmək üçün söylədikləri bəzi ayə və hədisləri burada qeyd edirik. 

«Quran»da tövbəyə dəvət: 

"(Ey peyğəmbər! Mənim adımdan qullarıma) De: "Ey Mənim (günah törətməklə) özlərinə zülm etməkdə həddi aşmış bəndələrim! Allahın rəhmindən ümidsiz olmayın. Allah (tövbə etdikdə) bütün günahları bağışlayır. Həqiqətən, O, bağışlayandır, rəhm edəndir! (tövbə edib) Rəbbinizə dönün..." («Zümər»-53, 54)

"Rəbbiniz Özü-Özünə rəhmli olmağı yazmışdır (bəndələrinə qarşı rəhmli olmağı əzəldən Özü-Özü üçün müəyyən etmişdir) ki, sizlərdən hər kəs pis iş görsə, sonra da tövbə edib düzəlsə, (Allah onun günahından keçər). Şübhəsiz ki,Allah bağışlayandır, rəhm edəndir!" («Ənam»-54) 

"Şübhəsiz ki, Mən həm tövbə edib iman gətirəni və yaxşı işlər görüb sonra da doğru yolu tutanı çox bağışlayanam!" («Taha»-82) 

"Allah (günahından) tövbə edənləri, (təmiz və pak) olanları sevər". («Bəqərə»-222)

 "Günahları bağışlayan, tövbələri qəbul edən..." («Möminun»-3) 

"Bəndələrin tövbəsini O qəbul edəndir, günahları O bağışlayır və sizin nə etdiyinizi də O bilir". («Şüəra»-25)

Rəvayətlərdə tövbəyə dəvət:   

Rəvayətlərdə də “Qurani-Kərim”də olduğu kimi, günahkar insanlar tövbəyə dəvət edilir. Peyğəmbər(s) buyurur:

“Tövbə edən şəxs günahı olmayan şəxs kimidir.”

Başqa bir hədisdə İmam Baqir(ə) buyurur:

“Allah-təala öz bəndəsinin tövbəsinə gecə vaxtı səhrada miniyini azuqəsi ilə birgə itirib sonradan tapan kişidən artıq sevinir. Deməli, Allah-təala bəndəsinin tövbəsində itirdiyini yenidən tapan şəxsdən daha artıq şaddır.”
 

Bu, minik və yol azuqəsi əsas yaşayış vasitələri hesab olunan o dövrün insanlarının ümumi fikri ilə uyğun olan bir misaldır.

Nəticə:

Qeybət edən şəxs günahının cəriməsini ödəməlidir. Cərimələrdən biri də tövbə etmək və bağışlanmağını diləməkdir. Biz Feyz Kaşaninin  “Tövbə gərək həqiqi olsun. Zahirdə özünü tövbəkar kimi göstərib batində əməlindən peşman olmayan riyakar şəxsin etdiyi tövbə kimi yox” - buyurduğu kəlamına əsasən tövbənin həqiqi mənasını araşdırırıq, çünki heç kim dili ilə günahlarını tövbə edərkən bağışlanmış olduğunu güman etməsin. Bəhs (tövbə) çox geniş olduğundan bu barədə üç hədis qeyd etməklə kifayətlənib əsas mətləbə qayıdırıq.

Tövbənin qəbulolma şərtləri:

Bu hədislərdən belə anlaşılır ki, tövbənin bir neçə əsas şərti vardır və bu şərtlərsiz heç bir tövbə qəbul olunmur:

1)  Əbu Səbban Kinani adlı bir şəxs deyir: “Həzrət İmam Sadiq(ə)-dən “Ey iman gətirənlər! Allaha səmimi qəlbdən tövbə edin.” («Təhrim» - 8) ayəsinin mənasını soruşdum. O həzrət buyurdu: "Yəni bəndə günahdan tövbə edib bir daha günaha batmasın.”

2)  Məaz ibn Cəbəl Peyğəmbər(s)-dən soruşdu ki, səmimi-qəlbdən tövbə etmək nədir? Buyurdu: “Səmimi-qəlbdən tövbə etmək sağılmış südün bir daha öz yerinə qayıtmayacağı kimi, tövbəkarın da bir daha günaha tərəf dönməməsidir.”

3)  Həzrəti- Əli(ə)-nin kəlamlarından:

“Əmirəlmöminin Əli(ə) yanındakı “Əstəğfirullah” (Allahdan bağışlanmaq diləyirəm) deyən şəxsə buyurdu: “Anan halına ağlasın! İstiğfar bilirsənmi nədir? İstiğfar ali dərəcələrə sahib olanlar üçündür. O bir kəlmədir, amma sətiraltı mənası və bir neçə mərhələsi vardır:

Birinci mərhələ keçmişindən peşman olmaqdır.

İkinci mərhələdə həmişəlik qəti qərara gələsən ki, bir daha o günaha tərəf dönməyəcəksən.

Üçüncü mərhələdə hüququnu pozduğun adamların haqqını onlara qaytarasan, belə ki Allah dərgahına qayıdarkən boynunda heç bir kəsin haqqı olmamalıdır.

Dördüncü mərhələ yerinə yetirmədiyin vacib əməlləri ödəməkdir.

Beşinci mərhələdə günahına peşman olmağının şiddətindən bədəninin haramdan bağlanmış ətini o qədər əridəsən ki, ondan bir şey qalmasın və yerinə təzə ət gəlsin.

Altıncı mərhələdə isə günah edərkən çəkdiyin ləzzət kimi, ibadət və itaətin də zəhmətini çəkəsən. Bu mərhələləri yerinə yetirdikdən sonra “Əstəğfirullah” (Allahdan bağışlanmaq istəyirəm) deyərsən.”

Deməli, hər kim günah və qeybətdən (ümumiyyətlə hər bir günahdan) tövbə etmək istəyirsə, bu cür istiğfar etməsə, nəticəsi olmayacaqdır. Buna görə Feyz Kaşani buyurur ki, insan əvvəlcə özündə daxili bir inqilab əmələ gətirməli, sonra isə tövbə etməlidir. Əgər tövbə bu şərtlərlə birgə olmasa, bu daha çox məsxərəyə oxşayar. İmam Baqir(ə) buyurur:

“... Kim istiğfar edir və eyni zamanda da günaha batırsa, məsxərə edən şəxs kimidir.”

Xülasə, insan öz etdiklərindən peşman olub Allahdan günahlarının bağışlanmağını istəməli, sonra incitdiyi və arxasınca pislədiyi şəxslərdən halallıq alıb onları razı salmalıdır. Necə halallıq almalı və necə onları razı salmalı - bu artıq özü ayrıca bir bəhsdir. Məsələn, qeybəti olunan şəxsdən halallıq alıb onu razı salmaq, yoxsa onun üçün təkcə xeyir-dua və istiğfar etməkləmi kifayətlənmək sualına cavab olaraq fəqihlərin nəzəri nədir? Bu barədə fəqihlərin iki fikri vardır:

Bəziləri tam peşmançılıq, qeybəti olunmuş şəxs üçün bağışlanılmasını diləmək, onun adından dua etmək, sədəqə vermək və bu kimi xeyir işlərin görülməsinin kifayət etdiyini irəli sürürlər. Peşmançılıq çəkənin bu xeyir əməlləri yerinə yetirməsi tövbəsinin qəbul olunmasına səbəb olur. Ola bilsin ki, insan qeybətini etdiyi şəxsin yanına gedib halallıq istəyərkən nəticəsi əksinə olsun. Bu barədə bir hədis qeyd etməklə kifayətlənirik. Peyğəmbər(s) buyurmuşdur: “Arxasınca pislədiyin şəxsin kəffarəsi onun üçün Allahdan bağışlanmasını istəməkdir.”

Fəqihlərin bəzisi də insanın qeybətini etdiyi şəxsin yanına gedib ondan halallıq almasını söyləyirlər, çünki qeybət həqqünnasdır (insanların haqqıdır). Qeybəti olunan razı qalmayınca istiğfarın heç bir xeyri yoxdur. Bu barədə bəzi hədisləri dəlil olaraq nəql edirlər:

1)  Peyğəmbər(s) buyurur:

“Qeybət zinadan daha pisdir, çünki zinakarı Allah bağışlaya bilər, amma qeybəti sahibindən halallıq almayınca Allah bağışlamaz.”

2) “Hər bir kəsin boynunda din qardaşının haqqı vardır. Dirhəm və dinar tapılmayan vaxt, yəni Qiyamət günü yetişməmiş ondan halallıq almalıdır. (Dinar və dirhəm əvəzinə) onun xeyir əməllərindən götürərlər. Əgər xeyir əməli olmasa, (qeybəti olunanın və ya haqqı tapdalananın) günahlarından götürüb onun günahlarının üstünə qoyarlar.”

Başqa bir hədisdə isə həzrəti-Mühəmməd (s) buyurmuşdur:

“Hər kim bir müsəlmanın qeybətini edərsə, qeybəti olunan şəxs onu bağışlamayınca qırx gün onun oruc-namazı Allah dərgahında qəbul olunmaz.”

Nəticə:

Sual: Qeybətin kəffarəsinə dair bəzilərinin istiğfar ilə kifayətlənməyi və bəzilərinin də halallıq almağı lazım bilməsi haqda hədislərin məzmun müxtəlifliyinə diqqət yetirməklə bu hədislərin müqabilində bizim vəzifəmiz nədir və bu hədislərdən hansına əsaslanıb əməl etməliyik?

Cavab: Bu rəvayətlərdən hər birinin özünəməxsus yeri vardır, lakin onlardan belə bir nəticəyə gəlmək olar: İstiğfar ilə kifayətlənməyi söyləyən hədislər halallıq almağın dava-dalaş, narahatçılıq və ədavətə gətirib çıxaracağını deyir. Halallıq almağı lazım bilən hədislər isə sonu yaxşılıqla qurtaran hallara aid edilir. Belə hallarda insanın vəzifəsi arxasınca pislədiyi şəxsin yanına gedib: “sənin barəndə söylədiklərim düzgün olmayıb, Sənin haqqında zülm edib pis iş görmüşəm. Əgər istəyirsənsə, öz haqqını məndən al və əgər istəmirsənsə, məni bağışla,”- deməsidir.  Feyz Kaşani bu iki hədisin başqa bir variantını qeyd edib yazır: “İmam Sadiq(ə) buyurdu: “Qeybətini etdiyin şəxs xəbərdar olarsa, onun yanına gedib halallıq al. Əgər xəbərdar olmazsa, onun üçün istiğfar et.”
 Bu rəvayəti nəql edəndən sonra buyurur: “Xəbərdar olmayan surətdə ondan halallıq istəsən, bu, bəzən ədavət və dava-dalaşa səbəb ola bilər.”
Təkcə bir məqamda bütün fəqihlər istiğfarın kifayət etdiyini söyləyirlər. O da əgər (qeybəti olunan) şəxs vəfat etmiş olarsa, yaxud uzaq bir ölkədə yaşayarsa, bu zaman insan artıq vəzifə daşımır, çünki “Qurani-Kərim”də buyurulur:

“Allah hər kəsi yalnız qüvvəsi yetdiyi qədər yükləyər.” («Bəqərə» - 286).

Qeybətə icazə
Sual: Araşdırılmalı bəhslərdən biri də budur ki, insan özü barədə qeybət etməyə başqalarına icazə verə bilərmi və yaxud deyə bilərmi ki, kim mənim qeybətimi edərsə, mən ondan razıyam?

Cavab: Qeybət edənlərə qarşı razılıq əgər ötüb-keçənlərə aid olarsa, bunun heç bir eybi yoxdur. Həzrəti-Zeynülabidin(ə)-in Allah dərgahına ərz etdiyi kimi: “İlahi! Kim ki mənə pislik edibdir, sənin mənə rəva bilmədiyin şeyi mənə rəva bilibdir və ya mənim hörmətimi saxlamayıbdır, əgər məndən üzr istəmədən dünyadan köçübdürsə və ya diridirsə, boynunda haqqım olduğundan onun günahlarını bağışla, öz rəhmətini ondan əsirgəmə. Mənə etdiyi pislikləri mən ona bağışlayıram, sən də bağışla.”

Lakin gələcək qeybətləri bağışlamaq düzgün deyildir, çünki günaha icazə verməyin özü də bir günahdır. Bu iş insanları günah əməllərə təşviq etmək olduğundan islam nəzərindən qadağan olunmuşdur. Əslində, demək olar ki, belə bir icazə Allahın halalını haram və haramını halal etməkdir. Müqəddəs İslam dinində insana öz abrını qorumaq vacib olarkən başqalarına ona qarşı hörmətsizlik etməkdə özünün yol verməsinə necə icazə verilə bilər? Qabaqcadan icazə almaqla qeybət özünəməxsus xüsusiyyətini itirir, çünki qeybət o zaman qeybət olur ki, qeybəti olunanın razılığı alınmasın, amma özü icazə verən zaman icazə onun razılığından meydana gəlir. Lakin bu nəticəyə də iki cəhətdən irad tutmaq olar:

1.  Belə icazələr tam surətdə qeybəti olunanın razılığından meydana gələ bilməz, çünki o, arxasınca nə deyiləcəyini bilmir. Mümkündür ki, öz qeybətinə razılıq verənin haqqında elə bir söz desinlər ki, əgər həmin adam başa düşərsə, narahatçılıq keçirib əvvəlki razılığına görə peşman ola bilər.

2.  Qeybətə icazə vermək əxlaqsızlığın yayılmasına səbəbdir. Bu da razılıq verənin icazəsinə baxmayaraq, haramdır. Çünki əxlaqsızlığın yayılması günahın qəbihliyinin itməsinə bais olur. Yalnız pozğun və günah nümunələrindən olmayan səsi, yerişi yamsılamaq və insanların xüsusiyyətlərindən olan bu kimi qeybət hallarından başqa. Deməli, əgər kim öz səs və yerişinin yamsılanmasına icazə verirsə, heç bir eybi yoxdur. Allah daha yaxşı biləndir. 

Günahdan pis bəhanə
Çox zaman qeybətə aludə olanlar öz işlərinə bəhanə gətirmək üçün “filan şəxsin barəsində dediklərimin hamısı onda var”, “necə deyərlər, onun sifətidir, qeybəti deyil”, - deyirlər. Halbuki bu bəhanə günahdan daha pisdir, çünki qeybət nəinki insanda olmayan eyibləri, həm də şəxsin özündə olan eybi izhar etməkdir. Qeybəti pisləyən ayə və rəvayətlər insanlarda olan eyibləri danışmağa aiddir, amma onda olmayan eyibləri danışmaq böhtan, günahı isə qeybətdən də çoxdur.

Yeddinci İmam Musa ibn Cəfər(ə) buyurur: “Hər kim bir şəxsin arxasınca onun haqqında hamının bildiyi şeyi danışarsa, bu qeybət deyildir. Hər kim bir şəxsin arxasınca onun haqqında camaatın bilmədiyi şeyi danışarsa, bu, qeybətdir və hər kim bir şəxsin arxasınca onun haqqında olmayan şeyi danışarsa, bu, böhtandır.”

Başqa bir hədisdə İmam Sadiq(ə)-dən belə nəql olunur: “Qardaşın haqda Allahın gizlətdiyi şeyi danışmaq qeybətdir, amma səbirsizlik və tündxasiyyətlilik kimi hamının bildiyini danışmaq qeybət deyildir. Onun haqqında olmayanı demək isə böhtandır.”

Hədislər və böhtan
Rəvayətlərdə töhmət və böhtan da şiddətli tənqid olunmuşdur. Nümunə olaraq onlardan bəzilərini burada qeyd edirik:

Aşkar günah
«Qurani-Məcid»də böhtan aşkar günah kimi təbir edilərək buyurulur: 

“Mömin kişiləri və qadınları etmədikləri bir işdən (günahdan) ötrü incidənlər, şübhəsiz ki, öz üzərlərinə böhtan və açıq-aydın bir günah götürmüşlər!” («Əhzab» - 58).

“Hər kəs bir xəta və ya günah edib onu günahsız bir adamın boynuna atarsa, şübhəsiz ki, öz boynuna böhtan və açıq-aşkar günah götürmüş olar (günah üstündən günah qazanar).” («Nisa» - 112). 

Namuslu adamlara töhmət edənlərin imanı yoxdur. Bu barədə İmam Sadiq(ə) buyurur: “Müsəlman qardaşına töhmət vuran şəxsin imanı qəlbində duzun suda əridiyi kimi əriyər.”

Töhmət edən şəxs bir neçə günaha batmış olur. Bir tərəfdən başqasına nalayiq söz deməklə yalan danışır, digər tərəfdən də qeybət qılır, çünki onu xoşlamadığı və razı olmadığı bir şeylə vəsf edir, başqa bir tərəfdən isə namuslu insana töhmət vurub şəxsiyyətini alçaldır. Bu cəhətlərə diqqət yetirməklə töhmət vuran şəxs böyük bir günaha batmış olur. Töhmət hədəfə sərrast atılan ox kimi insan şəxsiyyətini parçalayaraq məhv edir, onun qəlbini həmişəlik olaraq yaralayır. Buna görə də töhmət vuran şəxs çiyninə günahla dolu ağır yük götürüb əzaba doğru gedir. Peyğəmbər(s) buyurur:

“Hər kim  mömin kişi və ya qadına böhtan atıb olmayan bir şeyi onun haqqında deyərsə, Allah-təala Qiyamət günü onu etdiyi əməlin məsuliyyəti üzərindən götürülənədək oddan yaranmış bir tələdə saxlayar.”

Özündəki eyibləri tapıb paklaşdırmaq və 

başqasından eyib tutmaq
 Mömin və gözəl əxlaqlı insanın xüsusiyyətlərindən biri də özündəki eyibləri tapıb paklaşdırmaqdır. Hamı bilir ki, başqasından eyib tutmaq pis və rəzil sifətlərdəndir, lakin özündəki eybi axtarıb aradan götürmək isə yaxşı və fəzilətli sifətlərdən sayılır. Çünki insan yalnız özündəki eyibləri paklaşdırdığı zaman kamillik dərəcəsinə çata bilər. Şübhə yoxdur ki, Məsumlardan(ə) başqa bütün insanlarda çatışmamazlıq və qüsurlar olub, onlar heç biri nöqsandan xali deyildir. Buna görə də hamı öz eybini axtarıb düzəltməlidir. Bu əməl o vaxt baş tuta bilər ki, insan öncə öz eyiblərini bilib onu etiraf etsin, çünki bəndə öz qüsur və eyiblərindən xəbərdar olub etiraf etməyincə onun çarəsi haqda fikirləşməz. Bəs, eyibləri necə tanımalı?

Cavab: Eyibləri üç yolla müəyyənləşdirmək olar:

1.  Müraqibə (qorumaq) və mühasibə (hesablaşma) yolu ilə, yəni əgər insan öz əməl və rəftarını salehlərin, təqvalıların qəbul etdiyi ölçülərlə müqayisə edərsə, onlarda olan xüsusiyyətlərin onda olmadığını görüb eyiblərini yaxşı dərk edər.

2.  Bəd əxlaqlı, pis rəftarlı əxlaqsız adamların əməllərindən ibrət almaqla. Sədi Şirazi deyir: Loğmandan soruşdular: “Ədəbi kimdən öyrəndin?”- dedi: “Biədəblərdən”.

3.  Nəsihətini əsirgəməyən, xeyirxahlıq üzündən  eyiblərini gözəlləşdirmədən və yaltaqlanmadan söyləyən sədaqətli adamlarla dostluq etməklə. Ağıllı adamların müxtəlif zamanlarda gizli xəstəliklərə düçar olmamaq üçün həkimə müraciət etdiyi kimi, əxlaqi məsələlərdə də təbib və əxlaq ustadına müraciət etmək lazımdır. Bəli, həqiqi və imanlı dost bu yolda ən yaxşı bələdçi olub müalicəsinin gecikməməsi üçün rəfiqini  tutulduğu xəstəliklərdən xəbərdar edər. Əlbəttə, bu üsul o zaman yaxşı nəticə verə bilər ki, dərdli olan şəxs səmimi, mehriban dostların nəsihətinə qulaq asıb büdrəyərkən və səhv edərkən özünü ayıltmağı onlardan xahiş etsin. Yeddinci İmam Museyi Kazim(ə) buyurur: “Çalışın vaxtınızı dörd yerə böləsiz; bir hissəsini Allah ilə aranızı xəlvət edib ibadət etmək, bir hissəsini dolanışığınızı təmin etmək, bir hissəsini sizi eyiblərinizdən xəbərdar edib sizinlə qəlbən dostluq edənlərlə görüşmək və bir hissəsini də şərən heç bir maneəsi olmayan ləzzət çəkib istirahət etmək üçün ayırın. Bu ayırdığınız zaman (istirahət vaxtı) ilə özünüzü başqa işlərinizi yerinə yetirmək üçün hazırlaya bilərsiniz.”

Deməli, hər kim öz səhvini başa düşmək və nalayiq əməllərindən, danışığından xəbərdar olmaq istəyirsə, onunla mehriban və səmimi olan şəxslərdən özünün zəif cəhətlərini ona demələrini xahiş etsin.

Əxlaqi vəzifə:

İslamda etibarlı və saleh əməlli din qardaşları ilə oturub-durmaq tövsiyə olunduğu kimi, onların da vəzifəsi düzgün və xeyirli yolu göstərməyi özlərindən əsirgəməməkdir, çünki dost öz dostunun eybini ona deməlidir. Hədislərdə belə nəql olunur: “Dost odur ki, pis işlərdən çəkindirsin. Düşmənin odur ki, yalan danışıb səni aldatsın. (Pis əməllərini sənin gözündə yaxşı cilvələndirsin.)”

İmam Baqir(ə) Saleh adlı bir şəxsə buyurdu: “Ey Saleh! Səni güldürən və xeyirxahlığını istəməyən şəxsin dalınca getmə. O kəsin dalınca get (məşvərət et) ki, səni ağlatsın və sənin yaxşılığını istəsin. Tezliklə hamınız Allah dərgahına dönəcəksiz. O zaman kimlərin həqiqi dost olduğunu dərk edəcəksiz.”

İmam Sadiq(ə) buyurdu: “Mənim ən sevimli qardaşım odur ki, eyiblərimi mənə desin.”

Deməli, hər kim dostluq iddiası edir, amma dostunun eyiblərini ona demirsə və gördüyü hər cür qüsurun üzərindən soyuqqanlıqla keçirsə, həqiqi dost deyildir. Bəzən düşmən münasibət bəsləyən şəxs (düşmənçilik üzündən olsa da) adama elə bir xidmət göstərib onun eybini deyir ki, əgər deməsəydi, həmin insan asanlıqla öz eybini başa düşməyəcəkdi. Peyğəmbər(s)  buyurdu: “ Mömin  möminin güzgüsüdür. Mömin şəxs öz pis və yaxşı cəhətlərini öz mömin qardaşında pis  görür."

Yəni güzgü qarşısında durarkən insan öz eybini gördüyü kimi, din qardaşı da güzgü kimi onun gözəllik və çirkinliklərini ona göstərir. Başqa bir rəvayətdə isə o ali Cənabdan belə nəql olunur: “Mömin öz qardaşı üçün çirkinlik və eybərcərlikləri özündə əks etdirən güzgü kimidir.”

Eybi gizlətmək xəyanətdir:

Eyib tutmaq haram və günah olduğu kimi, eybi gizlətmək də xəyanətdir. Mömin güzgü kimi din qardaşının gözəllik və çirkinliklərini yalnız onun özünə göstərməlidir. İmam Sadiq(ə) buyurur: “Hər kim öz din qardaşının nalayiq hərəkətini görüb onu bu işdən çəkindirmək iqtidarına malik olduğu halda mane olmazsa, (ona qarşı) xəyanət etmişdir.”

Eyib tutmaq yox, özünü eyiblərdən təmizləmək lazımdır
Biz özünü eyiblərdən təmizləmək barədə söhbət açdıq. Özünü eyiblərdən xilas etmənin xeyirli cəhətlərindən danışmaqla qurtarmaz. Burada isə bəhsimiz eyibtutma barədədir. Bunun da çirkinliyi haqda hər nə qədər danışılsa, yenə də azdır, amma bunların arasında çox incə fərqlər vardır, çünki eyibtutma ilə eybi özündən paklaşdırma zahiri xüsusiyyətlərinə görə oxşarlıq təşkil edirlər. Lakin birincisi (eyib tutmaq) təhqir və alçaltma kimi qeyd olunur, ikincisi (eybi özündən paklaşdırmaq) isə xeyirxahlıq və saflaşdırma mənasındadır. Birincisi düşmənçilik, kin-küdurət, ikincisi isə dostluq və mehribanlıq üzündəndir. Eybi deyən şəxsin məqsədi xeyirxahlıq olarsa, təbii ki, səmimiyyət və ehtiramla davranacaq, yox əgər məqsədi təhqir və alçaltmaq olarsa, hörmətsizlik göstərəcək. Daha qısa desək, hədəf və məqsəd vasitəyə aydınlıq gətirmir, əksinə, onu əhatə edir, yəni məqsəd vasitə ilə münasib seçilir. 

“De: “Hərə öz qabiliyyətinə (xislətinə) görə iş görər.”        «İsra» - 84).

Kim ki birinin eybini özünə demək istəyirsə, yaxşı niyyət, təmiz qəlb və açıq ürəklə ona başa salmalı, danışarkən kəmali-ədəblə, ehtiramla sözünü deməli, rəfiqinin şəxsiyyətini alçaltmamaq üçün ehtiyatlı olmalı, düzgün, sağlam və islahedici tənqid sancmaq və eyib tutmağa çevrilməməlidir, yoxsa nəticəsi əksinə olar, çünki heç bir insan xətasız və səhvsiz deyildir. On dörd Məsumdan(ə) başqa heç kim səhvə yol vermədiyini iddia edə bilməz. Məsum olduqları halda belə, onlar da özlərini Allah qarşısında günahkar və naqis hesab edirlər. Nümunə olaraq İmam Səccad(ə)-dan bir misal gətiririk:

“İlahi! Məni pisliklərə sövq edən, sənin dərgahında günah etməyə təşviq edən, səhv iş görməyə yönəldən və sənin qəzəbinə düçar edən nəfsdən (nəfsi əmmarədən) sənə şikayətim var.”
 

Başqa bir duada isə o Həzrət Allah dərgahına əl açıb belə yalvarır:

“Ey mənim Ağam! Səni günah etməkdən lal olmuş bir dillə səsləyirəm. Pərvərdigara! Səninlə günahın çoxluğundan həlakət vadisinə yuvarlanmış bir qəlblə dərdi-dil edirəm.”
 

O, özünün Allah qarşısında acizliyini bildirərək deyir:

“Ey  mənim Mövlam! Günahlarıma baxanda çox qorxuram. İlahi! Saysız-hesabsız günahlar məni əhatə etmiş, dilimi üzr istəməkdən qısaltmışdır. Daha bir üzrüm yoxdur ki, sənin dərgahına gətirim, bəhanəm qalmamışdır ki, onu sənə deyim və öz etdiyimdən bağışlanmaq istəyim...”

İmam Səccad(ə)-ın məsum və günahsız olmasına baxmayaraq, amma yenə də özünü günahkar bilir. Buna görə də hər bir şəxsin eybi və qüsuru özünə deyilməlidir. Yaradılış aləmində Allah-təala hamını bir yaratmamışdır. Yaxşı sifətlər və bəyənilmiş keyfiyyətlər kimi, hər bir şəxsdə eyib və qüsurlar da  vardır, buna görə də insan heç kimdən nöqsan tutmalı, əksinə, təhqir etmədən, qəlbinə toxunmadan, səmimiyyət və mehribanlıqla rəfiqinin eybini yalnız özünə deməlidir, çünki İslamda  mömininin şəxsiyyətinə xüsusi əhəmiyyət verilir. Başqalarının eybini danışmaq da zəruri bir işdir. Bu zərurəti  möminin şəxsiyyətinə toxunmadan xüsusi şəkildə və təklikdə də demək olar: “Zəruri işlər gərək öz çərçivəsində həll olunsun”. Yəni öz çərçivəsindən kənara çıxmasın. Həzrət Əli(ə) buyurur: “Camaat arasında nəsihət etmək bir növ döyməkdir.”
 İmam Həsən Əsgəri(ə) buyurur: “Hər kim öz din qardaşına təklikdə öyüd-nəsihət verərsə, onu zinətləndirmiş və hər kim başqalarının yanında ona öyüd-nəsihət verərsə, onun xəcalət çəkməsinə səbəb olmuşdur.”

Eyibtutmanın pis aqibəti
Başqalarının səhv və xətalarını deməkdə məqsəd onları rüsvay etmək olarsa, şübhəsiz, bir gün  Allah-təala onu da xalq arasında rüsvay edər. İmam Baqir(ə) Peyğəmbər(s)-dən belə nəql edir: “Ey  dilində müsəlman olub qəlbi ilə müsəlman olmayanlar! Müsəlmanlara (onları rüsvay etmək üçün) eyib tutmağa çalışmayın. Çünki hər kim başqalarının eybini axtarmağa cəhd göstərərsə, Allah-təala  eyiblərini üzə çıxarıb onu rüsvay edər.”

Digər rəvayətlərdə də söylənilir ki, evin içində və gizlində belə günah etsə, Allah-təala onu üzə çıxarıb rüsvay edəcəkdir.

Eyibtutma və küfr
Öz din qardaşına zahirdə dostluqdan dəm vurub onun etibarını qazanmağa cəhd göstərən, lakin daxildə ona qarşı düşmən münasibət bəsləyən və münasib bir vaxtda fürsət düşən kimi onu rüsvay etmək üçün dostunun səhvlərini və zəif cəhətlərini dəqiq surətdə özündə qeyd edənlər axırda özlərini küfrün sərhədinə yaxınlaşdırırlar. İmam Baqir(ə) buyurur: “İnsanı küfrə yaxınlaşdıran şeylərdən biri də öz din qardaşı ilə zahirdə din adından dostluq edib, fürsət düşən kimi onu rüsvay etmək üçün səhvlərini bir-birinin ardınca yadda saxlamaqdır.”

İmam Sadiq(ə) buyurur:

“İnsanı Allahdan daha çox uzaqlaşdıran hal fürsət düşən kimi rüsvay etmək üçün biri ilə üzdə dostluq edib onun eybini yadda saxlamaqdır.”

Dəhşətli əzab
Sağlam və islahedici tənqid əvəzinə başqalarının eybini aşkar edib onların şəxsiyyətini alçaltmaq fikrinə düşənlər böyük günaha bataraq dəhşətli əzaba düçar olacaqlar. «Qurani-Məcid»də bu barədə buyurulur: 

“Möminlər arasında (onları nüfuzdan, hörmətdən salmaq məqsədilə) pis söz yaymaq istəyənləri dünyada və axirətdə şiddətli bir əzab gözləyir. (Hamının əməlini, yayılan şayiələrin, atılan böhtanların doğru olub-olmadığını) ancaq Allah bilir, siz bilməzsiniz!” («Nur»-19). 

Müsəlman olan şəxsin vəzifəsi budur ki, islami, insani və əxlaqi vəzifələrin hökmünə görə din qardaşının hər hansı bir eybini və ya səhvini görərkən təklikdə ona desin ki, o da özündə olan eyib və ya səhvi düzəltmək, bir daha onu təkrar etməmək üçün qətiyyətlə çalışsın, nəinki bir səhv və ya qüsurlu bir əməl gördükdə yaxud başqalarından eşitdikdə araşdırmadan həmin şəxsi təhqir edib nəticədə özünü də cəhənnəm əzabına düçar etsin.

Burada diqqəti özünə cəlb edən məsələ budur ki, «Qurani-Məcid»də  möminlər arasında pozğun əməllər yayanların yox, möminlərə böhtan atmağı xoşlayanların cəhənnəm əhli olduğu söylənilir. Bu, özü də müsəlmanların Allah dərgahında nə qədər ehtiramlı olmasına bir dəlildir. O,  möminlər barədə deyilən və eşidilən hər nə varsa, başqalarının yanında danışılmasına icazə vermir, çünki insanın öz gözü ilə başqasının günah etdiyini görüb onu xalq arasında ifşa etməyə haqqı olmadığı surətdə, məlumdur ki, başqalarından eşidib öz gözü ilə görmədiyini deməyə heç haqqı olmaz. 

İmam Sadiq(ə) buyurur: “Hər kim  mömin şəxs barədə gördüyünü və ya eşitdiyini danışarsa, (camaat arasında yayarsa), Allah-təalanın ayədə buyurduğu “möminlər arasında pis söz yaymaq istəyən...”-lərdəndir.”

Şayiə yayanlara qarşı  mübarizə yolu
Şayiə yayanlara qarşı mübarizə yolu müxtəlifdir. Biz onlardan yalnız ikisini qeyd edirik:

1.  Eyib tutanlardan uzaqlaşmaq
İmam Sadiq(ə) belə insanları milçəyə bənzədir. O, bu barədə buyurur: “Milçəyin təmiz və sağlam yerləri tərk edib bədənin yaralı yerlərinə qonması kimi, alçaq və nadan adamlar da napak və murdar yerlərdə oturub başqalarının eybini araşdıraraq onların yaxşı cəhətini görməməzliyə vururlar.”
 Buna görə də onlardan uzaqlaşmaq vacibdir.  Belə şəxslərlə nəinki yoldaşlıq etmək olmaz, hətta onlara qarşı düşmən münasibət də bəsləmək lazımdır. Həzrət Əli(ə) buyurmuşdur: “Başqalarının eybini axtaran şəxs sənin ən qatı düşmənin olmalıdır.”

2.  Eyib tutanlara qarşı etinasızlıq
Şayiə yayanlara qarşı mübarizə aparmağın bir yolu da  onların özünə qarşı etinasızlıqdır. Belə başqasının eybini danışmaqla cəmiyyəti zəhərləyirlər. Bununla da əxlaqsızlıq və günahın yayılması üçün şərait yaradırlar. Demək, şayiə yayanlara qarşı etinasızlıq ən yaxşı mübarizə yoludur. Məhəmməd ibn Füzeyl adlı bir şəxs belə nəql edir: “Yeddinci İmam Musa ibn Cəfər(ə)-ın hüzuruna gedib ərz etdim: 

-Sənə canım fəda olsun, mənim din qardaşlarımın biri haqqında xoşagəlməz bir hadisə danışdılar. Bu söhbət isə mənim heç xoşuma gəlmədi. Eşitdiklərimi onun özündən soruşanda inkar etdi, halbuki bu əhvalatı mənə etibarlı şəxslər danışmışdılar. 

İmam Musa ibn Cəfər (ə) buyurdu: 

-Ey Məhəmməd! Öz gözünü və qulağını müsəlman qardaşının sözü qarşısında təkzib et. Əgər əlli nəfər şahid kimi and içib onun barəsində sənə bir söz deyərkən o özü inkar edərsə, onların şahidliyinə etina etmə. Onun sözünü qəbul edib onların sözünə inanma. Heç vaxt onun  şəxsiyyətini hörmətdən salan söz-söhbəti camaat arasında yayma, yoxsa Allah-təalanın buyurduğu adamlardan hesab olunarsan: “Möminlər arasında pis söz yaymaq istəyənləri dünyada və axirətdə şiddətli bir əzab gözləyir.”

Başqa bir hədisdə İmam Baqir(ə) buyurur: “Mömin qardaşının yetmiş böyük günahını gizlətmək hər bir  möminə vacibdir.”

Həzrəti-Əli(ə) buyurur: “Camaat! Kim öz din qardaşının din cəhətdən yaxşı müsəlman olmasını bilirsə, onun barəsində deyilən dedi-qodulara qulaq asmasın. Bilin və agah olun, (sözün təsiri oxdan daha güclü və daha ağırdır.) bəzən oxatanın atdığı ox hədəfə dəymir, amma deyilən söz (yalan və batil olsa da) təsirsiz qalmır. Batil sözlər isə məhv olacaq (ondan yalnız danışan üçün günah qalır). Allah eşidəndir, şahiddir. Bilin ki, haqq və batil arasındakı məsafə dörd barmaqdan artıq deyildir.” 

İmamdan bu sözün mənasını soruşanda o həzrət dörd barmağını bir-birinə bitişdirərək qulağı ilə gözü arasına qoydu. Sonra isə buyurdu: “Batil-eşitdiklərin, haqq isə gördüklərindir.”

Bəhsin xülasə və nəticəsi
Şübhəsiz, insanın öz eyiblərini tanımasına böyük ehtiyacı vardır. Bu sahədə başqalarının da nəzərindən faydalanıb paklıq və ixlasına şübhəsi olmayan şəxslərə müraciət edilməlidir. Digər tərəfdən xeyirxah dostlar da onun eyib və qüsurlarını xalq arasında yox, xüsusi olaraq təklikdə deməlidirlər. Əgər bir kəs nəsihət etmək fikri ilə  möminlərin günah və eybini camaat arasında deyərsə, şərəfli “ möminlər arasında pis söz yaymaq istəyənləri dünyada və axirətdə şiddətli əzab gözləyir...” ayəsi ona aid olub, şayiə yayanlardan sayılar. Belə adamlar dünya və axirətdə Allahın dəhşətli əzabına düçar olacaqlar. Ayənin sonunda buyurulan kəlam isə bu günahın nə qədər böyük olduğunu ifadə edir: “..... (Hamının əməlini, yayılan şayiələrin, atılan böhtanların doğru olub-olmadığını) ancaq Allah bilir, siz bilməzsiniz!”

Yalan
Dilin təhlükəli bəla və günahlarından biri də yalandır. Yalan böyük günahlardan olub bütün pisliklərin, çirkinliklərin mənbəyi və açarıdır. Fəzilətli  mömin heç vaxt dilini bu iyrənc xislətə adət etdirməz, çünki yalan insanı yalançı və baş-ayaq bir şəxsiyyətə çevirib, onu hamının yanında etibarsız edər. Amma təəssüflər olsun ki, yalan asan iş olduğundan və çox da zəhmət tələb etmədiyindən bəzi adamlar məqsədə tez nail olmaq üçün ondan istifadə edərək cürbəcür yalanlar qoşurlar. Belələri çox vaxt bir gündə onlarla yalan danışırlar. Faciəli burasıdır ki, onlar ictimai və şəxsi həyatda bu yalanların pis aqibəti haqda heç fikirləşmir, yalanı qoçaqlıq hesab edib doğru danışanları siyasətsiz və ləyaqətsiz kimi düşünürlər, daha bilmirlər ki, yalan danışmaq insanın pak fitrətinə, əzəmətli şəxsiyyətinə zidd olub, əslində Allah-təala ilə düşmənçilik etməkdir, çünki O, dünyanı həqiqət və düzgünlük əsasında yaratmışdır: 

“Göyləri və yeri haqq olaraq yaradan Odur” («Ənam» - 83).

Həqiqət və sədaqət qanunu dünyanı başdan-başa əhatə etmişdir. Zahiri baxımdan dünyada bəzi ziddiyyət və ixtilafların olmasına baxmayaraq, əslində dünyada yalan və xəyanət yoxdur. Saf və xalis həqiqətləri təbii olaraq təbiətdə axtarıb yaradılışın dilindən eşitmək lazımdır. Bütün elmi və fəlsəfi qanunlar varlıq dünyası, ona hakim olan qanunlar, haqsevərlərdən dərk olunmuş və ümumən hamının varlığın sirləri haqda düşüncə və aldıqları ilhamdan başqa bir məfhum deyilmi? Onların varlıq və ona hakim kəsilmiş qanunlarından başqa bir əyləncəsi yoxdurmu? Allah-təala da nişanələri göstərməklə bizim batinimiz və xarici aləmimizi kainatın həqiqətlərinə yönəltmək üçün bələdçilik edib buyurur: 

“Onun («Quran»ın) haqq olduğu onlara bəlli olsun deyə, biz öz qüdrət nişanələrimizi onlara həm xarici aləmdə (kainatda, göylərin və yerin ətrafında), həm də onların öz daxilində mütləq göstərəcəyik...” («Fussilət» - 53).

Əmirəlmöminin Əli(ə) buyurur: “Dünya düzgün olanlar üçün düzgünlük yeridir.”
 Qısaca desək, xilqət və təbiətin əsası həqiqət üzərində möhkəmləndirilmişdir. Haqqı batillə qarışdırıb alt-üst edən bu zülmkar və nadan insandır. Həzrəti-Əli(ə)-nin buyurduğu kimi, camaat bir az batil və bir az da haqq götürüb bir-birinə qarışdırır.
 Çünki təkcə batili insanlara göstərmək olmaz. İnsanın həqiqət axtaran xisləti onsuz da onu öz-özünə dəf edəcəkdir. Pak olan Allah istər fitri, istərsə də şəri dillə öz bəndələrilə sədaqət və düzgünlüklə danışıb buyurur: 

“Rəbbinin sözü düzgün və ədalətli şəkildə tamam oldu. Onun sözlərini dəyişdirə biləcək bir kimsə yoxdur.” («Ənam» - 115). 

“.... Allahdan daha doğru danışan kim ola bilər?” («Nisa» - 87).

Bəndələrindən düzgünlük və doğruluqdan başqa bir şey qəbul etməyərək buyurur: 

“Bu (qiyamət günü) elə bir gündür ki, düz danışanlara düzlükləri fayda verər.” («Maidə» - 119).

“O gün ki, nə mal-dövlət, nə də övlad fayda verər! Ancaq sağlam (təmiz, daxilində şəkk-şübhəyə, küfrə, şirkə və nifaqa yer olmayan) bir qəlblə Allahın hüzuruna gələn kimsədən (möminlərdən) başqa!” («Şüəra» - 88,89).

Allah-təalanın özünü doğru danışan, sədaqət kəlmələri ilə tərif etməsi bu kəlmənin nə qədər fəzilətli olmasına kifayət edir: 

“... Allahdan doğru danışan kimdir?” («Nisa» - 122).

Öz peyğəmbərlərini də sədaqət kəlməsi ilə vəsf edərək möminlərdən doğru danışanlar və sadiqlərlə birgə olmalarını istəmişdir: 

“Ey iman gətirənlər! Allahdan qorxun və (imanında, sözündə, işində) doğru olanlarla olun! (Peyğəmbər və əhli-beyti ilə birlikdə olun!)” («Tövbə» - 119).

Lazımi qeydlər:

a) Adətən yalan və doğru danışanda baş vermiş hadisə ilə zidd olub-olmamaq bir ölçü kimi təyin edilir, yəni insanın sözü həqiqətə uyğun olarsa, doğru, zidd olarsa, yalan hesab olunur. Bu ölçü yalan və doğrunun tərifində ən düzgün meyar və elmi məsələlərdə təkcə bu meyardan istifadə olunmasına baxmayaraq, hüquqi və əxlaqi nəzərdən əsl dəlil ola bilməz. Qanunvericilik, vəzifə və məsuliyyətə cəlb etmədə bu meyar kifayət etmir, çünki vəzifə dərk olunan, başa düşülən zaman məsuliyyətli hesab olunur. Hökm və mövzu cavabdeh şəxs üçün aydın olmayınca vəzifə hesab olunmur. Buna əsasən əgər bir şəxs doğru olmayan bir məsələni öz əqidəsinə görə həqiqətə uyğun hesab edib onu doğru bir xəbər kimi bəyan edərsə, elmi nəzərdən yalan söylədiyinə baxmayaraq, şəriət və qanuna görə yalançı hesab olunmur. Məsələn, orucu batil edən şeylərdən biri Allah və Peyğəmbər(s) barədə yalan danışmaqdır. Lakin əgər bir şəxs oruc halda səhv olaraq bir hökmü Allah və ya Peyğəmbər(s)-ə aid edərsə, orucu batil olmur, çünki qəsdən yalan danışmamışdır. Belə hallarda şəxs yalançı kimi cəzalandırılmır. Ruhi və əxlaqi inikaslarda da elmin xüsusi təsiri vardır. Çünki insan ruhunu kədərləndirən, onu nifaqa sürükləyən səhv yox, qəsdən yalan danışmaqdır. Bəlkə də Əbdürrəhman ibn Həccacın cavabında yalanı tərif edərkən İmam Sadiq(ə)-ın məqsədi budur. İmam buyurur ki, sırf yalan danışmaq insanı Kəzzab və yalançı etmir.
 Çünki elə bir şəxs yoxdur ki, bəzən həqiqətin əksinə danışmamış olsun. Amma yalançı, kəzzab odur ki, yalan danışmağa adət etsin, yəni yalan danışmaq onun xüsusiyyətlərindən biri olsun. Başqa bir sözlə desək, yalançı səhv üzündən yox, qəsdən həmişə yalan danışandır. Buna əsasən səhv edib yalan danışmaq günah deyildir, amma unutmaq olmaz ki, məsuliyyət hiss edən şəxs dəqiq bilmədiyi söhbətləri danışmaqdan çəkinməli, əmin olmadığı bir sözü danışmaq məcburiyyətində qalsa belə, onu qəti surətdə söyləməməli, əksinə, onun ehtimal və şübhəli olduğunu qeyd etməklə danışmalıdır. Elmin mahiyyəti hökmün və istəyin həyata keçməsinə təsir göstərdiyi kimi, eləcə də həqiqətin sirlərini açmağa kömək göstərir. Adətən elmi cəhətdən bir dini vəzifə və hökmü həyata keçirmək üçün əsas səbəb olan o hökmün sirlərini kəşf etmək lazımdır. Nə qədər ki hökmün mahiyyəti açıqlanmayıb, həqiqəti dərk etmək olmaz. Deməli, əmin olmadığımız məsələləri danışmaqdan çəkinmək lazımdır. Allah-təala buyurur: 

“(Ey insan!) Bilmədiyin bir şeyin ardınca getmə (bacarmadığın bir işi görmə, bilmədiyin bir sözü demə). Çünki qulaq, göz və ürək– bunların hamısı (sahibinin etdiyi əməl, dediyi söz barəsində) sorğu-sual olunacaqdır.” («İsra» - 36). 

Yəni bir şeyi dəqiq surətdə bilmirsənsə, həqiqət kimi qəbul edib həqiqi təsirləri ona şamil etmə, əksinə, təhqiq edib həqiqətə yetiş. 

b) Yalanın haramlıq və çirkinliyinə heç bir şübhə yoxdur. Şeyx Ənsari buyurmuşdur ki, dörd əsas istinad mənbəyinin (ədilleyi-ərbəə - kitab, sünnə, əql, icma) hamısı onun haramlığına dəlalət edir. Yalan az da olsa,  rəzil sifətlərdən olub münafiqlik əlamətidir.

İmam Baqir(ə) buyurur ki, Əli ibn Hüseyn (İmam Zeynülabidin)(ə) öz övladlarına belə nəsihət edərdi: “Yalan sözdən çəkinin! İstər kiçik yalan olsun, istərsə də böyük, çünki kiçik yalan insanı böyük yalanı danışmağa ürəkləndirər. Məgər bilmirsiniz, Rəsulullah(s) buyurdu ki, (Allah) bəndəsi həmişə doğru danışarsa, Allah onu doğrudanışanların cərgəsinə, yox əgər ömür boyu yalan danışarsa, onun adını yalançıların sırasına yazar?”

Peyğəmbər(s) Əbuzərə etdiyi nəsihətlərində buyurur: “Ey Əbuzər! Məclis əhlini güldürmək xatirinə danışan adam sanki göydən yerə endirilmiş kimi cəhənnəmin dərinliklərinə yuvarlanar. Vay o adamın halına ki, camaatı güldürmək üçün yalan danışır. Vay olsun ona! Vay olsun ona!”

v) Yalan zarafat etmək məqsədi ilə olsa da, yenə haram və günahdır. Bəziləri belə təsəvvür edirlər ki, əgər bir kəs camaatı güldürmək üçün zarafatca yalan danışarsa, onun heç bir eybi yoxdur, ona görə ki belə hallarda yalan zarafatca deyilir, ciddi surətdə yox. Amma bunu da yadda saxlamaq lazımdır ki, müqəddəs İslam şəriətində yalan danışmaq tamamilə qadağan olunmuş və hər növ yalan, istər zarafatca, istərsə də ciddi, imanla zidd hesab edilmişdir. Həzrəti-Əli(ə) bu haqda buyurur: “Yalanı (zarafatca və ya ciddi) tərk etməmiş heç bir bəndə imanın ləzzətini dada bilməz.”
 “Yalan istər zarafatca olsun, istərsə də ciddi nalayiq bir hərəkətdir. Məsləhət deyildir ki, bir kəs öz övladına vədə versin, amma sonradan vədəsini yerinə yetirməsin, çünki yalan insanı boşboğazlıq və məsuliyyətsizliyə tərəf çəkir. Onun da nəticəsi cəhənnəmdir.”

Yalan istər kiçik ya böyük olsun, istərsə də zarafatca və ya ciddi deyilsin, günah hesab olunub insanın əməllər kitabçasına yazılır. Ola bilər ki, bəzi yalanlar camaatın nəzərində yalan hesab olunmasın, amma yenə də İslam baxımından qəbih və iyrəncdir.

Məclisi yazır: “Təəssüflər olsun ki, insanların çoxunun, hətta xüsusi adamların belə mübtəla olduqları günahlardan biri də həqiqətdən uzaq, yalan ləkəsi onda müşahidə olunan adi təriflərdir. Məsələn, yemək-içməyə ehtiyacları olduğu halda, ev sahibi onlara süfrə kənarında oturmağı təklif edərkən iştahasız və ya tox olduqlarını bildirirlər. Yaxud birinə qarşı əvvəlki münasibətdə olmadıqları halda, o qədər yalandan məhəbbət və mehribanlıq göstərirlər ki, bəzən bu hərəkət özlərinə də şübhəli görünür. Bu kimi yalanların fəsad törədən yalanlara oxşar olmamasına baxmayaraq, müqəddəs şəriətdə günah və haram sayılır. Zəruri hallar qarşıya çıxmadıqda belə yalanlardan uzaqlaşmaq lazımdır.” Sonra Məclisi nümunə olaraq bu barədə aşağıdakı hadisəni qeyd edir: 

“Əsma bint Ümeys belə nəql edir ki, Ayişəni zifaf gecəsi (toy gecəsi) mən bir dəstə xanımla Rəsulullah(s)-ın hüzuruna ötürdük. O, Həzrətin hüzuruna gələrkən sevimli Peyğəmbər(s) Ayişəyə bir qab süd verdi. Ayişə utandığına görə qabı almaqdan imtina etdi. Mən ona dedim: 

-Rəsulullah(s)-ın əlini geri qaytarma, qabı al.

Çox utancaqlıqla südü alıb bir az içdi. Sonra Peyğəmbər(s) mənə buyurdu: 

-Südü səninlə gələn qadınlara da ver, içsinlər. 

Qadınlar utandılar. İstədikləri halda, “istəmirik” dedilər. Peyğəmbər(s) buyurdu: 

-Aclıqla yalanı bir yerə yığmayın (istədiyiniz halda niyə yalan danışırsız?). 

Əsma deyir ki, həzrəti-Mühəmməd (s)-ə (s) ərz etdim: 

-Ya Rəsulullah! Bir şeyi istəyərkən istəmədiyimizi bildirsək, yalan demiş oluruq? 

Buyurdu: 

-Yalan kiçik olsa belə, əməllər kitabçasına yazılır.»

Xülasə, nəzərə kiçik çarpan bu kimi hallarda belə səhlənkarlıq və başısoyuqluq etmək insanın yalana adət etməsinə səbəb olur. Əgər insan bir şeyə adət edərsə, onu çox çətinliklə tərk edər, bu haqda həzrəti-İmam Həsən Əskəri(ə) buyurur: “Birini adət etdiyi şeydən tərk etdirmək möcüzə kimidir.”

Deməli, yalandan uzaqlaşmaq və dili islah etmək üçün kiçik yalanlardan da vaz keçmək lazımdır.

q) Deyildiyi kimi, yalan tamamilə haram və qəbihdir (sonradan şərhi veriləcək zəruri hallardan başqa). Amma əxlaq elmində əxlaqi keyfiyyətlərin ziddi kimi müzakirə olunan və əxlaqi rəzilətlərdən hesab olunan hal yalan danışmağa adət etmək və yalançılıq xislətidir. Bunun tam əksi olaraq, fəzilətlər fəslində doğru danışmağa və düzgünlüyə adət etmək qiymətli, dəyərli hesab olunmuşdur, yəni təsadüfən doğru danışmaq fəzilət və kamala dəlalət etmədiyi kimi, nadir hallarda səhvən yalan danışmaq da əxlaqi rəzilətlərdən hesab olunmur. Başqa bir sözlə desək, əxlaqi dəyər və rəzilət kimi hesab olunan şey sırf danışıq və rəftar yox, insanın əxlaqi fəzilətləri və ya nəfsani rəzil sifətləridir. İnsanın daimi rəftar və əməlləri onun xasiyyətini bildirməsinə və bu ikisinin bir-birinə qarşılıqlı təsir göstərmələrinə baxmayaraq, ondan baş verən təsadüfi əməllər və rəftar həmin şəxsin xasiyyəti kimi hesab olunmur. Buna görə də hədislərdə buyurmuşlar ki, yalan danışmağa adət etmək imanla bir yerə sığmır, yəni  mömin olan şəxsin zərurət və ya qəflət üzündən bəzi hallarda yalan danışması mümkün, amma onu öz həyatında bir qayda olaraq adət kimi yerinə yetirməsi isə qeyri-mümkündür. Peyğəmbər(s) buyurur:

“Həqiqətən, ən böyük günah dilin yalana adət etməsidir.”
 “ Mömin yalan və xəyanətdən başqa hər bir şeyə adət edər.”

Həsən ibn Məhbub deyir ki, İmam Sadiq(ə)-dən soruşdum:  

-Mömin simiclik edərmi?

 Buyurdu: 

-Bəli.

-Mömin qorxaq olarmı?

-Bəli.

-Mömin kəzzab (çox yalan danışan) olarmı?

-Xeyr.

 Sonra İmam(ə) buyurdu: 

-Mömin xəyanət və yalandan başqa hər şeyə adət edər.

Əbdürrəhman ibn Həccac deyir ki, İmam Sadiq(ə)-dən soruşdum: “Bəzi hallarda yalan danışanlara kəzzab (çox yalan danışan, yalançı) demək olarmı?” Həzrət buyurdu: “Xeyr. Hamı bəzi hallarda yalan danışır, amma kəzzab (yalançı, yalana öyrənmiş) odur ki, yalan danışmaq onun bir növ xasiyyətinə çevrilmiş olsun.”

d) Əvvəldə qeyd etdiyimiz kimi, yalanın haramlıq və qəbihliyi barədə heç bir şübhə yoxdur. Bu haqda çoxlu ayə və hədislər nəql olunmuşdur. Bəhs olunası mövzu isə budur ki, yalan danışmağın sırf özü ümumiyyətlə böyük günahlardan hesab olunur, yoxsa xüsusi şəraitə görə böyük günahlara aid olur?

Şeyxi-Əzəm Ənsari və bizim böyük ustadımız həzrəti-İmam Xomeyni(r.ə.)-nin nəzəri belədir: Hədislərdən əldə olunan qənaətə görə, Allaha, Peyğəmbər(s)-ə və məsum İmamlara(ə) aid edilən töhmət, yalan nümunələrindən olan iftira, elmi əsası olmayan fitva və fitnə-fəsad törədən yalanlar böyük günahlardandır. Bunlardan başqası isə kiçik günahlardan hesab olunur.
 Amma başqa kiçik günahlarda olduğu kimi, təkrar və israr olunmasına görə deyil, təkrar nəticəsində adətə çevrilib yalanın mənşəyi insanın öz xisləti olduğuna görə böyük günahlardan hesab olunur. Artıq, burada yalan nəfsani rəzil sifətdən əmələ gəlir.

Hər iki Cənabın buyurduqları məsələ fiqhi və öz yerində diqqətəlayiq təhqiqatlardır. Lakin hələlik bizim mövzumuzdan kənar bir bəhsdir, amma bu əxlaqi mətləbi də yaddan çıxarmaq olmaz ki, yalan əxlaqi baxımdan tamamilə çirkin və qəbihdir. Zəruri hallardan başqa ondan qəti surətdə uzaqlaşmaq lazımdır. Əlbəttə, demək olmaz ki, yalanın bütün növ və nümunələri günah, qəbihlik baxımından isə bərabər və eyni dərəcədədir, lakin bu əlamətlə yalanı başqa kiçik günahlarla müqayisə edib onu bağışlanan və güzəşt olunan günahlardan da hesab etmək olmaz. Çünki yalan, əslində, həqiqətin və danışanın əqidəsinin ziddi olub, ikiüzlülük və münafiqlik əlaməti olduğundan əxlaqi nəzərdən güzəşt olunması qeyri-mümkün olan böyük bir günahdır.

Buna əsasən, yalanın bəzi nümunələrinin böyük günahlardan olması haqda bu iki ustadın tərəddüd etməsi  insanı çaşqınlığa salmamalıdır, yoxsa adi hallarda belə yalanı kiçik hesab edib yalan danışaraq tədriclə yalançılığa adət etmiş olarıq. Deməli, yalan danışmaqdan kiçik də olsa belə, tamamilə uzaqlaşmaq və öz nurani, mələkuti (insani) şəxsiyyətini yalan, münafiqlik ləkəsindən qorumaq lazımdır. Çünki Allah yolçusunun yalan, hiyləgərlik və ikiüzlülüklə birgə addımlamağı qeyri-mümkündür.

Yalanın psixoloci kökü alçaqlıq və özünə hörmətsizlik düyünüdür. Bu mətləb əxlaqi psixologiyada diqqət mərkəzində olmalıdır. Peyğəmbər(s) buyurur: 

“Yalanın əsas səbəbi alçaqlıq və şəxsiyyətsizlikdən başqa bir şey deyildir.”
 

İndi isə diqqətinizi yalanı məzəmmət edən ayə və hədislərə cəlb edirik. 

«Quran» baxımından yalan
«Qurani-Məcid»də yalan və hiylə Allaha şərikqoşma sırasında vurğulanmışdır:

“..... Murdar bütlərdən qaçın, yalan sözlərdən də çəkinin.” («Həcc» - 30).

Yalançının imanı yoxdur
«Qurani-Məcid»də yalançılar  mömin hesab olunmur. Onlar Allah ayələrinə qarşı kafir olanlar və inkar edənlər cərgəsində hesab edilir:

“Yalanı ancaq Allahın ayələrinə inanmayanlar uydururlar. Onlar əsl yalançıdırlar!” («Nəhl» - 105).

Yalan əxlaqsızlıq və mənəvi pozğunçuluqdur
Başqa bir yerdə Allah-təala yalanı əxlaqsızlıq və mənəvi pozğunluq kimi qiymətləndirərək buyurur:

“Həccdə olarkən (qadınla) yaxınlıq, söyüş söyüb pis sözlər (yalan) danışmaq və dava-dalaş etmək yaramaz.” («Bəqərə» - 197).

Allahın hidayətindən məhrum olmaq
Allah-təala «Qurani-Məcid»də buyurur:

“Allah yalançı, nankor olan kimsəni doğru yola müvəffəq etməz! («Zümər» - 3).

“Şübhəsiz ki, Allah həddi aşanı, yalançını doğru yola müvəffəq etməz.” («Əl-mömin» - 28).

Yalançı Allahın rəhmətindən uzaqdır
«Mübahilə» (biri-birinə qarğış etmək) ayəsində və lənətləməyə aid olan başqa ayələrdə yalançılar Allahın lənətinə şamil olunmuşlar. «Mübahilə» ayəsində buyurulur:

“..... Sonra (Allaha) yalvarıb yalançılara lənət etməsini diləyək”.

Lənətləmək ayəsində buyurur:

“..... Əgər yalan deyirsə, Allah ona lənət eləsin!” («Nur» - 7).

Bu ayələrin ümumiliyə aid olmayıb yalanın xüsusi bölmələri haqda nazil olmasına baxmayaraq, qısaca da olsa, yalançıların aqibətinin Allahın lənət və tənəsi ilə bitəcəyinə işarə edir.

İndi isə yalançının vəhy dilində Allahın lənət və xalqın tənəsinə məruz qalmasına diqqət yetirməklə, lənətin xüsusiyyətlərini və ona aid olan məsələləri qısaca izah etmək məqsədəuyğun və münasib olardı. Ola bilsin ki, bu izah öz dillərini islah etməkdə daha çox çalışmaları üçün  möminlərin ayılmasına səbəb olsun.

Lənət nədir?

Rağib İsfahani “lənət” sözünün leksik mənasını belə izah edir:

“Lənət qəzəb və acıqlı halda qovmaq və uzaqlaşdırmaqdır. Allahın lənəti axirətdə cəza kimi üzə çıxacaqdır. Dünyada isə Allahın rəhmət və yardımından məhrum etməkdir. Əgər lənət camaat tərəfindən olarsa, bir-birinə qarşı qarğış mənasındadır.”

Sual:

Allahın lənətinə gəlmiş şəxsin aqibəti necə olacaqdır?

Cavab:

“Qurani-Kərim”də bu barədə açıq-aydın və qətiyyətlə buyurulur: 

“..... Allahın lənət etdiyi şəxsə isə heç bir kömək edən tapa bilməzsən!” («Nisa» - 52). 

Başqa bir yerdə isə buyurur: 

“..... Qəzəbimə düçar olan isə mütləq uçuruma düşüb bədbəxt (cəhənnəmlik) olar.” («Taha» - 81).

Bəhsin sonrakı hissəsində qeyd edəcəyimiz kimi yalançı Allah dərgahında qəzəbə düçar olmuşların bariz nümunələrindəndir.

Lənət olunmuşlar kimlərdir?

Allah-təalanın «Qurani-Məcid»də lənət etdiyi şəxslərdən biri də yalançılardır. Həmin dəstəyə bunlar daxildir:

1)  Münafiqlər
«Quran»da lənət olunmuşların ən birincisi münafiqlərdir:

“Allah münafiq kişilərə, münafiq qadınlara və kafirlərə içində əbədi qalacaqları cəhənnəm odu vəd etmişdir. (Atəş, əzab) onlara kifayətdir. Allah onlara lənət elədi (mərhəmətindən qovdu). Onları daimi bir əzab gözləyir! ((«Tövbə»-68 («Fəth»-6 və «Əhzab»-61-də də lənət olunmuşlar.)).

2)  Müşriklər
İkinci dəstə müşriklərdir: 

“Allah Onun barəsində bədgüman (bədniyyət) olan münafiq kişi və qadınları, müşrik kişi və qadınları əzaba düçar etsin. Onların bədniyyətliyi öz başlarında çatlasın! Allahın onlara qəzəbi tutmuş və (Allah) onlara lənət etmişdir. (Allah) Cəhənnəmi onlar üçün hazırlamışdır. Ora necə də pis məskəndir!” («Fəth» - 6).

3)  Kafirlər
Allahın lənətinə gəlmiş şəxslərdən üçüncüsü kafirlərdir:

“Kafir olanlara və kafir olaraq ölənlərə Allahın, mələklərin və bütün insanların lənəti olsun!” («Bəqərə»-61).

4)  Yer üzündə fəsad törədənlər (əxlaqsızlıq və pozğunluğu yayanlar):

Dördüncü dəstə yer üzündə fəsad törədənlərdir:

“Allahla əhd bağladıqdan sonra onu pozanlar, Allahın birləşdirilməsini əmr etdiyi şeyləri (qohumluq əlaqələrini) qıranlar, yer üzündə fitnə-fəsad salanlar isə lənətə düçar olacaqlar. Onları axirətin pis aqibəti (Cəhənnəm) gözləyir.” («Rəd»- 25).

5)  Yəhudi tayfası
Beşinci dəstə Yəhudi tayfasıdır. Yəhudilər dedilər: “Allahın əli bağlıdır!” Bu dedikləri sözə görə onların öz əlləri bağlandı və lənətə gəldilər. (Və ya bu dedikləri sözə görə onların öz əməlləri bağlansın və lənətə gəlsinlər!).” («Maidə»-64).

6)  Mürtədlər
Lənətə gəlmişlərdən altıncısı mürtədlərdir (müsəlman olub sonradan müsəlmançılıqdan çıxanlar):

“İman gətirdikdən, peyğəmbərin haqq olduğuna (Allah tərəfindən göndərildiyinə) şəhadət verdikdən və özlərinə aşkar dəlillər gəldikdən sonra kafir olan tayfanı Allah necə doğru yola yönəldər? Allah zalimlər dəstəsini haqq yola istiqamətləndirməz! Onların cəzası, həqiqətən, Allahın, mələklərin və bütün insanların lənətinə düçar olmaqdır!” («Ali-İmran»-86 və 87).

7)  Şeytan
«Quran»ın hər bir yerində lənətlənmiş Şeytan da Allah dərgahından qovulmuşlardandır:

“(Məkkə müşrikləri) Allahı qoyub yalnız qadın bütlərə (Lata, Mənata, Uzzəyə, Nailə) tapınır və yalnız asi (inadkar) Şeytana ibadət edirlər. Allah ona (Şeytana) lənət etdi (rəhmətindən kənar edib dərgahından qovdu).” («Nisa»-117 və 118).

Başqa bir yerdə isə Şeytana xitabən buyurur: 

“Qiyamət gününə qədər Mənim lənətim sənin üstündən əskik olmasın!” («Sad»-78). 

“Sən Qiyamət gününə qədər lənətlənmişsən!” («Hicr»-35).

8)  Allaha və Peyğəmbərə(s) zülm edənlər 

Allahın lənətinə gəlmiş dəstələrdən biri də Allaha və Peyğəmbərə(s) zülm edənlərdir. «Quran»da onların barəsində belə buyurulur:

“Allahı və Onun Peyğəmbərini incidənlərə Allah dünyada və axirətdə lənət eləmiş (Öz rəhmətindən qovmuş) və onlar üçün həsrətli bir əzab hazırlamışdır!” («Əhzab»-57).

9)  Yalançılar
Tanrının lənətinə gəlmiş dəstələrdən biri də yalançılardır. (Buna aid ayələr bəhsin əvvəlində qeyd olundu). Yalançıların adı bu ayələrdə kafir, münafiq, müşrik, yer üzünə fitnə-fəsad salan, yəhudi, mürtəd və Allahı, Peyğəmbəri(s) incidənlərlə yanaşı çəkilmişdir. Bunun özü də günahın böyüklüyünə bir dəlildir. Amma təəssüflər olsun ki, bəziləri bu həqiqətin ciddiliyinə varmırlar. Bunlar əgər qeyd olunmuş ayələri oxuyub yaxşı düşünsələr, yalanın «Quran» baxımından nə qədər qəbih və çirkin olduğunu dərk edərlər. Yalan o qədər qəbih və çirkindir ki, insanı insanlığın uca zirvəsindən endirərək şeytanların cərgəsində yerləşdirir. Kaş insanlar «Quran»ın səmavi və nurani təlimlərini öyrənib onun nuru ilə zülmət və zəlalətdən nicat tapaydılar. Amma ......

Hədislər baxımından yalan
Yalanın tənqid olunması haqda bir neçə ayə qeyd etdikdən sonra bəzi hədisləri araşdıraq. 

*Yalan Allaha şərikqoşma sırasında
Əziz İslam Peyğəmbəri(s) buyurmuşdur: “Sizi günahların ən böyüyündən xəbərdar edimmi? Günahların ən böyüyü Allaha şərik qoşmaq, ata-anaya qarşı bədrəftar olmaq və yalan danışmaqdır.”

*Yalan günahların açarıdır
Həzrəti-İmam Həsən Əsgəri(ə) buyurdu: “Bütün qəbih əməllər bir evə sığışmışdır. O evin açarı yalandır.”
 “Allah-təala şər və bəd əməllər üçün müxtəlif qıfıllar təyin etmişdir. O qıfılların açarı şərabdır. Yalan isə şərabdan daha pisdir.”

*Yalan imanın məhv olmasına səbəbdir
İmam Baqir(ə) buyurur: “Həqiqətən, yalan imanı məhv edir.”

*Yalan və üzüqara olmaq
Peyğəmbər(s)- buyurmuşdur:

“Yalan insanın üzünü qara edir.”

*Yalan imanla bir yerə sığmır
İmam Rza(ə) nəql edir ki, Peyğəmbər(s)-dən soruşdular: 

-İmanlı adam qorxaq olarmı? 

Buyurdu: 

-Bəli. 

-İmanlı adam simic olarmı? 

-Bəli. 

-Bəs yalançı necə, imanlı adam yalançı olarmı?

-Xeyr.

*Yalançı Allah dərgahından qovulur
İmam Səccad(ə) şükr edərkən deyir:

“İlahi! Bəlkə məni yalançılar arasında tapdığından özbaşına buraxdın?!”

*Yalançı mələklərin lənətinə layiqdir
Bir hədisdə Peyğəmbər(s)-dən belə nəql olunur: “Əgər  mömin üzrsüz olaraq yalan danışarsa, yetmiş min mələk onu lənətləyər. Onun qəlbindən çıxan üfunətli iy ərşə qalxar. O zaman ərşin gözətçiləri ona lənət yağdırar.”

*Yalan münafiqlik əlamətidir
Peyğəmbər(s) buyurdu: “Hər kimdə üç xislət olarsa, oruc tutub namaz qılsa və özünü müsəlman hesab etsə belə, yenə də münafiqdir: əmanətə xəyanət, yalançılıq və vədəxilaflıq.
“

*Yalan sələmlərin ən pisidir
Həzrəti-Mühəmməd(s) belə buyurdu: “Sələmlərin ən pisi yalandır. (Çünki iqtisadi sələmdə şəxsin var-dövləti əlindən çıxır, amma yalanda isə imanın kökü kəsilir).”

*Yalan ən pis xəstəlikdir
Həzrət Əli(ə) buyurur: “Yalan ən pis xəstəlikdir.”

*Gecə namazından məhrum olma
İnsanı gecə namazından məhrum edən günahlardan biri də yalandır. İmam Sadiq(ə) buyurmuşdur:

“Hər kim yalan danışarsa, yalan danışdığına görə gecə namazından məhrum olar.”

*İnsanın ruzisinin yalanla bağlılığı
Peyğəmbər(s) buyurdu: “Yalan ruzini azaldır.”

*Yalan huşsuzluq gətirir
İmam Sadiq(ə) söyləmişdir: “Allah-təala huşsuzluğu yalançılara hakim kəsər.”

Bəhsin xülasəsi
Keçən bəhslərdən belə aydın oldu ki, yalan dil bəlalarından və imanı məhv edəndir. Yalan dünya və axirətdə insanı Allahın mərhəmətindən uzaqlaşdırıb insanlar arasında etibarsız edir. Yalan cəmiyyətin imanını sarsıdıb onu ikitirəlik xəstəliyinə mübtəla edir. Hədislərdə xüsusi vurğulanan cəhətlərdən biri də yalançı insanın alçaqlıq və şəxsiyyətsizliyidir. Bu, məsumların kəlamlarında əxlaqi psixologiya kimi qeyd olunmuş psixi məsələlərdəndir.

Başqa bir mühüm məsələ
İnsan yalan danışmamaqdan əlavə yalançı adamlarla da oturub-durmaqdan, yoldaşlıq etməkdən çəkinməlidir. Bu barədə bir neçə hədisə diqqət yetirin:

“İmam Sadiq(ə)-dən nəql olunubdur ki, həzrəti-Əli(ə) dəfələrlə minbərdən buyurardı: «Yaxşı olardı ki, müsəlman şəxs üç nəfərlə dostluq və yoldaşlıq etməkdən çəkinsin:  həyasız (sırtıq), axmaq və yalançı şəxsdən. “Yalançı ilə yaşamaq möminə yaraşmaz, çünki sənin sözlərini başqalarına və başqalarının sözlərini sənin üçün danışır. Birini qurtaran kimi o birini üstünə artırır. O yerə qədər ki, əgər düz danışsa belə, heç kim inanmır. Yalançı camaat arasında düşmənçilik və ədavət yaradaraq ürəklərə kin-küdurət toxumu səpir. Deməli, Allahdan qorxun və təqvalı olmağı özünüzə sənət seçin, ehtiyatlı olun, görün kimlə dostluq edirsiz.”

İmam Baqir(ə) buyurdu: “Dörd nəfərlə dostluq etməyib onlardan uzaqlaş: axmaq, xəsis, qorxaq və yalançı ilə.”

(Sonra buyurdu) “Yalançı doğru danışarkən belə heç kim ona inana bilmir.”

Həzrəti-Əli(ə) bir hədisdə İmam Müctəba(ə)-ya buyurur: “........Yalançı ilə dostluq etmə, çünki o, ilğım kimi uzağı sənə yaxın, yaxını isə uzaq göstərir.”

Bəhsin nəticəsi
Qeyd olunan məsələlərdən belə məlum olur ki, əxlaqsız və pozğun adamlarla oturub-durmaq və əlaqədə olmaq istər-istəməz insana pis təsir bağışlayır. Həzrəti-Əli(ə) buyurmuşdur: “Şər adamlarla oturub-durma ki, onların xasiyyəti istər-istəməz sənə də təsir edə bilər.”

Buna əsasən dost seçərkən diqqətli olmaq lazımdır. Hər adam dostluğa layiq deyildir, çünki dost və yoldaş insan həyatının bütün sahələrində güclü təsirə malikdir. Yaxşı dost insanı saleh əməllərə təşviq etdiyi kimi, pis yoldaş da insanı yolundan azdıraraq varlığını məhv edir. Başqa cür desək, dost özü də bilmədən insanın əxlaqında, söhbətində, rəftarında və hətta əqidəsində belə təsir qoyur. Peyğəmbər(s) bu haqda buyurmuşdur:

“İnsan (hər bir kişi) özünə yaxın olan dostunun ya yoldaşının dinini, məzhəbini qəbul edər".

Həzrəti-Suleyman buyurmuşdu, “Əgər bir şəxsin haqqında fikir yürütmək istəyirsizsə, onun dostlarına baxın, çünki insan öz dost və yaxınları ilə tanınıb, əlaqədə olduğu adamlara mənsub edilir.”

Həzrəti-Əli ibn Əbu Talib(ə) bir hədisdə buyurur: “........ Bir kəsin əxlaqı sizə qaranlıq qalarsa və onun hansı dinə mənsub olduğunu bilməzsinizsə, dostlarına baxın. Əgər onun dostları Allah dininə mənsub olarlarsa, o da həmin dinə mənsub olacaq. Yox əgər dostları Allah dininə mənsub olmazlarsa, o da həmçinin həqiqi dindən faydalanmamışdır.”

Əgər insan bu mühüm işdə (dost seçməkdə) diqqətli olmazsa, qiyamət günü peşmançılıqla (Allah onu peşmançılıq günü adlandırmışdır.
) barmağını dişinə tutaraq: “Kaş filankəslə dostluq etməyəydim,” -deyər. Belə ki, «Quran»da bu barədə buyurulur:

“O gün zalim (küfrə düşməklə özünə zülm edən, peşmançılıqdan) əllərini çeynəyib deyəcəkdir: “Kaş ki, mən Peyğəmbər vasitəsilə (özümə) doğru yol tutaydım. Vay halıma! Kaş filankəsi özümə dost etməyəydim. And olsun ki, “Quran”mənə gəldikdən sonra məni ondan («Quran»a iman gətirməkdən) o sapdırdı. Şeytan insanı (yoldan çıxartdıqdan, bəlaya saldıqdan sonra) yalqız buraxar (zəlil, rüsvay edər).” («Furqan» - 27,28,29).

İmam Sadiq(ə) buyurdu: “Pis adamla yoldaşlıq edən salamat qalmaz.”

Buna görə də insan mənəviyatı çirkin adamlardan uzaqlaşmalıdır. Əgər Allah eləməmiş, belə adamlarla dostluq edirsə, nə qədər ki fürsət vardır, vaxtı qənimət bilib onlardan uzaqlaşmalıdır.

Yalanın rəva görülən halları
Deyildiyi kimi, yalan təbii olaraq çirkin və qəbih əməllərdən olub, ona adət etmək isə əxlaqi rəzilətlərdən və böyük günahlardandır. Zəruri hallar
 olmayınca yalan danışmaq rəva (caiz) deyildir.

Aşağıdakı hallarda yalan danışmağa icazə verilir:

1.Zəruri hal və çarəsizlik zamanı
Bu halda heç bir şübhə yeri yoxdur, çünki İslamın əsas istinad mənbəyi olan kitab, sünnə, əql və icma da ona dəlalət edir. İnsanın ağlı hökm edir ki, ən az zərərli işi seçsin. “Qurani-Kərim”də təqiyyəyə zəruri hallarda icazə verilmişdir. Aydındır ki, təqiyyə yalanın növlərindən biri olub, həqiqətin əksinədir. İnsan zəruri hallarda öz əqidəsini gizləyib imanının əksinə olaraq şəhadət verə bilər. «Quran»da bu barədə buyurulur:

“..... Qəlbi imanla sabit olduğu halda, (küfr sözünü deməyə) məcbur edilən (dil ilə deyib ürəyində onu təsdiq etməyən) şəxs istisna olmaqla.....” («Nəhl»-106).

Peyğəmbər(s)-dən belə  nəql olunur: “Allah-təala bütün işlərdə bəndə çarəsiz qalarsa, halallıq yolu qoymuşdur.” (Şeyx Ənsari «Məkasibi-mühərrəmə»).

Elə bu məzmunda İmam Sadiq(ə)-dən də belə nəql olunur: “Əgər insan çarəsiz qalıb təqiyyə edərək yalandan and içərsə, heç bir eybi yoxdur.” Sonra yenə buyurur: “Hər bir haram zəruri hallarda halal olur.”

Zərəri dəf etmək fəslində bunun (mal, can, namus) qarşısını almaq üçün insanın yalandan and içməsinə icazə verən çoxlu məşhur hədislər vardır. Əlbəttə, mal-dövlət cəhətdən zərər dedikdə elə zərərlər nəzərdə tutulur ki, ona dözmək çətin və ən azı əhəmiyyətli olsun. Lakin qiymətsiz və əhəmiyyətsiz zərərlər bir zəruri hal kimi yalanın halal olmasına icazə verə bilməz.

Qısası budur ki, yalanın zəruri hallarda halal olması barədə fiqh və əxlaq alimləri arasında heç bir ixtilaf yoxdur. Burada bir sual hər iki sahədə mübahisə yaradan səbəb kimi meydana çıxır: belə hallarda yalana heç bir qeydsiz-şərtsiz icazə verilmişdir, yoxsa tövriyə (həqiqəti yalan söyləmədən  gizlətmək) etmək mümkün olmadığı zaman yalan danışmaq olar? Əksəriyyətin qəbul etdiyi budur ki, yalanın icazəsi tövriyənin mümkün olmamasına bağlıdır. Demək, tövriyə etmək olarsa, yalan danışmaq caiz deyildir. Çünki bu fərziyyə ilə yalan danışmaq üçün heç bir zəruri hal olmayıb həqiqətdə bu əməlin yerinə yetirilməsinə izn verilmir.

Şeyx Ənsari(r.ə.) yazır: “Əksəriyyətin nəzərinin əqli cəhətdən məqbul olmasına baxmayaraq, istisna hallar barədə söylənilmiş bütün hədislərdə bu şərtə dair işarə olunmadığı üçün onun vacibliyini sübuta yetirən heç bir dəlil nəzərə çarpmır. Çünki zəruri halların  əksəriyyətində tövriyə etmək imkanı olmasına diqqət yetirməklə əgər belə bir şərt lazım olsaydı, heç olmazsa, azı bir yerdə ona işarə olunardı.
 Buna əsasən mümkündür ki, müqəddəs şəriət işi insanlar üçün asanlaşdırmaq xatirinə yolu açıq qoyub, belə məsələlərdə tövriyə etməyi lazım bilməmişdir.” Sonra mərhum Şeyx ehtiyatı əldən buraxmayıb ümumi qaydalara riayət edərək buyurur: “Hər halda ehtiyatı əldən buraxmayıb tövriyədən istifadə etməklə imkan daxilində yalandan çəkinmək lazımdır. Çünki bu, xəbərin ümumi və mütləq olduğunu bildirir. Onun əksinə, tutarlı bir dəlil olmayınca o, hər şeydən irəlidir.”

2.İnsanlar arasında sülh yaratmaq

Müstəsna hallardan biri də insanlar arasında sülh yaratmaqdır, yəni insan kin-küdurəti aradan qaldırmaq və mehribanlıq yaratmaq üçün yalan danışıb bu yolla xalq arasında dostluq yaradarsa, yalan danışmaq haram sayılmaz. Məsələn, iki nəfər və ya iki dəstə arasında ədavət düşəndə onlardan birinin yanına gedib  o birinin dilindən tərifləndiyini, özünün isə bu ədavətdən peşman olduğunu və barışmaq istədiyini deyib, sonra qarşı tərəfin yanına gedərək, bu birinə dediyini eynilə təkrarlayarsa, belə bir yalan haram olmamaqdan əlavə hətta bəyənilmiş, Peyğəmbər(s) və məsum İmamlar(ə) tərəfindən təkid edilmişdir. İndi isə diqqətinizi bir neçə hədisə cəlb edirik.

Peyğəmbər(s) həzrəti-Əli(ə)-yə etdiyi vəsiyətdə belə buyurur: “Ey Əli! Allahın sülh yaradan yalandan xoşu gəlir. Fitnə-fəsad salan doğru sözdən isə narazıdır.”
 

Müaviyə ibn Əmmar İmam Sadiq(ə)-dən belə nəql edir: “Hər kim sülh yaratmaq üçün yalan danışarsa, yalançı deyildir” 

Bu hədisdən bizə belə aydın olur ki, xeyirxah insanın (camaatın arasında mehribanlıq yaradan, ədavəti, kin-küdurəti yatıran) təkrar-təkrar yalan danışmasına görə ona kəzzab (həmişə yalan danışan, yalan danışmağa adət etmiş) demək olmaz. Başqa bir hədisdə İsa ibn Həssan İmam Sadiq(ə)-dən belə nəql edir: “Hər bir yalan danışığa görə sahibi gün gələr ki, onun üçün cavab verməli olar. Yalnız üç nəfərdən başqa ...... Onlardan biri də iki nəfər arasında sülh yaratmaq istəyən şəxsdir. Həmin şəxs onun yanında bir şey, digərinin yanında isə bir başqa şey deyir ki, onları barışdırsın.”
 (Necə deyərlər, xeyirli yalan zərərli doğrudan yaxşıdır.
)

Burada mənafe dedikdə şəxsi mənafelər və xüsusi qərəzlər yox,  möminlər arasında sülh və mehribanlıq nəzərdə tutulur. Əvvəldə qeyd edildiyi kimi, xalq arasında mehribanlıq yaratmaq o qədər əhəmiyyətlidir ki, İmam Sadiq(ə) bu işə görə öz malından ayıraraq səhabələrindən birinə verir. Bununla da həmin şəxs iki mömin arasında kin-küdurət və ixtilaf yarananda o malın vasitəsilə onlar arasında mehribanlıq yaradıb düşmənçiliyi yatırır.

3.Döyüşdə hiylə
Şübhə yoxdur ki, müharibə dini və ictimai zəruri hallardan olub müxtəlif səbəblərə görə (siyasi, ictimai, əqidəvi) millətlər və ölkələr arasında baş verir. Adətən, bu kimi həmlə və fəlakətlərdən özünü qurtarmaq, tezliklə düşmənə qalib gəlmək üçün elə vasitələrə əl atılır ki, adi hallarda bunlara icazə verilmir. İnsanların öldürülməsi və əsir alınması, zəiflətmək məqsədilə düşmənin hərbi texnikasının məhv edilməsi və qarət olunması, hərbi qüvvələrin möhkəmləndirilməsi, yaşayış binalarının və iqtisadi mərkəzlərin dağıdılması, dinc əhalinin öldürülməsi kimi hallar qələbə çalmaq və düşmənin məğlub edilməsi üçün bir vasitədir. Şübhəsiz, əgər müharibə müdafiə xarakteri daşıyırsa, bu kimi vasitələrdən istifadə etməyin şəri və əqli cəhətdən heç bir eybi yoxdur. Bu arada ən mühüm amillərdən olan düşməni aldadaraq hiyləyə əl atmaq ən yaxşı vasitələrdəndir. Çünki əgər hiylə ilə düşməni aldadıb güclü bir həmlə ilə hücuma keçə bilsək, azca təlafat verməklə düşmənə qalib gələ bilərik. Bu müqəddiməyə diqqət yetirməklə hiylə və yalana qarşı düşmən olan müqəddəs İslam dininin niyə görə müharibədə belə  vasitələrdən istifadə edilməsinə icazə verməsini başa düşərik.

Peyğəmbər(s) həzrəti-Əli(ə)-yə etdiyi vəsiyyətlərdən birində belə buyurur: “Ey Əli! Üç halda yalan danışmaq olar: döyüşdə hiylə işlədərkən, kişi öz həyat yoldaşına vədə verərkən və camaat arasında mehribançılıq yaradarkən.”

İmam Sadiq(ə) buyurmuşdur:

“Hər bir yalana görə insan bir gün cavab verməli olacaq. Yalnız üç yerdən başqa: döyüşdə düşmənə hiylə gələrkən və ..........”

Bu hədislərdən belə başa düşülür ki, yalan danışmaqdan üç yerdə istifadə etmək olar. Onlardan biri də müharibədir.

4.Ailə üzvlərinə və həyat yoldaşına vədə vermək
Müqəddəs dinimizdə qadın və övladın məişət xərci ailə başçısı kimi kişinin boynuna düşür (qadının xərci tamamilə, övladın isə ataya ehtiyacı olduğu surətdə). Əlbəttə, vacib xərclik imkan daxilində, iqtisadi və normal həddə qədərdir. Lakin çox vaxt ailənin tamah və istəyi kişinin imkanından artıq olub normal dolanışıq həddini aşır. Belə bir vəziyyətdə kişi iki yol ayrıcında qalır: ya gərək ailə üzvlərilə pis davranıb istədiklərini açıq-aşkar rədd etsin, ya da ki ümid bəxş edən bir rəftarla və qeyri-ciddi vədlərlə onları razılaşdırsın. Bu zaman mənfi, acıqlı cavab vermək ailə üzvlərinin inciməsi və qəlblərinin sınması ilə nəticələndiyindən ailədə ikiüzlülük və inamsızlığa səbəb olmasına baxmayaraq, ikinci qaydaya icazə verilmişdir. Lakin bunu da qeyd etmək lazımdır ki, insan qarşısında bundan başqa bir çıxış yolu qalmadığından və bunun az zərərli olması nəzərindən belə bir vasitəyə icazə verilmişdir. Qeyd etməliyik ki, bu üç mövzunun (müharibə, sülh və həyat yoldaşına vədə vermək) hədislərdə bir yerdə gəlməsi yalan vədəyə heç bir qeyd-şərtsiz icazə verilməməsini göstərir. Çünki yalan digər iki halda (müharibə və sülh) mühüm bir mənafeyi qorumağa görədir, belə ki (o iki yerdə) lazım olarkən istifadə edilməzsə, sonu pisliklə nəticələnə bilər, çünki döyüşdə əsasən qalibiyyət və məğlubiyyət məsələsi müzakirə olunur. Bunun da üstündən asanlıqla keçmək mümkün deyildir.  Möminlər arasında sülh, mehribanlıq yaratmaq da eynən bunun kimi mühüm ictimai-əxlaqi məsələlərdən olub İslamda çox böyük əhəmiyyətə malikdir. İslam dini iman qardaşları arasında ədavətin üç gündən artıq olmasına icazə verməmiş, öz aralarında mehribanlıq və sülh yaratmağı onların öhdəsinə qoymuşdur. Bu qaydaya əsasən ailədə də ən əhəmiyyətli məsələ ön plana çəkilir. Maddi imkanlar da daxil olmaqla hər cüzi məsələyə görə ailədə yalan danışmaq olmaz. Ailə başçısı əgər hər gün əsassız bəhanələrlə öz ailəsinə yalan deyərsə, tərbiyəvi cəhətdən pis təsir göstərməkdən əlavə, ailə üzvləri arasında da öz etibarını itirir. Beləliklə, ailə başçısı hörmətini itirərək, nəticədə, ailənin əsasını məhv etmiş olur.

Sözgəzdirən
İnsanı Allah yolundan uzaqlaşdıran və əxlaqi rəzilətlərdən sayılan dil bəlalarından biri də söz gəzdirməkdir. «Qurani-Məcid»də sözgəzdirənlər tənqid edilərək buyurulur: 

“(Dalda) qeybət edib (üzdə) tənə vuran hər kəsin vay halına!” («Huməzə»-1). 

“Qeybət edənə, sözgəzdirənə.” («Qələm»-11). 

“Daş ürəkliyə, (anlamaza və eyni zamanda) əsli-nəsəbi bilinməyən haramzadaya” («Qələm»- 13).

«Quran»da sözgəzdirən “zənim” kimi, yəni əsli-nəsəbi bilinməyən, haramzada kimi adlandırılır. Bu isə günahın böyüklüyünə dəlalət edir. Rağib İsfəhani yazır:

“Zənim hər hansı bir tayfaya mənsub edilmiş, lakin əslində onlardan hesab olunmayan şəxsdir. Bu sözün kökü “zənmə” sözündən olub, lazımsız, qulağından asılmış, qoyun hülqumu mənasındadır. Elə bil, sözgəzdirən şəxs öz tayfasında artıq adam və kobud bir yamaq kimi heç bir dəlili olmadan onlara mənsub edilmiş və əslində isə doğru-düzgün bir əsil-nəsəbə aid edilməmişdir.”

Feyz Kaşani də həmçinin “Məhəccətül-beyza” kitabında Abdulla ibn Mübarəkdən belə nəql edir: “Zənim o şəxsə deyilir ki, zinadan (qeyri-qanuni cinsi əlaqə) əmələ gəlib, dilinə hər nə gəldi hər yerdə danışır». Müəllif bu mənanı mübarək:”Daşürəkliyə, (anlamaz və eyni zamanda) əsli-nəsəbi bilinməyən haramzadaya” - ayəsinə istinad edərək söyləmişdir.”
Qısaca desək, hər kimin mayası şəriət yolu ilə bağlanarsa, belə bir böyük günaha aludə olmaz.

«Quran» baxımından sözgəzdirənin aqibəti
«Qurani-Məcid»də söz gəzdirməklə camaat arasında kin-küdurət və ədavət alovunu şölələndirən şəxslərə xəbərdarlıq edilib cəhənnəm əzabı ilə qorxudulur. Orada Əbu Ləhəbin Ümmü Cəmil
 adlı zövcələrindən biri barədə buyurulur: 

"Onun odun daşıyan övrəti də həmçinin (cəhənnəmlikdir)" («Təbbət»-4).

Fəxr Razi Əbu Ləhəbin zövcəsinə niyə görə "həmmalət-əl-hətəb" (odun daşıyan) deyildiyinin səbəbini dörd məsələ ilə izah etmişdir. Onlardan yalnız ikisini burada qeyd edirik:

1. Ümmü Cəmil Peyğəmbər(s) ilə etdiyi düşmənçiliyə görə axşamlar onun yolu üstünə kol-kos, tikan töküb bu vasitə ilə də ona əziyyət edərdi.

2. Başqa bir səbəb də budur ki, Ümmü Cəmilin işi-peşəsi söz gəzdirmək olduğundan adını "həmmalət-əl-hətəb" ("odun daşıyan") qoymuşdular.

Hər halda Əbu Ləhəb özü araqızışdıran olduğundan övrəti də sözgəzdirən olub bu sahədə çox çalışırdı. Bacardıqca Peyğəmbər(s) və səhabələrindən söz yığıb müşrik və bütpərəstlərə xəbər çatdırırdı. Buna görə də Allah-təala onu belə adlandırıb cəhənnəm əzabına layiq bilmişdir. Ümumiyyətlə, sözgəzdirənin aqibəti cəhənnəm əzabı ilə sona yetər.

Hədislər baxımından sözgəzdirən
Sözgəzdirən islam hədislərində də tənqid olunmuş və cəhənnəm əzabına layiq görülmüşdür. Onlardan bir neçəsini nəzərinizə çatdırırıq:

*Sözgəzdirən ən pis adamdır
 Peyğəmbər(s) buyurdu: 

-Aranızda kimin ən pis adam olduğunu sizə deyimmi?

Ərz etdilər: 

-Bəli, ya Rəsulullah.

 Buyurdu: 

-Adamların ən pisi o şəxslərdir ki, söz gəzdirib dostlarının arasını vurur, saleh və namuslu adamlara eyib tuturlar.
 

Həzrəti-Əli(ə) buyurur: "Sizin aranızda ən pis adam odur ki, söz gəzdirib dostların arasını vuraraq namuslu adamlara eyib tutur."
 

Bir başqa hədisdə Peyğəmbər(s)-dən belə nəql olunur: "... Allah dərgahında ən pis şəxs odur ki, insanlar arasında söz gəzdirərək cəmiyyətdə mütəşəkkilliyi pozur. Belə şəxslərin işi-peşəsi xalq arasında təfriqə salıb saleh və namuslu adamlara eyib tutmaqdır."
 

*Sözgəzdirən və qəbir əzabı
Həzrəti-Əli(ə) buyurur:

"Qəbir əzabı söz gəzdirmək, yalan və qeybət üçündür."
 

"Qəbir əzabı sözgəzdirən üçündür."
 

*Sözgəzdirən behiştə daxil olmayacaq
Əksər rəvayətlərdə bu məsələ açıq-aydın deyilmişdir. Məsələn, sözgəzdirən, camaatın birliyini parçalayan, müsəlmanlar arasında təfriqə salıb ixtilafa səbəb olanlar behişt əhli deyillər. Peyğəmbər(s) buyurmuşdur:

"Sözgəzdirən behiştə daxil olmayacaq"
 

İmam Baqir(ə) buyurmuşdur:

"Behişt qeybət qılan və sözgəzdirənlərə haramdır."
 

Başqa bir hədisdə də söyləmişdir:

"Behişt "qəttat" adamlara, yəni camaat arasında təfriqə salanlara haramdır."
 

İmam Sadiq(ə) buyurdu:

"Dörd nəfər behiştə daxil olmaqdan məhrumdur: kahin, münafiq, daimül-xəmr (şərab içməyə adət etmiş) və sözgəzdirən."
 

Peyğəmbər(s) buyurmuşdur: 

"Allah-təala buyurur ki, behişti haram etdiyim adamlardan biri də sözgəzdirəndir."
 

Mərhum Şəhid Sani Peyğəmbər(s)-dən belə nəql edir: “Allah-təala behişti yaratdıqdan sonra buyurdu: “Danış!” Behişt belə dedi: “Hər kim mənə daxil olarsa, xoşbəxtdir.” Sonra Allah-təala buyurdu: “İzzzət və cəlalıma and olsun! Səndə səkkiz nəfər sakin olmayacaqdır. Onlardan biri də sözgəzdirəndir."
 

*Sözgəzdirən məhşərdə
Qeyd edəcəyimiz hədisin bir hissəsi bəhsimizə aid olmasa da, öz əhəmiyyətinə görə onu bütövlüklə nəzərinizdən keçiririk:

Bürra ibn Azibdən nəql olunmuşdur ki, Məaz ibn Cəbəl Əbu Əyyub Ənsarinin evində Peyğəmbər(s)-in yanında oturmuşdu. Məaz ərz etdi:

-Ya Rəsulullah! Sizin bu ayə barədə ("Sur çalınacağı gün dəstə-dəstə gələcəksiniz." («Nəbə»-18)) nəzəriniz nədir?

 Buyurdu: 

-Ey Məaz! Böyük bir mətləb soruşdun.

 Sonra Allahın Rəsulu(s) gözlərindən yaş axa-axa buyurdu: 

-Mənim ümmətimdən on nəfər dağınıq halda məhşərə çəkilərlər. Allah-təala onları müsəlmanlardan ayırıb sifətlərini çirkin bir hala salar. Onlardan bəzisi meymun şəklində, bəzisi kəllə-mayallaq, bəzisi sərgərdan qalmış korlar kimi, bəzisi heç bir şeyi dərk etməyən lal-kar şəklində, bəzisi dillərini çeynəyərək ağızlarından məhşər əhlinin nifrət etdiyi üfunətli çirk axan halda, bəziləri əli-ayağı kəsilmiş halda, bəziləri yanar ağaclara asılmış halda, bəziləri murdar leşdən daha pis iy verən halda və bəziləri də qaynar mis və yağ paltarla geyindirilmiş, hərarətdən bədənlərinə yapışmış halda olarlar.

Sonra Peyğəmbər(s) sözünün ardınca buyurdu:

-Meymun şəklində məhşər ayağına gələnlər sözgəzdirənlərdir. Donuz şəklində məhşərə gələnlər haram və rüşvət yeyənlər, kəlləmayallaq olanlar sələm yeyənlər, kor halda gələnlər hakimiyyət və mühakimədə zülm edənlər, lal-kar halında gələnlər özünü bəyənən, öz əməllərinin vurğunu olanlar, dillərini çeynəyənlər sözləri ilə əməlləri zidd olan alim və hakimlər, əl-ayağı kəsilmiş halda gələnlər qonşularını incidənlər, yanar ağaclara asılmışlar padşahlar yanında cəsusluq edənlər, murdar leşdən daha çox iy verənlər isə şəhvət əsiri olub dünya ləzzətinə uyanlardır. Onlar Allahın mallarında qoyduğu haqqı ödəmirlər. Yanar libaslar geyindirilmişlər də təkəbbürlü və inadkarlardır.”
 

*Sözgəzdirən Allahın rəhmətindən uzaqdır
Sözgəzdirənin günahı o qədər böyükdür ki, əgər cəmiyyətdə bir nəfər belə sözgəzdirən varsa, Allahın mərhəmətindən uzaq olarlar. Bu barədə nəzərinizi bir hədisə cəlb edirik:

"Həzrəti-Musanın zamanında Bəni-İsrail tayfasına bərk quraqlıq üz vermişdi. Həzrəti-Musa yağış yağmaq üçün camaaat ilə birlikdə dua etməyə çölə getdi, lakin nə qədər dua etdisə, heç bir xeyri olmadı. Həzrət işi belə görüb münacat etdi. Allah-təala tərəfdən ona vəhy olundu: “Sizin aranızda sözgəzdirən var. Ona görə də duanızı qəbul etmirəm". Həzrəti-Musa Allahdan onun kim olduğunu soruşanda uca Tanrı belə buyurdu: “Mən sizi söz gəzdirməkdən çəkindirə-çəkindirə necə ola bilər ki, özüm sözgəzdirən olum?” Həzrəti-Musa bu məsələni xalqa dedi. Sözgəzdirən şəxs bundan xəbərdar olub tövbə etdi. Allah öz rəhmət yağışını onlara göndərdi."
 

Söz gəzdirməyin ağır nəticələri
Söz gəzdirmək istər fərdi, istərsə də ictimai nəzərdən qəbahət və günahdır. Fərdi cəhətdən insan qəlbini qaraldıb şəxsiyyətini öldürür, ictimai cəhətdən isə müsəlman cəmiyyətində ikitirəlik və ədavətə səbəb olub məhəbbəti nifrətə, dostluğu düşmənçiliyə çevirir. Halbuki müsəlmanların varlığı və əzəməti onlar arasındakı məhəbbət və birliklə bağlıdır. Bu həmrəylik o qədər mühüm bir məsələdir ki, Allah-təala onu özünün böyük nemətlərindən hesab edib insanlara bu böyük neməti unutmamaları üçün belə xatırladır:

"Hamınız bir yerdə Allahın ipindən yapışın, bir-birinizdən ayrılmayın! Allahın sizə verdiyi neməti xatırlayın ki, siz bir-birinizə düşmən ikən O sizin qəlblərinizi birləşdirdi və Onun neməti sayəsində bir-birinizlə qardaş oldunuz. Siz oddan ibarət olan bir uçurumun kənarında ikən O sizi oradan xilas etdi. Allah öz ayələrini sizin üçün bu şəkildə aydınlaşdırır ki, bəlkə haqq yola yönəlmiş olasınız!"  («Ali-İmran»-103)

İlahi nemətlərdən sayılan həmrəylik və birliyi sözgəzdirən cəzaya çevirərək məhəbbət və mehribanlığı insanlar arasından aparır. Bu özü hesaba gəlməz bir böyük günahdır. Buna görə də deyiblər ki, sözgəzdirmək qeybətdən daha pisdir, çünki əvvəldə qeyd etdiyimiz kimi, qeybət zinadan daha ağır günahdır, amma sözgəzdirmək barədə deyirlər ki, sözgəzdirən haramzadadır. Bu isə günahın nə qədər böyük olduğunu bəyan edir.

Söz gəzdirməyi yaradan amillər
Belə bir sual ortaya çıxır ki, insanın bu böyük günaha batmasına səbəb nədir? Cavab olaraq demək lazımdır ki, aşağıda qeyd olunmuş amillərdən biri söz gəzdirməyə bais olur:

1. insan haqqında danışdığı şəxsə qarşı bədgüman olub onu pisləyəndə;

2. söz gəzdirmək vasitəsilə yanında pislədiyi şəxsə özünün ona qarşı mehribanlıq və dostluğunu göstərəndə;

3. istirahət zamanı;

4. boşboğazlıq və haqsız adamlarla həmsöhbət olmaq;

5. təfriqə salmaq, insanları çaşdırmaq və təşviş yaratmaq niyyətində olarkən.

Nə etməli?
Şübhəsiz, insan hər hansı bir vasitəylə söz gəzdirərsə, böyük bir günaha batmış olub qiyamət günü Allahın dəhşətli əzabına məruz qalar. Buna görə də ehtiyatlı olmaq lazımdır ki, insan ömrü-bu böyük  ilahi nemət tələf olub acınacaqlı halda bitərək fəlakətə uğramasın. Bu günaha batan zaman insan qiyamət gününü göz önünə gətirərək Allahın ədalətli məhkəməsi qarşısında, peyğəmbərlərin, övliyaların gözü önündə əməllərinə görə hesabat verərkən nə cavab verəcəyini düşünsün. Çünki artıq fürsət əldən çıxmış və orada heç bir iş görməyə imkan qalmamışdır. İnsan bu dünyada özü ilə hesablaşmalıdır ki, daha axirətdə rüsvay olmasın. "Nəfslə hesablaşma" bəhsində dediyimiz kimi, axirət üçün elə bu dünyada azuqə toplamaq lazımdır.

İstehza və rişxənd
Haram buyurulmuş əməllərdən biri də (həm də qeybət amillərindən olduğuna görə) istehza və rişxənddir. Bu amilin özünün başqa səbəblərdən qaynaqlandığına baxmayaraq, öz yerində araşdırılmalı bir məsələdir. Lakin bəhsimiz hələlik qeybətə yaxın amillər (yəni, bilavasitə qeybət etməkdə təsirli olan amillər) barədədir.

Şübhə yoxdur ki, rişxənd və istehza da çox zaman zəif imanlı adamları qeybətə vadar edən həmin amillərdən biridir. Elələri vardır ki, başqalarını gözdən salmaq üçün onlara istehza edir, məclis əhlini güldürmək naminə onların şəxsiyyətinə toxunur, yerişini, danışığını, yemək yeməsini yamsılayaraq işarə və kinayə etməklə başqalarına rişxənd edirlər. Bu vasitə ilə onlar öz intiqam alovlarını sakitləşdirir, ən azı başqalarının hörmətdən salmaqla öz dostlarını razı salırlar. Buna görə də “Qurani-Kərim”də bu əməl ciddi surətdə qadağan edilib hər hansı bir şəxsə zülm etmək kimi qiymətləndirilir, belə şəxslər cəzalanmaqla hədələnib tövbəyə dəvət edilərək buyurulur:

"Ey iman gətirənlər: Bir qövm digərini lağa qoymasın. Ola bilsin ki, onlar (lağa qoyulanlar) o birilərindən (lağa qoyanlardan Allah yanında) daha yaxşı olsunlar. Qadınlar da bir-birinə (rişxənd etməsinlər). Bəlkə onlar (rişxənd olunanlar) o birilərindən (rişxənd edənlərdən) daha yaxşıdırlar. Bir-birinizə tənə etməyin (ayıb tutmayın) və bir-birinizi pis ləqəblərlə (ey kafir, ey fasiq, ey münafiq və i.a.) çağırmayın. İman gətirdikdən sonra fasiq adını qazanmaq necə də pisdir. Məhz tövbə etməyənlər zalimlərdir: (Özlərinə zülm edənlərdir!) («Hücərat»-11).

Təfsirçilərdən bəzisi yuxarıdakı ayənin nazilolma səbəbləri barədə belə yazmışlar: 

Bu ayə Sabit ibn Qeys ibn Şəmmas haqda nazil olmuşdur. Sabitin qulaqları ağır eşidirdi. Məscidə daxil olanda Peyğəmbər(s)-in mübarək kəlamlarını eşitmək üçün ona minbərin yaxınlığında oturmağa yer verirdilər. 

Bir gün o, yenə məscidə gəldi. Camaat sübh namazını artıq qılıb qurtarmış, hərə bir yerdə oturmuşdu. Sabit də başqa günlərdə olduğu kimi Peyğəmbər(s)-in yaxınlığında oturmağa cəhd göstərirdi. Buna görə də: “Yol verin, yol verin, qoyun Peyğəmbər(s)-in yanında əyləşim”, - deyə adamları yararaq minbərə tərəf irəliləyirdi. Nəhayət, məsciddəkilərdən biri ona: “Elə buradaca otur” - dedi. O da orada əyləşdi, lakin Peyğəmbər(s)-in yanında oturmaq üçün ona yol vermədiklərinə görə çox narahat oldu. Hava işıqlaşandan sonra o soruşdu: “Sən kimsən?” Həmin şəxs cavab verdi: “Mən filankəsəm.” Sabit: “Filan arvadın övladı?!” - deyə onun anasının adını elə çəkdi ki, (cahiliyyət dövründə belə bir təbiri tənə kimi qəbul edirdilər) həmin kişi utanaraq xəcalətdən başını aşağı saldı. Sonra bu ayə nazil oldu.
 

Qeyd:

Tanrı dərgahında bəndələrin biri-birindən üstünlük meyarı təqva və namuslu olmaqdır.
 Buna görə də heç kimin başqasını özündən aşağı sanıb, ona həqarətlə baxmağa haqqı yoxdur. Ola bilsin ki, həmin şəxs Allah dərgahında ondan üstündür. 

Allah dərgahında möminin dərəcəsi
Mömin bəndə Allah dərgahında çox əziz və hörmətlidir. Tanrı möminləri çox sevir, izzət və başucalılığı möminlərə məxsus bir sifət kimi qəbul edir:

"...Şərəf-şan (qüvvət və qələbə) yalnız Allaha, Onun Peyğəmbərinə və möminlərə məxsusdur..." («Munafiqun»-8).

Buna görə də «Hucurat» surəsinin 11-ci ayəsində buyurur: "Hər kim möminlərə rişxənd edib pis ləqəblərlə müraciət edərsə, zalımlardan hesab olunar." Başqa bir yerdə isə buyurur: "Könüllü surətdə (bollu) sədəqə verən möminlərə tənə edənləri və güc-bəla ilə əllərinə düşəni təsəddüq edən kəsləri məsxərəyə qoyanları Allah özü məsxərəyə qoyacaqdır. Onlar şiddətli bir əzaba düçar olacaqlar!" («Tövbə»-79)

Hətta İslam hədislərində də vardır ki, möminə ehtiram etmək Allaha ehtiram etmək, mömini təhqir etmək isə Allah-təalanı təhqir etmək və Allah-təalanın qəzəbinə düçar olmaqdır. Hədisi-qüdsidə belə buyurulur ki, Allah-təala möminləri incidənlərə, əziyyət verənlərə qarşı döyüş elan edir:

"İmam Sadiq(ə)-dən belə nəql olunur ki, Allah-təala buyurur: “Mənim mömin bəndəmi xar edən şəxs bilsin ki, Allah onunla düşməndir. Hər kim mömin bəndəmə hörmət edib ona ehtiram qoyarsa, şübhəsiz, mənim qəzəbimdən amandadır."
 

Peyğəmbər(s) buyurdu:

"Hər kim mömini xar edərsə, Allah onu zəlil edər."
 

İmam Sadiq(ə) buyurmuşdur:

"Yoxsulluğuna görə bir mömin bəndəyə alçaq gözlə baxana Allah da alçaq nəzərlə baxar və tövbə edənə qədər Tanrı dərgahında zəlil olar..."
 

Möminin ehtiramı Kəbənin ehtiramından artıqdır
İbn Əbil Hədid «Nəhcül-bəlağə»nin bu cümləsini şərh edərkən Peyğəmbər(s)-dən belə bir hədis söyləyir:

"...Cabir nəql edir ki, Peyğəmbər(s) Kəbəyə baxıb buyurdu: “Afərin sənə, nə qədər əzəmətli bir evsən. Sənin ehtiramın nə qədər böyükdür! Allaha and olsun! Möminin ehtiramı Allah yanında səndən də çoxdur, çünki sənin ehtiramın yalnız bir cəhətə (səndə qan tökməyin haram olmasına) görədir, lakin möminin ehtiramı isə üç səbəblə bağlıdır:

1. onun canı başqasına haramdır,

2. onun malı toxunulmazdır,

3. ona qarşı bədgüman olmaq haramdır."
 

Zəruri qeyd
Öncə dediyimiz kimi, Allah dərgahında hər şeydən daha qiymətli və dəyərli olan təqvadır. Pul, vəzifə, mənsəb və s. kimi şeylər insanın əzəmət və sevilməsinə dəlalət etmir. Buna görə də heç bir möminə həqarət və alçaq gözlə baxmaq olmaz, ona görə ki Allah övliyalarının kim olduğunu biz bilmirik. Tanrıdan başqa heç kim bəndələrinin batinindən xəbərdar deyildir. İslamın əziz Peyğəmbəri(s) də həmçinin öz hədislərindən birində buyurmuşdur:

"Allah-təala üç şeyi üç şeydə gizlətmişdir: bunlardan üçüncüsü odur ki, öz dostunu  məxluqlarının arasında qərar vermişdir. Buna görə də hər hansı bir Allah bəndəsinə həqarətlə baxmaq olmaz, çünki kimin Allah dostu olmasını heç kim bilmir."

Həzrəti-Əli(ə) də bir hədisdə belə buyurur:

"Allah-təala dörd şeyi dörd şeydə gizlətmişdir: ... (dördüncüsü) öz dostunu bəndələrinin arasında gizlətmişdir. Deməli, Allah bəndələrindən heç birinə həqarətlə baxmaq olmaz. Ola bilsin ki, (etina etmədiyin şəxs) Tanrının dostu olsun, amma sən bunu bilməyəsən."
 

Məsxərə və istehzanın pis aqibəti
Şübhəsiz, istehza edən şəxs böyük bir günaha batmış olur. Həmin kəs bunun ardınca öz əməlinin pis aqibətini gözləməlidir, çünki heç bir əməl əvəzsiz qalmır: 

"Kim (dünyada) zərrə qədər yaxşı iş görmüşdürsə, onu (onun xeyrini) görəcəkdir (mükafatını alacaqdır). Kim də zərrə qədər pis iş görmüşdürsə, onu (onun zərərini) görəcəkdir (cəzasını çəkəcəkdir). («Zilzal»-7,8).

Qəflət, etinasızlıq və məsuliyyətsizlik boşboğazlıq və başqalarını məsxərəyə qoymağın pis nəticələrindəndir. Bu xəstəliyə düçar olanlar təbii olaraq, Allahı yaddan çıxarıb ibadətdən ləzzət almırlar, yəni ibadət edərkən öz fikirlərini bir yerə toplaya bilməyib könülsüz, ikrah hissi ilə onu yerinə yetirərlər.

“Qurani-Kərim”də buyurulanlardan belə başa düşülür ki, qəflət yuxusuna qərq olmağın və Yaradanı unutmağın səbəblərindən biri də möminlərə rişxənd edib onları təhqir etməkdir, çünki mömin bəndələr, dini şəxsiyyətlər və peyğəmbərlər şəriətin fəxridirlər. Onların bu ali məqamına etinasızlıq müvəffəqiyyətsizlik və qəlbin qaralmasına səbəb olub, nəhayət, insanı azğın cəhənnəm əhli ilə yanaşı saxlayar.

Allah-təala öz müqəddəs Kitabında cəhənnəm əhlinin ağır vəziyyətini, onlardan necə hesab çəkiləcəyini təsvir və şərh edib onların dəhşətli cəhənnəm əzabından azad olmaq üçün dözümsüzlüyünə və vahimələnməyinə işarə edərək: 

"Orada zəlil (məyus) vəziyyətdə durub qalın və Mənə heç bir şey deməyin!"
 -deyə cavab verər. Sonra isə buyurur:

"Çünki bəndələrimdən bir zümrə (möminlər) var idi ki, onlar: "Ey Rəbbimiz! Biz (Sənə) iman gətirdik. Artıq bizi bağışla, bizə rəhm et. Sən rəhm edənlərin ən yaxşısısan!" - deyirdilər. Siz isə onları məsxərəyə qoyurdunuz. (Bu məsxərə, lağlağı başınızı o qədər qatmışdı ki,) Məni yada salmağı belə sizə unutdurmuşdu. Siz (istehza ilə) onlara gülürdünüz. Həqiqətən, Mən səbir etdiklərinə görə onları mükafatlandırdım. Onlar nicat tapanlardır (uğura yetənlərdir)!" («Muminun» - 109, 110, 111).

İndi ki möminlərə istehza etmək və onlara ehtiramsızlıq göstərmək Allahı unutmağa səbəb olan amillərdən biri kimi məlum oldu, bilmək lazımdır ki, əgər bir şəxs elə bu halda tövbə etmədən dünyadan köçərsə, onu dəhşətli əzab və ağır bir həyat gözləyir. Həmin şəxs məhşərə kor halda daxil olub Allahın mərhəmətindən uzaq olacaqdır. Allah-təala «Quran»da buyurur:

"Hər kəs Mənim öyüd-nəsihətimdən («Quran»dan) üz döndərsə, güzəranı daralar (yaxud qəbir evində şiddətli əzaba düçar olar) və Biz qiyamət günü onu məhşərə kor olaraq gətirərik!" O, belə deyər: "Ey Rəbbim! Nə üçün məni məhşərə kor olaraq gətirdin, halbuki mən (dünyada hər şeyi) görürdüm!" (Allah) buyurar: "Elədir, amma sənə ayələrimiz (möcüzələrimiz, qüdrətimizə dəlalət edən əlamətlər) gəldi, sən isə (özünü görməməzliyə vurub) onları unutdun (iman gətirmədin). Bu gün eləcə də sən unudulacaqsan!" («Taha» - 124,125,126)

Növbə sabah möminlərindir
“Qurani-Kərim”də buyurulur: 

“İmanlı şəxsləri dünyada məsxərəyə qoyanlar, təhqiramiz və istehzalı gülüşlərlə onların yanından ötüb keçənlər, göz-qaşla işarə edib rişxənd edənlər və özlərinin bu (çirkin) əməlləri ilə xoşhallanıb qürrələnənlər bilsinlər ki, sabah onlara gülmək üçün növbə möminlərindir.”

 Aşağıdakı ayələr bu mətnin məzmununu təşkil edir:

· “Həqiqətən, günahkarlar iman gətirmiş kimsələrə (dünyada) gülürdülər.” («Mutəffifin»-29)

· “(Möminlərin) yanlarından keçərkən (onları dolamaq məqsədilə) bir-birinə qaş-göz edirdilər.”  («Mutəffifin»-30)

· “Ailələrinin (yaxın adamlarının) yanına qayıtdıqda isə (onları doladıqları üçün) kefləri kök qayıdırdılar.” («Mutəffifin»-31)

· Onları (möminləri) gördükdə :"Doğrusu, bunlar (haqq yoldan) azanlardır!"- deyirdilər".  («Mutəffifin»-32).

· “Halbuki onlara (möminlərə) nəzarətçi göndərilməmişdilər.” («Mutəffifin»-33).

· “Bu gün isə möminlər kafirlərə güləcəklər.” («Mutəffifin»-34).

· “Onlar taxtlar üstündə (əyləşib) baxacaqlar (ki, görsünlər),” («Mutəffifin»-35).

Sonra rişxəndlə deyilir:

· “Kafirlər öz əməllərinin cəzasını aldılarmı?!” (Əlbəttə, aldılar!) («Mutəffifin»-36)

Qısası, rişxənd və istehza bir növ eyib tutmaqdır. Başqalarını güldürmək üçün bu günaha batmaq və kimisə təhqir etmək ağılsız, yaramaz bir hərəkətdir. Məsxərə etməklə məşğul olanlar özlərinin bu çirkin əməlindən qürrələnir və bu da onların möminlərə həqarətlə baxmasına səbəb olur. Nəticədə isə, onlar bu əməlləriylə özləri üçün ağır bir əzab hazırlamış olurlar. Bunun nümunəsi yuxarıdakı ayələrdə qeyd olundu.

Hədislər baxımından istehzanın ziyanları
Məsumların(ə) hədislərində də möminlərə rişxənd edib onları məsxərəyə qoyanlar möhkəm tənqid olunmuşdur. Bu barədə bir neçə hədis qeyd edirik.

*Boşboğazlıq və əbədi zərər
Qeybət, töhmət və təqvalı insanları təhqir etməklə başqalarını güldürənlər bilsinlər ki, qiyamət günündə zərərçəkənlər zümrəsindən sayılacaqlar.

İmam Sadiq(ə) buyurdu:

"Mədinə şəhərində işi-peşəsi camaatı güldürməkdən və boşboğazlıqdan başqa bir şey olmayan bir nadan adam vardı. Bir gün dedi ki, mən bu kişinin (yəni Əli ibn Hüseyn (İmam Zeynəlabidin)) qarşısında aciz qalmışam, çünki bu vaxta qədər onu güldürə bilməmişəm. 

Bir gün İmam Səccad(ə) öz xidmətçilərindən iki nəfərlə o küçədən keçirdi. O, (kişi bunu görcək fürsəti əldən buraxmayıb) həzrətin əbasını çiynindən çəkərək götürüb qaçdı. İmam ona etina etmədi. Orada olanlardan bir neçəsi onun dalınca düşüb əbanı əlindən alaraq o ali Cənabın mübarək çiyninə saldılar. İmam(ə) buyurdu: “Bu kişi kim idi?” Dedilər: “O, Mədinə camaatını güldürən boşboğaz və zarafatcıl bir kişidir.” İmam buyurdu: “Ona deyin ki, Allahın elə bir günü vardır ki, o gün boşboğazlar ziyançəkənlərdən olacaqlar."
 

Hər halda şübhə yoxdur ki, belə şəxslər Qiyamət günündə müxtəlif əzablara düçar olacaqlar. Dünyada möminləri məsxərəyə qoyduqları kimi, möminlər də Qiyamət günü onlara rişxənd edib güləcəklər.

Peyğəmbər(s) buyurmuşdur:

"Qiyamət günü dünyada camaatı məsxərəyə qoyanları gətirib behiştin qapısını onların üzünə açaraq  - “gəlin, gəlin” - deyərlər. Onlar çox çətinliklə qabağa gəlib qapıya yaxınlaşanda qapı onların üzünə bağlanar. Sonra başqa bir qapı onların üzünə açılar. “Tələsin, cəld olun!” - deyə onlara nida gələr. Bu dəfə də çox çətinliklə qapıya tərəf yaxınlaşanda bu qapı da bağlanar. Beləliklə, onlar naümid olub bir daha heç bir qapıya tərəf getməyəcəklərinə qədər bu iş beləcə təkrar olar. Bu zaman behişt sakini olan möminlər onlara baxıb gülərlər."
 

Bəhsin nəticəsi
Yuxarıda qeyd olunan mətləblərə diqqət yetirməklə məsuliyyətli və mömin şəxslər bu çirkin əməldən iki cəhətə görə uzaqlaşmalıdırlar:

birincisi, boşboğazlıq və məsxərəyə qoymaq əslində çirkin bir əməldir;

ikincisi isə, başqa bir böyük günaha-  qeybətə səbəb olur.

İlahi! Bizi belə uçurumlardan qoru.

Həsəd
Həsəd çəkməklə qeybət edən şəxs üç əzaba düçar olur: paxıllıq nəticəsində ruhi narahatçılıq, həsəd aparmağına və qeybət etdiyinə görə də əlavə bir əzab.

Buna əsasən paxıl adamlar dünya və axirətdə ziyan çəkənlərdir, çünki onun qeybət etməkdə məqsədi paxıllığını çəkdiyi şəxsi məhv etməkdir. Həqiqətdə isə, özünü məhv etmiş olur.

Bu fəsildə həsədin qeybət amillərindən biri kimi qeyd edilməsinə baxmayaraq, yaxşı olardı ki, onun barəsində qısa bir məlumat verək.

Həsədin tərifi
Rağib İsfahani yazır:

"Həsəd nemətin layiq olduğu şəxsdən itirilmə arzusudur. Paxıllıq edən nəinki həsəd çəkir, eyni zamanda paxıllığını etdiyi həmin şəxsin əldə etdiklərini itirməsinə çalışır. Rəvayətlərdə belə buyurulmuşdur ki, "möminlər qibtə, münafiqlər isə paxıllıq edərlər".

Qibtə nemətin layiq olduğu şəxsdən itirilməməsi şərtilə ona malik olmaq arzusudur. Başqa sözlə desək, qibtə edənlər başqalarında olan keyfiyyətləri müşahidə edərkən: "Kaş bizə də bu qismət olaydı", - deyə arzu edir, amma həsəd aparan şəxslər:  "Məndə yoxdursa, onda da olmasın.", "Məndə olsun, amma başqasında olmasın" və ya "Ondan alınsın mənə verilsin", - deyə için-için yanaraq dərindən köks ötürürlər. Qibtə edənlər hər hansı bir neməti əldə etmək üçün çalışır, lakin heç vaxt başqalarının onu itirməsini istəmirlər. Buna görə də buyurmuşlar ki, mömin qibtə, münafiq isə paxıllıq edər.

İndi isə həsəd məfhumu və onun qəbihliyi ilə tanış olmaq üçün bəzi ayə və rəvayətləri araşdıraq:

«Quran» ayələrində həsəd
· "Yoxsa onlar Allahın Öz nemətindən bəxş etdiyi şeyə görə insanlara həsəd aparırlar? Halbuki Biz İbrahim övladına da kitab və hikmət vermiş və onlara böyük mülk (hökmranlıq) bəxş etmişdik." («Nisa»- 54).

· "(Ey möminlər!) Kitab əhlindən bir çoxu həqiqət onlara bəlli olduqdan sonra belə təbiətlərindəki həsəd (paxıllıq) üzündən sizi, iman gətirmiş olduğunuz halda, yenidən küfrə sövq etmək istərlər. . . " («Bəqərə» 109).

· "Allahın (maddi, yaxud mənəvi cəhətdən) birinizi digərinizdən üstün tutduğu (birinizə digərinizdən artıq verdyi) şeyi (özünüzə) arzulamayın. Kişilərin öz qazandıqlarından öz payı, qadınların da öz qazandıqlarından öz payı vardır.(Dilədiyiniz şeyi) Allahın lütfündən (mərhəmətindən) istəyin! Şübhəsiz ki, Allah hər şeyi (olduğu kimi) biləndir." («Nisa» - 32).

Bu ayələrdə əsas məqsəd paxılları tənqid etmək olsa da, aydın oldu ki, həsəd Allahın layiq bilib bəxş etdiyi nemətin bəndələrdən alınması arzusudur. Qibtə isə bunun tam əksi olaraq, nemətin alınması və itirilməsi yox, ona (çalışmaq yolu ilə) malik olmaq istəyidir. Buna görə də həsəd nə qədər qəbihdirsə, qibtə də o qədər gözəl və fəzilətlidir. «Quran» baxımından həsədin tənqid olunması barədə Allah- təalanın bu kəlamı kifayət edir:

"(Ey Peyğəmbər de:) Və bir də paxıllığı tutandan paxılın şərindən!" («Fələq» -5).

Həsəd rəvayətlərdə
Məsumların(ə) hədislərində həsəd barədə elə xüsusiyyətlər söylənilmişdir ki, onlardan bir neçəsini nümunə olaraq burada qeyd edirik.

Həsəd küfrün köklərindəndir
İmam Sadiq(ə) buyurdu:

"Küfrün kökü üç şeydir: Tamah, təkəbbür və həsəd." Sonra isə həsəd barədə buyurur: "Amma həsəd Adəmin iki oğlunun (Habil və Qabil) biri-birini öldürməsi əhvalatında vardır."
 

 Məclisi yazır:

"Bəlkə də küfrün kökləri dedikdə o günahlar nəzərdə tutulur ki, bəzən küfrə səbəb olur, həmişə yox. Küfrün bir çox əlamət və nümunələri vardır."
 

İmam Sadiq(ə) buyurur:

"Həsəd qəlbin qaralığından və Allahın bəndələrinə nemət bəxş etməsini inkar etməkdən əmələ gəlir. Bu iki şey isə (qəlbin qaranlığı və Allahın hər hansı  bir bəndəyə nemət əta etməsinə qarşı çıxmaq) küfrün iki qanadıdır."
 

Həsəd etdiyinə görə bəşər övladı həmişəlik olaraq həsrət içində qaldı və heç vaxt qurtula bilməyəcəyi bir fəlakətə düşdü.

Həsəd imanı əridir
Başqa bir hədisdə buyurulur:

"Həsəd alov odunu yandırıb kül etdiyi kimi, imanı məhv edir."
 

Həzrət Əli(ə) buyurur:

". . . Paxıllıq etməyin. Çünki paxıllıq, alov odunu külə döndərdiyi kimi, imanı yox edir . . ."
 

Əmirəlmöminin Əli(ə) həmçinin belə buyurmuşdur: 

"Buz və qarın suda əridiyi kimi, həsəd də imanı əridir."
 

Paxıl Allahın qəzəbinə gəlir
Başqalarına paxıllıq edənlər Allahın qəzəbinə gəlib, Tanrı ilə əlaqələri kəsilir. Peyğəmbər(s) buyurdu: 

"İzzətli və Cəlallı Allah Musa ibn İmran(ə)-a buyurdu: "Ey İmranın oğlu! Öz fəzilətimdən xalqa əta etdiyim nemətə görə paxıllıq etmə. Gözün onda qalmasın. Ürəyini onun dalınca göndərmə, çünki hər kim paxıllıq edib mənim əta etdiyimdən narahat olursa və bəndələr arasında bölüşdürdüyümün qarşısını almaq istəyirsə, nə mən ondanam, nə də o məndən (Onunla mənim aramda heç bir əlaqə yoxdur).

Həsəd münafiqlik əlamətidir
Bəzi hədislərdə belə gəlmişdir ki, Allaha iman gətirmiş şəxs xalqa paxıllıq etməz. İmam Sadiq(ə) buyurdu: "Mömin qibtə edər, paxıllıq etməz. Münafiq isə paxıllıq edər, qibtə etməz."
 

Həsəd dinin bəlasıdır
Başqa bir hədisdə İmam Sadiq(ə) buyurmuşdur: "Dinin bəlası üçdür: həsəd, xudbinlik (yalnız özünü düşünmək), lovğalıq."
  Başqa bir hədisdə oxuyuruq ki, həsəd dini məhv edir:

Bir gün Rəsulullah(s) öz səhabələrinə buyurdu: “Bilin və agah olun ki, sizdən qabaqkı ümmətlər kimi sizin də xəstəliyiniz həsəddir. Həsəd bədənin tükünü yox, insanın dinini kökündən qoparır».
 

Həsədi tənqid edən elə bu məzmunda başqa bir hədis o Həzrətdən nəql olunmuşdur:

"Sizdən qabaqkı ümmətlərin xəstəliyi olan paxıllıq və kin-küdurət sizi də bürümüşdür."
 

Həsədin cismani zərərləri
Həsəd dini və imanı məhv etmək kimi mənəvi zərərlərdən başqa, cismani zərərlərə də malik olub insanın əsəb sisteminə güclü təsir göstərir. Əli(ə) buyurur: "Sağlamlıq az paxıllıq etməkdədir."
 Əllamə Şeyx Məhəmməd Təqi Şüştəri həzrəti-Əli(ə)-dən sitat gətirdikdən sonra yazır: 

“Altı nəfər həmişə narahatdır. Onlardan biri də paxıldır.” Sonra isə Əsməidən belə nəql edir:

Yaşı yüz iyirmini ötmüş səhrada yaşayan bir kişi gördüm. Soruşdum: “Sənin uzunömürlülüyünə səbəb nə olmuşdur?” Dedi: “Uzunömürlülüyümün səbəbi paxıllıq etməməyimdir."
 

Əli(ə) də başqa bir yerdə buyurur: "Çox təəccüblüdür ki, paxıllar öz sağlamlıqlarını unudurlar."
 

İmam Sadiq(ə) buyurur:

"Həsəd aparan şəxs paxıllıq etdiyi şəxsdən qabaq özünə zərər vurur."

Əmirəlmöminin Əli(ə)-dən həsəd və paxıllar barədə çox hədis nəql olunmuşdur. Onlardan aşağıdakıları nümunə olaraq göstərmək olar:

· Həsəd insanın sağlamlığını məhv edir.
 

· Həsəd elə bir öldürücü xəstəlikdir ki, paxılın və ya paxıllığı çəkilənin ölümündən başqa bir şeylə sağalmır.
 

· Həyatda adamların ən pisi paxıldır.
 

Həsəd təhlükəli ruhi xəstəlikdir. Xəstəliyin səbəbini müəyyənləşdirdikdən sonra isə  hər bir şəxs onun müalicəsi üçün çalışmalıdır.

Burada yalnız bir mətləbi qeyd etməklə kifayətlənirik ki, qəlbdə yaranmış düyün və çatışmamazlıqlar tənbəllik və süstlüklə birgə həsədi yaradan əsas amillərdəndir. Çalışın  çatışmamazlıqları həll edərək ürəkdə yaranmış düyünləri əridəsiz. Yeri gəlmişkən bunu da bilmək lazımdır ki, həyatda hər bir kəsin təyin olunmuş nəsibi və payı vardır, əgər çalışıb səy göstərərsə, ona mütləq yetişər. Allah-təala “Qurani-Kərim”də buyurur:

"İnsana ancaq öz əməli (öz zəhməti) qalar." («Nəcm»-39).

Əlbəttə, ictimai həyatda zülm və haqsızlıq kimi maneələrin insanın həyat yolu üstündə durması mümkündür, lakin paxıllıq etməklə bu ictimai maneələri aradan qaldırmaq olmaz. Belə ictimai xəstəliklərin müalicəsi üçün başqa yollar vardır. Bu isə öz yerində bəhs olunacaqdır.

Qəzəb
Allah bəndəsinin çəkinməsi lazım olan haramlardan biri də qəzəbdir. Bu da qeybət etməyə insanı vadar edən amillərdən biridir.

İnsan birinin əlindən qəzəblənən zaman öz qəzəbini sakitləşdirmək üçün qeybətə əl atır. Bu fikirlə ki, əgər öz düşməninin şəxsiyyətini alçaldarsa, ürəyi soyuyar, sakitləşər. Amma daha bilmir ki, belə hallarda qəzəb insan dünyasını və axirətini puç edən nə kimi təhlükə və zərərlər əmələ gətirir. İndi isə qəzəbin pis nəticələri haqda nəql olunmuş hədisləri nəzərinizdən keçiririk.

Qəzəbin ağır nəticələri
Əmirəlmöminin Əli(ə) buyurur: 

"Qəzəb insanı məhv edib pisliklərini üzə çıxardır."

Peyğəmbər(s) buyurur:

"Sirkə balı xarab etdiyi kimi, qəzəb də insanı xarab edir."

Həzrəti-İmam Mühəmməd Baqir(ə) buyurdu:

"Qəzəb insan qəlbində alışdırılan şeytan alovunun bir parçasıdır. Sizlərdən biri qəzəblənən zaman gözləri qızarır, boynunun damarları şişir və şeytan qəlbinə daxil olur. (Beləliklə ona hakim kəsilir). Sizlərdən hər hansınız özündə bu halın yaranmasından qorxarsa, yerə yatsın. Yəni ayağa qalxmasın, çünki bu zaman şeytanın tərəddüdü ondan uzaqlaşar. (Çox ehtimal olunur ki, insan torpaqdan yarandığından yerə yatıb toz-torpaqlı olur və sakitləşir)."

Hər bir pisliyin açarı
Səkkizinci İmam(ə) buyurur:

"Qəzəb bütün pisliklərin açarıdır."

Qəzəblənmə!

Qəzəb bütün pisliklərin açarı olduğundan əgər bir kəs özünü ələ alıb qəzəblənməzsə, bütün fitnə və zərərlərdən qorunub salamat qalar. Bu barədə İmam Sadiq (ə)-dən belə bir hədis söylənilir:

Bir nəfər Peyğəmbər(s)-ə ərz edib dedi: 

-Ya Rəsulullah! Mənə bir şey öyrət.

Həzrəti-Mühəmməd (s) buyurdu: 

-Get, qəzəblənmə. 

Həmin kişi söylədi: 

-Bu (nəsihət), mənə kifayətdir. 

O, öz qəbiləsinin yanına qayıdıb icmadakıların arasına ədavət düşdüyünü və döyüş paltarlarını geyinərək sıraya düzülüb bir-birilə döyüşə hazırlaşdıqlarını gördükdə o da döyüş paltarını geyinib onlarla bir sırada durdu. Birdən Peyğəmbər(s)-in kəlamı yadına düşdü. Silahını kənara atıb qəbiləsilə düşmənçilik edənlərə tərəf gəlib dedi: 

-Camaat! Sizə haqq qazandırmış olan və mənim qəbiləmin ödəməli olduğu hər bir ölümün, yaranın və ya xətərsiz zərbənin cəriməsi mənim öhdəmdədir. Mən onun qan bahasını sizə ödəyirəm. 

Onlar dedilər: 

-Biz də sizdən heç bir şey istəmirik. Biz bağışlamağa və güzəştə getməyə daha layiqik. 

Beləliklə, onlar barışıb bir-birilə sülh bağladılar.
 

Qısası, insan əgər bir şəxs tərəfindən əsəbiləşirsə, öz ürəyini soyutmaq üçün qeybət edib nalayiq sözlərlə ona töhmət vurmamalıdır. Bir kəs qəzəblənən zaman imanlı olmazsa, böyük günahlara da batmış olar. İmam Baqir(ə) bir hədisdə belə buyurur: 

"Qəzəbdən pis şey varmı? Biri qəzəblənəndə onun təsirindən Allahın haram buyurduğu şəxsi öldürür, namuslu qadına töhmət vurur."

Qəzəbini udmaq ən yaxşı əlacdır
Əgər qəzəbi islah etməsək, qarşısı alınmayan bir çox böyük günah və ağır cinayətlər baş verər. Qəzəb alovu şölələnən zaman insan öz qəzəbini yatırmaq və ürəyini soyutmaq üçün hər şeyə, o cümlədən söyüş, töhmət, qeybət, yalan, böhtan, təhqir və s. vasitələrə əl atır. Aydındır ki, bu kimi vasitələrlə öz qəzəbini soyudanlar yanıb məhv olacaqları cəhənnəm atəşini öz vücudlarında alovlandırırlar. Qəzəblənən şəxs belə güman edir ki, qəzəbləndiyi insanı narahat edib, özünü isə sakitləşdirir. Əmirəlmöminin Əli(ə) buyurur:

"Qəzəb alovlanmış bir tonqal kimidir. Hər kim onu yatırarsa (öz qəzəbinə üstün gələrsə), o alovu yatırtmış və hər kim öz qəzəbinin qarşısını almazsa, o alovda birinci olaraq özü yanmış olar."

Deməli, insan qəzəblənən zaman özünü ələ alıb haram söz danışmamalı, kiminsə şəxsiyyətinə, namusuna nalayiq sözlərlə toxunub camaatın yanında onları etibardan salmamalıdır. Bu işin çox çətin olmasına baxmayaraq, qəti surətdə özünə söz vermiş adam nəfsinə üstün gəlib öz qəzəbinin yüyənini çəkə bilər. Bu isə Allaha olan iman və təqva yolu ilə hasil olur. Allaha və qiyamət gününə iman gətirib, qəlbi iman nuru ilə nurlanan şəxs öz qəzəb alovunu yatırtmağa qadirdir.

Peyğəmbər(s) buyurur: "Hər kim qəzəbindən istifadə etmək imkanında ola-ola öz qəzəbini boğarsa, Allah-təala qiyamət günü onun qəlbini iman və xatircəmliklə asudə edər."

"Allah dərgahında bir şəxsin Allaha görə qəzəbini yatırtmaq üçün udqunduğu qurtumdan əzəmətli şey yoxdur."
 

Demək, qeybəti törədən amillərdən biri də qəzəbdir. Buna görə də kiməsə qəzəblənən zaman öz ürəyini soyutmaq və qəzəbini yatırtmaq üçün o şəxsin arxasınca nalayiq sözlər danışmaq olmaz, çünki bu, özü də ayrı bir günahdır.

Əmirəlmöminin Əli(ə) buyurur:

"Hirs və qəzəb səni günaha batmağa vadar etməsin. Nəticədə, qəzəbin şəfa tapıb (sakitləşib), dinin xəstələnəcəkdir."
 

Qəzəbi qeybət etməyə vadar edən şəxsin aqibəti cəhənnəmdir. Peyğəmbər(s) buyurur: 

"Cəhənnəm qapılarının birindən yalnız qəzəbini günah etməklə sakitləşdirən şəxslər keçəcəklər."
 

Deməli, elə ki qəzəbləndin, Qadir Allahı yada sal. Özünün və din qardaşının insani kəramətini və şəxsiyyətini göz önündə canlandır. Gecikmədən hadisə yerindən uzaqlaşıb öz halını dəyiş. Əgər ayaq üstəsənsə, otur, oturmusansa, ayağa dur. Bir az gəzib istiğfar et. Allaha zikr etmək və "la həvlə vəla qüvvətə illa billahül-əliyyül-əzim" (Böyük Allahdan qüvvətli və qüdrətlisi yoxdur.) deməklə qəlbini sakitləşdir. Bir az fikirləşib Allah-təaladan kömək istə. Namaza və səbrə pənah apar: 

"Ey iman gətirənlər. Səbir və namazla (Allahdan) kömək diləyin. Çünki Allah səbir edənlərlədir (onların dostudur)." («Bəqərə»-153).



Tövbə və istiğfar
Başlanğıc mərhələlərindən biri də tövbə və istiğfardır. İnsan qəflət, nadanlıq, heyvani və nəfsani qüvvələrin coşub-daşması nəticəsində günaha batarsa, gecikmədən Allahın mərhəmətinə sığınıb ondan bağışlanmasını istəsin. Tövbə və istiğfar suyu ilə qəlbini, ruhunu yuyub təmizləsin, əks təqdirdə səhlənkarlıq və işi bu gün-sabaha qoymaq özü də bir günah olub inadkarlığa dəlalət edər.

“Qurani-Kərim”dən belə faydalanırıq ki, tövbə iki şərtlə qəbul olunur: insan günaha küfr və inadkarlıq üzündən yox, öz cəhaləti və nadanlığı səbəbindən batmış olarsa; günaha batandan sonra vaxt ötürmədən peşman olub dərhal tövbə edərsə. Allah-təala bu barədə buyurur:

“Allah yanında yalnız o kəslərin tövbəsi qəbul olunur ki, onlar nadanlıq ucundan pis bir iş gördükdən sonra dərhal tövbə edələr. Allah belələrinin tövbəsini qəbul edər! Həqiqətən, Allah (hər şeyi) biləndir, hikmət sahibidir!»

Günah işlər görməkdə davam edərək ölüm yetişən anda: "Mən indi tövbə etdim" - deyənlərin və kafir olaraq ölənlərin tövbəsi qəbul olunmaz. Biz onlar üçün şiddətli bir əzab hazırlamışıq." («Nisa»-17,18).

Ey müsəlman bacı-qardaşım! Nə qədər gec deyil, tövbə et ki, vaxt azdır. Görün, Allah-təala öz bəndələri ilə hansı ahənglə danışır:

"İman gətirənlərin qəlblərinin Allahın zikri və haqdan nazil olan («Quran») üçün yumşalması vaxtı gəlib çatmadımı?" («Hədid»-16).

Günahı təkrarlamağın  və tövbə etməməyin aqibəti
Günahından peşman olmayıb tövbə etməyi təxirə salanları qarşıda acınacaqlı bir aqibət gözləyir. İmam Sadiq(ə)-dən belə bir hədis nəql olunur:

"Atam (İmam Baqir)(ə) dəfələrlə deyərdi: «Qəlb üçün günahdan pis şey yoxdur, çünki ürək günaha batıb günahı təkrar etdikcə günah qəlbə hakim kəsilib onu xarabaya çevirir."
 Yəni təbii olaraq, üzü Allaha tərəf olan qəlb qiyafəsini dəyişib qaralaraq bir daha haqq söz və nəsihət eşitmir. Bu, sonu küfrlə, Allah ayələrini təkzib və səmavi həqiqətlərə istehza etməklə bitən “Qurani-Kərim”in buyurduğu həmin yoldur:

"Sonra da Allahın ayələrini yalan hesab edib onları məsxərəyə qoymaqla pislik edənlərin aqibəti lap pis oldu!" («Rum»-10).

İmam Sadiq(ə)-dən belə nəql olunmuşdur: 

Allah-təala buyurur: «Əgər mənim bəndəm öz nəfsani istəklərini mənə itaət etməkdən üstün tutarsa, onu cəzalandırmaq üçün ən azı mənə münacat etməyin ləzzətini ondan alaram."

Başqa bir hədisdə İmam Sadiq(ə) belə buyurur: "Şübhəsiz, günaha batan şəxs onun (günahın) təsirindən gecə namazından məhrum olur. (Mənəvi qidaları kəsməkdə) günahın təsirinin sürəti iti bıçağın əti kəsməkdə sürətindən daha çoxdur."

Nəhayət, insan özünü o yerə çatdırır ki, onun qəlbinə və qulağına qəflət möhürü vurulub, qaranlıq və zəlalət pərdəsi gözünə çəkilərək mübarək: "Allah onların ürəyinə və qulağına möhür vurmuşdur. Gözlərində də pərdə vardır." («Bəqərə»-7) ayəsi ona şamil olur.

İndi ki «Quran» və dini övliyalar(ə) baxımından günahın zərərləri aydın oldu, onu qəlbin səhifəsindən təmizləməkdə səhlənkarlıq etmək səfehlərin və axmaqların adətidir. Çünki günah öldürücü bir zəhərdir. Əgər onu dəf etmək üçün bir tədbir görülməzsə, daha nicat tapmaq üçün bir yol qalmaz. Məgər ölümün qəflətən insanı haqlaması, hətta bir nəfəs çəkməyə belə möhlət verməməsi həqiqət deyilmi? Bəli, bu, “Qurani-Kərim”də buyurulduğu bir həqiqətdir:

"Artıq nə bir vəsiyyət etməyə iqtidarları çatar, nə də ailələrinin yanına qayıda bilərlər!" («Yasin»-50).

Uca Yaradan Peyğəmbər(s)-ə belə xitab edir: 

"(Ey Mühəmməd!) Qəflətdə olanları və iman gətirməyənləri işin bitmiş olacağı peşmançılıq günü (qiyamət günü) ilə qorxut!" («Məryəm»-39).

 O "vaxt deyərlər: "...Kaş ki, biz dünyaya qaytarılıb Rəbbimizin ayələrini yalan hesab etməyəydik və möminlərdən olaydıq!" («Ənam»-27). 

Lakin sonrakı peşmançılığın nə faydası. Bu arzu əməli olaraq heç vaxt həqiqətə qovuşmayacaqdır. Allah eləməsin ki, bir gün biz də belə demiş olaq: "... (İlahi) Öz ömrümü bu gün-sabah etməklə xarab etdim."
 Buna görə də qəlbləri cilalayan istiğfarı unutmayaq. Bütün hallarda Allahı istiğfar etməklə yada salaq: istər vacib namazlarda, istərsə də müstəhəb namazlarda, hətta yatarkən belə istiğfar etmək lazımdır ki, bilmək olmaz, bəlkə yuxudan bir daha ayılmadıq. 

Peyğəmbər(s)-in həyatı barədə belə nəql olunur ki, Allahın Rəsulu hər gün yetmiş dəfə "əstəğfirullah" deyərmiş. Bəzi hədislər də vardır ki, onun bir oturumda iyirmi beş dəfə "əstəğfirullah" deyərək istiğfar etməsi söylənilir.
 İstiğfar günahkarlara şəfa bəxş edən dərmandır. Bir hədisdə belə buyurulur:

 "Hər bir dərdin dərmanı vardır. Günahların da dərmanı istiğfardır."

Bunu da bilmək lazımdır ki, istiğfar və tövbə üçün ən yaxşı vaxt gecə yarısıdır. O zaman bütün qapılar bağlı və hamı yuxuda olur,lakin Allahın rəhmət qapıları o zaman bəndələrinin üzünə açıq olur.

Allah mömin bəndələri vəsf edərək buyurur:

"Onlar (müsibətlərə) səbir edən, (sözlərində və işlərində) doğru olan, (Allaha) itaət edən, mallarından fəqirlərə verən və sübh vaxtı (Allahdan) bağışlanmaq diləyənlərdir. (sübh namazına qalxanlardır)." («Ali-İmran»-17).

Başqa bir ayədə isə buyurulur:

"Onlar gecələr (ibadətlə məşğul olub) az yatardılar. Səhərlər isə (Allahdan) bağışlanmaqlarını diləyirdilər." («Zariyat»-17,18).

 Peyğəmbər(s) buyurur: "Allah yanında Allah qorxusundan gözdən axan yaşdan və ya Onun yolunda tökülən qandan daha sevimli bir şey yoxdur. Ola bilməz ki, bəndə Allah qorxusundan ağlasın, amma Allah-təala onu öz rəhmət şərabı ilə sirab etməsin, onun göz yaşlarını behiştdə gülüş və sevincə çevirməsin, onun ətrafındakılarına iyirmi min nəfər olsa belə, mərhəmət göstərməsin. Allah-təalanın  cəhənnəm əzabından qoruduğu kimsədən başqa heç bir göz Allah qorxusundan ağlamaz. Əgər gözündən yaş axıb üzünü isladarsa, heç vaxt yoxsulluq və zillətə düşməz. Əgər bir ümmətin arasında Tanrı bəndələrindən biri Allah qorxusundan ağlayarsa, şübhəsiz, Allah-təala o ümmətə onun göz yaşları xatirinə nicat verər."

Allah qorxusundan ağlamaqdan başqa hər bir şeyin öz ölçüsü var. İmam Sadiq(ə) bu barədə buyurur: "Qiyamət günü üç nəfərdən başqa hamının gözü ağlar olacaq: harama göz yuman, Allaha ibadət edib ayıq qalan və gecə yarısı Allah qorxusundan ağlayan şəxs."

Əgər bu sahədə müvəffəq olmursansa, yaxşı olardı ki, Əbu Həmzeyi Sumali duasını yada salıb Allah ilə zümzümə və münacat edəsən:

 "İlahi! Mən hər zaman özümə söz verib ibadətə, itaətə hazır olduğumu söyləyəndə və Sənin qarşında durub namaz qılmaq istəyəndə yuxunu mənə göndərdin, razü-niyaz və münacat halını məndən aldın. İlahi! Mən özüm-özümlə əhd bağlayıb “bundan sonra mənim batinim yaxşı olacaq və tövbəkarların məclisinə gedəcəyəm” - deyə özümə söz verdikdən sonra görəsən nə oldu ki, birdən-birə mənə bəla gəldi, ayağım büdrədi, mənimlə Sənin aranda sədd yarandı? Ey mənim Mövlam! Olmaya Sən məni Öz mərhəmət qapından qovub bəndəlik xidmətindən uzaqlaşdırıbsan? Bəlkə mənim bəndəlik haqqını yüngül tutduğumu görüb məni Öz rəhmət qapından qovmusan? Olmaya, mənim Səndən üzüdönük olduğumu görüb mənə qəzəblənmisən? Bəlkə məni yalançılar arasında görüb öz qayğından məhrum etmisən? Bəlkə məni nemətlərinə qarşı naşükür görüb məhrum etmisən? Bəlkə məni elm adamlarının məclisində tapmayıb zəlalətə atmısan? Bəlkə məni qafillər arasında gördüyünə görə öz mərhəmətindən naümid etmisən? Bəlkə məni batillər (boşboğazlar) məclisində görüb elə oradaca onların arasında qoymusan? Yoxsa duamı eşitmək istəmədiyindən öz dərgahından qovub, həyasızlığıma və utanmazlığıma görə məni cəzalandırmısan? ..."

Qısası, bu münacatı zümzümə etməklə daxili dərdləri, mənəvi xəstəlikləri və Allahdan uzaqlaşmanın səbəblərini bilib özünü islah etmək üçün müalicə fikrinə düşmək olar.



Vacib əməllərin yerinə yetirilməsi
Əxlaqi dəyərlərin yetişdirilməsində rol oynayan ən mühüm mətləblərdən biri də vacib əməllərə yüksək əhəmiyyət verib onları layiqincə yerinə yetirməkdir. Xüsusən namaz, oruc, zəkat, həcc, cihad, əmr be məruf (yaxşılığa dəvət) və nəhy əz münkər (pisliklərdən çəkindirmək) bu əməllərin əsasını təşkil edir. Allah yolunu tutmuş mömin bəndə namazını vaxtında qılmalı, vacib namazlarını qılmaq üçün həmişə özünü vaxtından qabaq hazırlamalıdır. İmam Sadiq(ə) buyurmuşdur: 

"Vaxtında qılınan namaz Allahın razılığı, axır vaxtda qılınan isə Allah-təalanın əfv etməsi və bəxşişidir. Aydındır ki, bağışlamaq günahdan başqa bir şey üçün deyildir."

Vacib əməllərə əhəmiyyət vermək ibadət ruhunun əlaməti olaraq təqva, iman və əxlaqın əsasının möhkəmlənməsinə səbəb olur.

Peyğəmbər(s) buyurdu: "İnsanların ən təqvalısı olmaq istəyirsənsə, Allahın vacib əməllərini yerinə yetir."

Əbu Həmzeyi-Sumali İmam Səccad(ə)-dən belə nəql edir: "İnsanların ən yaxşısı Allahın buyurduğu vacib əməlləri yerinə yetirəndir."

Başqa bir hədisdə buyurur: "İnsanlar arasında daha çox ibadətkar olan şəxs Allahın buyurduğu vacib əməlləri yerinə yetirəndir."

Hədisi-qüdsidə İmam Sadiq(ə)-dən belə bir hədis söylənilir: "Vacib əməllər qədər heç bir ibadət mənim bəndəmi mənə sevdirmir."

Qütb Ravəndi deyir: “Belə nəql olunur ki, Kəbədən bir mələk nida edib deyər: “Kim Allahın buyurduğu vacib əməlləri tərk etsə, Allahın amanında olmaz.”
 

Həzrəti-Əli(ə) buyurdu: "... Heç bir ibadət vacib əməllərin yerinə yetirilməsi kimi üstün deyildir..."
 

Bəzi kitablarda hədisi-qüdsini bu ifadə ilə söyləmişlər: "Bəndəm mənə yaxınlaşmaq üçün vacib buyurduğum əməllərdən başqa yaxşı bir şey axtarmasın. Nafilə (namazları) ilə də mənə yaxınlaşa bilər..."
 

Əmanətin qaytarılması və doğru danışmaq
Əmanətdarlıq və doğru danışmaq mühüm vacib əməllərdəndir. Bu sifətə malik  olmaq iman, əksi isə münafiqlik əlamətidir. Bu barədə Allah-təalanın «Qurani-Məcid»də peyğəmbərləri tərif edərkən onları "rəsuli-əmin" (əmanətdar elçi), "nasehi-əmin" (əmanətdar nəsihət verən) və "sadiqül-vəd" (sözündə düzgün olan, vədə əməl edən) deyə sifətlərlə vəsf etməsi kifayət edir. Məsələn, həzrət Nuh(ə) barədə buyurur:

"O zaman ki, qardaşları Nuh onlara dedi: "Məgər (küfr etməyinizə görə) qorxmursunuz? Şübhəsiz ki, mən sizin üçün etibar olunası bir peyğəmbərəm! (Vədimə xilaf çıxmaz, əmanətə xəyanət etmərəm!) («Şüəra» - 106,107).

Həzrəti-Hud(ə) barədə buyurur:

"O zaman ki, qardaşları Hud onlara dedi: "Məgər (küfr etməyinizə, peyğəmbərləri yalançı saydığınıza görə Allahın əzabından) qorxmursunuz? Şübhəsiz ki, mən sizin üçün etibar olunası bir peyğəmbərəm! («Şüəra» - 124,125).

Başqa bir yerdə həzrət Hud(ə) barədə belə gəlmişdir ki, camaat onu səfeh, yalançı, ağılsız adlandıranda o, belə cavab verdi:

"(Hud) dedi: "Ey camaatım! Mən heç də səfeh deyiləm, lakin mən aləmlərin Rəbbi tərəfindən göndərilmiş bir peyğəmbərəm! Mən sizə Rəbbimin əmrlərini təbliğ edirəm. Mən sizə doğru məsləhət verənəm." («Əraf»-67,68).

Saleh peyğəmbər(ə) barədə buyurur:

"O vaxt ki, qardaşları Saleh onlara dedi: "Məgər (küfr etdiyinizə, peyğəmbərləri yalançı hesab etdiyinizə görə Allahın əzabından) qorxmursunuz? Şübhəsiz ki, mən sizin üçün etibar olunası bir peyğəmbərəm! (Vədimə xilaf çıxmaz, əmanətə xəyanət etmərəm!) («Şüəra» - 142,143).

Həzrəti-Lut(ə)-un qövmü Allah elçilərini təkzib edəndə “Qurani-Kərim”də buyurulur:

"O zaman ki qardaşları Lut onlara dedi: "Məgər (küfr etməyinizə, peyğəmbərləri yalançı saydığınıza görə Allahın əzabından) qorxmursunuz? Şübhəsiz ki, mən sizin üçün etibar olunası bir peyğəmbərəm! (Vədimə xilaf çıxmaz, əmanətə xəyanət etmərəm!) («Şüəra» - 161,162).

Şüeyb peyğəmbər(ə) barədə həmçinin belə buyurulur:

"O zaman ki Şüeyb onlara dedi: "Məgər (küfr etməyinizə, peyğəmbərləri yalançı saydığınıza görə Allahın əzabından) qorxmursunuz? Şübhəsiz ki, mən sizin üçün etibar olunası bir peyğəmbərəm! (Vədimə xilaf çıxmaz, əmanətə xəyanət etmərəm!) («Şüəra» - 177,178).

Həzrət Musa(ə) barədə «Quran»da buyurulur:

"And olsun ki, biz onlardan əvvəl Firon qövmünü imtahana çəkmişdik. Onlara möhtərəm bir peyğəmbər (Musa) gəlmişdi. (O demişdi:) "Allahın bəndələrini (İsrail oğullarını) mənə verin. Həqiqətən, mən sizin üçün mötəbər (sözündə düz, əmanətə xəyanət etməyən) bir peyğəmbərəm!" («Duxan»-17,18).

Başqa bir yerdə həzrəti-Musa(ə)-nın Mədyən şəhərinə yola düşdüyü haqda «Quran»da buyurulur:

"(Musa) Mədyən kənarındakı bir quyuya çatanda onun başında (heyvanlarını sulayan) bir dəstə adam və onlardan başqa (qoyunlarını su içməyə və başqalarının heyvanlarına) qarışmağa qoymayan iki qadın (qız) görüb dedi: "Sizə nə olub (dərdiniz nədir)?" Onlar: "Çobanlar (heyvanlarını) sulayıb getməmiş biz (qoyunlarımıza) su vermirik. Atamız da ixtiyar bir qocadır (buna görə qoyunları sulamağa biz gətiririk)" - deyə cavab verdilər. (Musa) onlar üçün (yaxınlıqdakı başqa bir quyudan su çəkib qoyunlarını) suladı, sonra da kölgəyə çəkilib dedi: "Ey Rəbbim! Mən Sənin mənə nazil edəcəyin xeyrə möhtacam!" (Musa yeddi gün idi ki, çöldəki otlardan başqa yeməyə bir şey tapmırdı. Buna görə də Allahdan yemək üçün bir ruzi dilədi)”. («Qəsəs»-23,24).

Sonra «Qurani-Məcid»də buyurulur: 

“Sonra o qızlardan biri Həzrət Musa(ə)-ın yanına gəlib utana-utana dedi: “Atam qoyunlarımızı sulamağının haqqını verməkdən ötrü səni evə çağırır.” («Qəsəs»-25).

Həzrət Musa(ə) Şüeyb(ə)-in yanına gələndə:

"(O iki qızın) biri dedi: "Atacan! Onu muzdla (çoban tut), çünki bu güclü, etibarlı adam (indiyə qədər) muzdla tutduqlarının ən yaxşısıdır!" («Qəsəs»-26).

Bunlar Allah-təalanın peyğəmbərlər haqda vəsf etdiyi bəzi ayələrdir. Bu özü əmanətdarlığa bir dəlildir. Hər halda «Qurani-Məcid»də insanlara əmr olunur ki, əmin peyğəmbərlərin ardıcılı olub onlara bir əmanət verildikdə onu qoruyub sahibinə qaytarsınlar: 

"Allah sizə əmanətləri öz sahiblərinə qaytarmanızı və insanlar arasında hökm etdiyiniz zaman ədalətlə hökm etmənizi əmr edir ..." («Nisa»-58).

Müqəddəs Kitabda möminlərin xüsusiyyətlərini saydıqda əmanətin qaytarılmasını və əhdə sədaqət də qeyd edilir: "O möminlər ki, əmanətlərini və əhdlərini qoruyub saxlayarlar." («Muminun»-8)
 

Hədislər baxımından əmanət
Hədislərdə də bu barədə ciddi surətdə göstərişlər verilmiş, bu əhəmiyyətli işə təkid edilmişdir. Peyğəmbər(s) buyurur: "Əmanətə xəyanət edən bizdən deyildir."

Başqa bir rəvayətdə həzrəti-Mühəmməd (s) buyurur: 

"Əmanətə xəyanət edənin dini yoxdur."
 

İmam Sadiq(ə) buyurur: "İnsanların təkcə uzun-uzadı rüku və səcdələrinə baxmayın. Mümkündür ki, bu iş onlar üçün bir adət halını alsın. Əgər onlar bu adəti tərk edərlərsə, narahat olarlar, lakin onların doğru danışığına və əmanətdarlığına fikir verin."
 

Başqa bir hədisdə o ali Cənabdan belə nəql olunur: "...Həqiqətən, Əli(ə) Rəsulullah(s) yanında o böyük məqamı doğru danışığına və əmanətdarlığına görə qazanmışdır."
 

Peyğəmbər(s) buyurur:

"Münafiqin əlaməti üç şeydir: yalançılıq, vəfasızlıq və əmanətə xəyanət."
 

Əməlisaleh və bədəməl adamlara əmanətin qaytarılması
İslam nəzərindən əmanətin qaytarılması o qədər əhəmiyyət kəsb edir ki, əmanəti tapşıran adam düşmən olsa belə, onun qorunması vacibdir, çünki İslamda məqsəd etibarlı bir cəmiyyət yaratmaqdır. Əgər düşmən tərəfdən aldığımız əmanəti düşmənçiliyə görə qaytarmasaq və ya” yaxşı adam deyil” -deyə əmanəti geri verməsək, heç vaxt İslamda nəzərdə tutulan etibarlı bir cəmiyyət yaranmayacaqdır. Buna görə də müqəddəs dinimizdə göstəriş verilir ki, əmanətin sahibi düşmən və ya bədəməl adam olsa da, özünə qaytarın. İndi isə diqqətinizi bir neçə hədisə cəlb edirik:

İmam Sadiq(ə) buyurdu:

"Üç məqamda müxalif olmağı Allah-təala heç kimə icazə verməmişdir: əmanət verən şəxsin istər əməli saleh olsun, istərsə də bədəməl verdiyi əmanətini özünə qaytarmaqda; vədə verilən insan pis və ya yaxşı adam olsa  belə, sözünün üstə durmaqda və valideynlərin əməlisaleh, yaxud bədəməl olmalarına baxmayaraq, onlara yaxşılıq etməkdə."

Başqa bir hədisdə buyurur:

"Əmanəti verən şəxs yaxşı və ya pis adam olsa da, sahibinə qaytarın. Əgər Əli(ə)-nin qatili mənə əmanət olaraq bir şey verərsə, mən onu yenə özünə qaytararam.” Sonra yenə buyurdu: “Əgər əmanətin sahibi Hüseyn ibn Əli(ə)-nin qatili olsa belə, yenə özünə qaytarın."
 

Başqa bir yerdə isə:

"Əgər Əli(ə)-nin qatili mənə bir şeyi əmanət verərsə və ya məndən nəsihət və xeyirxahlıq istəyərək məni məşvərətə dəvət edərsə, mən onu qəbul edib, şübhəsiz, əmanətini də qaytararam,"
 -deyə söyləmişdir.

Yenə də o ali Cənabdan belə bir hədis nəql olunur:

"Allah-təala heç vaxt yalançı və əmanətə xəyanət edən bir peyğəmbər göndərməyib. Əmanət sahibi istər yaxşı adam olsun, istərsə də pis (peyğəmbərlər onun əmanətini geri qaytarmış və yalan danışmamışlar.)"



 
Nafilə namazlarının və müstəhəbb əməllərin yerinə yetirilməsinin, məkruh (qəbih, məzəmmət edilmiş) əməllərin tərk edilməsinin zəruriliyi
Əsas mətləblərdən biri də müstəhəb əməllərə və nafilə namazlarına üstünlük verməkdir. Bu əməllər o qədər əhəmiyyətlidir ki, bunların hamısının tərk olunması müqəddəs şəriət qaydalarına bir növ etinasızlıq və bəzi fəqihlər tərəfindən haram hesab edilmişdir.
 

Bir neçə faydalı məsələ
a) Müstəhəb əməllərə və nafilə namazlarına üstünlük verib davamlı surətdə əməl etməyin üç əsas təsiri vardır:

1) İnsanın günahlarını təmizləyir, belə ki Allah-təala bu barədə buyurur:

"(Ya Mühəmməd!) Namazı gündüzün iki başında (yəni başlanğıcında və sonunda) və gecənin bəzi saatlarında qıl. Həqiqətən, yaxşı əməllər pis əməlləri (kiçik günahları) yuyub aparar ..." («Hud»-114).

Hədislərdə nəql olunur ki, möminin gecə namazı onun gündüz etdiyi günahları yuyub aparar.
 Bəzilərində də belə söylənilmişdir ki, vitr
 namazı günahları aradan qaldırır.
 

2) Müstəhəb əməllər və nafilə namazları bilməməzlik üzündən baş vermiş çatışmamazlıqları və vacib əməllərdə buraxılmış səhvləri düzəldir. Məsələn, gündəlik nafilə namazları (xüsusən gecə namazları) gündəlik vacib namazları yüksəldir. Müstəhəb oruclar Ramazan ayının orucunda buraxılmış səhvləri düzəldir. Müstəhəb sədəqələr zəkat və xüms kimi maddi vacib əməllərin çatışmamazlıqlarını aradan qaldırır və s. Ümumiyyətlə, müstəhəb əməllər belə ehtimal olunur ki, bütün vacib əməllərdə buraxılmış səhvlərin həlli üçün güclü təsirə malikdir. Bu barədə bir neçə hədisə işarə edirik:

İmam Baqir(ə)-dən belə nəql olunur:

"Nafilə namazları vacib namazlarda buraxılmış səhvlərin həlli üçündür."
 

Başqa bir hədisdə buyurulur:

"Allah-təala vacib namazları nafilə namazları ilə kamilləşdirmişdir."

 Əbu Həmzeyi-Sumali İmam Zeynülabidin(ə)-dən belə nəql edir ki, fikri dağınıq halda qılınan namazların heç biri qəbul deyildir. Mən ərz etdim: “Sənə fəda olum, demək, biz hamımız həlak olduq, eləmi?» Buyurdu: “Xeyr. Çünki Allah-təala bu kimi ibadətləri nafilələr vasitəsilə kamilləşdirir.”
 

3) Müsətəhəb əməllər və nafilə namazları “Qurani-Kərim”də buyurulduğu kimi, Allah-təalaya yaxınlaşmağa səbəb olur:

"Onlar ibadət üçün yataqlarından qalxar (gecələr az yatar), qorxu və ümid içində Rəbbinə dua edər və onlara verdiyimiz ruzilərdən (ehtiyacı olanlara) sərf edərlər. Etdikləri əməllərin mükafatı olaraq, (Allah dərgahında) onlar (möminlər) üçün göz oxşayan (onları sevindirəcək) nə cür nemətlər gizlənib saxlandığını heç kim bilməz!" («Səcdə»-16,17).

"(Ya Mühəmməd!) Gecənin bir vaxtı durub ancaq sənə xas olan əlavə (təhəccüd) namazı qıl. Ola bilsin ki, Rəbbin səni (Qiyamət günü hamı tərəfindən) bəyənilib təriflənən bir məqama (axirətdəki ən böyük şəfaət məqamına) göndərsin! (seçsin?)" («İsra»-79).

Hədisi-qüdsidə belə nəql olunur: "Heç bir bəndə vacib əməllərdən yaxşı bir ibadətlə mənə yaxınlaşmamışdır. O, nafilələr vasitəsilə mən onu sevənə qədər mənə yaxınlaşır. Elə ki onu sevdim, onun eşidən qulağı, görən gözü, deyən dili və bacarıqlı əli olacağam. Əgər məni çağırarsa, ona cavab verərəm, məndən bir şey istəyərsə, ixtiyarına qoyaram."
 

Başqa bir hədisdə belə nəql olunur: "Nafilə namazı möminlərin Allaha yaxınlaşması üçün bir vasitədir..."
 

Peyğəmbər(s) buyurur:

"Mənim ümmətimin böyükləri iki dəstəyə bölünürlər: «Quran» hafizləri və gecə oyaq qalanlar."
 

b) İkinci mətləb odur ki, müstəhəb əməllər və nafilə namazları mütəmadi olan surətdə faydalı və təsirlidir. Hədislərdə bu barədə deyilmişdir ki, hər bir yaxşı əməli başlayarkən onu bir il mütəmadi olaraq davam etdirin.
 Çünki əməlin təsiri onun mütəmadiliyindədir.

Başqa bir hədisdə belə söylənilir: 

"Xeyirli əməli mütəmadi olaraq yerinə yetirmək çirkin əməlləri tərk etmək, günahdan çəkinmək, yəqinliyə yetişmək, nicat tapmaq, Rəhman Allaha itaət etmək, şeytanın şübhələrindən uzaqlaşmaq, ədaləti qəbul edib haqq söz danışmaq kimi müsbət təsirlər qoyur. Bunlar elə şeylərdir ki, yalnız ağıllı adam onu mütamadi olaraq yaxşı işlər görməklə qazanır».
 

Başqa bir hədisdə yaxşı əməlin  mütəmadi olaraq yerinə yetirilməsinin əhəmiyyəti barədə İmam Baqir(ə)-dən nəql olunur ki, o Həzrət həmişə buyurardı: “Yaxşı bir əməli özümə adət edəndə onu mütəmadi olaraq yerinə yetirməkdən xoşum gəlir. Əgər onu gecə vaxtı yerinə yetirə bilməsəm, gündüz qəzasını edirəm, əgər gündüz edə bilməsəm, gecə qəzasını yerinə yetirirəm. Həqiqətən, Allah yanında ən sevimli əməl mütəmadi olaraq yerinə yetirilən əməldir.”
 

v) Müstəhəb əməllərin və nafilələrin yerinə yetirilməsi dedikdə bu, o demək deyildir ki, bunların hamısını edəsən. Xeyr, belə bir iş nə mümkündür, nə də icazə verilmişdir. Həm imkan azlığından, həm də bəndə üzərində digər məsuliyyətlərin olmasından bu işlərin hamısını bir yerdə həyata keçirmək qeyri-mümkündür. Əksinə, bütün bunlardan məqsəd insanın şəxsi və ictimai imkanları daxilində  müəyyən əməllər seçib mütəmadi olaraq yerinə yetirməsidir.

q) Müqəddəs şəriətdə bir sıra ibadət, müstəhəb əməl, xidmət, sədəqə və ayinlərə çox təkid edilmişdir. Din övliyalarının və məsum İmamların(ə) həyat tərzi bu ayinlərlə bağlı olmuşdur. Onlardan «Quran» oxumaq, təhəccüd etmək (gecə vaxtı namaz qılmaq), gecə oyaq qalmaq, gecə yarısı münacat etmək, vacib namazları vaxtında qılmaq, on yeddi rükəti vacib, qalanı müstəhəb olan (xüsusilə gecə namazı, iki rükət sübh nafiləsi və iki rükət işa nafiləsi (vətirə) olan) gecə-gündüzə əlli bir rükət namazı yerinə yetirmək, həmişə dəstəmazlı halda olmaq, ibadətlərdə və namazın təqibatlarında (vacib namazlardan sonra yerinə yetirilən müstəhəb ibadətlərdə) fikirli, dağınıq halda olmamaq, camaat və cümə namazlarında mütəmadi olaraq iştirak etmək, namazın səcdə və qunutunu uzatmaq, hər ayın üç gününü oruc tutmaq, övliyaların, şəhidlərin, xüsusilə Peyğəmbər(s)-in və məsum İmamların(ə) qəbrini ziyarət etmək, seyyidüş-şühəda Hüseyn ibn Əli(ə)-in matəmində (əzadarlığında) ağlamaq və qəmli olmaq, o Həzrətə və sair məsumlara(ə) yalvarıb-yaxarmaq (təvəssül etmək), sileyi-rəhm (qohum-qardaşa baş çəkmək) və yoxsullara kömək etmək, müsəlmanlara, xüsusilə ismətli Əhli beyt(ə)-i sevənlərə yemək və salam vermək, "la ilahə illəllah" və "əstəğfirullahə rəbbi və ətubu iləyh" kimi bəzi təsirli zikrləri zikr etmək, Mühəmməd və ali-Mühəmmədə salavat göndərmək, hər bir namazdan sonra və yatarkən həzrət Fatimə(s.ə)-nın təsbihatını
 zikr etmək kimi müstəhəb əməlləri göstərmək olar. Böyük alimlərdən bəzisi buyurmuşdur ki, sübh namazından sonra diqqətli olmaq şərtilə yüz dəfə "la ilahə illəllah" və yetmiş dəfə "əstəğfirullahə rəbbi və ətubu iləyh" zikrlərini demək xüsusilə çox yaxşıdır. İmkan daxilində bacardıqca onu yerinə yetirin. On dəfə "La ilahə illəllahul-Məlikul-Həqqul-Mubəyyin" və yeddi dəfə "La həvlə və la quvvətə illa billahul-Əliyyul-Əzim" zikrlərini sübh və şam namazlarından sonra söyləmək də həmçinin belədir.

Hədislərdə belə nəql olunur ki, hər gün sübh vaxtı mübarək "ləv ənzəlna hazəl Quran" ayəsi ilə başlayıb surənin sonuna kimi davam edən "Həşr" surəsinin axırıncı dörd ayəsini oxumaq çox yaxşıdır. Daha yaxşı olardı ki, bu ayələr namazdan sonra şükr etmək üçün səcdə halında deyilsin. Bu, mütəmadi olaraq çox sınaqdan çıxmış və faydası olan müstəhəb əməllərin bir qismidir. 



Mürabitə, müraqibə, mühasibə və müaqibə
Mürabitə
Mürabitə Allah yolçusunun qət edəcəyi ən əsas yoldur. Bu yolu keçmədən heç bir kəs təkamülə yetişə bilməz. Mürabitə leksik mənaca "bir-birinə birləşmə" mənasını verib, əxlaq elmində isə "özünə birləşmə" mənasında işlənərək özünü qorumaq və həmişə özündən nigaran halda olmaq deməkdir.

Mürabitə dörd mərhələyə bölünür:

1)  Müşaritə (özü ilə şərtkəsmə, sözvermə)

2)  Müraqibə (özünüqoruma)

3)  Mühasibə (özü ilə hesablaşma)

4)  Müaqibə (özünütənqid)

Müşaritə insanın dini vəzifələri və məsuliyyətləri yerinə yetirməsində heç bir şeyi əsirgəməyəcəyi və müqəddəs şəriət qanunlarını pozmayacağı haqda özü-özünə söz verməsidir. İnsan xeyir işlərdə çalışıb qəbih əməllərdən çəkinsin deyə, özü-özü ilə belə əhd bağlayır. Bu əhd-peyman o zaman təsirli olur ki, insan ruhunda adətə çevrilib möhkəmlənənədək hər gün təzələnsin. Müşaritə üçün ən gözəl vaxt sübh namazından sonrakı vaxtdır, çünki bu vaxt insan qəlbi səfalı və təmiz olur.

Mürabitənin qaydası
Mürabitə mərhələsində əlimizin dünyadan üzülüb həsrətlə barmağımızı dişimizə tutaraq "Allaha itaət barəsində etdiyim təqsirlərə görə vay halıma! Həqiqətən, mən (Allahın hökmlərinə, «Quran»a, Peyğəmbərə və möminlərə) istehza edirdim!"
 - deyə peşman olacağımız günü yada salmaq münasib olardı. Bu mərhələdə dünyaya qayıtmaq arzusunda olduğumuz və yalvararaq "Ey Rəbbim! Məni geri (dünyaya) qaytar! Bəlkə, zay etdiyim ömrün müqabilində yaxşı bir iş görüm..."
 - deyəcəyimiz günü xatırlayaq. Bizə cavab verirlər ki, bu əsla olan iş deyil. "Ey Rəbbim! Məni geri (dünyaya) qaytar!" kəlməsini çox deyəcəyik, amma bir faydası olmayacaq...

Demək, indi nə qədər fürsət vardır, bu qiymətli ömrümüzün bihudə keçməməsi üçün özümüzə söz verək. Onun bütün dəqiqə və anlarından düzgün istifadə edək. İndi isə vaxtın əhəmiyyətini daha yaxşı başa düşməyimiz üçün belə bir hədisi burada qeyd edirik: 

Allah-təala bir gündə (gecə-gündüzdə) hər biri bir saatın müqabilində olan iyirmi dörd xəzinə yerləşdirmişdir. Bu xəzinələr insan ömrünün bütün saatları ilə bərabər halda tərtib olunub, hər bir saatın əməli özünəməxsus xəzinəyə yığılır. İnsan bu dünyadan köçəndən sonra bu xəzinələr açılır və insan öz əməllərini müşahidə edir. Deməli, əgər insan bir xəzinəni yaxşılıqların nuru ilə dolu görərsə, çox sevinər. Əgər onun sevincini bütün cəhənnəm əhlinə bəxş etsələr, onların hamısı bundan məst olub öz əzab-əziyyətini unudar. Yox əgər xəzinəni günahla dolu, qaralmış görərsə, buna narahat olar. Əgər onun bu narahatçılığını behişt əhli arasında bölsələr, behişt əhli də narahat olar. Əgər istirahət, qəflət və mübah əməllərlə dolu olan saatların xəzinələrini onun qarşısında açarlarsa, içində heç bir sevindirici bir şey görməyib peşmançılıqdan barmağını dişləyər. Çünki öz şirin ömrünün bir hissəsini bihudə işlərə sərf edib bu qiymətli sərmayədən faydalanmamış və öz həvayi-nəfsinə (ehtirasına, şəhvətinə) aldanmışdır.

Yaxşı olardı ki, Allah bəndəsi hər sübh bu hədisi xatırlayıb ömrünün hədər getməməsi üçün özü ilə hesablaşsın. Daha yaxşısı budur ki, insan hər sübh "əsr" surəsini oxuyub mənasını düşünsün. Düşünsün ki, Allah-təala necə də «Əsr»də and içib buyurur: “Yalnız iman gətirib yaxşı əməllər edən, bir-birinə haqqı və səbri tövsiyə edənlərdən başqa bütün insanlar ziyandadırlar.” Yəni təkcə həyatın bu qiymətli sərmayəsini imanla, saleh əməllərlə, bir-birinə haqqı və səbri tövsiyə etməklə ötürən şəxslər doğru yoldadırlar, qalanları isə yolunu azanlar və ziyanda olanlardır.

Maraqlı bir mətləb
"Xüsran" sözünün lüğəvi mənası əsl sərmayənin məhv olmasına səbəb olan ziyana deyilir. Elə bil, insan ömrü günəşin yandırıcı şüaları altında tez əriyib suya dönən qardır. Yalnız aralarındakı fərq bundan ibarətdir ki, suya dönmüş qarın damcıları yerdə qalır, amma insan ömrünün anları bir saniyə də olsun belə, geri qayıtmır.

Buna əsasən, əgər bir kəs bir an belə qafil olarsa, elə həmin miqdarda da əbədi ziyana uğrayar. İnsanın gələcəkdə öz ömründən layiqincə istifadə etmək bacarığını fərz etsək belə, şübhəsiz, yenə də o keçmişi haqda aldadılmışdır. Çünki hər bir qabın özünəməxsus bir tutumda həcmi və hər bir anın öz hökmü vardır. Keçmişi bu məhdud zamanda heç yerləşdirmək olarmı? Bu, yalnız Allahın xüsusi mərhəməti əta olunmuş şəxslərə aiddir. Tutaq ki, tövbə edib sidq ürəklə Allaha tərəf qayıtdıq. Lakin tövbənin bağışlanmaqdan başqa bir təsiri yoxdur. Tövbə və istiğfar ilkin mərhələdə məqamın ucalmasına yox, yalnız əzabın aradan qaldırılmasına səbəb olur. Başqa bir sözlə desək, tövbə iftixar etmək üçün yox, cəhənnəm əzabını dəf etmək üçündür. Xoş o adamların halına ki, bütün anlardan və imkanlardan bol-bol faydalanır, hətta öz istirahət vaxtlarını elə tənzimləyirlər ki, yuxuları ibadət, nəfəsləri isə zikr hesab olunur. Peyğəmbər(s) mübarək Ramazan ayının oruc tutanları haqda buyurur: ".... Bu ayda yuxunuz ibadət, nəfəsləriniz isə zikr kimi hesab olunaraq əməlləriniz qəbul olunur."

Allah bəndələrindən yalnız bir dəstəsi ötüb-keçmişlərin yerini doldura bilərlər. Onlar Allah yolunun mücahidləridir, yəni onlar Allah yolunda şəhadətə yetməyi və özlərini təhlükəyə atmağı seçənlərdir. Çünki Allah yolunda şəhid olmaq Allaha tərəf ali dərəcələrə yetişmək üçün bir nərdivandır. Bu yolu seçən dəstə bağışlanmaqdan əlavə ötən çatışmamazlıqların yerini də doldurur, bir gecəlik fədakarlıqla və canından keçməklə yüz illik yolu bir anda qət edir, yəni var qüvvə ilə hər nə varsa, əmələ çevrilib Allah-təalanın dərgahına tələsir və orada bir dəstə himayəçinin müşayiəti ilə əbədi həyat, daimi ziyafətlə iftixar edir.

Amma başqa adamların da tövbə və istiğfar vasitəsilə keçmişdə buraxdıqları səhvlərin əvəzinin tamamilə verilməsini isə Allah bilir. Müəllifin nəzərincə, belə bir müvəffəqiyyətin hamıya nəsib olması çox çətin bir məsələdir.

Ayə və rəvayətlərdən tövbə etməkdən əlavə Allahın mərhəməti və günahların yaxşı əməllərə çevrilməsi də başa düşülür. Allah-təala «Furqan» surəsinin yetmişinci ayəsində buyurur: 

"Ancaq tövbə edib iman gətirən və yaxşı işlər görənlərdən başqa! Allah onların pis əməllərini yaxşı əməllərə çevirər..."

Buna əsasən demək olar ki, tövbəkarlar öz tövbələri vasitəsilə keçmişdə buraxdıqları səhvləri ödəmək üçün ümidvar ola bilərlər. Bəzi müfəssirlər (təfsir alimləri) buyurmuşlar ki, ayənin zahiri mənasından Allah-təalanın tövbə vasitəsilə keçmişlərin əvəzini ödəyərək qaranlıqları işıqlığa çevirməsi başa düşülür, yəni keçmişdəki pis əməllər pozulub, yerinə yaxşı əməllər yazılır. Lakin təfsirçilərdən bəziləri də belə yazılır: "Allah-təala tövbəkarı tövbə edəndən sonra çirkin əməllərdən qoruyub bir daha günaha qayıtmamaq üçün yaxşı əməllər görməyə müvəffəq edir.” Onların bir qismi belə düşünür ki, ayədəki "səyyiat" (günahlar) sözünün işlədilməsindən məqsəd tövbədən sonra yaxşı əməllərə çevrilən kiçik günahlardır, ancaq böyük günahlar isə tövbədən sonra bağışlanıb əfv olunur. Əllamə Təbatəbai bu ayənin təfsiri barədə müfəssirlərin rəylərini söylədikdən sonra günahların xeyir əməllərə çevrilməsi məsələsinə dair onların bir qisminin nəzəriyyəsini qəbul edir. O, bu qənaətə gəlir ki, ayə və rəvayətlər zahirdə tövbəkar şəxsin bəd əməllərinin saleh əməllərə çevrilməsini göstərir. Ayəni şərh edərkən belə bir nəzəriyyə söyləyir: "Günahın iki cəhəti vardır: baqi və fani. Onun fani cəhəti günaha batarkən insandan baş verib tez də yox olan əməllərdir. Günahın baqi cəhəti isə insanın bağlandığı günahın insan ruhuna göstərdiyi pis təsirləridir. İnsan tövbə edən zaman tövbənin qəbul olunması ilə bütün bu təsirlər yox olur, yəni bədbəxtlik səadətə, zülmət nura çevrilir, çünki insan saflaşmayınca tövbəsi qəbul olunmaz. İmam Baqir(ə) buyurur: "Tövbəkar günahsız kimidir."

Belə bir nəticəyə gəlirik ki, tövbə Allah-təalanın mərhəmətindən əlavə paklıq, ucalıq mənbəyi, insan qəlbində şölənən ilahi nurdur, çünki o, günahları saleh əməllərə çevirir."

Lakin bu nəzəriyyəni (günahların yaxşı əməllərə çevrilməsi) qəbul etməklə belə keçmişlərin əvəzinin ödənilməsi məsələsi yenə də problem olaraq öz həllini tapa bilmir. Çünki bəhsimiz təkcə günah barədə deyil ki, tövbə ilə də həll olunsun. İnsan ömrünün hər dəqiqəsi, hər anı qiymətlidir. Əgər ondan istifadə olunmasa, insan heç vaxt düzəlməyən əbədi bir ziyana düşəcəkdir. Allah-təala bu ayədə keçmiş günahların ödənilməsini də vədə verməmişdir. Ömrümüzün hədər getmiş saatları bir daha qayıtmayacaqdır. Deməli, yuxarıda qeyd etdiyimiz kimi, çalışaq ömrümüzün hər bir dəqiqəsindən, hər bir anından düzgün istifadə edək. Çünki gələcək, ümumiyyətlə, keçmişə zəmanət verə bilməz, ona görə ki heç bir qab öz tutumundan artığına qadir deyildir.

Demək, xoş o adamların halına ki, öz ömürlərinin bütün anlarından əlverişli istifadə edir, hətta özünün istirahət vaxtlarını elə tənzimləyir ki, yuxuları ibadət, nəfəsləri isə zikr kimi hesab olunur. Həzrət Əli(ə) buyurur: "Qoçaqların yuxusu və iftarı nə gözəldir."

Yəni qoçaq adamların yeməyi də, yatmağı da dəqiqliklədir. Allah üçün yatırlar və Allah üçün də yemək yeyirlər. Onların nahar və yuxusu yenidən qüvvə toplayıb Allah və bəndələrinə xidmət etmək üçündür. Belələri heç bir işi  həvayi-həvəs üzündən yerinə yetirmirlər.

Müraqibə
Mürabitənin ikinci mərhələsi müraqibədir, yəni insan özü ilə şərtləşəndən sonra özünü bütün hallarda günahlardan qorumalı, səhlənkarlıq edib vədinə xilaf çıxmamalıdır.

Möminin bariz sifətlərindən biri də öz əhdinə vəfalı olmasıdır. «Quran»da buyurulur: 

"O möminlər ki, əmanətlərini və əhdlərini qoruyub saxlayırlar (onlara tapşırılmış əmanətə xəyanət etməz, verdikləri sözü yerinə yetirərlər). («Muminun»-8)

Allahı yaddan çıxarmamaq, Onu bizə xatırladan əməl və zikrləri mütəmadi olaraq yerinə yetirmək, hər bir işi ilahi boya ilə rəngləyib Onun adı ilə başlamaq müraqibənin məzmunun təşkil edir. Məsələn, oturarkən bacardıqca üzü qibləyə oturaq, yatarkən üzü qibləyə sağ tərəfi üstə yataq və haram məclislərdən uzaqlaşaq. Xülasə, bir an belə olsun, Allahı yaddan çıxarmayaq. Çünki hər kim Allahı unudarsa, Allah da onu unudar: 

“Onlar Allahı unutdular, Allah da onları unutdu." («Tövbə»-67) 

Vay o şəxsin halına ki, Allah onu unudub özbaşına buraxa. Şübhəsiz, belə bir şəxs şeytanlara yem olacaqdır.

Kim Allahı unudarsa, sonda özünə düşmən kəsilib öz ali, insani keyfiyyətini əldən verər. Allah-təala «Quran»da buyurur: "Allahı unutduqları üçün Allahın da onları özlərinə unutdurduğu (xeyirlərini başa düşməyən) kimsələrə bənzəməyin!" («Həşr»-19)

Deyirlər, Züleyxa Yusifi xəlvət yerdə görüb özünə tərəf dəvət edərkən birdən gözü otaqda olan bir bütə sataşdı. Dərhal qalxıb üzərinə bir pərdə atdı. Yusif ona dedi: "Sən cansız daşdan utandığın halda, mən necə (əzəmət və qüdrət sahibi olan) Allahımdan xəcalət çəkməyim?"

Buna görə də həmişə öz əməllərimizə fikir verib ehtiyatlı olmalıyıq, çünki müraqibə, ehtiyat insanı büdrəməkdən və uçurumdan qoruyur. Dünya işlərində diqqətli və ehtiyatlı olduğumuz kimi, axirət məsələlərində də diqqətli olub heç vaxt Allahı unutmayaq.

Bunu da bilməliyik ki, müraqibənin özünəməxsus dərəcələri vardır. Bu dərəcələr Allah yolçusunun mərifət və riyazət dərəcələrilə sıx bağlıdır. Birinci dərəcə təqvalıların, ondan yuxarı isə müqərriblərin (Allah dərgahına ən yaxın olanlar) müraqibəsidir. 

İnsan riyazət, müraqibə və mücahidə etməklə (Allaha) yaxınlaşıb əzəmət Sahibinin gözəl cəlal və camalına qərq ola bilər. Orada isə məsələ bunun tam əksidir. Tanrı o məqamda bəndəsini özü qoruyur, belə ki Yusif barədə buyurur: 

"Doğrudan da, (qadın) ona meyl salmışdı. Əgər Rəbbinin dəlilini (xəbərdarlığını) görməsəydi, (Yusif də) ona meyl edərdi..." («Yusif»-24)

O qadın (Züleyxa) eşq atəşinin alovunda yanıb Yusifdən rədd cavabı almasına baxmayaraq, yenə də ondan əl çəkmirdi və sevgilisinin vüsalına qovuşmaq üçün var qüvvəsilə çalışırdı. Əgər Allah-təalanın xüsusi mərhəməti və haqqın açıq-aydın dəlilləri Yusifi qorumasaydı, o da təbii olaraq Züleyxaya tərəf meyl edəcəkdi. Deməli, Allah əbədi camal və cəlalı göstərməklə öz müxlis (xalis, pak) bəndəsini Züleyxanın gözəl simasından döndərib onu uçurum və büdrəməkdən qorudu, hətta günahı təsəvvür etməyə belə onu qoymadı.

"Xoş o adamın halına ki, Həmişə Allahı nəzərə alıb öz günahlarından qorxur."

Müraqibə barədə həzrəti-Əli(ə)-nin buyurduğu kəlamlardan ikisini burada qeyd etməyi özümüzə borc bilirik: "Yaxşı olardı ki, insan özünə qiymət verib həmişə qəlbini və dilini qorusun."

Başqa bir yerdə isə ağıllı mömini belə vəsf edir:"... Bu gün sabahı fikirləşib həmişə bir neçə addım uzağı görən adam ağıllıdır..."

Mühasibə
(Özü ilə hesablaşma)

Əxlaqi və ürfani əsaslardan biri də mühasibədir. Allahın razılığını qazanmaq istəyən və əbədi həyata can atan bəndələr səhərlər özlərinə söz verdikləri kimi, gün ərzində bir saat da gündəlik əməllərini yerinə yetirmək və hesablaşmaq üçün vaxt ayırırlar. Nəraqi yazır: "Ağıllı adamlar vaxtlarını dörd yerə bölüb, onlardan birini əməllərini götür-qoy etmək üçün ayırar, mühasibəni axşamlar yatmazdan əvvələ saxlayarlar ki, gün ərzində əldə etdikləri xeyir və zərərdən, gündəlik mədaxil və məxaricdən tam surətdə xəbərdar olsunlar."
 

Ötüb-keçənlərlə hesablaşıb gələcək işləri həyata keçirmək üçün özünə söz verməyə mühasibə deyilir. Mühasibə aşağıdakı yeddi əsasla həyata keçir:

1) Təqdir (qiymətləndirmə) və ölçü; 2) Məsuliyyəti dərk etmək; 3) Əməllərin qalması; 4) Əməllərin yazılması; 5) Hesablaşma və sorğu-sual; 6) Əməllərin cəzası; 7) Tövbə və əvəzini ödəmək.

1. Təqdir (qiymətləndirmə) və ölçü yaradılışın əsaslarındandır. «Quran» təbiri ilə desək, Allah yanında hər şey özünəməxsus ölçülərlə təyin olunmuşdur.

"... Hər şey Onun yanında müəyyən bir ölçü ilədir." («Rəd»-8)

"(Yerdə və göydə) elə bir şey yoxdur ki, onun xəzinələri Bizdə olmasın. Lakin Biz ondan ancaq müəyyən (lazım olduğu) qədər endiririk." («Hicr»-21)

"... Biz hər şeyi hesaba alıb açıq-aydın kitabda (lövhi-məhfuzda, yaxud zəmanə imamının yanında) təsbit etmişik." («Yasin»-12)

"And olsun ki, (Allah) onları (bütün yaratdıqları) hesablamış və təkrar-təkrar saymışdır." («Məryəm»-94)

2. Allah, dünya və bəşər övladları qarşısında məsuliyyəti dərk etmək və özünə söz  vermək insan üzərinə qoyulmuş ilahi əmanətdir. Məsuliyyəti hiss etmək fitri qüvvədir. “Qurani-Kərim”də buyurulur: 

"Biz əmanəti (Allaha itaət və ibadəti, şəri hökmləri yerinə yetirməyi) göylərə, yerə və dağlara təklif etdik. Onlar ona yüklənməkdən (götürüb özləri ilə daşımaqdan) qorxub çəkindilər. Çox zalım, çox cahil olan insan isə (ixtiyar, iradə və seçim qüvvəsinə malik olduğundan) ona yükləndi." («Əhzab»-72)

3. Əməllərin qalması elmi və fəlsəfi bir əsasa söykənir. «Quran»da bu, açıq-aydın sübut edilir: 

"Onlar (dünyada) etdikləri bütün əməllərin (öz qarşılarında) hazır durduğunu görəcəklər." («Kəhf»-49)

Başqa bir ayədə isə belə buyurulur: 

"Kim (dünyada) zərrə qədər yaxşı iş görmüşdürsə, onu (onun xeyrini) görəcəkdir (mükafatını alacaqdır). Kim də zərrə qədər pis iş görmüşdürsə, onu (onun xeyrini) görəcəkdir (cəzasını çəkəcəkdir)." («Zilzal»-7,8)

"(Loğman öyüd-nəsihətinə davam edərək) dedi: "Oğlum, (dünyada gördüyün hər hansı yaxşı, yaxud pis iş) bir xardal dənəsi ağırlığında olsa da, bir qayanın (daşın) içində, yaxud göylərdə və ya yerin təkində olsa da, Allah onu (qiyamət günü) ortaya gətirər (onun haqq-hesabını çəkər). Həqiqətən, Allah bütün incə işləri biləndir (lətifdir), (Hər şeydən) xəbərdardır!" («Loğman»-16)

4. Əməllərin yazılması və qeydə alınması. İsanların əksəriyyəti qəflət üzündən özü ilə hesablaşmır, keçmiş əməllərinin yaddan çıxdığını və məhv olduğunu düşünürlər. Daha bilmirlər ki, Allah-təala hər bir insanın əməlini qeyd etmək üçün bir mələk təyin etmiş və qiyamət günü bu əməllərlə hesablaşacaqdır. “Qurani-Kərim”də buyurulur: 

"Biz hər bir insanın əməlini öz boynundan asar və qiyamət günü (bütün əməllərini) açıq kitab kimi qarşısına qoyarıq." («İsra»-13)

"(Və ona belə deyərik:) "Oxu kitabını (əməl dəftərini). Bu gün sən özün-özünə haqq-hesab çəkməyə (özün öz əməllərinin şahidi olmağa) kifayətsən." («İsra»-14)

"Sizin üstünüzdə gözətçi mələklər, (əməllərinizi) yazan və (Allah dərgahında) çox hörmətli olan mələklər vardır. Onlar sizin nə etdiklərinizi bilirlər." («İnfitar»-10, 11, 12)

Bu əməl dəftəri heç bir şübhə və inkara əl yeri qalmamaq üçün bütün təfsilatı ilə insana göstərilər. "Tariq" surəsinin dördüncü ayəsində Allah-təala göylərə və s. and içdikdən sonra buyurur: 

"Elə bir kimsə yoxdur ki, onun üstündə bir gözətçi (mələk) olmasın!"

“Dediyi hər sözü (yazmaq üçün) onun yanında hazır durub gözləyən (iki mələk) vardır!”(«Qaf»-18).

“Xatırla ki, (insanın) sağında və solunda (onun bütün əməllərini) təsbit edən (qeydə alan) iki mələk oturmuşdur!” («Qaf»-17).

“Yoxsa onlar elə güman edirlər ki, Biz onların pıçıltılarını və xəlvəti danışıqlarını eşitmirik?! Xeyr, yanlarında olan elçilərimiz (onların bütün aşkar və gizli söhbətlərini) yazırlar!” («Zuxruf»-80).

“Onların etdiyi hər şey (əməllərinin yazıldığı) dəftərlərdədir.! Hər bir kiçik və böyük (günah lövhi-məhfuzda) yazılmışdır!” («Qəmər»-52,53).

“(Ya Peyğəmbər! O gün) hər ümməti diz çökmüş (yaxud bir yerə yığılmış) görəcəksən. Hər ümmət öz (əməl) dəftərinə tərəf çağırılacaqdır. (Onlara belə deyiləcəkdir) “Bu gün sizə (dünyada) etdiyiniz əməllərin əvəzi (mükafatı və ya cəzası) veriləcəkdir! Bu Bizim kitabımızdır (sizin əməl dəftərinizdir). O sizin əleyhinizə haqqı deyər. Biz sizin etdiyiniz əməlləri (orada mələklərə bir-bir) yazdırmışıq?” («Çasiyə»-28, 29).

Bu ayələr bütün əməllərin mələklər tərəfindən qeydə alınıb yazılaraq qiyamət günündə hesaba çəkiləcəyini göstərir.

Əmirəlmöminin(ə) buyurdu:

“....Ey Allah bəndələri! Əməllərin hesaba çəkiləcəyi, dağıntıların çox olacağı və uşaqların (qorxudan) qocalacağı gündən qorxun.
Ey Allah bəndələri! Bilin ki, sizin özünüzdən üzərinizə gözətçilər qoyulmuş, sizin bədən üzvlərinizdən olan qoruqçular sizə nəzarət etməkdədirlər.
 Bilin və agah olun ki, doğru danışan mühasiblər sizin əməllərinizi, hətta nəfəslərinizin sayını belə qeyd edirlər. Nə gecənin qaranlığı və nə də möhkəm qapılar sizi onlardan gizlədə bilməz.(Müxtəsər, harada olsanız onlar sizi izləyirlər). Həqiqətən, sabah bu günə yaxındır...” («Nəhcül-Bəlağə»: Feyzül-İslam: Xütbə №156).

5)  Əməllərin sorğu-sualı qiyamət gününün ən əsas məsələlərindən biridir. Heç kəs ondan yaxa qurtara bilməz. Allah-təala buyurur:

«Onları yubadıb saxlayın, çünki sorğu-sual olunacaqlar!» («Saffat»-24).

Bu məsələ o qədər ciddidir ki, hətta peyğəmbərlər də sorğu-sual olunacaqlar:

“(Özlərinə) peyğəmbər göndərilən ümmətləri (peyğəmbərlərə tabe olub-olmadıqları barədə) sorğu-suala çəkəcək, göndərilən peyğəmbərləri də (dinimizi onlara təbliğ edib-etməmələri haqqında) sorğu-sual edəcəyik.” («Əraf»-6).

Qiyamət günündə hər biri min il çəkən əlli dayanacaq vardır. Bu dayanacaqların hər birində bir şey barədə sorğu-sual olunacaqdır.

İmam Sadiq(ə) buyurur:

“Ey insanlar! Sizi sorğu-suala çəkməzdən əvvəl özünüzlə hesablaşın, çünki qiyamət günündə hər biri min il çəkən əlli dayanacaq vardır». Sonra bu ayəni tilavət etdi: “....Müddəti əlli min il olan bir gündə...”
(«Məaric»-4).

Hesabat mövzusu o qədər dəqiqdir ki, hətta insanın qəlbindəki niyyətlərindən də sorğu-sual olunacaqdır:

“...Siz ürəyinizdə olanı zahirə çıxarsanız da, çıxarmasanız da Allah ona müvafiq sizinlə haqq-hesab çəkər...” («Bəqərə»-284).

Allahın adlarından biri “Səriül-hesab” (tez hesab çəkən) və qiyamət gününün adlarından biri isə “yovmul-hesab”dır (sorğu-sual günü). Bunların hər ikisi hesabatın və sorğu-sualın nə qədər əhəmiyyətli olduğuna dəlalət edir. Allah-təala Quranda buyurur:

“....Allahın hökmlərini inkar edən şəxslə, şübhəsiz ki, Allah tezliklə haqq-hesab çəkəcəkdir.” («Ali-İmran»-19).

Başqa bir yerdə isə buyurur:

“....Şübhəsiz ki, Allah yolundan sapanları haqq-hesab gününü unutduqları üçün şiddətli bir əzab gözləyir!” («Sad»-26).

Demək, vay o adamların halına ki, o günü (qiyamət gününü) unudublar. Çünki iki şeyi yaddan çıxarmaq əbədi bədbəxtlik və ziyana səbəbdir- Allahı və qiyamət gününü unutmaq.

“....Ey Rəbbimiz, (bəzi tapşırıqlarını) unutduqda və ya yanıldıqda bizi cəzalandırma!...” («Bəqərə»-286).

6)  Əməllərin cəzası xilqətin və İslam dininin ən mühüm əsaslarındandır. Hər bir əmələ qarşı bir reaksiya və hər bir hərəkətin özünəməxsus mükafatı vardır.

Allah-təala bu barədə çox təkid edir, çünki heç bir əməl cəzasız və mükafatsız qalmayacaqdır:

“....(O gün) hər kəsə gördüyü əməlin əvəzi veriləcək və (haqsız yerə) zülm olunmayacaqdır!”(«Bəqərə»-281).

“Hər kəs öz əməlinin girovudur! (Hərə öz əməlinin əvəzini alacaqdır!) («Müddəssir»-38).

7)  Tövbə də həmçinin İslamın islahedici əsaslarından biridir. Tövbə bağışlanmaq, Allaha tərəf qayıtmaq və hədərə getmiş ömrün böyük Yaradan yolunda istifadə olunmuş ömrə çevrilməsi üçün bir vasitədir. Tövbəsiz mühasibə mühakimə mümkün deyil. Buna görə də Allah-təala dəfələrlə öz bəndələrini tövbə etməyə və ona tərəf qayıtmağa dəvət edərək onlara rəhmət və məğfirət mücdəsini verir:

“(Ya Peyğəmbər! Mənim adımdan qullarıma) de: “Ey Mənim (günah törətməklə) özlərinə zülm etməkdə həddi aşmış bəndələrim! Allahın rəhmindən ümidsiz olmayın. Allah (tövbə etdikdə) bütün günahları bağışlayar. Həqiqətən, O bağışlayandır, rəhm edəndir!” («Zümər»-53).

Mühasibə rəvayətlərdə
Hədislərdə də mühasibəyə çox əhəmiyyət vermişlər. Peyğəmbər(s) öz vəsiyyətlərindən birində Əbuzər Ğəffariyə buyurur:

“Ey Əbuzər! Səndən sorğu-sual olunmamış özünlə hesablaş, çünki bu, qiyamətdə çəkiləcək sorğu-sualı daha asan edər. Səni yoxlamamışdan qabaq sən özünü yoxla. Özünü qiyamət günü üçün hazır saxla. Heç kim şərikin şəriklə hesablaşması kimi özü ilə ciddi hesablaşmasa, təqvalılardan sayılmaz. Təqvalı insan bilməlidir ki, yediyi, içdiyi və geydiyi şeylər haradandır. Görəsən, halal yolla qazanmışdır, yoxsa haram yolla? Ey Əbuzər! Allahın qayda-qanununa məhəl qoymayan və hansı yolla gəldi mal-dövlət qazanmaqdan qorxmayan şəxsi Allah da hansı yolla gəldi cəhənnəmə daxil edər.”

Başqa bir hədisdə o alicənabdan belə nəql olunur:

“Sizdən sorğu-sual olunmazdan qabaq özünülə hesablaşın, əməlləriniz yoxlanılmamışdan əvvəl özünüz öz əməllərinizi yoxlayın. Özünüzü qiyamət gününə hazırlayın.”

Nə barədə soruşulacaq?

1) Əhli-beytə məhəbbət
Bir hədisdə Peyğəmbər(s) belə buyurur:

“(Qiyamət günü) Allah bəndəsindən birinci soruşulacaq şey biz əhli-beytin məhəbbətidir.”

Digər bir hədisdə o ali Cənab buyurur:

«Qiyamət günü dörd şey barədə sorğu-sual olunmamış heç bir bəndə bir addım belə ata bilməyəcək: birinci, ömrünü nəyə sərf etməsindən; ikinci, cavanlığını harada və hansı yolda keçirməsindən; üçüncü, mal-dövləti hansı yolla qazanmasından və nəyə xərcləməsindən; dördüncü isə biz əhli-beytə məhəbbətindən soruşulacaqdır.»

2) Namaz. Əbi-Bəsir deyir: «İmam Baqir(ə)-dən belə eşitdim: 

İnsandan soruşulan ikinci əməl namazdır.

“Qiyamət günü bəndədən sorğu-sual olunacaq birinci şey namazdır. Əgər namaz qəbul olunarsa, başqa əməlləri də qəbul olunar.”

Allahın razılığını qazanmaq istəyən insan İlahinin ona bəxş etmiş olduğu bu nemətdən yaxşı istifadə edərək onu uca Yaradana ibadət və itaətdə sərf etməlidir.

Həzrət Səccad(ə) Allaha belə ərz edir:

“İlahi! Ömrümü sənin yolunda itaətə sərf etmək iqtidarında olanadək məni öldürmə, amma əgər ömrüm şeytana xidmətdə və azğınlıqda keçərsə, sənin qəzəbinə layiq olmamış məni tez öldür.”

Buna görə də bu duanın başqa bir hissəsində həzrəti-Səccad Allahdan istəyir ki, onu özü ilə haqq-hesab çəkməkdə və əməllərinə yetişməkdə məvəffəq etsin:

“İlahi! Mühəmmədə və onun ailəsinə salam göndər. Həyatın çətinliklərində mənə kömək ol. Mənə kömək ol ki, bu yükün ağırlığı mənə güc gəlməsin və başımı özümə qarışdırmasın. Ey mənim Allahım! Sabah qiyamət günü torpaqdan qalxanda sənin ədalətin qarşısında cavab verməli olacağam. Elə et ki, bu gün sabahımı fikirləşib üzərimdə olan vəzifəni sənin istədiyin kimi yerinə yetirim.”

Mühasibənin qaydası
Mühasibə edərkən bir neçə qaydaya riayət etmək lazımdır:

a) Ən əvvəl bilmək lazımdır ki, nəfsi-əmmarə (pisliklərə sövq edən qüvvə) və özünüsevmə qüvvəsi insanı aldadıb gözəllikləri, çirkin, çirkinlikləri isə gözəl cilvələndirir. İnsan mühasibə zamanı özünə başqasının gözü ilə baxmalıdır. Hədislərdə vardır ki, mömin mühasibə edərkən özünə şərikin şərikə qarşı yanaşdığı kimi yanaşsın. Başqa bir ifadə ilə desək, özünün bütün hərəkət, xatirə, düşüncə və davranışlarını öz gözü önündə canlandıraraq heç bir güzəştə getmədən əməllərini araşdırsın.

Peyğəmbər(s) buyurur: 

“Heç bir bəndə şərikin şəriklə hesablaşdığı və ya ağanın qulundan tələb etdiyi kimi özü ilə hesablaşmasa, mömin deyildir.”

Başqa bir hədisdə həzrəti-Əmirəlmöminin(ə)-dən mühasibə qaydası müfəssəl olaraq belə rəvayət olunur:

“Bir nəfər həzrət-Əli(ə)-dən soruşdu: Özünü necə mühasibə etmək olar?» O Həzrət buyurdu: «İnsan gecəni gündüzə, gündüzü gecəyə başa vuranda axşam özünə qayıdıb desin: «Bu günün də belə keçdi. Bir daha qayıtmayacaq. Allah-təala səndən soruşacaq ki, bu günü necə keçirdin, hansı işi yerinə yetirdin? Allahı yada saldınmı? Onun həmdini və şükrünü yerinə yetirdinmi? Mömin qardaşının haqqını ödədinmi? Onun çətinliklərini həll etdinmi? Evdə olmayan zaman ailəsinə yetişdinmi? Öz namusundan, qeyrətindən istifadə etməklə başqalarının mömin qardaşına qarşı pis sözlər deməsinin qarşısını aldınmı? Bir müsəlmana belə kömək etdinmi? Axır bu keçən gündə nə etdin?» Sonra bütün əməllərini gözdən keçirsin. Əgər bir xeyir iş görübsə, Allaha şükr edib bu müvəffəqiyyətə görə ona təzim etsin, belə ki əməllərində hər hansı bir günaha və ya qüsura rast gələrsə, tövbə edərək Allahdan bağışlanmaq diləsin, bir daha günaha qayıtmayacağına söz verib Mühəmmədə və ailəsinə yenidən salam göndərmək vasitəsilə qəlbini paklayaraq günahının pasını yusun...”(“Biharül-ənvar”LXVII c/s-70; «Vəsailüş-şiə» XI c/s-379).

b) Mühasibə edərkən Allah əmrlərinə düzgün surətdə riayət edilib-edilməməsini bilmək üçün ilk olaraq vacib əməlləri yerinə yetirib haram buyurulmuş əməllərdən çəkinmək lazımdır. Sonra isə müstəhəb (bəyənilmiş) və xeyirxah əməllər yerinə yetirilsin.

v) Haqq-hesab qurtarandan sonra əgər müsbət bir hal müşahidə edilsə, Allaha şükr edib ondan daha çox müvəffəqiyyət əldə etməsini, yox əgər günah etmiş olduğunu başa düşərsə, Allahdan bağışlanmasını diləyib hədərə getmiş vaxtlarının yaxşı əməllər və xeyirxah işlər görməklə əvəzini versin. Beləliklə, bu əməllər vasitəsilə buraxdığı səhvləri düzəltsin. Allah-təala buyurur:

“....Həqiqətən, yaxşı əməllər pis işləri (kiçik günahları) yuyub aparar...”(«Hud»-114).

“....Pisliyin qarşısını yaxşılıq etməklə alırlar...”(«Rəd»-22).

Yeddinci imam həzrəti-Musa ibn Cəfər(ə) buyurur: “Ey Hişam! Hər gün yaxşı işlər görüb onu artırmağa çalışmayan, günahlarından ötrü bağışlanmasını diləməyən və bir daha günaha qayıtmamaq üçün özünü mühasibə etməyən şəxs bizdən deyildir.”

Başqa bir hədisdə İmam Baqir(ə)-dən belə rəvayət olunur:

“....Pis əməllərdən sonra yaxşı əməllər görmək nə qədər də gözəldir?! Yaxşı əməllərdən sonra pis əməllər görmək isə nə qədər də çirkindir?!”

Nə üçün mühasibəyə əhəmiyyət vermirik?

1)  Allahı unutmaq və özünə biganəlik
Şübhə yoxdur ki, bu mühüm mövzuya diqqət yetirməyin səbəbi Allahı unutmaqdır. Allahı unudan şəxs özünə qarşı biganə olar. Özünə qarşı biganə yanaşan şəxs isə həvayi-nəfsinə (ehtiras və şəhvətinə) tabe olar. Nəhayət, həvayi-nəfsinə tabe olan şəxs isə həqiqətlərdən uzaqlaşıb bir daha öz gələcəyi haqda düşünə bilməz.

Allah-təala  «Quran»da buyurur:

“ Allahı unutduqları üçün Allahın da onları unutdurduğu (xeyirlərini başa düşməyən) kimsələrə bənzəməyin. Onlar (Allahın itaətindən çıxmış) fasiqlərdir!”(«Həşr»-19).

“....Qəlbini Bizi xatırlamaqdan qafil etdiyimiz, nəfsinin istəklərinə uyan və (hər) işində ifrata varan bir kimsəyə itaət etmə!”(«Kəhf»-28).

Hər halda həvayi-nəfslə Allahı xatırlamaq, nurla zülmət bir yerə sığmaz.

2)  Lovğalıq və yersiz ümid
Mühasibəni tərketmə amillərdən biri də lovğalıq və yersiz ümiddir.

Həzrəti-Əli(ə) “İnfitar” surəsinin 6-cı ayəsini (“Ey insan! Səni kərim olan Rəbbinə qarşı aldadan nədir?”) şərh edərkən qəflət yuxusuna dalmış insanları oyadaraq öz vəzifələrinə qarşı diqqətli olmaq üçün buyurur: “Bu lovğa insan cavabı çox əsassız və bağışlanmaq istərkən üzrü qəbul olunmayan bir məsuliyyət daşıyır. Buna baxmayaraq öz nadanlığında qalaraq lovğalıq və cahillikdən əl çəkmir...

....Ey insan! Niyə görə günah etməyə cürət edirsən? Allahın qarşısında nə lovğalanırsan? Səni həlak olmağa nə həvəsləndirir? Sənin bu xəstəliyinin əlacı yoxdurmu? Bu yuxudan oyanmayacaqsanmı? Niyə özgəsinə rəhm etdiyin kimi özünə rəhm etmirsən?...

....Sən ki birini qızmar günəş altda görərkən onun üzərinə kölgə salır, zəif bir xəstə görəndə onun halına acıyırsan, bəs niyə özünə bir gün ağlamırsan? Halbuki heç bir şey və heç bir kəs sənə canından əziz deyildir. Qəfil bəla qorxusu səni niyə bu yuxudan ayıltmır? Sən elə pis haldasan ki, Allaha itaət etməmək nəticəsində qəlbini qaraltmış, özünü onun qəzəbinə düçar etmisən!...

....Bu xəstəliyi özünə söz verməklə və möhkəm inamla müalicə et! Gözünü yummuş qəflət yuxusunu oyaq qalmaqla özündən qov! Allaha müti olub onu həmişə yad et.....

....Beləliklə, elə bir şeyi axtarmaqda ol ki, (üzrünün qəbul olunması üçün) onu bəhanə gətirib öz dəlilini ona istinad edə biləsən...Sakin olmayacağın dünyadan əbədilik və möhkəmlik azuqəsi toplayıb (axirət) səfəri üçün bir vasitə hazırla. Nicat qığılcımına göz dikib səfər azuqəsini öz miniyinə möhkəm bağla.”

Nəticə
Yuxarıda qeyd etdiyimiz ayə və rəvayətlərdən özü ilə mühasibə etməyin zəruriliyi aydın oldu. Qeyd etdik ki, hesabsız ömür sürməyin aqibəti əbədi bir ziyanla sona yetir. Həzrəti-İmam Hadi(ə) buyurur: 

“Dünya elə bil bazardır. Kimi onda xeyir qazanır, kimi isə zərər.”

Deməli, insan nə qədər ki sağdır, özü ilə hesablaşmalıdır. Dünyadan köçəndən sonra bir daha dünyaya qayıtmaq və itirilmişləri bərpa etmək mümkün deyildir. “Qurani-Kərim”də buyurulur:

«Nəhayət, birinin ölümü çatdığı zaman o belə deyər: “Ey Rəbbim! Məni geri (dünyaya) qaytar! Bəlkə, (indiyə qədər) zay etdiyim ömrün müqabilində yaxşı bir iş görüm!» Xeyr, bu, onun dediyi boş sözdür. Onların önündə dirilib (haqq-hesab üçün Allahın hüzurunda) duracaqları günə (qiyamət gününə) qədər maneə vardır.”(«Möminun»-99,100).

Demək, Allahın insana verdiyi ömrün harada və nəyə sərf olunması barədə qiyamət günü soruşulacaqdır. Buna görə də çalışıb bu böyük nemətdən yaxşı istifadə etmək lazımdır. İnsan onun hər bir anını qənimət bilib qiyamət günü üçün özünə azuqə yığmalı, gecə-gündüz özünü mühasibə etmək fikrində olmalı, məhşər günü Allah hüzurunda cavab verməli olacağını həmişə nəzərdə tutmalı, ondan öz ömrünü necə keçirdiyi haqda sorğu-sual olacağı barədə düşünməlidir. Kim bu qiymətli nemətdən düzgün istifadə etməsə, ziyan çəkənlərdən olar. Allah-təala «Quran»da əsrə və zamana and içəndən sonra buyurur:

“...İnsan (ömrünü bihudə işlərə sərf etməklə, dünyanı axirətdən üstün tutmaqla) ziyan içindədir. Yalnız iman gətirib yaxşı əməllər edən, bir-birinə haqqı tövsiyə edən və səbri tövsiyə edən kimsələrdən başqa! («Əsr»-2,3).

Ziyan nədir?

Ziyan əldən çıxmış əsas sərmayədir. Bu, hər an ötdükcə azalan və bir daha geri qayıtmayan insan ömrüdür. Əgər bu ömür iman, saleh əməllər, haqq tərəfdarı olmaqla və haqq yolunda cihad etməklə ötüb keçərsə, insan heç bir ziyana uğramaz. Bu anlar bir daha bərpa olunmaq qüdrətinə malik deyildir. Ömürdən qalan hissənin isə özünəməxsus vəzifə və məsuliyyətləri vardır ki, əgər müvəffəq olmağını fərz etsək, təkcə onun öz haqqını ödəyə bilərsən.

Xülasə, insan qiyamət günü peşman və xəcalətli olmamaq üçün bu dünyada özü ilə hesablaşmalıdır.

Biz belə nəticəyə gəlirik ki, ayə və rəvayətlərdə nəfsin mühasibəsi haqda olunan çoxlu təkidlər xalqın qəflət yuxusundan oyanıb əbədi həyata azuqə toplamasına görədir. Bu ayə və rəvayətlər fürsət əldən çıxmamış insanın özü üçün xeyir əməl yığmasını göstərir. Həzrət Əmirəlmöminin(ə)  buyurur: 

“Ey Allah bəndələri! Elə indidən ayılın, çünki hələ dillər azad, bədənlər sağlam, bədən üzvləri hazır, gediş-gəliş yeri geniş və imkan çoxdur. Fürsəti əldən verməmişdən və ölüm yetişməmişdən qabaq ayılın. Ölümü həmişə hazır bilin. Nə vaxtsa gələcəyini gözləməyin. (Çünki bu sizi süst edib əməllərinizin təxirə düşməsinə səbəb olar.)»

Müatibə (özünütənqid)

İnsan gündəlik əməllərinə nəzər salıb özü ilə hesablaşaraq özünü vicdan məhkəməsində mühakimə etdikdən və günahkar bildikdən sonra müatibə mərhələsinə, yəni tənqid məqamına yetişir.

Bu mərhələdə insan şəxsən öz-özünü tənqid edib danlamalı, bu vasitə ilə özünü itirilmişlərin bərpası üçün hazırlamalıdır.

Bununla belə, mühasibə zamanı insanın öz eyibləri ilə məşğul olmayıb başqalarına irad tutaraq özünü təmizə çıxarmasına diqqət etmək lazımdır. Bəziləri başqalarına eyib tutmaqla bilmədən özlərini təmizə çıxarır və günahı başqasının boynuna ataraq məsuliyyətdən qaçırlar. Xoş o adamların halına ki, xudbinlikdən əl çəkib batinlərində özlərini nəsihət edirlər. Özünüsevmə vadisində qalıb nəsihət qəbul etməyən və özündə heç vaxt bir eyib görməyən adamların vay halına.

Əmirəl-möminin(ə) buyurur:

“Özünü mühasibə edən, eyiblərini başa düşüb günahlarından xəbərdar olar. Belə bir şəxs, nəhayət, günahlarını yum0aqda və eyiblərini düzəltməkdə müvəffəqiyyət qazanar.”

O Həzrət yenə buyurur:

“Kim özünü tənqid edərsə, nəfsini islah, tərifləyərsə, məhv edər.”

Başqa bir hədisdə o Həzrətdən belə nəql olunur:

“....Xoş o adamın halına ki, öz eyibləri onu başqasına eyib tutmağa qoymur....”

Yəni öz eyiblərinə başı elə qarışır ki, daha başqasına eyib tutmaq üçün macal tapmır.

Bilmək lazımdır ki, müatibə iki mərhələdən ibarətdir: a) Özünütənqid; b) Tövbə və itirilmişlərin bərpası mərhələsi.

Birinci mərhələdə nəfsi-ləvvamədən (özünü qınayan nəfs) qaynaqlanıb özünü tənqid etmək lazımdır. Bu mərhələ qəzəb və tənbeh mərhələsidir. Allah dostları özlərini tənbeh etmək fikri ilə gecə oyaq qalmaq, aclıq, oruc tutmaq, az danışmaq, təsirli zikrlər etmək, ehsan və bəxşiş vermək və s. kimi əməllərlə itaətə gəlməyən nəfsi ram etməyi özlərinə zəruri bir hal kimi qəbul etmişlər. Əmirəl-möminin buyurur:

“Kim özünü tənbeh etməsə, məhv olar.”

Ayətullah Brucerdi(r.ə) haqqında belə danışırlar: 

Tələbələrdən hər hansına qarşı acıqlanarkən həmin şəxsdən üzr istəməkdən əlavə bu səhvi düzəltmək üçün özünü tənbeh etmək qəsdilə o günün səhərini oruc tutmağı nəzir edərdi. 

Tənbeh və ədəbləndirmək Məsumların(ə) həyatı və müqəddəs şəriət ölçüləri ilə o qədər uyğun gəlmişdir ki, belə əməllərə bizə gəlib çatmış sünnətlərdə də rast gəlinir. Lakin bəzi sufi şeyx və ariflərinin tənbeh barədə nəql etdikləri - özünü yandırma, özünü məşəqqətli əməllərə məcbur etmə, cəmiyyətdən kənara çəkilmə və ya ömür boyu sükutda olmaq və s. bu kimi əməllərdir. Bunlara kitab və sünnədə rast gəlinmir. Belə hərəkətlər müqəddəs şəriətdən və övliyalarının həyat tərzindən xaricdir. Allah isə daha yaxşı biləndir.

İkinci mərəhələ olan tövbə, istiğfar və itirilmişlərin bərpası barədə isə keçən bəhslərdə müfəssəl olaraq qeyd etdik.



Niyyət, ixlas və şirk, riya və nifaqdan çəkinmə
Niyyət -  əməlin əsası
Mənəviyyatın, nəfsani fəzilətlərin və ali insani dəyərlərin özülünün islah olunması və möhkəmləndirilməsi islam əxlaqının əsasıdır. Ona görə bütün əməllər-istər mənəvi, istərsə də cismi olsun,məxsusən ibadətlər niyyətə bağlıdır. Niyyət o qədər təsirlidir ki, əslində ibadət olmayan hər hansı bir mübah əmələ ilahi rəng vurub Allaha yaxınlıq niyyətilə yerinə yetirərək onu ibadət dərəcəsinə qaldırıb əcr və savaba yetişdirir. Məsələn, əgər yemək və ya istirahət etmək yenidən qüvvə toplayıb yaxşı ibadət etmək və ya xalqa xidmət göstərmək üçün olarsa, ibadət sayılar. Halbuki belə əməllər əslində ibadət deyildir. Deməli, bu keyfiyyətə görə niyyətə əməlin ruhu və özülü demək olar. Başqa  sözlə desək, islamda ən mühüm məsələ hər bir şeyin batini və həqiqi cəhətidir, çünki əməllərin dəyəri və qəbulolma dərəcəsi ona bağlıdır. Bu barədə diqqətinizi bir neçə hədisə cəlb edirik:

Peyğəmbər(s) buyurmuşdur:

“Həqiqətən, əməllər niyyətə bağlıdır. Hər bir şəxs nəyi niyyət edibsə, elə ona da yetişər. Kim Allaha və Rəsuluna görə hicrət edərsə, Allah və peyğəmbərlərinə tərəf də gedər. Kim qadına görə evlənərsə və ya sərvət, var-dövlət ələ keçirmək xatirinə hicrət edərsə, hicrəti niyyətində tutduğu şey tərəfə də yönələr.”

“Möminin niyyəti əməlindən yaxşı, kafirin niyyəti isə əməlindən daha pisdir. Hər kəs niyyətinə görə iş görər.”

Dördüncü imam həzrəti Əli ibn Hüseyn(ə) buyurur: “Heç bir əməl niyyətsiz qəbul olunmur.”

Peyğəmbər(s) bir hədisdə buyurur: 

“Qiyamət günü insanlar niyyətinə görə təhrik olunarlar.”

“Qiyamət günü adamlar niyyətinə görə sorğu-sual olunar.”

İmam Sadiq(ə)  də bu barədə bir hədisdə buyurur: “Qiyamət günü Allah-təala insanları düşüncə və niyyətinə görə sorğu-suala çəkər.”
 

Niyyət və əbədiyyət.

İmam Sadiq(ə)-dən «cəhənnəm əhli cəhənnəmdə, cənnət əhli isə cənnətdə niyə görə əbədi qalır?»- deyə soruşduqda o Həzrət belə buyrurur:

“Cəhənnəm əhli dünyada əbədi olaraq qalsaydı, həmişə Allaha asi olacaqlarını niyyət etdiklərindən cəhənnəmdə, behişt əhli isə əgər dünyada həmişəlik qalarlarsa, daim Allaha ibadət edəcəklərini düşündüklərindən cənnətdə əbədi olaraq qalacaqlar.Onların hər ikisi niyyətinə görə cənnət və cəhənnəmdə əbədidir. Sonra isə bu ayəni tilavət etdi: 

“De, hər kəs öz əxlaqına uyğun əməl edər.”

Niyyətin əzab və savaba təsiri
Niyyətin təsiri o qədər güclüdür ki, hər hansı bir cəbhəni müdafiə, havadarlıq etməklə əzab və savabda o cəbhə ilə şərik olur. 

Əmirəlmöminin(ə) Cəməl döyüşündə qalib gələndən sonra səhabələrindən biri o Cənaba dedi: 

-Kaş qardaşım da bizimlə birgə olaydı, sizin düşmən üzərində qələbənizi görəydi. Bu cihadın fəzilətində o da bizimlə şərik olaydı.

Həzrəti Əli(ə) buyurdu:

 -Qardaşın biz tərəfdəndirmi? Ürəyi bizimlədirmi?

O ərz etdi:

 -Bəli. 

        Əmirəlmöminin (ə) buyurdu:

-Demək, o da bizimlə birgə bu döyüşdə vuruşubdur. (Təkcə o yox, əksinə) ataların belində, anaların bətnində olan bizimlə bir əqidədə olanlar da bu döyüşdə bizimlə birgə vuruşublar. Tezliklə zaman onları dünyaya gətirəcək, din və iman onların vasitəsilə qüdrətli olacaqdır.”
 

İbn Əbil Hədid bu xütbəni bəyan edəndən sonra yazır: “Əbul Əsvəd Duəli belə nəql edir: Əmirəl-möminin(ə) Cəməl döyüşündə qalib gələndən sonra bir dəstə mühacir və ənsarla (mən də onların arasında idim) Bəsrə şəhərindəki beytül-mal saxlanılan binaya daxil oldu. O Həzrətin gözü orada olan var-dövlətə sataşanda onlara xitab olaraq dedi: «Ey dirhəm və dinarlar! Məndən başqasını aldadın». Sonra Həzrəti Əli (ə) fərman verdi ki, səhabələrdən hər birinə beş yüz dirhəm verilsin. Dirhəmlərin hamısı  səhabələr arasında bölüşdürülüb qurtarandan sonra Əbul Əsvəd dedi: «And olsun Mühəmməd(s)-i peyğəmbərliyə seçən Allaha, adamların sayı on iki min nəfər olmasına baxmayaraq, bir dirhəm belə artıq-əskik olmadı. Elə bil Əmirəl-möminin(ə) pulların məbləğindən xəbərdar idi.”

Sonra ibn Əbil Hədid yazır: 

“Həbbeyi Ərəni adlı bir nəfər deyir: «İmam(ə) beytül-malı səhabələr arasında bölüşdürdükdən sonra başqaları kimi özünə də beş yüz dinar pul ayırdı. Döyüşdə iştirak etməmiş bir şəxs o ali Cənaba yaxınlaşıb dedi: “Ey Əmirəl-möminin! Bu vuruşda cismim sizinlə birgə olmasa da, qəlbim sizinlə idi. İstəyirdim, bu döyüşdə sizinlə bir yerdə vuruşum. Mənə də puldan əta et. İmam(ə) öz payını ona verib özü üçün heç bir şey saxlamadı.”

Bu məsələdən belə başa düşürük ki, əgər biri başqalarının işindən razı olarsa, demək, əzab və savabında da onlarla şərikdir.

Niyyət-insan şəxsiyyətini formalaşdıran amil kimi
Əməlin keyfiyyət və dəyərinə niyyət güclü təsir bağışladığı kimi, insan şəxsiyyətinin formalaşmasına da böyük əhəmiyyətə malikdir. Əgər bizi əhatə edən adamların şəxsiyyətini öyrənmək istəsək, bunu onun düşüncə və məqsədlərində axtarmaq lazımdır. Təkcə özünü düşünən adamla xalqın nicatı üçün çalışan şəxs eynidirmi? Özünə qənimət ələ keçirmək üçün döyüşə gedən adamla Allah rizasına görə vuruşan adama bir cərgədə baxmaq olarmı? Bu bərabərlik və bərabərsizlik insanların əməlləri ilə yox, onların şəxsiyyəti və məqsədləri ilə əlaqədardır, çünki zahirdə əməl birdir, onun heç bir fərqi yoxdur. Şücaət göstərib rəşadətlə vuruşan iki dəstə arasındakı fərq düşüncə və niyyətdədir. İmam Sadiq(ə) bu ölçü ilə bəndələri üç qismə bölərək hər birini ibadətdə olan niyyətlərinə uyğun bir xüsusiyyətlə vəsf edir:

“Həqiqətən, Allah bəndələri üç dəstədirlər. Birinci dəstə Allaha cəhənnəm əzabının qorxusundan ibadət edir. Bu, qulların ibadətidir. İkinci qrup cənnətə və mükafata görə Allaha ibadət edirlər. Bu da nökər və muzdur ibadətidir. Üçüncü dəstə isə Allahı sevdiklərindən ona ibadət edirlər. Bu isə azadələrin ibadətidir, yəni onlar Allaha cəhənnəm əzabından qorxduqlarına və cənnət nemətlərinə görə yox, Allaha bəslədikləri məhəbbət və pak niyyət üzündən ibadət edirlər. Bu, ibadətin ən uca zirvəsidir.”

Mülahizə edirsizmi, imam Sadiq(ə) Allah bəndələrini öz məqsəd və niyyətlərinə görə necə də dəqiq bölmüş və hər bir dəstəni Allah-təalaya hansı niyyətlə ibadət etməsinə görə o biri dəstədən fərqləndirmişdir.

Niyyət və əqidəvi, mədəni, ictimai, milli bağlılıqlar
Niyyət insanın şəxsiyyətini nümayiş etdirməkdən əlavə əqidəvi, ictimai və milli bağlılıqlardan da bizə xəbər verir. İslam mənbələrində bu barədə elə ifadələr vardır ki, onların hamısını üç cümlədə ümumiləşdirmək olar:

1)  Kim hər hansı bir işdən razı qalarsa, onu yerinə yetirmiş kimidir.

2)  Hər hansı bir dəstənin əməli ilə razılaşan, onlardan hesab olunur.

3)  Kim hər hansı bir dəstəni müdafiə edərsə, savab və əzabda onlarla şərikdir.

Həzrəti Əli(ə) bu üç fikiri bir cümlədə çox böyük məharətlə ifadə etmişdir: “....Məhəbbət və nifrət birlik rəmzidir...”

Yəni cəmiyyətdə hərənin bir işlə məşğul olmasına, yaşayış, adət-ənənə və rəng cəhətdən bir-birindən fərqlənməsinə baxmayaraq, onları yalnız bir şey birləşdirərək cəmiyyət, millət və dəstə halına salır: maraqlar. Birlik əqidə və məqsəddir.

Bu qanun əqidə, əməl, ictimai, mədəni və milli baxımdan insanları birləşdirib cəmiyyət halına salan amildir. Həzrəti Əli(ə)-nin fikrincə, bir millətin vəhdətinin meyarı yalnız razılıq və narazılıqlardır. Nəsil, dil, irq və coğrafi mühitlər kimi meyarlar ikinci dərəcəli amil qəbul olunmalıdır. Başqa sözlə desək, etiqad, mədəniyyət və məqsəddə yekdil olmaqdan xəbər verən məhəbbət və nifrət ayrı-ayrı adamları vahid bir millət kimi birləşdirib onların taleyini bir-birinə bağlayan yeganə meyardır. Yerdə qalanlar isə ikinci dərəcəlidir.

Burada bir neçə nüansa toxunmağı özümüzə lazım bilirik:

1)  Bu bəhsdə «maraq» sözünün işlədilməsində məqsəd insanda ötəri emosiyaların təsirindən əmələ gəlib tez də yox olan səthi həvəs və meyllər deyildir. Əksinə, burada söhbət yekdil ideologiya ilə bağlı olan meyllərdən gedir, yəni bu faktorlar insan psixologiyasında təsir qoyan və onu öz silahdaşları ilə həmfikir edən insan təbiətindən irəli gələn amillərdir. Bu qəbildən olan meyllərin inikası insan əməlində köklü təsirə malikdir. Əgər şərait yaranarsa və heç bir maneə olmasa, insan dərhal başqalarının təsiri altına düşüb onların etdiklərini o da yerinə yetirər. Hər hansı bir hərəkətə münasibət (istər yaxşı olsun, istər pis) əməl formasında gerçəkləşməsədə, qəlbin dərinliklərində kül altda olan köz kimidir, küləyin əsməsini gözləyir ki, alovlanıb ətrafını da yandırsın, yəni şərait yaranarsa, fikir əməli olaraq reallaşacaq.

2)Hüquqi cəhətdən belə bir asılılığın ədalət normalarına zidd olması mümkündür. “Qurani-Kərim”də bu barədə də buyurulur:

“...Heç bir günahkar başqasının günahını daşımaz...”(«İsra»-15).

“Hər kəs öz əməlinin girovudur!” («Muddəssir»-38).

Bundan əlavə hüquq elmində günah etmək niyyəti və cinayət fikri cinayət sayılmadığı halda, necə ola bilər ki, insan yalnız niyyətinə görə (yaxşı, yaxud pis) şəri cəhətdən məhkum olunsun və ya mükafatlandırılsın? 

Bu suala cavab olaraq deyilməlidir: 

Cinayəti düşünmək, yaxud onu həyata keçirənə fikrən dəstək vermək, əlbəttə, cinayət sayılmır, lakin güclü əxlaqi təsirlərə malikdir. Məsələn, günahsız bir insanın öldürülməsinə razılığını bildirən, şübhəsiz, qatillərlə həmfikir sayılır. 

İnsanın hüquqi məsələdə cinayəti inkar etməsi kifayət qədər dəlil-sübutun olmamasından irəli gələ bilər, lakin yaradılış qayda-qanunundan qaçmaq qeyri-mümkündür: 

“Sənin hakimiyyətindən boyun qaçırmaq olmaz.”

Allah Təala “Qurani-Kərim”də buyurur:

“ Özlərindən sonra (aciz və) zəif övladlar qoyub gedəsi olan şəxslər, onlardan ötəri necə qorxurlarsa, (yetimlərdən ötrü də) o cür qorxsunlar!...”(«Nisa»-9).

Ataların keçmişdə göstərdiyi amansızlığın gələcəkdə övladlarını necə də haqladığını görürsünüzmü? Halbuki övladların heç bir günahı yoxdur. Çünki bu, varlıq aləmində sabit olaraq dəyişilməz qalan yaradılış qanun qaydasıdır. Onun təhqiqatı və mühakimə qaydası adi məhkəmə orqanlarının mühakiməsindən tam fərqlənir. Bu məhkəmədə haqq, ədalət məfhumu çox əhatəli və genişdir.

3)Hərəkət (razılıqla baş verən) özü də iki xarakterə malikdir: fərdi və ictimai. Fərdi hərəkət yalnız bir nəfərin istəyi ilə baş verir və ancaq həmin şəxs üçün müəyyən bir əhəmiyyət kəsb edir. İctimai əməl bir nəfər tərəfindən həyata keçirilsə də, böyük ictimai əhəmiyyətə malikdir. Məsələn, baxmayaraq ki, Saleh peyğəmbər(ə)-in dəvəsi bir nəfər tərəfindən təqib edilib öldürülmüşdü, lakin başqaları da onunla həmfikir olduğu üçün Allah-təala bu əməli ümumilikdə Səmud qövmünə aid edərək buyurur:

“...Onu (dəvəni) tutub kəsdilər. Rəbbi də bu günahlarına görə onların kökünü kəsib yerlə yeksan etdi.”(«Şəms»-14).

İctimai işlərdə fikiri və əməli asılılıq əsas deyil, yetər ki, qəlbən və ruhən razılıq olsun.000 Cəmiyyətin bir nümayəndəsi olan icraçı cəmiyyətə arxalanır, buna görə də onun törətdikləri cəmiyyətin hesabına keçərək, ictimai məzmun daşıyır.  

İslam mədəniyyətində bu ortaqlıq üçün zaman və məkan, uzaq-yaxınlıq şərt deyildir, yəni bu ictimai ortaqlıqda gələcəkdəkilər keçmişdəkilərlə oxşar olacaqlar. Buna görə də cəmiyyət ictimai rəqabətlər və ziddiyyətlərdə qarşılıqlı əməllərin cəriməsini ödəyir. Nə üçün? Ona görə ki, əqidə və məqsəddə onlarla ortaqdırlar. Əməllərinə qarşı razılıqlarını izhar edirlər. Ümumiyyətlə, məhəbbət və nifrətdə şərikdirlər. Bunu şərh etməklə ümumi ictimai əməllərdə tabelik fəlsəfəsi aydın olur. Təsadüfi deyildir ki, ayə və rəvayətlərin çoxu asılılığın fərdi əməllərdə yox, ictimai əməllərdə daha çox özünü biruzə verməsini qeyd edir: 

“Kim bir qövmün əməli ilə razı qalarsa....” və ya “Hər hansı bir qövmün əməlindən razı qalan onlardan sayılır və s.”

Bu hədislərdə fərdin yox, cəmiyyətin hərəkəti müzakirə olunur, çünki ictimai təsir fərdi təsirdən daha güclüdür. 

Yuxarıda sözügedən asılılıq icraçı və həmrəy tərəflər arasındakı mənəvi və mədəni bağlılığın ifadəsidir. Bu cəhətdən fərdi hərəktlə ictimai hərəkət arasında heç bir fərq yoxdur. Bunlar yalnız əhatə dairəsinə görə fərqlənirlər. 

Şübhəsiz, hər hansı bir hərəkətə müsbət münasibət bəsləyən onun icraçısının savab və əzabı ilə şərikdir. 

4)Dördüncü mətləb niyyətin mənəvi və əxlaqi inikaslarıdır. Məhəbbətin və nifrətin yaxşı və pis düşüncələrin insan mənəviyyatının və ruhiyyəsinin formalaşmasında təsiri olmayıb onun xoşbəxt və ya bədbəxt olacağını qabaqcadan xəbər verməsi.

İmam Sadiq(ə) məhəbbət və nifrətin imandan olmasını xəbər alan şəxsə belə cavab verir:

“Məgər iman məhəbbət və nifrətdən başqa bir şey deyilmi?”

Məhəbbət və nifrət bir-birlərindən ayrılmazdırlar. Bunlar, təqribən eyni təsirə malikdirlər. Niyyət məhəbbət və nifrətin əlaməti, məhəbbət və nifrət imanın nişanəsi, iman isə inam və əqidənin göstəricisidir. İnsanın inam və əqidəsi onun daxili aləmi və spesfik xüsusiyyəti olduğundan, həqiqətdə, niyyətin bu zəncirin bir halqası olduğunu söyləmək olar.

5)Üsul alimləri “təcərri” (günah etmək qəsdi) fəslində buyurmuşlar: “Günah niyyəti əmələ çevrilməzsə, bağışlanar və niyyət sahibi üçün heç bir günah yazılmaz. Bu fikrin tərəfdarları öz müddəalarının isbatı üçün rəvayətlər qeyd etmişlər.

*Sual:

Əvvəlki bəhslərdə gözəllik, qəbihlik, savab və əzabın meyarının niyyət olduğundan danışdıq. Birinin qəlbən başqalarının əməlilə razılaşması onu savab və əzabda onlarla şərik edir. Belə isə bu, yuxarıda qeyd etdiyimiz məsələ (niyyətin əmələ çevrilməzsə, bağışlanması) ilə zidd olmurmu?

İslam alimləri bu suala bir neçə şəkildə cavab vermişlər:

a) Təcərri (günah etmək qəsdi) iki cürdür: birinci, əməli yerinə yetirməmiş peşman olub daxili çarpışma nəticəsində öz ixtiyarı ilə günahdan çəkinmə; ikincisi isə,  müəyyən həddə qədər gəlib xarici amillərin təsiri ilə günahdan çəkinmə. Birinci halda (günahın niyyəti) günahkar bağışlanır, çünki peşmançılıq onun ruhunun və təbiətinin paklığına dəlildir. Belə bir şəxs bağışlanmağa layiqdir. Amma ikincidə bağışlanmır. Belə şəxs üsyankar ruha malik olduğuna və Allahına qarşı təqvasızlığından günaha yaxınlaşdığına görə tənqidə və cəzaya layiqdir. O öz-özünə günahdan çəkinməmiş, əksinə, xarici maneələr onu günah etməkdən çəkindirmişdir.

b) Təcərri bəzən günahı fikirləşib etməmək və bəzən də təşəbbüs göstərməklə bitir. Birinci cəhd insanın əməllər kitabçasında günah kimi qeyd olunmur. İkinci isə haramdır və bu əməlin sahibi cəzalandırılmalıdır, ona görə ki niyyət təşəbbüslə yanaşı olarsa, (Allah qarşısında) üsyankarlıq, dikbaşlıq və təqvasızlığa dəlildir. Birinci halda Allah qarşısında dikbaşlıq və üsyankarlığa dəlil olan heç bir təşəbbüs yoxdur.

v) Müəllifin nəzərincə, təcərrini (günahı fikirləşmək) başqa cür də təsnif etmək olar. Niyyət iki formada ola bilər: ötəri və sabit niyyət (dəyişilməz niyyət).

Nəfsani qüvvələrin coşub-daşması ilə insan nəfsində yaranan və heç bir əxlaqi, etiqadi kökü olmayan niyyətə ötəri niyyət deyilir. Bu cür niyyətlər xatirə, arzu, ani həvəsin nəticəsində meydana gəlib, tez də ötüb keçir, öz yerini isə yaxşı və müsbət düşüncələrə verir. Məsələn, Ramazan ayında biri ləzətli xörək gördükdə orucunu pozub iftar etmək istəyir, lakin bilavasitə bu fikirdən dönür.

İnsanın ruhi dərinliklərindən axıb gələn, onun etiqad, xasiyyət və xarakterindən irəli gələn niyyətə sabit niyyət (dəyişilməz niyyət) deyilir.Bu növ niyyət insanın həqiqi simasını üzə çıxarır. “Qurani-Kərim”də «şakilə» (xislət) adlandırılaraq buyurulur:

«De: «Hərə öz xislətinə
 görə iş görər...» («İsra»-84).

Ötəri niyyət nəfsani qüvvələrin ani reaksiyası olub təqvasızlıq və gizli, xəbis fikir olmadığından bağışlanmağa layiqdir. Bəlkə də hədislərdə «bağışlanmaq» dedikdə elə bu niyyət nəzərdə tutulur. Həmin mətləb İmam Sadiq (ə)-in «Nəcm» surəsinin 32-ci ayəsinin təfsiri ilə bağlı hədislərdə də qeyd olunmuşdur.

Bu hədislərdə nəql olunur ki, «ləməm» (xəta) sözü günahı fikirləşmək, yaxud bəzi hallarda insan əxlaqından irəli gəlməyən təsadüfi günah mənasında işlədilmişdir.

Təfsirə görə, belə günahlar (icraçının Allah qarşısında inadkarlığını və dikbaşlığını göstərmədiyindən) Allahın geniş rəhmət və məğfirətinə şamil olur. Belə bir əməl  bağışlanarsa, təbii ki, bu keyfiyyətdə olan niyyət də bağışlanacaqdır, çünki onların hər ikisi dikbaşlıq və üsyankarlıqdan uzaqdır.

Sabit niyyət (dəyişilməz niyyət) adətən təşəbbüs və əməllə nəticələnir. Əgər nə vaxtsa sabit niyyət əməl formasında gerçəkləşməyibsə, bu, icraçı insanın vicdanının yox, kənar faktorların təsirindəndir. Belə olduqda niyyət Allah qarşısında dikbaşlıq və üsyankarlıq sayıldığından günah hesab edilib cəzaya layiq görüləcəkdir. Niyyət barədə danışdığımız bu bölüm əsasən “Möminin niyyəti əməlindən daha yaxşı, kafirin niyyəti isə əməlindən daha pisdir” hədisi kimi diqqəti cəlb edir. Lakin buradakı niyyət sözündən də məqsəd elə sabit (dəyişilməz) niyyətdir, yəni bu niyyət möminin imanından, kafirin isə küfründən əmələ gəlir. Bir sözlə, möminin (əxlaqı və imanı ilə bağlı) niyyəti əməlindən daha yaxşı, kafirin (küfr ilə bağlı) niyyəti isə əməlindən daha pisdir, çünki belə niyyət mömində nuranilik, sədaqət və iman, kafirdə isə inadkarlıq, küfr və üsyankarlıq əlamətidir.

Bu açıqlamalarla “Bir kimsə hər hansı bir qövmün əməli ilə razılaşarsa,...” və “hər hansı bir qövmün əməlindən razı qalan...” hədislərində məhəbbət və nifrət məsələsi tamamilə aydın olur. Həm də məhəbbət və nifrət, razılıq və narazılıqdan sözü səthi, ötəri emosiyalar yox, insan daxilindən axıb gedən, onun şəxsiyyəti və təbiəti ilə sıx bağlı olan nəfsani halətlər məqsədi ilə işlənmişdir. Bu halda başqasının əməli ilə həmfikir olan şəxs əslində onunla həmrəydir. Təbii surətdə əməlin nəticələrində də onunla şərik olacaqdır.

6. Əxlaq normalarında əməlin təsirli olmasına baxmayaraq, əsas niyyət və düşüncədir. Hüquqi normalarda isə bunun tam əksi olaraq niyyət ikinci dərəcəli olub əməl əsas təşkil edir.

Məsələn, əgər bir nəfər düşmənçilik üzündən öldürülərsə və sonradan qətlə yetirilmiş şəxsin qanının halal olması (yəni qatilin haqlı olması) məlum olarsa, hüquqi cəhətdən qatil günahkar sayılmayıb cəzalandırılmır, lakin əxlaq baxımından bu şəxs cəzaya layiqdir. Çünki əməlin feli cəhətdən qəbih olmamasına baxmayaraq icraçı cəhətdən qəbihdir. Buna görə də qatil cəzaya və tənbehə layiqdir. Bəzi fəqihlərin də bu kimi məsələlərdə icraçını cəzaya layiq hesab etməsi ehtimal olunur, çünki bu cinayət hüquqi cəhətdən yox, əxlaqi baxımdan qəbahət sayılır. Bizim fikirimizcə, hüquqi və əxlaqi məsələlər arasındakı bu yaxınlıq təbii haldır, çünki islam hüquqi islam əxlaqından ayrılmazdır. 

Buna əsasən əxlaqi və hüquqi məsələlərdən hər birinin yeri aydınlaşaraq hüquqi cəhətdən məsuliyyətsizin əxlaqi cəhətdən məsuliyyətsiz olduğunu sübut edə bilmədiyi məlum olur. Həmçinin, əxlaqi vacib və haramlıq şəri vacib və haramlıq məfhumundan başqa bir şey olmadığı da məlum olur. Əxlaqi vacib və haramlıqdan fərqləndirən təkcə hökmün əsli yox, mahiyyətlidir. Buna əsasən əxlaqi haramlıq əxlaqi cəhətdən haramdır. Bu, hüquqi cəhətdən heç də haram olmaya bilər. Şübhəsiz, əxlaqi vacib və haramın hüquqi vacib və haram kimi özünə münasib təsiri vardır. Buna görə hər hansı bir günahsız insanın qətlinə razı olan şəxs əxlaqi cəhətdən bu cinayətdə iştirak etmişdir. Yəni hüquqi cəhətdən cinayətdə iştirak etməməsinə baxmayaraq, Allah qarşısında o da bu məsuliyyətə cəlb olunur. Allah-təala buyurur:

“...Siz ürəyinizdə olanı zahirə çıxarsanız da, çıxarmasanız da, Allah ona müvafiq sizinlə haqq-hesab çəkər...”(«Bəqərə»-284).

Deməli, düşüncə və meyllər də insan əməllərinin bir hissəsi kimi hesab olunub Allah-təala dərgahında araşdırılacaqdır.

“Günaha razı olan şəxsə bir, əməli surətdə onu həyata keçirənə isə iki günah yazılır” kimi bəzi hədislər mövcuddur. Buradan məlum olur ki, günah işlədən iki, günahın gerçəkləşməsinə qəlbən razılıq verən isə bir günaha batmışdır.

Bu mövzuya aid aşağıdakı ayə və rəvayətlərə diqqət yetirin.

«Qurani Məcid»dən nümunələr.

Bəni-İsrail barədə ayələr:

“Qurani-Kərim”də bəni İsrail barədə buyurulur:

“(Ey İsrail oğulları! Yadınıza gətirin o vaxtı ki) Firon əhli sizə (babalarınıza) ən ağır işgəncələr verdikləri, oğlan uşaqlarınızı (kəniz etmək məqsədilə) sağ buraxdıqları zaman Biz sizi onların əlindən xilas etdik. Bunda (sizdən ötrü) Rəbbiniz tərəfindən böyük bir imtahan var idi.”(«Bəqərə»-49).

“(Yadınıza salın ki) Biz sizdən ötrü dənizi yarıb sizə nicat verdik və Fironun adamlarını siz baxa-baxa suda qərq etdik.”(«Bəqərə»-50).

“(Bir daha) xatirinizə gətirin ki, Biz Musaya (Tur dağında vəhy üçün) qırx gecəlik vədə vermişdik. (O, Tur dağına gedəndən) sonra siz buzovu özünüzə (tanrı) qəbul etdiniz və (bu hərəkətlərinizlə-Allahdan başqasına ibadət etməklə-) zalim oldunuz (özünüzə zülm etdiniz). («Bəqərə»-51).

“ “Allah kasıbdır, biz isə dövlətliyik!”-deyənlərin sözlərini Allah, əlbəttə, eşitdi. (Ya Mühəmməd!) Biz onların dediklərini və peyğəmbərləri haqsız yerə öldürdüklərini (mələklər vasitəsilə əməl dəftərlərinə) yazacaq və (qiyamət günü) onlara: “Atəşin əzabını dadın!”-deyəcəyik.”(«Ali-İmran»-181).

“Allah (Tövratda) bizə odun yandıracağı bir qurbanı gətirməyincə heç bir peyğəmbərə inanmayaq!”-deyənlərə belə cavab ver!: “Məndən əvvəl də sizə peyğəmbərlər açıq-aşkar möcüzələrlə və dediyinizlə gəlmişdilər. Əgər sözünüz doğrudursa, bəs nə üçün onları öldürdünüz?”(«Ali-İmran»-183).

Sual
Axı yuxarıdakı ayələrdə sadalanan hadisə, qarət, qətl, bəlalar Rəsulullah(s)-ın dövründə yaşayan yəhudilərə deyil, onların ata- babalarına aid olmuşdur.

 Cavab:

Peyğəmbər(s)-in müasiri olan yəhudilər öz əcdadlarının əməlləri ilə razılaşdıqlarına görə günahda da onlarla şərikdirlər.

İmam Sadiq(ə) bu barədə buyurur:

““Biz Allah ilə əhd bağlamışıq ki, heç bir peyğəmbərə iman gətirməyəcəyik” deyən yəhudilərlə peyğəmbərləri öldürən yəhudilər arasındakı məsafə beş yüz il zaman məsafəsi olmuşdur. Allah Təala isə gələcəkdəkiləri keçmişdəkilərin günahına görə cəzalandırır, çünki onlar öz ulu babalarının əməlləri ilə razı idilər.”

Səmud qövmü və Salehin dəvəsi barədə ayələr.

Yuxarıda qeyd etdiyimiz mətləblə əlaqədar olaraq müqəddəs Kitabımızda nəql olunan əhvalatlardan biri də  Səmud qövmü və Saleh peyğəmbərin əhvalatıdır. Allah-təala  “Qurani-Kərim”də buyurur:

“Səmud qövmünə də qardaşları Salehi (peyğəmbər göndərdik). O dedi: “Ey camaatım! Allaha ibadət edin. Sizin ondan başqa heç bir Tanrınız yoxdur...”(«Hud»-61).

Lakin Salehin müxalifləri onun dəvətini qəbul etməyib dedilər:

“...İndi atalarımızın ibadət etdiyinə (bütlərə, tanrılara) ibadət etməyi bizə qadağanmı edirsən? Doğrusu, biz sənin bizləri dəvət etdiyin (tövhid) üçün şəkk-şübhə içindəyik.” («Hud»-62).

Həzrəti Saleh(ə) qövmünün ona qarşı çıxdığını gördükdə istədi ki, onları möcüzə yolu ilə Allah yoluna dəvət edib bununla da öz həqiqi çağırışını onlara isbat etsin. Buna görə də Peyğəmbər belə dedi:

“Ey camaatım! Allahın bu dişi dəvəsi sizin üçün bir möcüzədir. Qoyun Allahın torpağında otlasın, ona bir pislik etməyin, yoxsa şiddətli bir əzaba düçar olarsınız!”(«Hud»-64).

Lakin əfsuslar olsun ki, Saleh peyğəmbər(s)-ın nəsihətləri onlara az da olsa, təsir göstərmədi, əksinə, həzrəti-Salehi gözü götürməyən bir neçə nəfər dəvəni məhv etmək qərarına gəldi, nəhayət, öz çirkin niyyətlərinə nail olub onu öldürdü.  “Qurani-Kərim”də bu barədə buyurur:

“Sonra o dəvəni tutub kəsdilər və (bununla da) Rəbbinin əmrini saymazyana pozub (istehza ilə): “Ey Saleh! Əgər sən (həqiqi) peyğəmbərlərdənsənsə, bizi qorxutduğunu (bizi təhdid etdiyin əzabı) gətir görək!”-dedilər.”(«Əraf»-77).

Onlar dəvəni öldürəndən sonra Saleh peyğəmbər(ə) üzünü onlara tutub dedi:

“...”Daha üç gün yurdunuzda yaşayıb kef çəkin. Bu elə bir vəddir ki, yalan çıxmaz.” («Hud»-75).

“Amma onlar (dəvəni) tutub kəsdilər, sonra da (əzab qorxusu ilə) peşman oldular. Artıq əzab onları yaxaladı (hamısı məhv oldu). Halbuki onların əksəriyyəti iman gətirmədi.” («Şuəra»-157,158).

 “Qurani-Kərim”də bu əzab barədə bir yerdə belə buyurulur:

“Buna görə də onları dəhşətli bir sarsıntı (yerdən zəlzələ, göydən tükürpədici bir səs) bürüdü, öz evlərində diz üstə düşüb qaldılar (bir göz qırpımında həlak oldular.” («Əraf»-78).

Allah başqa bir yerdə isə buyurur:

“O zülm edənləri qorxunc bir səs bürüdü və evlərində diz üstə düşüb qaldılar (bir göz qırpımında həlak oldular)” («Hud» - 67).

Deməli, bir nəfərin etdiyi günaha görə Allah-təala bütöv bir tayfanı təqsirkar bilib onların hamısını zalım adlandıraraq buyurur:

“........Biz Səmud tayfasına açıq-aşkar bir möcüzə olaraq dişi dəvə verdik, lakin onlar ona zülm etdilər (dəvəni tutub kəsdilər)....” («İsra»- 59).

Dəvəni bir nəfərin öldürməsinə baxmayaraq, onun əməlindən razı qaldıqlarına görə başqaları da Allahın əzabına düçar oldular. “Qurani-Kərim”də buyurulur:

“Sanki onlar orada heç yaşamamışdılar. Bilin ki, Səmud tayfası Rəbbini inkar etmişdi. Xəbəriniz olsun ki, Səmud tayfası (Allahın mərhəmətindən) kənar (uzaq) oldu!” («Hud» - 68).

Beləliklə, Allahın buyurduğu kimi, onların kökü kəsildi: 

“Artıq o zalım tayfanın kökü kəsildi. Həmd olsun aləmlərin Rəbbi Allaha!” («Ənam» - 45).

Rəvayətlərdə bu hadisə necə təsvir edilmişdir
Hədislərdə bu mühüm məsələyə çox diqqət yetirilmişdir. Onlardan bir neçəsini nümunə olaraq burada qeyd edirik.

Əmirəlmöminin Əli(ə) xütbələrinin birində Saleh peyğəmbərlə Səmud tayfası arasında baş vermiş əhvalata toxunaraq buyurur:

“Camaat, adamlar arasında birlik yaradan (əqidə və məqsəddə insanları birləşdirən) razılıq və narazılıqdır. Saleh peyğəmbərin(ə) dəvəsini təkcə bir nəfər öldürmüşdü, amma bu əməlin cəzası bütün tayfaya şamil oldu, çünki qohumları da bu işin həyata keçməsinə razılıq vermişdilər.  Allah-təala buyurur: 

“Onu öldürdülər, lakin bəla nazil olandan sonra peşman oldular”. 

Onların şəhəri yumşaq yerə hopan ərimiş dəmir kimi bir dəfəyə guruldayıb yerə çökdü. Bununla da öz xilaf əməllərinin cəzasını çəkdilər.” («Nəhcül-bəlağə», Feyzül İslam, xütbə - 192).

Başqa bir hədisdə Əbdüssəlam ibn Saleh Hərəvi adlı bir nəfər səkkizinci İmam Əli ibn Musa Riza(ə)-dan belə soruşdu: 

- İmam Sadiq(ə)-in buyurduğu “Həzrəti-Qaim Mehdi Sahibəzzəman (əccələllahu təala fərcəhuş-şərif) zühur edəndə İmam Hüseyn(ə)-nin qatillərinin övladlarını atalarının bu cinayətinə görə öldürəcəkdir.” - hədisi barədə siz nə deyə bilərsiniz? 

Həzrət buyurdu: 

- Bu, elə belə də olacaqdır. 

Soruşdum: 

- Belə isə bəs “Qurani-Kərim”də buyurulduğu «Heç bir günahkar başqasının günahını daşımaz» - ayəsinin mənası nədir? 

Buyurdu:

-Allahın buyurduğu kəlamların hamısı düzdür. Amma İmam Hüseyn(ə)-nin qatillərinin övladları öz ata-babalarının cinayətindən razı qalıb onunla fəxr etdiklərinə görə günahda onlarla şərikdirlər, çünki başqasının əməli ilə razı olan şəxs həmin əməli yerinə yetirən insan kimidir. Məğribdə yaşayan biri məşriqdə günahsız yerə öldürülmüş şəxsin qətlinə razılıq verərsə, Allah dərgahında bu cinayətdə qatillə birgə o da şərikdir. Həzrəti-Mehdi Sahibəzzəman(ə.c.f.ş) da İmam Hüseyn(ə)-in qatillərinin övladlarını öz əcdadlarının cinayəti ilə razı olduqlarına görə məhv edəcək.

Başqa bir hədisdə Peyğəmbər(s) buyurur:

“Başqalarının işi ilə razı olan şəxs əməldə onlarla şərikdir.”

“Hər hansı bir hadisənin şahidi olan, lakin ona nifrət bəsləyən orada iştirak etməyən şəxs kimidir, yaxud əksinə,  hər hansı bir əməliyyatda olmayıb lakin qəlbən o işə öz razılığını bildirən insan orada iştirak edənlərdən hesab edilər.”

Həzrəti-Əli(ə) bir hədisdə buyurur: 

“Hər hansı bir dəstənin gördüyü işlə (günahla) razı olan şəxs o işdə şərik kimidir. İcraçı ikiqat günaha batır (niyyət və əməlinə görə), rizayəti olan isə (niyyətinə görə) bir günaha batır.”

Mömin və kafirin niyyəti
Hədislərdə söylənildiyi kimi, möminin niyyəti əməlindən daha yaxşı, kafirin niyyəti isə əməlindən daha pisdir.

İndi isə belə bir sual meydana çıxır. Əgər niyyət əməlin başlanğıcı, əməl isə pis və ya yaxşı təsir bağışlayan əsas amildirsə, onda niyyət əməldən necə pis, yaxud yaxşı ola bilər? Əgər niyyət əməldən yaxşıdırsa, onda biz hər gün dəfələrlə cihad və şəhadət, fədakarlıq, gecələri oyaq qalıb ibadət niyyəti etsək, əmələ bir daha ehtiyac qalmırmı?

Cavab:

Əvvəla, niyyət dedikdə əməl üçün həqiqi iradə və qəti qərar nəzərdə tutulur. Beynimizdə ani olaraq meydana çıxıb hələ icrasına tərəddüd etdiyimiz fikirləri niyyət adlandırmaq olmaz, çünki niyyətlə xəyal arasında fərq vardır. Bəzən insan namaz, oruc, həcc və s.-ni niyyət edir, amma bu işləri yerinə yetirmək üçün heç bir ciddi qərara gəlmir. Yaxud biri gecə namazı, döyüş meydanı, cihad və şəhid olmağı təsəvvürünə gətirir, ancaq özünü gecə namazı qılmağa, cəbhəyə getməyə hazırlamayıb heç bir tədbirə əl atmır. Şübhəsiz, belə təsəvvürlər ilğım və xəyaldan başqa bir şey olmayıb heç bir dəyərə malik deyildir. Allah-təala bu cür təsəvvür və xəyallara görə heç kimə mükafat vermir.

Savab və əzabın meyarı insanı əmələ sövq edən ciddi düşüncə və qəti qərardır. Uca Yaradan insan iradəsini çalışmaq şərtilə dəyərləndirərək qiymətləndirmişdir. Allah-təala buyurur: 

“Mömin olub axirəti istəyən və onun uğrunda (can-başla) çalışanların zəhməti (Allah dərgahında) qəbul olunar.” («İsra» - 19).

Allah-təala iman və saleh əməllə birgə olan istəyi qiymətləndirmişdir. 

Qəti qərar əmələ çevrilərkən iki cür təzahür edir: bəzən müvəffəqiyyətlə qurtarır və bəzən də məğlubiyyətə uğrayır. İnsan öz niyyətini həyata keçirmək üçün həmişə müvəffəq olmur. Bəzi hallarda obyektiv səbəblər üzündən niyyət həyata keçməsə də, hər iki surətdə (müvəffəqiyyət və məğlubiyyət) niyyət ciddi olduğundan dəyərlidir. Bu isə əməldən daha yaxşı hesab edilən elə həmin niyyətdir.

Üçüncüsü, möminin niyyəti səmimi olduqda əhəmiyyət kəsb edir. Başqa sözlə, icraçı gözəlliyi əməl gözəlliyindən yaxşıdır. Çünki icraçı gözəlliyinin iki xüsusiyyəti vardır: əməli gözəl, icraçını isə əməlisaleh edir. Əməl gözəlliyi isə bunun əksi olaraq icraçıya heç bir təsir bağışlamır, yəni hər kim qeyri-səmimi gözəl bir iş görərsə, niyyətinin səmimiyyəti olmadığından həmin xeyir əməlin ona heç bir faydası yoxdur. Buna görə də Allah-təala “Qurani-Kərim”də buyurur:

“Mömin olub axirəti istəyən və onun uğrunda (can-başla) çalışanların zəhməti (Allah dərgahında) qəbul olunar.” («İsra» - 19).

Peyğəmbər(s) buyurmuşdur:

“Hər kim Allahdan sidq ürəklə şəhadətə yetməyi diləyərsə, Allah-təala onu evində vəfat etsə belə, şəhidlər məqamına yüksəldər.”

Həzrəti-Əli(ə) buyurur:

“......... Allah-təala bəndələrindən kimi istəyərsə, saf niyyəti və təmiz ürəyinə görə behiştə daxil edər.”

İmam Sadiq(ə) buyurur:

«Fəqir mömin bəndə deyər: «İlahi! Xeyir işlər görmək üçün mənə bir vasitə göndər.» Əgər Allah-təala onun bu diləyinin saf niyyətlə olduğunu görərsə, o xeyir əməlin əcr və savabını onun əməllər kitabçasına yazar. Həqiqətən, Allah-təala ehtiyacsız və kərimdir.”

Bu şərtlər bir yerdə cəmləşdikdə möminin niyyətinin niyə görə əməlindən yaxşı olduğunu bir daha sübut edir: 

1)niyyət əməlin təməli və qayəsidir. Səbəb isə bir şeyin nəticəsindən daha əsas və üstündür;

2)niyyət əməlin canı və ruhudur. Ruh isə cisimdən irəlidir; 

3)niyyətdə riya ola bilməz, lakin əməldə riyanın olması mümkündür; 

4)möminin əməli səhv olduğuna görə özünə, yaxud  başqalarına zərər yetirə bilər. Bu halda əməlin ona heç bir xeyri olmaz, amma niyyəti saf olduğu üçün mükafat və savab qazanar; 

5)mömin çalışdıqca öz qüdrətindən artıq şeylər istəyir. Demək, möminin niyyəti hər cəhətdən əməlindən üstündür. 

Bir gün Zeyd Şiham İmam Sadiq(ə)-in hüzuruna gəlib soruşdu: 

-Ağa, sizdən eşitdim ki, niyyət əməldən daha yaxşıdır. Bu necə ola bilər? 

İmam Sadiq (ə) buyurdu:

-Bəzən insan riyakarlıq edərək tərif xatirinə bir işi görür. Ancaq saf niyyətin əsasında ilahi eşq və ulu Tanrıya sonsuz məhəbbət olduğundan riyaya bulaşmır. Nəticədə isə Allah-təala insana əməlinə görə vermədiyi neməti niyyətinə görə əta edir. Ola bilsin ki, bəndə gecənin son saatlarında gecə namazı qılmaq niyyətilə yatıb yuxuya qalsın. Allah-təala isə gecə namazının savabını onun əməllər kitabçasına yazar, yuxuda olduğu zaman onun nəfəsini zikr, yuxusunu isə sədəqə hesab edər.

Allahdan başqa heç kim başqasının niyyətindən xəbərdar deyildir. Demək, niyyətdə heç vaxt riya ola bilməz. Niyyət əmələ çevriləndə onun riyaya qarışması mümkündür. Buna görə də deyiblər: «Möminin niyyəti əməlindən daha yaxşıdır.» 

Amma kafirin niyyətinin əməlindən daha pis olmasının səbəbi yerinə yetirmiş olduğu işin əslində yaxşı və faydalı olmasındadır. Lakin yaxşı işlər görərkən onun niyyətində hiylə, maddi mənfəət, riya və kələk olduğundan niyyəti əməlindən pisdir. Çünki onun əməlindən başqalarına xeyir dəyir, amma özü günahdan başqa bir şey qazanmır. Deməli, kafirin niyyəti hər cəhətdən əməlindən daha pisdir.

İbadətdə ixlas, sədaqət, səmimiyyət, təmiz məhəbbət, saf niyyət
Ayə və rəvayətlərdən anlaşıldığı kimi, sədaqət ibadətin bünövrəsi və mayasıdır. Həqiqətən, sədaqət əsl bəndəyə xas sifətdir. Təmiz məhəbbət olmadan ibadətin heç bir mənası yoxdur. Buna görə də İmam Sadiq(ə) buyurur:

“....... Niyyət əməldən üstündür. Bilin və agah olun ki, niyyət əməlin əsasıdır.”

Buna görə ən yaxşı əməl saf niyyətlə yerinə yetirilən əməldir.

İxlas nədir?

Niyyəti şirk və riyadan paklaşdırmağa ixlas deyilir. (Nəfsi paklaşdırmada ruhu rəzil sifət və mənəvi aşınmadan təmizləmək. İxlas mənəviyyatla bağlı olduğundan onu zahiri gözəllik və işin həcmi ilə ölçmək olmaz. İmam Sadiq(ə) buyurur:

“Namaz qiyam, rüku, səcdə, oturub-durmaq deyildir. Namaz sənin saf niyyətin və Allahı sevməyindir.”

Yəni namazın mahiyyəti namaz qılanın saf niyyətidir. Namazı yalnız Allahın razılığı üçün qılmaq ixlas, saf niyyətdir. Başqa bir hədisdə İmam Sadiq(ə) buyurur:

“Xalis əməl odur ki, Allahdan başqası üçün yerinə yetirilməsin”
.

İxlas bir neçə mərhələyə bölünür. İlk növbədə ibadət riya və özünü nümayiş etdirmədən pak olmalıdır. Hər kim savab, yaxud diləyinin yerinə yetirilməsi üçün ibadət edərsə, əməli düzdür. Bu cür niyyətlərin ixlasla qarışdırılmasının heç bir eybi yoxdur. Qeyd etdik ki, sədaqətin bünövrəsi riya və özünügöstərməni tərk etməklə möhkəmlənir. Namaz qılarkən Allahdan nə isə diləyən, ondan mükafat (əcr) və savab gözləyən şəxs riyakar sayılmır. Əlbəttə, belə bir şəxsin ixlası kamil deyildir. Kamil ixlaslı bəndənin qəlbində Allahdan başqa bir şey olmamalıdır. İmam Sadiq(ə) buyurmuşdur:

“Bəndə üçün ən üstün nemət odur ki, qəlbində Allahdan başqa bir şey olmasın.”

“Allahdan başqa bir şeyi özündə saxlamayan qəlb sağlam qəlbdir. Şirk və ya şəkk-şübhə içində olan qəlb isə xəstədir....”

İxlas bütün ibadətlərin ümumi şərtlərindəndir. Fəqihlər onu əməlin düzgünlüyü, həkimlər ruhun qidası, ariflər isə vüsala yetişməyin şərti hesab etmişlər.
 Əməl ilahi və səmavi rəngə boyanmayınca ucalmayıb məşuqun vüsalına yetişmək olmaz. Riyaya boyanmış əməllərin Allah və ülvi aləmlə heç bir əlaqəsi olmadığından bəndə və Yaradan arasında vasitə ola bilməz. 

«Quran» və ixlas (saf niyyət)

«Qurani-Məcid»də bu barədə buyurulur:

“Allaha saf niyyətlə (riyasız, şirksiz) ibadət etməkdən başqa onlara heç nə buyurulmamışdır...” («Bəyyinə» - 5).

“...... Kim Rəbbi ilə qarşılaşacağına ümid bəsləyirsə, yaxşı iş görsün və Rəbbinə etdiyi ibadətə heç kəsi şərik qoşmasın.” («Kəhf» - 110).

Ayənin son hissəsi saleh əməlin şirk və riya ilə qarışıq olmamasına işarədir. Demək, Allaha ibadət edərkən başqalarını da ona şərik etsək, ixlas yox olaraq ibadətin yalnız zahiri görkəmi qalar. Əməl isə öz mahiyyətini itirdikdə, nəticədə, insana bir faydası olmaz. Necə ki bu ayənin nazilolma səbəbi haqda oxuyuruq:

Bir şəxs Peyğəmbər(s)-in hüzuruna gəlib dedi: «Ey Allahın Rəsulu! Mən Allah yolunda ehsan verib yaxın qohum-əqrabalarımı başa çıxıram, amma camaat mənim bu əməllərimi danışıb tərifləyəndə çox xoşhal oluram. Mənim bu əməllərimin dərəcəsi nədir?» Peyğəmbər(s) heç bir söz deməyib dinmədi. Nəhayət, bu ayə («Kəhf» - 110) nazil oldu.

Müxləs (saflaşmış) bəndələr
Allah-təala saleh bəndələri saf niyyətlərinə görə tərifləyir. Məsələn, Yusif peyğəmbəri(ə) tərifləyərkən onu “müxləs” (saflaşmış)- deyə yad edir:

“Doğrudan da, (qadın) ona meyl salmışdı. Əgər Rəbbinin dəlilini görməsəydi, (Yusif də) ona meyl edərdi. Biz pisliyi və biabırçılığı (zinanı) ondan sovuşdurmaq üçün belə etdik. Çünki o, həqiqətən, Bizim sadiq bəndələrimizdəndir.” («Yusif» - 24).

Həzrət Musa(ə) barədə buyurur:

“(Ya Mühəmməd!) Kitabda (Quranda) Musanı da yad et! Həqiqətən, o (öz ibadətində) çox səmimi idi. O bir elçi, bir peyğəmbər idi.” («Məryəm» - 51).

Diqqətəlayiq məsələ
Müxləs feli sifət olub “saflaşdırılmış” mənasını ifadə edir. Allah-təala bu iki peyğəmbəri (Musa və Yüsif) vəsf edərkən onları “müxləs” adlandırır. “Müxləs” sözü ilə “müxlis” sözü arasında böyük fərq vardır. «Müxlis» sözü ötəri sədaqəti olan adama da deyilir. Məsələn, dəniz tufanında hər şeydən əli üzülmüş adamlar Allahı ixlasla köməyə çağıraraq imdad diləyirlər:

“(Müşriklər) gəmiyə mindikləri zaman (dəryada batacaqlarından qorxub) dini (ibadəti) yalnız Ona məxsus edərək (ixlasla) Allaha dua edərlər. Allah onları sağ-salamat quruya çıxaran kimi yenə də (Ona) şərik qoşarlar.” («Ənkəbut» - 65).

“(Kafirləri) ətrafına kölgə salan uca dağlar (yaxud qara buludlar) kimi dalğalar bürüdüyü zaman onlar dini (ibadəti) Allaha məxsus edərək yalnız Ona dua edərlər. Allah onları sağ-salamat quruya çıxartdıqda içərilərindən bəziləri (küfrlə iman arasında) orta mövqe tutar. (Bəziləri isə öz küfründə qalar). Ayələrimizi yalnız çox xain, nankor olanlar danarlar!” («Loğman» - 32).

“Sizi suda və quruda gəzdirən Odur. Siz gəmidə olduğunuz, gəmilər gözəl bir külək vasitəsilə içərisində olanları apardığı, onlar da sevindikləri vaxt birdən fırtına qopub dalğalar hər tərəfdən gəmilərin üzərinə hücum etdikdə və sərnişinlər dalğaların onları bürüdüyünü (həlak edəcəyini) başa düşdükdə sidqi-ürəkdən Allahın dininə sarılaraq ona belə dua edərlər: «Əgər bizi bu təhlükədən qurtarsan, Sənə şükr edənlərdən olarıq!» Onları xilas edincə yer üzündə haqsız yerə zülm etməyə, azğınlığa başlayarlar! Etdiyiniz zülm, haqsızlıq fani dünya malı kimi öz əleyhinizədir. Sonra hüzurumuza qayıdacaqsınız. Biz də nə etdiklərinizi sizə xəbər verəcəyik” («Yunus» - 22,23).

Bu ayələrdən “müxlis” sözünün mahiyyəti müəyyən olur. Bu söz sədaqət məktəbinin öncüllərini, hətta (dəryada tufana uğradıqları zaman ümidləri hər yerdən üzülüb Allahı saf niyyətlə, ixlasla çağıran) bütpərəst müşriklər və dünyapərəstləri də əhatə edir, halbuki onlar az keçməmiş, sahilə çatdıqdan sonra Allahı yaddan çıxarıb ikinci dəfə müşrik olurlar. Təbii ki, yolun ilkin mərhələsində olanlar şeytani vəsvəsə və nəfsani həvəslər qarşısında acizdirlər. Bu təhlükələr qarşısında möhkəm durub özlərini günahdan qoruyanlar isə çoxdurlar. Amma müxləslər (saflaşmışlar) ixlasın ilkin mərhələlərini uğurla başa vuranlardır. Onlar günahsızlıq məqamına nail olaraq şeytan və nəfsi əmmarənin (pisliklərə sövq edən nəfs) hökmranlığından qurtulmuş və Allah hökmranlığına daxil olmuşlar. Yusif peyğəmbər də belələrindən idi, çünki Yusif o çətin və çıxılmaz böhranlı hallarda dağ kimi dayanaraq çətinliklərə sinə gərdi. O qadın (Zuleyxa) Yusifdən kam almaq üçün nə qədər çalışdısa da, yenə Yusif ona: “Allaha pənah aparıram,”-deyə rədd cavabı verdi. Qətiyyətlə onun qanunsuz istəyini rədd edərək qadının şərindən özünü qurtarmaq üçün qapıya tərəf yüyürdü. Bağlı qapı Yusifin üzünə açıldı, Allah ondan öz qeybi yardımlarını əsirgəmədi.

Şübhəsiz, nəfsi saflaşdırmanın bu mərhələsinə çatmaq üçün ilahi yardımlardan əlavə ehtiras və şəhvətlə də (həvayi-nəfslə) möhkəm mübarizə lazımdır. Öz daxili istəklərinə göz yuma bilməyib istədiyini edən şəxs heç vaxt bu məqama yetişə bilməz.

Bir sözlə, yalnız Allah istəyini öz istəyindən üstün tutub başında başqa fikirlər dolandırmayan qəlb belə ali dərəcələrə yetişərək nurani ola bilər. Müxləslər cərgəsində yalnız bütün əməlləri Allah üçün olan şəxs addımlaya bilər, belə ki bununla bağlı sevimli Peyğəmbərimiz(s) buyurur:

“De: “Mənim namazım da, ibadətim də, həyatım və ölümüm də aləmlərin Rəbbi Allah üçündür! Onun heç bir şəriki yoxdur. Mənə belə buyurulmuşdur və mən ilk müsəlmanam!” («Ənam» - 162,163).

İxlas barədə hədislər
Məsum imamlar(ə) ixlas haqda çoxlu hədis və rəvayətlər söyləmişlər. Çünki ixlas konkret və incə məsələdir. Əməllərin qəbulolma dərəcəsi ixlasın miqdarından asılıdır. İxlas nə qədər çox olarsa, əməl bir o qədər dəyərli və qiymətli olar. İxlas təsəvvür etməklə,yaxud sözləri bir-birinə qoşmaqla əmələ gələn deyildir. Əksinə, ixlas Allahdan kömək diləmək və nəfsi cilovlamaqla meydana çıxır. Əfsuslar olsun ki, bir çox adamlar özlərini müxlis hesab edir, lakin həqiqətdə ixlasdan çox uzaq olub öz həvayi-nəfs və şəhvətlərinə uyurlar.

Peyğəmbər(s) buyurur: «Cəbrail mənə Allah-təaladan bunu xəbər verdi:

«(İxlas) mənim sirlərimdən biridir. Mən onu sevdiyim bəndələrin qəlbinə əmanət olaraq qoyuram.»

Həzrəti-Fatimeyi-Zəhra(s.ə.) buyurur:

«Kim öz xalis ibadətini Allaha tərəf yönəldərsə, Allah da ən yaxşı məsləhəti (xeyri) onun üçün göndərər.»

Səkkizinci İmam Əli ibn Musa Riza(ə)-dan belə nəql olunur:

“Əmirəlmöminin(ə) həmişə deyərdi: «Xoş o adamın halına ki, dua və ibadətini yalnız Allaha məxsus edərək gördüyü şeyləri qəlbinə girməyə qoymur, eşitdikləri Tanrını ona unutdurmur, başqalarına verilən nemətə görə kədərlənmir.”

İmam Sadiq(ə) “Mülk” surəsinin ikinci ayəsini təfsir edərkən buyurur:

“Bu ayədə Allah-təala çox əməl edəni yox, düzgün əməl edən şəxsi nəzərdə tutmuşdur. Düzgün əməldə isə, Allah qorxusu (xofu) ilə niyyətin saflığı yanaşı olmalıdır». Sonra buyurur: «Əməli (pisliklərdən) qorumaq əməlin özünü yerinə yetirməkdən çətindir....”

Əlbəttə, ixlas əldə etmək və onu müəyyənləşdirmək çox çətin və dəqiq məsələdir. Buna əməl etmək çox əziyyətlibir işdir. Peyğəmbər(s) bu barədə buyurur:

“Mənim ümmətim arasında şirk qarışqanın çopur daş üzərində yeridiyi kimi gizlənmişdir.”

İxlas barədə söylənilmiş hədislər üç yerə bölünür:

1)  ixlasın nişanələri;

2)  ixlasın amilləri;
3)  ixlasınn faydaları.
( 1)İxlasın nişanələri
Bu bölmədə hədisləri misal gətirib sonra da ondardan nəticə çıxaracağıq:

*Peyğəmbər(s) buyurdu:

“.....Müxlisin dörd əlaməti vardır: qəlbi pak, bədən üzvləri sağlam, xeyri çox, sirri isə təhlükəsizdir.”

*Əmirəlmöminin(ə) buyurmuşdur:

“......Əməlləri, davranışı aşkarda və gizlində eyni olan şəxs, həqiqətən, öz əmanətini ödəmiş, ibadətini isə saflaşdırmışdır......”

*”İxlasın əsası günahdan çəkinməkdir.”

*”Pərhizkarlıq müxlislərin qaydasıdır.”

*”Xalis ibadət insanın Allahdan başqasına ümid bağlamayıb günah işlətməkdən savayı bir şeydən qorxmamasıdır.”

*İmam Baqir(ə) buyurur:

“Ümidi məxluqdan kəsilmiş şəxsdən başqa heç bir abid Allaha layiq ibadət etmir. Bu zaman Allah-təala buyurur: “Bu, mənim xalis bəndəmdir.” Sonra onu əzizləyib mehribanlıqla qəbul edər.”

*İmam Sadiq(ə) belə buyurmuşdur:

“Xalis əməl odur ki, Allahdan başqa bir kəsin səni tərifləməsini istəməyəsən.”

*İmam Sadiq(ə)-dən nəql olunur:

“Allaha xatir etdiyi əməllərə görə xalqın onu tərifləməsini sevməyən şəxsdən başqa heç kim ixlasın  mahiyyətinə vara bilməz.”

*Başqa bir hədisdə isə belə nəql olunur: «Peyğəmbər (s)-dən soruşdular: “İnsanın nicatı nədədir?” Buyurdu: “Nicat yalnız və yalnız ibadəti insanların razılığına görə yerinə yetirməməkdədir.”

Qeyd:

Burada bir məsələni qeyd etməyi özümüzə borc bilirik. Başqalarının tərifinə görə, hər hansı bir xeyir işin görülməsi riya adlanır, çünki burada təkanverici qüvvə xalqdır. Əgər xeyir əməldən məqsəd yalnız Allahın razılığını əldə etmək və əmrinə itaət etmək olarsa, əməl sahibinin  təriflənərkən xoşhal olmasına baxmayaraq, bu, riya deyil. İnsanın müvəffəqiyyət və yaxşı ad qazanmağı sevməsi, məğlubiyyət və pis ada qarşı son dərəcə nifrət bəsləməsi təbii haldır. Beləliklə, belə bir hal riya və özünü göstərməyə dəlalət etmir.

Həzrəti-İbrahim Allah-təaladan belə istəyir:

“Sonra gələnlər arasında mənə yaxşı ad qismət et! (Gələcək nəsillər məni həmişə yaxşı yad etsinlər, xatirimi əziz tutub adımı hörmətlə çəksinlər!) («Şüəra» - 84).

Sözsüz ki, insanların tərifi, tənqidi, məzəmməti və razılığı əməlin əsasına, yaxud onun keyfiyyətinə təsir göstərərsə, burada ixlas şübhə doğurur.

Zirarə belə nəql edir: «Bir gün İmam Baqir(ə)-dən soruşdum: 

-Biri xeyir iş tutarkən başqasının onu gördüyünü duyub sevinərsə, bu, riya hesab olunarmı?

 Həzrət buyurdu: 

-Bunun heç bir eybi yoxdur, çünki hamı yaxşılıqlarının digərləri arasında aşkar olmasını sevir, lakin insan ehtiyatlı olmalıdır ki, xeyir əməlləri camaatın tərifinə görə yerinə yetirməsin
.

Başqa bir hədisdə belə söylənilir: 

Peyğəmbər(s)-dən soruşdular: «İnsanın xeyir əməlinə görə cəmiyyətin onu tərifləməsi haqda nə deyə bilərsiniz?» Buyurdu: “Bu, möminə nəqd verilən dünya mücdəsidir. Bir mücdə də axirətdə veriləcəkdir. Allah-təala «Quran»da bu barədə belə buyurur: 

“Bu gün sizin mücdəniz altından çaylar axan cənnətlərdir.”

Demək, insanın əsas məqsədi yalnız Allahın razılığını qazanmaq və onun əmrlərinə itaət etməkdirsə, ətrafdakıların tərifi və təriflənənin sevinməsi riya olmayıb ixlasla heç bir təzad təşkil etmir. Bu başlığı verdikdən sonra belə bir sual ortaya çıxır: başqalarını yaxşı işlərə təşviq etmək ixlasa ziddirmi? 

Hədislərdən belə başa düşülür ki, belə işlər ixlasa zidd olmayıb, onu qüvvətləndirir. Çünki ixlasda ən mühüm amil ibadətdə səmimiyyətdir. Başqalarını xeyir əməllərə dəvət etmək, yaxud əqidə və məzhəbi qəbul etmək kimi üstünlük təşkil edən amillər ixlasa zidd olmamaqdan əlavə, onun keyfiyyətini bir az da artırır. 

Übeyd adlı bir nəfər deyir: «İmam Sadiq(ə)-dən soruşdum:

-Ətrafdakıları cəzb edib namaza həvəsləndirmək üçün namazını gözəl avaz və təmiz qiraətlə qılan riya etmirmi? 

İmam Sadiq (ə) buyurdu: 

-Xeyr, bu, riyaya aid olan hallardan deyildir.»

 Məşhur bir hədisdə İmam Sadiq(ə) buyurur: 

«Camaatı (haqq yoluna) təkcə sözlə dəvət etməyin. Onlar gərək sizdən təqva, fədakarlıq, namaz və başqa xeyir əməllər də görsünlər, çünki bu, yaxşı işləri təbliğ etmək üçün ən gözəl vasitədir.” Bu hədislərdən belə başa düşülür ki, ibadətlərdə bəzi xeyirli niyyətlərə üstünlük vermək heç də ixlasa zidd deyildir. Əksinə, bu kimi hallar məqbul sayılır, çünki hər iki niyyət mənəvi dəyərə malikdir. Burada heç bir şəxsi və maddi qərəz yoxdur. Əslində belə niyyətlərdən istifadə etməklə insan bir oxla iki hədəfi nişana almış, yəni həm öz vəzifəsini yerinə yetirir, həm də başqalarını xeyir və yaxşılığa dəvət etmiş olur. Buna görə də vacib ibadət və sədəqələrin aşkarda verilməsini gizlində verilməsindən üstün tutmuşlar. Müstəhəb əməllər və ianələr isə bunun əksinə olaraq gizlində verilsə, daha yaxşı olar. Çünki vacib əməllərdə riya ehtimalı müstəhəblərdən daha azdır. Demək, başqalarının həvəsləndirilməsi üçün bu qəbildən olan vacib əməllərin aşkarda həyata keçirilməsi yaxşı qarşılanmışdır. Amma müstəhəb əməllərdə riyanın yaranmasına çox ehtimal olduğundan gizlində həyata keçirilməsi məqsədəuyğun bir işdir. Əgər bir nəfər özünə tam surətdə arxayındırsa və onda heç bir riya şübhəsi yaranmayacağına əmindirsə, insanları cəlb etmək üçün müstəhəb əməlləri aşkarda yerinə yetirə bilər.

Nəticə
Təlim və həvəsləndirmə ikinci dərəcəli olub, Allah qarşısında itaət etmək kimi əsas məqsəd daşıyarsa, bunun ixlasa heç bir ziyanı olmaz. Başqa sözlə, insanın ibadət və itaətə hazırlığı yüksək dərəcədə olarsa və Allah əmrindən başqa fikrində heç bir qərəzi olmazsa, onu yerinə yetirməkdən əl çəkməz. Belə bir vəziyyətdə (başqalarını həvəsləndirmək kimi) xeyirli niyyətlər heç bir maneə törətmir. Lakin bu niyyətlər ibadətin əsasını təşkil edərsə, bunların olması ilə ibadət öz mahiyyətini itirərsə, fəqihlərin fitvalarına əsasən, belə ibadətlər batildir.

Müəllifin fikrincə, üstünlük təşkil edən xeyirxah niyyətlər ibadətin əsası ilə yox, onun keyfiyyəti ilə bağlıdırsa, ixlasla ziddiyyət təşkil etməyib əməlin batil olmasına səbəb olmaz. Məsələn, əgər bir şəxs namazı Allahın əmrinə itaət etmək məqsədilə qılarkən başqalarını həvəsləndirmək üçün namazın qiraət (qrammatik cəhətdən düzgün oxunuşuna) və gözəlliyinə çox diqqət yetirərsə, yaxud birini ayıltmaq üçün hər hansı bir zikri ucadan oxuyarsa, namazı batil olmaz. Sözsüz ki, səsin gözəllik və düzgün oxunuşa riayət etmə həvəsləndirmək niyyətilə yox, özünü göstərmə məqsədilə olarsa, bu, riya hesab olunur. Belə olan halda ibadətin düzgünlüyü də şübhə altına düşür.

Digər tərəfdən, savab qazanmaq, əzabdan qurtarmaq, yaxud ehtiyacların ödənilməsi üçün edilən hər hansı bir ibadətin (ixlasla) səmimiyyətlə heç bir ziddiyyəti yoxdur. Buna görə də «Quran» ayələrində və hədislərdə bəndələrin ruhlandırılması üçün savab və əzab barədə çox söylənilmiş, hədis alimləri tərəfindən bu haqda çox kitablar yazılmışdır. Həmçinin duaların qəbul olunmasına görə də xüsusi ibadət və zikrlər öyrədilmişdir. Bir sözlə, Allah dərgahından diləmək və onun geniş mərhəmətinə sığınmaq (ixlas) səmimiyyətlə heç də təzad təşkil etmir. Əksinə, ixlas, səmimiyyət elə budur. 

İxlasda tərəddüd
İxlas və riyadan uzaqlaşmada çox ehtiyatlı olmaqla yanaşı bəzən bu hal ifrata varıb tərəddüdə çevrilir. Çox vaxt yolun əvvəlində olanlar bu şübhələrə qapılırlar. Belə olduqda şübhəyə etina etmək olmaz. Bu cür təsəvvürləri xatırlamaqla narahat olmağımız riyanın olmamasını göstərir. Bu, bizi düz yoldan azdırmaq üçün şeytanın növbəti hiyləsidir. 

Peyğəmbər(s)-dən belə nəql olunur:

«Əgər bir şəxs namaz qılarkən şeytan onu riya ilə aldadarsa, imkanı çatdığı qədər namazını uzatsın. Həmçinin uxrəvi (axirətə aid) bir işlə məşğul olduğu zaman, şeytanın (vəsvəsəsinə) şübhəsinə uymayıb öz işini davam etsin. Amma əlindəki iş dünyəvi olarsa, yubanmadan onu tərk etsin....»

Başqa bir hədisdə deyilir:

Peyğəmbər (s)-ə «Ey Allahın Rəsulu, bizlərdən bəzimiz oruc və ya namaz halında olarkən şeytan bizi şübhələndirib riyaya sövq edir,»-söylədikdə o Həzrət (s) buyurdu:

«Nə vaxt belə olsa, deyin: İlahi! Bilə-bilə sənə şərik qoşmaqdan pənah gətirirəm və bilməməzlikdən etdiyim əməllərə görə səndən bağışlanmaq diləyirəm.»

( İkinci hissə:

İxlasın amilləri:

1) «Yəqin ixlasın mənşəyidir.»

2)  «İxlas yəqinin meyvəsidir.»

3)  «Əməlin saflığı qətiyyət və gözəl düşüncədən irəli gəlir.»

4)  «İnsanın ixlası onun imanı ilə ölçülür.»

5)  «İxlas elm və mərifətin təzahürüdür.»

6)  «İxlasın əsası yalnız Allaha ümidvar olmaqdır.» 

7)  “Əməllərinin saf olması üçün arzulara az qapıl.”

8)  “İxlas ibadətin bəhrəsidir.”

Bir sözlə, ixlas yəqin, iman, elm, yalnız ulu Tanrıya bağlanmaq, arzuları azaltmaq və ibadətin məhsuludur.

( Üçüncü hissə:

İxlasın fayda və nəticələri
1)  Qəlbin bəsirəti və nurlanması:

Peyğəmbər(s) buyurmuşdur:

“Bəndə qırx gün ardıcıl olaraq əməlləri səmimiyyətlə yerinə yetirərsə, hikmət və mərifət qəlbindən dilinə axar.”

2)  Hikmət və mərifət:

Hikmət, mərifət ixlasın fayda və təsirlərindən biridir. Bu məsələyə yuxarıdakı hədisdə toxunuldu.

3)  Bütün məxluqların (müxlis) insan qarşısında ram olması:

“Şübhəsiz, hər şey mömin qarşısında boyun əyib ona tabe olar. Bəndə əgər müxlis (saf niyyətli) olarsa, Allah- təala onun qorxusunu hər şeyin, hətta yerin həşəratlarının, göyün quşlarının belə qəlbinə salar.”

4)  İxlas sayəsində Tanrının nəzəri həmişə bəndə üzərində olur.

Allah-təala buyurur: «Əgər bəndəm safniyyətli və Allahsevər olarsa, onun bütün işlərini öz öhdəmə götürərəm.”

5)  Səadət və kama çatmaq:

Əmirəlmöminin(ə) belə buyurmuşdur:

«Xoşbəxt olmaq istəyirsizsə, əməllərinizi saf niyyətlə görün.»

«İxlas ən böyük səadətdir.»

6)  Əməllərin qəbul olunması:

Sevimli Peyğəmbər (s) buyurmuşdur:

«Ey müsəlmanlar! Əməllərinizi Allah-təala üçün saf niyyətlə yerinə yetirin, çünki Tanrı yalnız safniyyətli əməli qəbul edir.»

7)  İbadətin kamilliyi:

Doqquzuncu imam həzrəti-Cavad(ə) buyurur:

«İbadətin ən üstünü ixlasdır.»

İbadətin əsasında səmimiyyət durur. Qalan əməllər saf niyyət sayəsində ibadət kimi formalaşaraq kamilləşir.

İxlasın fayda və təsirləri, sözsüz ki, saydıqlarımızdan daha çoxdur.
 Maraqlananlar aidiyyatı olan kitablara müraciət edə bilərlər. 

Bəhsin xülasəsi:

Söylədiklərimizdən belə anlaşıldı ki, islamda əməlin kəmiyyətindən çox, onun keyfiyyətinə daha artıq əhəmiyyət verilir. Başqa sözlə desək, Allah dərgahında dəyərli hesab olunan saf niyyətdir. Əməlin çoxluğu Tanrıya yaxınlaşmağa səbəb ola bilməz. Mövzu ilə bağlı məsumlardan bəzisinin həyatına aid əhvalatları burada qeyd etsək, məqsədəuyğun olardı. Ümid edirik ki, biz hamımız o ali Cənabların həyatını özümüzə örnək götürüb onların ardınca gedəcəyik.

Həzrəti Əli (ə)-nin ixlasından bir nümunə.

Rüku halında sədəqə:

Əmirəlmöminin(ə) rüku halında ikən barmağındakı üzüyünü fəqirə verdi. Sonra bu ayə nazil oldu:

“Sizin haminiz (rəhbəriniz, mövlanız) Allah, Onun Peyğəmbəri və namaz qılıb rüku halında zəkat verən imanlı şəxslərdir.” («Maidə» - 55).

Yuxarıdakı ayənin o Cənab barədə nazil olmasının səbəbi heç bir təmənna, təşəkkür gözləmədən İmamın bu işi yalnız Allahın razılıq və məhəbbətini qazanması üçün etməsidir. 

Peyğəmbər(s) Məkkədən Mədinəyə mühacirət etmək qərarına gəldikdə Əmirəlmöminin(ə) Onu qorumaq və Allahın razılığı naminə Peyğəmbər(s)-in yatağında yatdı. Bununla bağlı aşağıdakı ayə nazil oldu:

“İnsanların eləsi də vardır ki, Allahın razılığını qazanmaq yolunda (Allah rizası üçün) öz canını fəda edər. Allah Öz bəndələrinə qarşı çox mehribandır!” («Bəqərə» - 207).

«Həl-əta» («İnsan») surəsinin nazil olması:

«Həl-əta»surəsi Peyğəmbər(s) Əhli-beytinin şərəfinə nazil olmuşdur. İbn Abbas bu barədə yazır: «İmam Həsən(ə)-lə İmam Hüseyn xəstələnmişdi. Peyğəmbər(s) səhabələrindən bir neçəsi ilə uşaqlara baş çəkərkən belə buyurdu: “Ey Əbülhəsən! Övladlarının tezliklə sağalması üçün nəzir etsəydin, yaxşı olardı.” Sonra Əli(ə), Fatimə(s.ə.) və onların xidmətçisi Fizzə nəzir etdilər ki, əgər uşaqları sağalarsa, üç gün oruc tutarlar.

Həzrəti Həsən (ə)-lə həzrəti-Hüseyn (ə) sağaldıqdan sonra onlar öz əhdlərinə sadiq qalıb verdikləri sözü yerinə yetirdilər. Əmirəlmöminin (ə) üç kiloqram arpa borc aldı, Fatimə(s.ə.) onun üçdə birini dəyirmanda üyüdüb ailənin sayına görə beş çörək bişirdi. İftar açarkən qapıya bir dilənçi gəlib dedi: «Salam olsun sizə ey Mühəmməd(s)-in Əhli-beyti! Zavallı bir müsəlmanam. Mənə bir az yemək verin. Allah əvəzində sizə behişt yeməkləri əta edər». Onlar iftar açmaq üçün özlərinə götürdükləri çörəyi dilənçiyə verdilər, gecə su ilə iftar açıb ac yatdılar.

İkinci gün oruc tutdular. İftar açarkən bir yetim uşaq gəlib kömək istədi. Həmin günü də fədakarlıq edib  yeməklərini ona verdilər. Özləri isə iftarı su ilə açdılar.

Üçüncü gün oruc tutub gün batarkən bir əsir gəlib ac olduğunu bildirdi.  Rəsuli-əkrəm (s)-in Əhli-beyti əvvəlki iki gün olduğu kimi, yeməklərini ona verdilər. Səhər həzrəti-Əli(ə) övladlarının əlindən tutub Peyğəmbər(s)-in hüzuruna gətirdi. Allahın Elçisi (s) onların aclıqdan taqətdən düşdüyünü müşahidə edib buyurdu: «Sizi bu halda görmək mənə çox ağır gəlir.» Sonra Peyğəmbər(s) ayağa qalxıb onlarla birgə Fatimə(s.ə.)-nin evinə gəldi. Gördü, qızı mehrabda ibadət edir, aclıqdan o qədər arıqlayıb ki, gözləri dərinə düşüb. Peyğəmbər (s) bu halı müşahidə etcək çox narahat oldu. Bu zaman Cəbrail nazil olub dedi: “Ey Mühəmməd! Al bu mübarək surəni. Allah-təala belə bir ailəyə görə səni təbrik edir.” Sonra mübarək “Həl-əta” surəsini o Həzrətə oxudu.

Bütün bunlar səmimiyyət və saf məhəbbətdən doğur. Bunu təsəvvür etmək belə bizim üçün çətindir. Bu ailənin əməlinin əhəmiyyəti barədə «Quran»da belə buyurulur:

“Onlar öz iştahaları çəkdiyi halda yeməyi yoxsula, yetimə yedirərdilər. (Və sonra da yedirtdikləri kimsələrə belə deyərlər: “Biz sizi ancaq Allah rizasından ötrü yedirdirik. Biz sizdən (bu ehsan müqabilində) nə bir mükafat, nə də bir təşəkkür istəyirik.” («İnsan» - 8,9).

Səkkizinci imam Əli ibn Musa Riza(ə) burada çox incə bir mətləbə toxunur:

“.....Əmirəlmöminin(ə) heç yerdə söyləmədi ki, biz sizə Allah rizasına yemək veririk. Əksinə, onun bu saf niyyətini özü demədən Allah-təala beləcə aşkar etdi.” («Təfsiri Bürhan» IV c/ s.412).

Qeyd edək ki, səmimiyyətin belə dərəcəsinə yetişməyin özü çox çətin bir məsələdir. Bütün əməlləri yalnız və yalnız Allah üçün görmək hər kəsin işi deyildir və heç kəs də bunu iddia edə bilməz.

İbadətə yeni başlayan insanların bu kimi iddiaları boşboğazlıqdan başqa bir şey deyildir, lakin bunu bilib məyus olmağa dəyməz. Çünki özünüislah, nəfsani zəhmət cismani məşq və idmana bənzəyir. Bədən tərbiyəsində məşqin zəruri olduğu halda, azdan başlayıb tədriclə yuxarı qalxırlar. Həmçinin qəhrəmanlıq zirvəsinə yetişmək mümkün olduğu kimi, ruhun tərbiyəsində də azdan başlayıb kamil ixlas dərəcəsini əldə etmək olar. Ağırlıqqaldırmada yüngül çəkilərdən ağır çəkilərə artdığı kimi, əxlaq məsələsində də bəndəlik və ixlas meydanında qəhrəmanlar yetişdirmək üçün azdan çoxa doğru irəliləmək lazımdır. 

Kamilliyin ali dərəcələrini fəth etmiş şəxslər zəhmət və əziyyətsiz bunlara nail olmamışlar. Əksinə, illərlə zəhmət çəkib ehtiras və şəhvətlə (həvayi-nəfslə) mübarizə aparmış, öz niyyətlərinin saflığı və yalnız Allahın razılığı üçün vəzifələrini yerinə yetirməkdə əzmlə çalışmış və uca Yaradanın köməiyi ilə, nəhayət, kamilliyin ali dərəcəsinə nail olmuşlar.

Bunu da qeyd etməliyik ki, insan ömrünün sonuna kimi ixlasın qorunub saxlanması üçün Allahdan həmişə yardım diləməlidir. Çünki yolun ortasında elə maneələrlə üzləşirik ki, onları ötüb yola davam etmək çox çətindir.

Riya
Tərk edilməsi zəruri olan əsas xüsusiyyətlərdən sayılan riya barədə qısaca məlumat versək, məqsədəuyğun olar. 

Riya insanın diqqətini özünə cəlb edib, əməllərinin aşkarlanması və özünü göstərməsi üçündür.

Riyanın əlamətləri
Ayə və rəvayətlərə əsasən riyakarlara aşağıdakı xüsusiyyətləri aid etmək olar:

1)  münafiq və ikiüzlüdürlər ;

2)  xalqın gözü qarşısında həvəslə, böyük ruhiyyə ilə ibadət edirlər ;

3)  təklikdə düşkün və halsızdırlar (ibadətə qarşı) ;

4)  bütün işlərdə hamının onları tərifləməsini sevirlər;

5)  onları tərifləyəndə əməllərini artırırlar;

6)  təriflənməyəndə əməllərini azaldırlar;

7)  hiyləgər və kələkbazdırlar; 

8)  etdikləri yaxşı əməlləri başqalarının üzünə vururlar;

9)  insanların boynuna minnət qoyurlar;

10)  insanların əlinə göz dikib Allaha təvəkkül etmirlər;

11)  Allahı qəlbən yox, dildə zikr edirlər;

12)  özünüsevən və lovğadırlar;

13)  qarınqulu və rahatlıq sevərdirlər.

Bununla əlaqədar bir neçə ayə və hədislərə diqqət yetirək:

“Ey iman gətirənlər! Sədəqələrinizi malını riyakarlıqla (özünü xalqa göstərmək üçün) sərf edən, Allaha və axirət gününə inanmayan şəxs kimi, minnət və əziyyət verməklə puça çıxarmayın.........” («Bəqərə» - 264).

“Münafiqlər Allahı aldatmağa çalışırlar. Hadbuki əslində (Allah) onları aldadır. Onlar namaza durduqları zaman (yerlərindən) tənbəlliklə (könülsüz) qalxar, özlərini xalqa göstərər və Allahı olduqca az yad edərlər.” («Nisa» - 142).

“Vay halına o namaz qılanların ki, onlar namazlarında qafildirlər (səhlənkarlıqları üzündən namazlarını vaxtı-vaxtında qılmazlar). Onlar (ibadətlərində) riyakarlıq edər, (xalqa) zəkat verməyi qadağan edərlər.” («Maun» - 4,5,6,7).

“(Ey möminlər!) Yurdlarından təkəbbürlə, özlərini camaata göstərmək üçün çıxanlar və (insanları) Allah yolundan döndərənlər kimi olmayın......” («Ənfal» - 47).

Peyğəmbər(s) buyurur:

“..........(Riyakar) təklikdə süst və halsız, xalqın gözü qarşısında isə fəal və çalışandır. Onun bütün işləri başqalarının tərifinə həris, bütün əməlləri insanlar arasında özünü gözəl və xeyirxah cilvələndirmək üçündür.”

Əmirəlmöminin(ə) buyurur:

“Riyakarın üç əlaməti vardır: başqalarının gözü qarşısında (ibadətə qarşı) yüksək ruhiyyəli, təklikdə isə süst və halsızdır. Xalqın onu əməllərinə görə tərifləməsini sevir.”

Riya nəticəsində əməlin batil olması.

Riya insanın ibadətini batil və məhv edir. Allah-təala “Bəqərə” surəsinin 264-cü ayəsində riyakarlıqla sədəqə paylamağı minnət qoymaq, əziyyət verməklə yanaşı çəkərək batil bilir. Fəqih və ariflər də əməllərin heçə uğramasında riyanı ən əsas amil hesab edirlər. Riya cüzam mikrobu kimi ibadəti içəridən çürüdüb mənasız edir. Riyakarlıqla görülmüş əməllər bircə dəfə küləyin əsməyi ilə kökündən qopan qurumuş ağac kimidir. Amandır, riyadan çəkinin, bu barədə həmişə Allaha pənah aparın. Ağlar göz və təvəssül etməklə özünüzü bu uçurumdan qoruyun. Qoy “Səhifeyi-Səccadiyyə” dualarının bu sətirləri göz yaşları ilə bircə dilinizin əzbəri olsun:

“.........İlahi! İbadətlərimizi riya ləkəsindən təmizlə ki, ibadət edərkən başqasını Sənə şərik etməyək və məqsədimiz Səndən başqa heç kim olmasın.” (44-cü dua).

İmam Sadiq(ə) buyurur:

“Riyakarlıqla görülmüş əməldən başqa Allah bütün xeyir əməlləri qəbul edir.”

Başqa bir rəvayətdə isə o ali Cənab söyləyir:

“Allah-təala buyurur: «Mən ən yaxşı şərikəm. (Demək, ey bəndəm, ibadətdə başqasını mənə şərik qoşma! Çünki) Saf niyyətlə görülmüş əməldən başqa kim nə qədər riyakarlıqla xeyir əməl görərsə, onun heç birini qəbul etmərəm.”

“Bütün riyakarlıqlar şirkdir. Kim xalqa görə işləyərsə, muzdu xalqın boynuna, Allah üçün işləyərsə, savabını Allah verəcəkdir.”

Məhəmməd ibn Ürfə belə yazır: 

İmam Riza(ə) mənə buyurdu:

“Vay olsun sənə, ey Ürfənin oğlu! Başqalarının xatirinə yox, saf niyyətlə hərəkət et. Çünki hər kim Allahdan qeyrisi üçün əməl edərsə, Tanrı onu əməlinin öhdəsinə qoyar.”

Başqa bir hədisdə Peyğəmbər(s) buyurur:

“Mələklər bir bəndənin əməlini yuxarı aparanda sevinir, lakin yaxşı işlər kimi görünən o əməli yuxarı aparanda Allah-təala buyurar: «O əməlləri Siccinə (günahkarların əməllərinin məhkəməsinə) atın, çünki həmin əməllər mənə xatir yox, riya üzündən yerinə yetirilmişdir.”

Əməldən sonra riya.

Böyük fəqihlər buyurmuşlar ki, əməldən sonra riya etmək ibadəti batil etmir, çünki əməl öz yerində doğru və düzgün yerinə yetirildiyindən sonradan edilmiş riyakarlıq onun keyfiyyətini dəyişmir, amma bəzi hədislərdə söylənilmişdir ki, əməlini başqalarına demək həmin əməlin savabının azalmasına səbəb olar. Bunu təkrar etdikdə isə özünə riya rəngini alır, beləliklə, ibadəti batil və məhv edir. Buna görə də kiçik bir səhvə yol verməklə çəkilmiş zəhmətlərin hədər getməməsinə diqqət yetirməliyik.

İmam Baqir(ə)-dən nəql olunur:

Əməli qoruyub saxlamaq onu yerinə yetirməkdən çətindir. Soruşdular ki, əməli qoruyub saxlamq nədir? Buyurdu: «İnsan Allaha xatir saf niyyətlə sədəqə verir və bu gizli əməl kimi onun əməllər kitabçasına yazılır. Sonra həmin hərəkəti başqalarına dediyindən aşkar xeyir əməl kimi qeyd olunur. Bunu təkrar etdikdə isə o iş onun əməllər kitabçasından silinib yenidən riya kimi oraya yazılır.»

«Nəcm» surəsinin otuz ikinci ayəsinin (“.....Özünüzü təmizə çıxartmayın. O, Allahdan qorxub pis əməllərdən çəkinənin kim olduğunu ən gözəl biləndir!”) təfsirilə bağlı imam Sadiq(ə)-dən belə nəql olunur: “Özünü təmizə çıxartma və tərifləmə insanın xeyir əməllərini, oruc, namaz və sair ibadətlərini başqalarına danışmasıdır”. Sonra yenə buyurur: “Möminlərdən bəzisi həzrəti-Əli(ə)-nin hüzurunda namazı, orucu və digər ibadətlərindən söhbət açmışdılar. Həzrət söylədi: «Amma mən (Əli) gecə-gündüz yatıram. Arada vaxtım olanda yenə də yatıram».
 Bu sözü İmam(ə) kinayə ilə nəsihət məqsədilə demişdir ki, safniyyətli bəndə özünü tərifləyib hərəkətlərini başqalarının üzünə vurmasın.

Buna görə müstəhəb əməl, ibadət, sədəqə və ehsanların gizlində edilməsi buyrulmuşdur, çünki müstəhəb əməllər vacib ibadətlərdən daha çox riya və şeytani vəsvəsələrə məruz qalır.

Riya böyük günahlardandır.

Riya əməli batil etməkdən əlavə, həm də böyük günahlardan sayılır, çünki riya şirk dərəcəsindədir. Şirk isə ən böyük günahlardan hesab olunur.

Peyğəmbər(s) bir hədisdə buyurdu:

“Şübhəsiz, sizin üçün qorxduğum şey kiçik şirkdir. Soruşdular ki, ey Allahın Rəsulu, kiçik şirk nədir? Buyurdu: «Riya. Allah-təala qiyamət günü bəndələrinin mükafatını verən zaman riyakarlara belə xitab edər:

Gedin ibadət etdiyiniz şəxslərin yanına! Görün, əməllərinizin mükafatını onlardan ala bilərsinizmi?”

Başqa bir rəvayətdə isə Peyğəmbər(s) buyurur:

“Riyakarlıqla namaz qılıb oruc tutan şəxs müşrikdir.”

Rəvayətlərin birində isə o Həzrətdən belə nəql olunur:

“Həqiqətən, cəhənnəm riyakarların əlindən ah-nalə edər. Soruşdular ki, ey Allahın Rəsulu, cəhənnəmin atəşi necə ah-nalə edə bilər? Buyurdu: Riyakarların düçar olduğu atəş əzabının hərarətinin şiddətindən». (Bəlkə də burada məqsəd riyakarların atəş əzabının gurultusudur.)

Yenə Mühəmməd (s)-dən belə nəql edirlər:

“.......Qiyamət günü əməllərini riyakarlıqla yerinə yetirənlərə deyilər: Siz namazı, orucu, sədəqəni, cihadı, Quran oxumağı camaat arasında haqqınızda danışılmağa görə yerinə yetirdiniz. Xalq da sizin işləriniz haqda bir-birinə danışdı.” Sonra buyurdu: “Cəhənnəm atəşi ən birinci bunları yandıracaqdır.”

Həzrəti Əli(ə) buyurur:

“Riya şirkdir.”

Bəhsin xülasəsi.

Keçən bəhslərdən belə nəticəyə gəlirik ki, insan səadətinin bünövrəsi saf niyyət və ixlasla bəndəlik etməkdir. Əgər biri riya qoxulu iş görərsə, İlahinin dərgahında qəbul olunmaz, Qiyamət günü əliboş məhşər çölünə daxil olar. Çünki dünyada elə bir əməl görülməmişdir ki, əcr və mükafatını axirətdə alsın. Buna görə də hər bir əməli bəndə üçün yox, yalnız və yalnız Allaha xatir etmək lazımdır. Əgər bir şəxs gizlində Allaha xatir xeyir iş görərsə, Uca Tanrı elə bu dünyada da onu xeyirli bir insan kimi xalqa tanıtdıracaqdır. Belə buyurulur: “Gizlətmək səndən, aşkar etmək məndən” («İddətüddin» Beyrut çapı: s.218).

Riya yalnız ibadət və ibadət xarakterli əməllərdə haram buyurulmuşdur. Başqa əməllərdə isə əməli dəyərsiz etməsinə baxmayaraq, haram olması haqda bir dəlil, sübut tapmadıq. Allah isə daha yaxşı biləndir.



 (Riyazət) Zahidlik və nəfslə cihad
İlkin mərhələlərdən biri də riyazət və nəfslə cihaddır.

(Riyazət) zahidlik dedikdə məqsədimiz tərkidünyalıq, hindular kimi özünə qapılma, kilsə keşişləri, sufilər, dərvişlər deyildir. Əksinə, burada vacib əməlləri əda, haram buyurulmuşları tərgitmə, digər xeyirxah əməllərə özünü məcbur etmə və öyrətmə nəzərdə tutulmuşdur. İnsan nəfsi təbii olaraq rifah və rahatlıq ardınca gəzir. Heyvani istəklərə, şəhvətə əsir olaraq vacib əməllərdə səhlənkarlıq, günaha batmaq və qanunları pozmağa daha çox meyl edir. Buna görə də heyvani nəfsi ram edib itaətə gətirmək üçün (həvayi nəfslə) ehtiras və şəhvətlə mübarizə, onun islah olunmasına (normallaşdırılmasına) çalışmaq lazımdır. Riyazət dedikdə üç şey nəzərdə tutulur: birincisi, haqqa qovuşmağa mane olan əməlləri aradan qaldırmaq; ikincisi, heyvani nəfsi, əməli əqlə müti etmək; üçüncüsü isə, insanı ilahi feyz və hidayətləri, qeybi yardımları qəbul etməyə hazırlamaq. «Qurani-Kərim»də bu barədə buyurulur:

“Bizim uğrumuzda cihad edənləri öz yolumuza (haqq yoluna) hidayət edərik.” («Ənkəbut» - 69).

Daxili düşmənlə mübarizə.

İnsanın ən təhlükəli düşməni olan nəfslə mübarizə, şübhəsiz, çox çətin bir işdir. Rəvayət və hədislərdə həvayi-nəfsi tərk etməyin zəruriliyi barədə dönə-dönə söhbət açılmışdır. Bu rəvayətlərdən bəzilərini nəzərinizdən keçiririk.

Əmirəlmöminin(ə) buyurmuşdur:

“İnsanın ən qorxulu düşməni onun nəfsidir.”

Başqa bir rəvayətdə isə buyurur:

“Sənin ən yaxın düşmənin nəfsindir.”

“Sənin nəfsin döyüşkən düşmən və misilsiz hücumçudur. Əgər ondan qafil olsan, səni öldürəcək.”

“Düşməninizlə vuruşduğunuz kimi, həvayi-nəfsinizlə də vuruşun.”

İmam Sadiq(ə) belə buyurmuşdur:

“Düşməninizdən çəkindiyiniz kimi, həvayi-nəfsinizdən də çəkinin.”

Sədi Şirazi «Gülüstan» əsərində yazır: 

Bir arifdən soruşdular: 

-Peyğəmbər(s) buyurur ki, insanın nəfsi onun bütün düşmənlərindən qatı və təhlükəli düşməndir. Bu hədisin mənası nədir? 

Həzrəti-Mühəmməd(s) dedi: 

-Çünki hər hansı bir düşməninə yaxşılıq etsən və ya istədiyini ona versən, səninlə dost olar, amma nəfsə nə qədər yaxşılıq edib istədiyini versək, düşmənçiliyi daha da artar.

Ehtiras və şəhvətlə mübarizə aparmaq riyazətdə ən mühüm addımdır. Mücahidlərin mövlası Əmirəlmöminin Əli(ə) ismət məqamında olmaqla yanaşı buyurur:

“.......Qorxusu və dəşhəti çox olan qiyamət günü asudə olsun deyə, mən nəfsimi təqvalı, əxlaqlı və ram etməyə çalışıram...”

Çünki həvayi-nəfsə hakim kəsilib onu ram etmək çox çətin bir işdir. Əgər insan ilkin mərhələdə özünə nəzarət etməyib daxili təlabatlarını ödəməkdə azad olaraq çətinlik və məhrumiyyətlərə dözməzsə, nəfsani qüvvələr ona hakim kəsilər və nəhayət, günaha müqavimətgöstərmə qüvvəsini əldən verər, belə ki Əmirəlmöminin(ə) buyurmuşdur:

“Nəfsani qüvvələrin güclənməmiş onlarla vuruş! Çünki üsyankar qüvvələr təcavüz etməkdə və özbaşınalıqda möhkəmlənərlərsə, sənə hakim kəsilib hansı tərəfə istəsələr, çəkərlər. Nəticədə isə, onlara müqavimət qüvvəsini itirərsən.”

Həzrəti-Əli(ə) başqa bir yerdə buyurur:

“Allahın itaətkar bəndəsinə çevrilmək sizə asan olsun deyə, günahları tərk etməklə öz nəfsinizə hakim kəsilin.”

Bir sözlə, insan öz daxili istək və şəhvətini islah etməzsə (normallaşdırmazsa), həmişəlik günah içində qərq olar. Belə bir islahın zahidliyə ehtiyacı vardır.

Başqa bir tərəfdən də yaradılmışların əxlaqi vicdana və məsuliyyət hissinə malikdir. Bu hissiyyat ona xəbərdarlıq edir, əxlaqi öhdəlik və məsuliyyətlərə tərəf çəkir. Nəticədə isə, insan daxilində şiddətli savaş başlayır. Bu savaşda yalnız ilahi və insani düşüncələri qüvvətləndirən, şeytani və nəfsani vəsvəsələri ram edənlər qələbə çalır. Şübhəsiz, bu cihad  insanın zahirindəki düşmənlə vuruşmaqdan qat-qat çətindir. Əziz Peyğəmbərimiz(s) bu cihadı “Cihadi-əkbər” (böyük cihad) adlandırmışdır. 

Müsəlmanlar kafir və müşriklərlə savaşdan qayıdarkən o Həzrət belə buyurmuşdu:

-Afərin, kiçik cihadı başa vuran xalqa! Amma cihadi-əkbər (böyük cihad) onların öhdəsindədir. 

Soruşdular: 

-Ey Allahın Rəsulu, böyük cihad hansıdır? 

Peyğəmbər (s) buyurdu: 

-Nəfslə edilən cihad.

Bu cihadda, həqiqətən, öz nəfslərini islah edib xeyirxah işlərə vadar edənlər müvəffəqiyyətə nail olur.

Əmirəlmöminin(ə) buyurur:

“Nəfsini islah etməyən şəxs özünü məhv etmişdir.”

“Dözümsüzlük və düşüncəsizliyi özünüzə adət etməyin, çünki belə bir azadlıq sizi zülmkarlığa tərəf çəkər. Səhlənkarlıq etməyin ki, bu, sizi qanunları pozmağa və günah etməyə vadar edər......”

“Nəfsin üsyankarlıq etdikdə ona qarşı ciddi ol ki, önündə ram olsun.”

“Dilin adət etdiyini, nəfsin isə uyuşdurduğunu istər.”

Nalayiq adətlərlə mübarizə.

Tanrı dərgahına aparan yolda ən böyük maneə nalayiq adətlərdir, buna görə də onlarla mübarizə aparmaq lazımdır. Çünki pis adətlər tərk edilməyincə özünüislah və vəzifələri yerinə yetirmədə bəndə nailiyyət əldə edə bilməz. Əli(ə) buyurur:

“İtaət və ibadətlərin sizə asan olması üçün adətlərinizi tərk edin.”

“Riyazətin bəlası pis adətlərdir.”

“İbadətlərin ən üstünü pis adətləri tərk etməkdir.”

“Nəfsinizi adətləri tərk etməklə ram edin.”

Sözsüz ki, adəti tərk etmək onun yaranmasından çətindir. Əmirəlmöminin(ə) bu barədə buyurur:

“Siyasət və tədbirlərin ən çətini adətləri tərk etməkdir.”

İlkin mərhələdə bu mübarizəyə girişmək çətin nəzərə çarpır, amma heç bir şeydən qorxmayıb Allahdan  yardım diləyərək, səbir, dəyanətlə nicat və qələbə sahilinə yetişmək lazımdır. Uca Yaradan səbirlilərlədir. Kim bu yola qədəm qoyarsa, tədriclə bütün işlər ona asanlaşıb maraqlı görünər. Şairin dediyi kimi:

Əgər ləzzətin tərk edilməsinin ləzzətini duysan,

Bir daha nəfsin ləzzətini ləzzət hesab 
etməzsən.

Hamının təsəvvür etdiyinin əksinə olaraq, bu işə başlamaq yaşlılardan cavanlara daha asandır, çünki cavanın qəlbi çirkinlik və nalayiq xislətlərə hələ aludə olmamış, fitrət çırağı onun qəlbində hələ sönməmişdir.

Əmirəlmöminin(ə) övladı imam Həsən(ə)-ə  buyurur:

“Cavanın qəlbi xam torpaq kimidir: ona hər nə səpsən, bitər. Buna görə də mən, qəlbin daşlaşmamış, zehnin cürbəcür fikirlərə aludə olmamış sənin tərbiyənə təşəbbüs göstərdim.....”

Beləliklə, özünüislah yoluna qədəm qoymaq istəyənlər bu üsyankar və itaətə gəlməyən nəfsi cilovlayıb öz iradəsi qarşısında ram etməli, bu yolda heç bir çətinlikdən qorxmayıb əlindən gələni əsirgəməməlidirlər.

Hər şey istək və düşüncəyə bağlıdır. Başqa sözlə, insan özünü müalicə etmək üçün gərək ağrı hiss etsin. Kim özündə bu hissiyyatı oyadarsa, hər şeydən əvvəl təbib və dərman ardınca gedər, gecə yarısı yuxudan durub, özünü müalicə üçün bir vasitə gəzər. Xəstə sağalması üçün çox yeməkdən əl çəkib, pəhriz saxlamalıdır. Xəstəliyi olan şəxs mikroblardan özünü qorumaq üçün natəmiz yerlərə getməz, yoluxucu xəstəliyi olan adamlarla durub-oturmaz, canını təhlükədən qorumaq üçün şübhəli şeylərdən çəkinər.

Təqvalı yaşayıb axırda Allah dərgahına saf qəlblə getmək istəyiriksə, qətiyyətli olub əməl meydanına atılmalıyıq:

“İnsana ancaq öz əməli (öz zəhməti) qalar! Şübhəsiz ki, onun əməli (zəhməti) görünəcəkdir!” («Nəcm» - 39,40).

Şeytanın istəklərinin ziddinə hərəkət etsək, o, bizdən əlini üzüb başqasının ardınca gedər.

İmam Sadiq(ə) vəsvəsəyə düçar olub çox şəkk edən şəxs barədə buyurur:

“Namazı pozmaqla qoymayın bu xəbis sizdə bənd alsın, çünki şeytanla necə rəftar etsən, elə də öyrəşəcək. Namazda çox şəkk etsəniz, buna fikir verməyin, belə ki bu işi bir neçə dəfə təkrarlasanız, bir daha o sizin tərəfə gəlməyəcəkdir. Şeytan istəyir ki, sizə hakim kəsilsin. Sizi özünə qarşı itaətsiz gördükdə əl çəkib gedər və bir daha geriyə dönməz.”

Hədisi-şərifdən belə məlum olur ki, insan şeytanın istək və şübhələrinə qarşı nə qədər etinasız yanaşarsa, bir o qədər də onun şərindən uzaq olar. Bir çoxlarının düşündüyündən fərqli olaraq, şeytan əvvəldən insana hakim kəsilmir. Əksinə, o yalnız hökmranlığını qəbul edib ona üz tutanlara ağalıq edir.

Allah-təala buyurur:

“Sənə uyan azğınlar istisna olmaqla, bəndələrim üzərində (onları yoldan çıxarıb günaha vadar etməyə) sənin heç bir hökmün olmaz!” («Hicr»- 42).

“Şeytanın hökmü yalnız ona itaət edib Allaha şərik qoşanlar üzərindədir!” («Nəhl» - 100).

Zahidlik (riyazət) və hidayət
Uca Yaradana tabe olub onun itaətkar bəndəsinə çevrilmək üçün şeytanın əsarətindən xilas olmaq mümkündür. Bu işdə Allah özü rəhmət və hidayət mələkləri vasitəsi ilə bəndəsinə mərhəmət edər. «Qurani-Kərim»də buyurulur:

“Bizim uğrumuzda cihad edənləri öz yollarımıza qovuşduracağıq.....” («Ənkəbut»- 69).

Başqa bir yerdə buyurulur:

«Şübhəsiz, Rəbbimiz Allahdır!” - deyən, sonra da sözünün üstündə möhkəm duran kəslərə mələklər nazil olub (belə bəşarət verərlər): “Qorxmayın və kədərlənməyin!.....” («Fussilət» - 30).

Buna görə Allah yolunda cihad və riyazət etməyin iki böyük əhəmiyyəti vardır: biri insanı şeytanın əsarətindən qurtarır; digəri isə insanı mələklər və saleh adamlarla həmsöhbət edir. Dünyada bundan gözəl nə ola bilər?

Nəfsin islah olunmasının və pərhizkarlığın (riyazətin) əhəmiyyəti
Nəfsin saflaşdırılması və riyazət o qədər əhəmiyyət kəsb edir ki, əmirəlmömin Əli(ə) bütün kəramət və fəzilətləri ilə belə buyurur:

“......O böyük və dəhşətli qiyamət səhnəsinə arxayın daxil olmaq və hamının titrədiyi yerdə sakit qalmaq üçün mən öz üsyankar nəfsimi təqva ilə tərbiyə etdim. Nəfsimi elə öyrətmişəm ki, bir çörəklə (onu da əgər tapsam) kifayətlənsin. Xörək əvəzində duzla qane olur.”

O Həzrət Malik bin Əştərə belə buyurur:

“Rəiyyət sənə qarşı bədgüman olduqda tez bunu ifşa et. Bədbinliyə səbəb olan şey haqda öz üzrünü onlara açıq-aydın söylə. Məsələni izah edib sənə qarşı etdikləri bədbinliyi özündən dəf et. Çünki bu iş sənin nəfsinin tərbiyələnməsinə səbəb olar....”

Zahidlik (riyazət) və səbir
Səbrin özünün də bir neçə növü vardır.
Sevimli Peyğəmbərimiz(s) bir hədisdə buyurur:

«Kim mətinliklə düçar olduğu bəlanı dəf edənədək səbir edib dözərsə, Allah-təala onun üçün yerdən göyə qədər üç yüz dərəcə yazar. Hər kim Allahın əmrlərinə itaət etməkdə səbir edərsə, Allah-təala onun üçün ərşindən yerin dərinliklərinədək olan altı yüz dərəcə (rütbə, məqam) yazar. Hər kim də Allaha qarşı günah etməməkdə səbir edərsə (yəni, nəfsinə müqavimət göstərərsə), Allah-təala onun üçün ərşin son nöqtəsindən yerin dərinliklərinədək doqquz yüz dərəcə yazar.”

Başqa bir hədisdə imam Baqir(ə) buyurur:

“Behişt çətinlik, narahatlıq və (çətinliklər müqabilindəki) səbirlə örtülüdür». Deməli, çətinlik qarşısında səbirli olan şəxs behişt əhlindəndir. Cəhənnəm isə ləzzət və şəhvətlə örtülmüşdür. Belə çıxır ki, kim nəfsi qarşısında mütidirsə (ürəyi istəyəni edərsə), cəhənnəmə daxil olar.”

İmam Baqir(ə) yenə bir hədisdə buyurur: “Atam Əli ibn Hüseyn(ə) (imam Zeynulabidin(ə)) vəfat edərkən məni sinəsinə dayayıb buyurdu: “Övladım, atamın vəfat edərkən mənə etdiyi nəsihəti mən də sənə edirəm. (O da bu vəsiyyəti atası Əli(ə)-dən nəql edir):

“.....Övladım, həqiqət acı olsa da, ona döz.”

Əlbəttə, ilkin mərhələdə səbir və (riyazət) zahidlik bir qədər çətindir, lakin sonradan asanlaşır. «Qurani-Kərim»in dili ilə desək, hər çətinlikdən sonra iki asanlıq gəlir;
 biri ötüb keçən çətinliklərdən qurtulmaq, digəri isə yolun ardının asanlığı. Əziyyətlərə qatlaşıb çətinliklərdə bişənlər yavaş-yavaş səbir məqamından çox yüksək olan “riza” məqamına yetişir, heç bir  vasitə olmadan Allah-təalanın məxsusi olaraq xitab etməklə şərəfləndirdiyi bəndələrə çevrilirlər:

“Ey xətircəm olan kəs! Dön Rəbbinə, sən Ondan razı olaraq, O da səndən! (Əməlisaleh) bəndələrimin zümrəsinə daxil ol! (Onlarla birlikdə) Cənnətimə varid ol!” («Fəğr» - 27,28,29,30).

Sözsüz ki, riza məqamı Allahı həmişə yad edən, yəqinlik vadisinə qədəm qoyub bu mövqedən razılıq məqamına yetmiş şəxslərə aiddir:

“O kəslər ki, ayaq üstə olanda da, oturanda da, uzananda da Allahı xatırlar, göylərin və yerin yaradılması haqqında düşünər (və deyərlər): “Ey Rəbbimiz! Sən bunları boş yerə yaratmamısan! Sən pak və müqəddəssən! Bizi Cəhənnəm odunun əzabından (özün) qoru!” («Ali-İmran» - 191).

Belələri mərifətin elə dərəcəsinə yetişərlər ki, kainatda heç bir batil şey görməzlər, yəni onlarda heç bir şəkk-şübhə qalmayıb gözlə görüb yəqinetmə (eynul-yəqin) mərhələsinə daxil olarlar. 



Nizam-intizam və vaxt bölgüsü
İşin inkişafında əsas rol oynayan məsələlərdən biri də nizam-intizamdır. Sözsüz ki, hər işə müəyyən edilmiş bir vaxt təyin olunmazsa, ntizam yaratmaq olmaz. Bizim dünyamız maddi və ötəri dünyadır. Ömrümüz qısa və məhduddur. Belə bir məhdudlaşdırılmış ömürlə bütün istəklərə çatmaq qeyri-mümkündür.

Əslində, gecə-gündüzün iyirmi dörd saata bölünməsi ona görədir ki, insan hər bir iş üçün bir vaxt təyin edib, müəyyən bir başlanğıc nəzərdə tutsun, vaxtın məhdudluğunu dərk edib, əsas və ən əsas məsələləri bir-birindən fərqləndirərək daha lazımlısını qabağa salsın, zəruri və faydası olmayan işləri  proqramından çıxarsın. 

Ay və günəşin hərəkətindən, gecə-gündüzdən, Yaradanın təbiətdə qoyduğu qayda-qanunlardan dərs almaq lazımdır. Allah-təala zaman və yaratdıqlarından ali olmasına baxmayaraq, yerin və göylərin yaradılışından danışır. O, zamanı, gecə-gündüzü, ayı, ili misal gətirərək hər birini hərəkətin kəsişdiyi yerdən zaman kimi müqayisə edir. Ümumiyyətlə, hər bir şeyi təyin olunmuş və müəyyən ölçüdə tanıtdırıb buyurur:

“......O, hər şeyi yaratmış və müəyyən ölçüdə məhdudlaşdırmışdır.” («Furqan» - 2).

Yer və göy barədə buyurur:

“Göyləri və yeri altı gündə yaradan odur....” («Hud» - 7).

“O, göyləri, yeri və onların arasındakıları altı günə xəlq edəndir....” («Furqan» - 59).

“Gecəni və gündüzü də, Günəşi və Ayı da yaradan Odur....” («Ənbiya» - 33).

Başqa bir yerdə buyurur:

“Həqiqətən, Allah yanında ayların sayı göyləri və yeri yaratdığı gündən bəri Allahın kitabında on ikidir.....” («Tövbə» - 36).

Gecə-gündüzü qüdrətinin nişanələri kimi tanıtdırıb buyurur:

“Biz gecə-gündüzü qüdrətimizdən iki əlamət kimi müəyyən etdik. Gecəni qaranlıq edib gündüzü (iş üçün) işıqlandırdıq.....” («İsra» - 12).

Allah-təala yaradılışı tənzimlədiyi və müəyyən etdiyi kimi, şəri vəzifələri, dünya və axirət işlərini də müəyyən edib tənzimləmiş, hər biri üçün öz yerində çox gözəl olan bir saat və vaxt təyin etmişdir. Məsələn, orucu Ramazanda, həcci isə Zilhiccə ayında təyin edib hər birinin icrası üçün müəyyən vaxt qoymuşdur.

Həcc barədə buyurur:

“(Ey Hacılar!) Sayı bəlli olan günlərdə (Mina dağında) Allahı yada salın (təkbirlə zikr edin)” («Bəqərə» - 203).

Oruc barədə isə buyurur:

“(Oruc tutmaq) sayı müəyyən olan günlərdir.” («Bəqərə» - 184).

İnsanlar ayın hilaldan bədrə, bədrdən məhaqadək (ayın büsbütün görünməz olan son gecəsi) müxtəlif şəkillərə düşməsinin səbəbini soruşduqda böyük Yaradan buyurur:

“(Ya Mühəmməd!) Yeni doğan aylar (hilal) barəsində səndən sual edildikdə, söylə ki, bunlar insanların istifadəsi və həcc üçün vaxt ölçüləridir...” («Bəqərə» - 189).

Yuxarıdakı ayələrdən başa düşülür ki, bu cahanda hər bir şeyin özünəməxsus vaxtı və hər bir işin müəyyən bir zamanı vardır. Yaradılışda vaxt və işlərin tənzimlənməsi Allah-Təalanın diqqət mərkəzində durmuşdur. Buna görə də övliyalar ömrün qısalığından və həyatın qiymətli dəqiqələrindən bacardıqca istifadə etmək üçün vaxtların bölünüb tənzimlənməsinə xüsusi diqqət yetirmiş, beləliklə, özlərindən sonra da dəyərli və faydalı əsərlər yadigar qoyub getmişlər.

Əziz Peyğəmbər(s) barədə belə yazırlar:

 «O Həzrət evdə olanda vaxtını üç hissəyə bölürdü: bir hissəsini ibadətə, bir hissəsini ailəyə və bir hissəsini də özünə sərf edərdi. Özünə ayırdığı vaxtı da özü və camaat arasında tənzimləyir, ehtiyaclarını söyləməyə gələnlərin hamısını qəbul edərdi. Sözsüz ki, görüşlər məhdud idi. Hər bir şəxsə fəzilət və səlahiyyətinə görə vaxt ayırırdı ki, şəxsi və ümumi məsələlər haqda Rəsuli-Əkrəmlə (s) söhbət etsinlər....”

İndi isə diqqətinizi bir neçə hədisə cəlb edirik:

Əmirəlmöminin(ə) buyurmuşdur:

“Sənin ehtiyacların gecə-gündüzün saatlarına sığmır. Belə isə onları iş və istirahət arasında böl.”

“Özünlə Allah arasındakı ən yaxşı vaxtları ibadət, dua və münacat üçün ayır.”

Nizam-intizam insan əqlinin əlamətidir
İmam Sadiq(ə) buyurmuşdur:

“Yaxşı olardı ki, ağıllı müsəlman vaxtının bir hissəsini ibadət və ilahi vəzifələri yerinə yetirməyə, bir hissəsini din qardaşları ilə görüşməyə və digər hissəsini də yenidən qüvvə toplamaq üçün halal ləzzətlərə ayırsın. Bu sonuncu əvvəlki iki hissənin yerinə yetirilməsində əsas rol oynayır.”

Loğman oğluna verdiyi nəsihətlərindən birində deyir: «Övladım, vaxtının bir hissəsini elm öyrənməyə ayır, çünki heç bir şey elmdən uzaqlaşmaq kimi insan ömrünü məhv etmir.”



Fürsətdən istifadə
Fürsət və imkan ciddi diqqət yetirilməli vacib məsələlərindəndir.

Həyatda hər bir şəxs üçün elə bir fürsət və imkanlar ələ düşür ki, bunlar bir daha geri qayıtmır. Həzrəti-Əli(ə) buyurur:

«Fürsət bulud kimi tez ötüb keçir. Xeyir işlərdə fürsət tapan kimi vaxtı qənimət bilib ondan istifadə edin....»

«Qurani-Kərim»də xeyir işlərdə insanları tələsməyə və bir-birilə müsabiqəyə dəvət edilərək buyurulur:

«Rəbbinizin məğfirətinə və genişliyi göylərlə yer üzü qədər olan müttəqilər üçün hazırlanmış Cənnətə tələsin» («Ali-İmran» - 133).

«......Yaxşı işlər görməkdə bir-birinizi ötməyə çalışın.....» («Bəqərə» - 148).

Peyğəmbər(s)-dən belə nəql olunur:

«Həyatda elə anlar olur ki, rəhmət mehi əsir. Ayıq olun və bundan istifadə edin.»

Ehtiyatın tələskənlikdən üstün olmasına baxmayaraq, əlverişli fürsətdən faydalanıb tələsmək bəyənilmişdir. Həzrəti Əli(ə) buyurur:

«Fürsət tez ötüb keçir və gec qayıdır.»

Peyğəmbər(s)-dən belə nəql olunur:

«Üzünə xeyir qapıları açılan şəxs gərək onun qədrini bilsin, çünki bu qapıların onun üzünə nə vaxt bağlanacağından xəbərdar deyil.»

Əmirəlmöminin(ə) buyurur:

«Əhəmiyyətli məqamlar istisna olmaqla digər hallarda ehtiyat və gözləmə mövqeyinə çəkilmək tələskənlikdən yaxşıdır.»

Başqa bir hədisdə nəql olunur ki, fürsəti əldən vermək qəm-qüssə və peşmançılığa səbəb olar.

Yenə o Həzrətdən belə nəql olunur:

«Fürsəti əldən vermək axmaqlıq və nadanlıq əlamətidir.»

Fürsətdən istifadə etmək əql və zəkanın təzahürü olduğundan həzrəti Əli(ə) buyurur:

«Ən üstün insan odur ki, fürsəti əldən verməsin və qəm-qüssəyə səbəb olan şeyləri özü üçün hazırlamasın.»

Başqa bir hədisdə yenə möminlərin Mövlası (ə) buyurur:

«Fürsətdən istifadə və axirət səfəri üçün azuqə toplamaq təqva əhlinin qaydasıdır.»

Şeyx Tusi «Əmali» adlı kitabında Peyğəmbər(s)-in Əbuzərə buyurduqlarından birini belə nəql edir:

“Ey Əbuzər! İki nemət vardır ki, insanların çoxu bu nemətlərdə ziyana uğramışlar. Bunlar sağlamlıq və xatircəmlikdir». Sonra yenə buyurdu: 

«Ey Əbuzər! Dünyada beş nemət var ki, onları əziz tutub qənimət hesab et: cavanlığın qədrini bil qocalmamış; sağlamığının qayğısına qal xəstələnməmiş; malına qənaət et yoxsullaşmamış; vaxtından istifadə et başın dünya işlərinə qarışmamış; həyatının qədrini bil ölüm yetişməmiş.»



İnsanlara  xidmət
İslam əxlaqında ən incə məsələlərdən biri də xalqa, xüsusilə mömin və saleh bəndələrə xidmət edib, arxa durmaqdır. İslami təlimlər və övliyaların həyat tərzindən belə nəticəyə gəlmək olar ki, vacib əməlləri yerinə yetirdikdən sonra Allah-təalaya yaxınlaşmaq üçün ən yaxşı vasitə bu gözəl xislətdir. Övliyalar həmişə xalqa xidmət etmiş və ehtiyaclarının ödənilməsində şəxsən təşəbbüs göstərmişlər.

«Qurani-Məcid»dən bildiyimiz kimi, yaxşılıq əbədiyyətə qovuşur, pislik isə su üzərində köpük kimi yox olub bir nəticə vermir. Uca Rəbbimiz buyurur:

«......Köpük heç bir şey olmadığı üçün uçub gedər. İnsanlara fayda verən bir şey isə yer üzündə qalar. Allah belə misallar çəkir!» («Rəd» - 17).

İmam Sadiq(ə) həzrəti-İsa(ə) barədə nazil olmuş «Məryəm» surəsinin 31-ci ayəsinin («O, harada oluramsa-olum, məni mübarək etdi.....») təfsirində buyurur: «Məni mübarək etdi» sözünün mənası «Məni xeyirli və mənfəətli etdi» deməkdir.»
 Yəni Allah-təala İsa(ə)-nı xalqa fayda vermək üçün göndərdi. Bir hədisdə Peyğəmbər (s)-dən belə nəql olunur: 

Həzrəti-Muhəmməd (s)-dən: «İnsanların ən sevimlisi kimdir?» - deyə soruşduqda belə cavab vermişdi: «İnsanlara fayda verən xalqın ən sevimlisidir».

Başqa bir hədisdə Rəsuli-Əkrəm (s) buyurur:

«Bəşəriyyət Allahın ailəsidir. Allah dərgahında insanların ən sevimlisi onun ailəsinə fayda verib bir ailəni sevindirəndir.»

İmam Sadiq(ə) söyləmişdir:

«Kim Allah evini (Kəbəni) yeddi dəfə təvaf edərsə, Allah-təala onun üçün altı min yaxşılıq yazar, əməllər kitabçasından isə altı min günahı silərək ona altı min dərəcə verər». (İshaq ibn Əmmar İmamdan bu sözü də artırır:  «Allah-təala onun altı min ehtiyacını ödəyər». Sonra imam Sadiq(ə): «Möminin ehtiyacını ödəmək on təvafdan yaxşıdır,»
-deyə əlavə etmişdi.

Peyğəmbər (s) buyurur:

«Bəndələrdən biri müsəlmanların yolunu tikandan təmizlədiyinə görə behişt əhli oldu.»

Bəziləri belə güman edir ki, ibadət təkcə namaz qılıb oruc tutmaqdır. Bunların bir qismi nadan, qafil və (xudpəsənd) özündən razı olduğu üçün kiminsə acından tələf olmasına təsirlənməzlər.

Dəfələrlə müşahidə edilmişdir ki, belələri ziyarət və həcc kimi ibadət səfərlərində öz vaxtlarını yalnız ziyarət, dua və fərdi müstəhəb əməllərə sərf edib, səfər yoldaşlarna heç bir kömək göstərməzlər, halbuki onlar aralarında olan yaşlı və zəif adamların köməyə ehtiyac duyduqlarını çox gözəl başa düşürlər. Deməli, insanlarla xoş rəftar və Tanrı bəndələrinə qarşı xeyirxahlıq möminin nişanələrindəndir. Bu duyğu insanı xudpərəstlikdən  qoruyub saflaşdırır. Allah-təala buyurur: 

«Mən sizinlə mehriban davrandığım kimi, siz də bir-birinizlə mehriban davranın, «Bir-birinizə yaxşılıq etməyi unutmayın.» («Bəqərə» - 237).

Yenə də Rəsuli-Əkrəm (s)-in bir kəlamını burada xatırlatmağı özümüzə lazım bilirik.

«İnsanların ən abidi xalqa qarşı hamıdan artıq xeyirxah və müsəlmanlarla hamıdan çox səmimi rəftar edənidir.»

İmam Sadiq(ə) Süfyan ibn Üyəynəyə belə buyurmuşdu:

«Allaha görə onun bəndələrinə mehriban və xeyirxah ol. Bundan üstün bir əməllə Rəbbimizə yaxın ola bilməzsən.»

Əgər insanların pənahısınızsa, bilin ki, Allah sizi sevir, yox əgər qapınız xalqın üzünə bağlanıb, sizə müraciət edən yoxdursa, deməli, uca Yaradanın mərhəmətindən məhrum olmusunuz. Buna görə sevinmək yox, kədərlənmək lazımdır.

Peyğəmbər (s) bir hədisdə buyurur:

«Qiyamət günü mənə ən yaxın doğru danışan, əmanətdar, əhd-peymanına vəfalı, əxlaqlı və xalqa qarşı ən mehriban olanınızdır.»

İmam Cəfər Sadiq(ə) Rüfaə adlı bir müsəlmana belə xitab edir:

«Ey Rüfaə, ehtiyacına görə yanına gəlmiş mömin qardaşını xoş üzlə qarşılamayan Allaha, Mühəmmədə və Əliyə iman gətirməmişdir. Əgər özü onun hacətini yerinə yetirə bilərsə, gərək bu işdə təşəbbüs göstərsin, yox bacarmasa, onun ehtiyacını aradan qaldırmaq üçün başqalarının yanına getsin. Bu keyfiyyətə malik olmayan şəxslə bizim heç bir dostluq əlaqəmiz yoxdur.»

Həzrəti Muhəmməd (s) buyurmuşdur:

«Möminlər bir-birinə qarşı mehribanlıq və dostluq baxımından bir bədən kimidirlər. Bu bədənin hər hansı bir üzvü ağrayarsa, o biri üzvləri də ağrını hiss edib onun köməyinə yetişər.»

İmam Sadiq(ə)-dən nəql olunur ki, Rəsuli-Əkrəm(s) Minada xütbə edərkən belə buyurmuşdu:

«Bütün müsəlmanlar bərabərdirlər. Onların qanı da bir-birilə bərabərdir, ən kiçiyinin belə sözünə hamı ehtiram edir. Onlar qeyri-müsəlmanlar qarşısında yekdil və əlbirdirlər.»

Buna görə də mömin şəxs müsəlman qardaşlarının dərdinə şərik olub, onlara soyuq münasibət bəsləməməlidir. Belə problemlərə etinasız yanaşan, təbii ki, cəmiyyətdə baş verən mühüm ictimai hadisələrə də laqeyd münasibət bəsləyəcək ki, bu da özündən başqa heç kimi sevməyən, əlindən bir yaxşılıq gəlməyən insanın xudbinliyinin nəticəsidir.  «Qurani-Məcid»də müsəlmanlar xeyir işlərdə bir-birinə köməyə dəvət edilərək buyurur:

“......Yaxşılıq etməkdə və pis əməllərdən çəkinməkdə əlbir olun...” («Maidə» - 2).

Eqoist adamlar xeyirxah işlərdə və cəmiyyətin sağlam ruhda tərbiyəsində əməkdaşlığın zəruriliyini bilməməzliyə vurub buna heç məhəl də qoymurlar. Əslində isə xeyirxah əməllərdə müsəlmanların bir-birinə yardım etməsi onların boynuna düşən müqəddəs vəzifələrdən biridir. Buna görə də kim gözəl əxlaqlı olmaq istəyirsə, zəhmətə qatlaşıb özündə əməkdaşlıq ruhu yaratsın, əməli surətdə təşəbbüs göstərərək soyuqqanlılıq və etinasızlığı istiqanlılığa və qayğıkeşliyə, özünəqapılma hissiyyatını isə ictimai fəallığa çevirsin. Yəni öz din qardaşının narahatlıq və ehtiyacını hiss etdikdə dərhal əməli bir iş görməyə təşəbbüs göstərsin, nəzakətlə davranıb qardaşının şəxsiyyətinə hörmət əlaməti olaraq köməyə çağırılmamışdan öncə haraya yetsin. 

Əziz Peyğəmbər (s)-imiz buyurur:

«Səhər müsəlmanların fikrilə qalxıb onların qayğıları haqda düşünməyən, fəryad edənin köməyinə yetişməyən şəxs müsəlman deyildir.»

Hədislərdən belə anlaşılır ki, hər kim Allah nəsib edən imkanları öz din qardaşlarının ehtiyaclarını aradan qaldırmaq üçün sərf etməzsə, təbii ki, bu imkanları günah işlərə və Tanrı düşmənlərinə sərf edəcəkdir.

İmam Baqir(ə) buyurur:

«Müsəlman qardaşından öz köməyini əsirgəyən çarəsiz qalıb bu imkanlardan özünün əleyhinə istifadə edən şəxsə kömək edər və bu yolda heç bir savab qazanmaz.»

Başqa bir rəvayətdə Əbi Bəsir imam Sadiq(ə)-dən belə nəql edir:

«Bizim dostlarımızdan biri öz din qardaşının yanına gedib imkanı var ikən ehtiyacı olana kömək etməzsə, Allah-təala onu düşmənlərimizin havadarlarından qərar verib qiyamət günü ağır bəlaya düçar edər.»

Digər bir rəvayətdə imam Sadiq (ə) buyurur:

«Qüdrəti olduğu halda, öz din qardaşına kömək etməyən mömini Allah-təala özbaşına buraxar, dünya və axirətdə xar edər.»

Allah və Peyğəmbərə(s) xəyanət
Rəvayətdə nəql olunur ki, din qardaşının ehtiyacını aradan qaldırmaqda köməyini əsirgəyən şəxs Allah və Rəsuluna xəyanət edənlərdən və cəhənnəm əhlindəndir. İmam Sadiq(ə) buyurur:

«Özü və ya başqalarının vasitəsilə kömək edə biləcəyi halda, ehtiyacı olan müsəlman qardaşına rədd cavabı verən mömini Allah-təala qiyamət günü üzüqara, əli-qolu bağlı məhşər ayağına gətirər. Sonra ona qeybdən deyilər:

«Allaha və Peyğəmbərinə etdiyin xəyanətin sonu budur.» Bu zaman əmr verilər ki, onu cəhənnəmə atsınlar.»

Tanrı mərhəmətindən məhrum olmaq
İmam Sadiq(ə) buyurur:

«Artıq evini mömin qardaşı ilə bölüşməyən şəxs barədə Allah-təala buyurar: «Ey mələklər, niyə bu bəndəm öz artıq evində ehtiyacı olan mömin bəndəmin yaşamasına mane olur? İzzət və Cəlalıma and olsun ki, o heç vaxt mənim behiştimdə sakin olmayacaqdır.»

Belə rəvayətlərdən məlum olur ki, yardım göstərməyə qüdrəti çatdığı halda, öz din qardaşlarından köməyini əsirgəyən Allahın qəzəbinə gələr, dünya və axirəti əlindən verər. Əgər biri sənə üz tutub kömək istəyirsə, bunu Allahın mərhəməti hesab etmək lazımdır, çünki insanların hacət qapısı, pənahı olmaq Tanrının ən böyük nemətlərindən biridir. Xoş o adamların halına ki, qapısı insanların üzünə həmişə açıqdır. 

İmam Sadiq(ə) buyurur:

«Mənim yanıma gəlib hacətini diləyən şəxsin ehtiyacının başqası tərəfindən görüləcəyindən qorxub dərhal yerinə yetirməyə tələsirəm ki, bu xeyir əməl mənə qismət olsun.»

Möminlərin ehtiyaclarının ödənilməsinin savabı
Həzrəti-imam Cəfər Sadiq(ə) buyurur:

«Din qardaşının ehtiyaclarından birini ödəyən şəxsin Allah-təala qiyamət günü yüz min hacətini yerinə yetirər. Onlardan birincisi behiştdir. Bu savablardan biri də  həmin insanın mömin qardaş, dost və qohumlarını behiştə daxil etməsidir. Əlbəttə, bir şərtlə ki, onlardan heç biri nasibi olmasın.»

«Möminin diləyini yerinə yetirmək min qul azad etməkdən və min at yükləyib Allah yolunda (cihada göndərməkdən) daha yaxşıdır.»

«Bir müsəlman başqa bir müsəlmanın ehtiyacını yerinə yetirərsə, Rəbbimiz ona belə nida edər: «Sənin savabın mənim yanımdadır. Sənin üçün behiştdən başqa bir yeri rəva görmərəm.»

Əmirəlmöminin(ə) Peyğəmbər(s)-dən belə nəql edir:

«Öz din qardaşının diləyini yerinə yetirən şəxs bütün ömrünü ibadətə sərf etmiş kimidir.»

«Mömin qardaşının diləyini yerinə yetirən sanki gündüzləri oruc tutub, gecələri oyaq qalaraq doqquz min il Allaha ibadət etmişdir.»

Əmirəlmöminin(ə) Kümeyl ibn Ziyada belə buyurur:

“Ey Kümeyl! Ailəni və qohumlarını gündüzlər fəzilət, kəramət kəsb etməyə, gecələr isə yatmış adamların hacətlərini yerinə yetirməyə təşviq et. Bütün səsləri eşidən Allaha and olsun! Kim bir möminin qəlbini sevindirərsə, Allah-təala əvəzində ona lütf edib mehriban olar. Ona bir bəla və ya kədər üz verdikdə karvanın azmış dəvəni öz karvanına yaxın buraxmadığı kimi, Allah-təala da mərhəmətini onun üzərinə salaraq bəlanı ondan uzaqlaşdırar.”

Möminlərə kömək etməyin əhəmiyyəti haqda çoxlu hədis və rəvayətlər nəql olunmuş və tövsiyələr edilmişdir. Məsələn: əgər biri müsəlman qardaşının diləyini yerinə yetirməyə cəhd göstərib ona müvəffəq olmasa belə, yenə Allah dərgahında əcr və savab sahibidir. Bu haqda imam Baqir(ə) buyurur:

“İzzətli və Cəlallı Allah Musa(ə)-a buyurdu: Bəndələrim arasında elələri də vardır ki, yaxşılıq və saleh əməllə mənə yaxınlaşmağa can atır. Mən behişti onların ixtiyarına qoyaram». Musa(ə) soruşdu: «İlahi! O saleh əməl nədir?» Buyurdu: «Bu, mömin qardaşının ehtiyacının ödənilməsi üçün təşəbbüs göstərməkdir. Həmin işdə müvəffəq olmasa belə, əcr və savaba layiqdir.»

İmam Sadiq(ə) söyləmişdir:

«Hər hansı bir mömin başqa bir mömin bəndənin ehtiyacını ödəmək üçün təşəbbüs göstərərsə, Allah-təala onun hər qədəminə bir savab yazıb, bir günah əskildərək behiştdə məqamını bir dərəcə yuxarı qaldırar.»

Başqa bir rəvayətdə Peyğəmbər(s) buyurur:

«Müsəlman qardaşının hacətinin yerinə yetirilməsində səy göstərən şəxsin hər qədəminə Allah yetmiş savab yazıb onun yetmiş günahını bağışlayar.»

Qeyd:

1)  Müsəlmanın din qardaşlarına öz ehtiyacını açıb söyləməsi onlara ümid bəsləməsinə və arxalanmasına dəlalət edir. Elə hərəkət etmək lazımdır ki, bu ümid çırağı sönməsin, daha da güclənsin, belə ki imam Sadiq(ə) buyurur:

«Müsəlmanın din qardaşına öz ehtiyacını açıb söyləməsi ona qarşı nə qədər ümidvar olub etimad göstərməsinə dəlalət edir.»

2)  İslam mədəniyyətində xalqın hacəti nemət və rəhmət kimi təbir olunmuşdur. İmkanlı və ya cəmiyyətdə nüfuz sahibi olanlar! Allahın rəhmət qapısı sizin üzünüzə açılmışdır. Heç kim nemətin bolluğundan yorulub təngə gəlməz. Bu haqda həzrəti imam Hüseyn(ə) buyurur:

«......İnsanların sizə üz tutub hacətini söyləməsi Allahın nemətlərindəndir. Belə isə Allahın nemətdən (yəni xalqın sizə tərəf üz tutmasından) istifadə edin.»

Yeddinci imam Museyi Kazim(ə) də buyurur:

«Mömin qardaşının ümid bəsləyərək qapısına gələn şəxsə bu, əta olunmuş Allah mərhəmətidir.....”

Müsəlman olan şəxs Allahın mərhəmətinin və əta etdiyi nemətlərin qədrini bilməli, bacardığı qədər ehtiyacı olanların ehtiyacını ödəməli, imkanı olmayan surətdə xoş söz, gülər üzlə təsəlli verməyi bacarmalıdır. Əziz Peyğəmbərimiz də belə idi, hacəti olanı kömək göstərməmiş geri qaytarmaz, imkanı olmayanda isə ümid bəxş edəcək bir cavab verərdi.

«Qurani-Məcid»də buyurulur:

«Əgər Rəbbindən dilədiyin bir mərhəməti (ruzini) gözləməklə onlardan (kömək göstərilməsi lazım olan şəxslərdən) üz çevirməli olsan (onlara bir şeylə kömək etmək istəsən, lakin imkanı olmadığı üçün bacarmasan və buna görə də məcburiyyət qarşısında qalıb gözlərinə görünmək istəməsən), heç olmasa, onlara («Darıxmayın, Allah mənə ruzi bəxş edər, mən də sizə verərəm!», kimi) xoş bir söz de!» («İsra» - 28).

Peyğəmbər(s) bu ayə nazil olduqdan sonra ondan bir şey istəyərkən imkanı olmadıqda buyurardı:

«Ümid edirəm, Allah bizə və sizə öz fəzilətindən ruzi əta edər.»

Bunun üçün də kömək göstərilməsi lazım olan şəxsə: «Ümid edirəm, Allah sənə yardım edər, mən də o vaxta qədər bacarsam, sənə kömək edərəm,»-kimi sözlərlə təsəlli verən insanlara Tanrı mərhəmət edər, yalnız o şəxslər amanda olacaqlar ki, dünyada bəndələrin ümid yeri və pənahı olmuşlar. İmam Sadiq(ə) bu haqda buyurur:

«Yer üzündə Allahın elə bəndələri də vardır ki, insanlar dünyəvi və uxrəvi (axirətə aid) istəkləri üçün onlara pənah aparır və böyük ümid bəsləyirlər. Onlar həqiqi möminlər və qiyamət günü Allah amanında olanlardır.»

İnsanlar arasında sülh yaratmaq
«Qurani-Kərim» və məsumların daha çox əhəmiyyət verdiyi əxlaqi məsələlərdən biri də insanlar arasında sülh və mehribançılıq yaratmaqdır.

( «Quran» və insanlar arasında sülh
«Qurani-Məcid»də buyurulur:

«Həqiqətən, möminlər (dində) qardaşdırlar. Buna görə də (aralarında bir mübahisə düşsə) iki qardaşınızın arasını düzəldin. Allahdan qorxun ki, bəlkə, (əvvəlki günahlarınız bağışlanıb) rəhm olunasınız!» («Hucurat» - 10).

Başqa bir yerdə isə buyurulur:

«....Barışmaq daha xeyirlidir...» («Nisa» - 128).

( Rəvayətlər və barışıq
Rəvayətlərdə bu məsələyə çox böyük əhəmiyyət verilmişdir, insanlar müxtəlif vasitələrlə bu xeyirxah əmələ sarı təşviq olunmuşlar. Bəzi rəvayətlərdə barışıq yaratma ən yaxşı sədəqə, bəzisində ən gözəl ibadət və s. kimi vəsf olunmuşdur. 

Feyz «Hucurat» surəsinin 10-cu ayəsinin təfsirində həzrəti-imam Sadiq(ə)-dən belə bir rəvayət nəql edir:

«Aralarında mübahisə və ixtilaf düşərkən onları barışdırmaq Allahın ən sevdiyi sədəqədir.»

Başqa bir rəvayətlə isə o Həzrət buyurur:

«Mənim üçün iki nəfəri barışdırmaq Allah yolunda iki dinar sədəqə verməkdən daha yaxşıdır.»

Peyğəmbər(s) buyurur:

«Ən yaxşı sədəqə insanları barışdırmaqdır.»

Xüsusi büdcə
Möminlər arasında sülh yaratmaq məsum imamların nəzərində çox böyük əhəmiyyətə malik olmuşdur. İmam Sadiq(ə) maddi imkansızlıq üzündən müsəlmanların arasına düşən ixtilafı yatırmaq üçün öz malından müəyyən bir məbləğ ödəyərdi. Buna görə də Müfəzzələ (o həzrətin səhabələrindən biri) üz tutub deyərdi:

«İki mömin arasında ixtilaf düşdüyünü gördükdə mənim malımdan götürüb onları barışdır.»

Başqa bir rəvayətdə isə bir şəxs belə nəql edir:

«Kürəkənimlə mal üstündə mübahisə edərkən Müfəzzəl gəlib çıxdı. Mübahisəmizin nə üstə düşdüyünü öyrənincə bizi öz evinə dəvət etdi, dörd yüz dirhəm verib mübahisəmizə son qoydu. O, pulu verərkən dedi: «Bilin ki, bu, mənim öz şəxsi malım deyil. İmam Sadiq(ə) mənə göstəriş vermişdir ki, iki mömin arasında ixtilaf və mübahisə düşərkən o həzrətin öz şəxsi büdcəsindən ayırıb mübahisəni yatırım və aralarında barışıq yaradım.»

Ən gözəl ibadət
Əmirəlmöminin(ə)-ın nəzərincə, ən gözəl ibadət xalq arasında sülh və mehribanlıq yaratmaqdır. Şəhadət yatağında olarkən o Həzrət övladlarına etdiyi axırıncı vəsiyyətində buyurur:

(.......Babanız (Peyğəmbər(s))-dən belə eşitdim: «Camaat arasında sülh və mehribanlıq yaratmaq bütün namaz və oruclardan üstündür.»
)

Barışığa görə yalan.

Bildiyiniz kimi, «Quran» və rəvayətlərdə yalan həmişə pislənir və böyük günahlardan hesab edilir. Əgər biri mübahisə edənlər arasında sülh yaratmaq naminə yalan danışarsa, bu, günah və qəbahət sayılmaz.

Bir hədisdə imam Sadiq(ə) səhabələrindən birinə buyurur:

«Barışdıran və səmimiyyət yaradan yalançı deyil. (Bu, sülhdür, yalan deyil).»

Həzrəti-Əli(ə) buyurur:

«Peyğəmbər(s)-dən eşitmişəm: üç hal istisna olmaqla yalan danışmaq olmaz...... O istisnalardan biri də adamlar arasında səmimiyyət və mehribanlıq yaratmaqdır.»

İslamı tərk etmək.

Din qardaşları arasında səmimiyyət və mehribanlıq zəruri, əhəmiyyətlidir. Əgər iki müsəlman bir-birinə qarşı üç gündən artıq kin-küdurət bəsləsə, müsəlmanlığı tərk etmiş hesab olunar.

Peyğəmbər(s)-dən belə nəql edirlər:

«İki müsəlman bir-birindən küsüb üç gün küsülü qalaraq barışmazlarsa, müsəlmanlıqdan çıxmış hesab olunurlar. Onlar arasında heç bir dini dostluq və əlaqə olmayacaqdır. Onlardan hansı tez behiştə daxil olar.»

Həzrəti-Muhəmməd (s) başqa bir rəvayətdə buyurur:

«İki müsəlman bir-birilə küsüb üç gün müddətində barışmayaraq elə bu halda da dünyadan köçərlərsə, hər ikisi qeyri-müsəlman kimi dünyadan getmiş hesab olunar.»

Şeytanın razılığı.
Şeytan istəyir ki, müsəlmanlar arasında ədavət və düşmənçilik salsın. 

Allah-təala buyurur:

«Şübhəsiz, şeytan Sizin aranıza ədavət və kin salmaq istəyir.......» («Maidə»- 91).

Odur ki, iki müsəlman bir-birinə qarşı kin-küdurət bəsləyəndə şeytan sevinir və çalışır ki, onlar barışmasınlar. 

İmam Baqir(ə) bu haqda buyurmuşdur:

«Şeytan möminləri dindən çıxardana qədər onlar arasında kin-küdurət və ədavət yaradır. Elə ki möminlər dindən çıxdılar, xatircəm olub rahat nəfəs alır, arxası üstə uzanıb: «Qələbə çaldım!» deyir». Sonra İmam Baqir(ə) belə əlavə edir: «Bizim dostlarımızdan olan iki nəfər arasında mehribançılıq və səmimiyyət yaradana Allah rəhmət eləsin.»
 

Başqa bir rəvayətdə İmam Sadiq (ə)-dən belə nəql olunur:

«Şeytan iki müsəlman bir-birilə küsülü olduğu zaman xoşhal olur. Elə ki onlar barışdılar, ayaqları titrəyərək yerə yıxılıb fəryad edər: «Vay olsun mənə! Məhv oldum»
.

Belə bir sual meydana çıxır ki, niyə görə islam dinində müsəlmanlar arasında sülh və barışıq haqda çoxlu hədis və rəvayətlər mövcuddur? Belə ki Peyğəmbər(s) iki müsəlmanın bir-birilə üç gündən artıq küsülü qalmasını pisləyərək buyurur:

«Üç gündən artıq küsülü qalmaq olmaz»

Niyə görə iki müsəlman bir-birilə küsülü olduqda Allahın lənətinə düçar olurlar? 

Müfəzzəl İmam Sadiq(ə)-dən belə eşitdiyini deyir:

«Bir-birilə küsüb ayrılanlardan biri Allahın və Rəsulunun lənətinə layiqdir. Ola bilsin, hər ikisi Allahın lənətinə düçar olsun.»

Nə üçün İmam Sadiq(ə) möminlər arasında ixtilaf düşərkən başqa heç bir şeylə onları barışdırmaq mümkün olmadıqda bu iş üçün Müfəzzələ öz büdcəsindən müəyyən məbləğ ayırıb verir ki, onları barışdırmaq üçün bu puldan istifadə etsin? Niyə görə iki küsülü arasında mehribançılıq yaratmaq bütün müstəhəb namaz və oruclardan üstündür? 

Dərindən düşünsək, başa düşərik ki, hər hansı bir millət və ya ümmətin mövcudluğunun əsasında birlik, mehribançılıq və səmimiyyət dayanır. Kiçik ixtilaflar həll olunmasa, tədricən ədavət qəlblərə kök salıb cəmiyyətin birliyini parçalayar. Bu isə həmin cəmiyyətin süqutu və tənəzzülüdür.

Aralarında ixtilaf düşən adamlar gərək tezliklə bu ixtilafa son qoyub bir-birilə barışsınlar. İmam Sadiq(ə)-in buyurduğu kəlamın («iki nəfər bir-birilə küsülü olarsa, Allahın lənətinə gələrlər») mahiyyətinin nədən ibarət olmasını isə o Həzrətin səhabələrinin ona: «Bu ikisindən birinin zalım olanına lənət yağdırılması təbiidir, amma niyə zərərçəkən də lənətlənir?»- deyə sual  verərkən cavabında tapmaq olar: «Çünki öz din qardaşını barışığa dəvət etmir, ötüb-keçənləri bağışlamır.»

Buna görə də din qardaşının yanına gedib barışması hər bir müsəlmanın müqəddəs vəzifəsidir. Əgər onlar arasında küsülülük və kin-küdurət üç gündən artıq olarsa, Allahın mərhəmətindən kənarda qalarlar.

Hər halda gözəl əxlaqa sahib olan şəxs nəinki öz müsəlman və əqidə qardaşı ilə kobud rəftar etməz, hətta başqalarının da arasına ədavət toxumunun düşməsinə razı olmaz, Allahdan bu xeyirxah və müqəddəs işdə müvəffəq olmasını diləyər. Biz də imam Zeynülabidin(ə)-i özümüzə örnək götürərək bu barədə dua edib o ali Cənab kimi Tanrıya yalvarırıq:

«İlahi! Mühəmmədin və ailəsinin pak ruhlarına salam və salavat göndər. Mənə doğruluq və xeyirxahlıq libası geyindir. Məni təqva ilə ziyətləndir. Ədalətlə davranmaqda, qəzəbimi yatırmaqda, fitnə-fəsad alovunu söndurməkdə, pərakəndə düşmüşləri bir yerə yığmaqda və müharibələri sülhə çevirməkdə kömək ol.»

Yetimlərə nəvaziş.
 Əxlaqi gözəlliklərdən biri də yetimləri öz himayəsinə götürüb, onlara nəvaziş göstərməkdir. İnsan həyatında elə boşluq və çatışmamazlıqlar vardır ki, onları dostluq və mehribançılıqdan başqa bir şeylə doldurmaq olmaz. Elə münasibətə yetim uşaqların daha çox ehtiyacı vardır, çünki onlar öz ata-analarını itirmək nəticəsində valideyn məhəbbətindən məhrum olduqlarına görə hər şeydən çox qayğı və nəvazişə ehtiyac duyur, bu mənəvi ehtiyacın ödənilməsini istəyirlər. Cəmiyyətdə belə şəxslərin mövcudluğu inkarolunmazdır. Bədbəxt və xoşagəlməz hadisələrsiz ötüşmək qeyri-mümkündür, xüsusilə cihad və müdafiənin vacib əməllərdən sayıldığı İslam cəmiyyətində. Deməli, baş verən bu proseslər nəticəsində bir qrup uşaq öz valdeynini itirir və kimsəsiz qalır. Belə bir mühitdə müəyyən tədbirlər görmək lazım gəlir. Buna görə də müqəddəs dinimizdə yetim uşaqların məsələsi önə çəkilmiş, onların taleyi haqda müsəlmanların hər cəhətdən (təlim-tərbiyə, maddi və mənəvi və s.) məsuliyyət daşıdığı bildirmişdir.

Burada yetim uşaqların yalnız maddi cəhətdən təmin olunmasından söhbət getmir, çünki insanların ehtiyacı təkcə su və çörəklə bitmir. Məxluqatın əşrəfi məhəbbət və müxtəlif hisslərlə zəngindir. Onun rəğbətə ehtiyacı olub, həmişə məhəbbət görmək istəyir. Eşq və məhəbbət insanın fitrətində gizlənmişdir. O, ağac, daş, soyuq və cansız əşya deyildir. Heyvanlara qarşı məhəbbət göstərildiyi və nəvazişlə davranıldığı halda, fitrəti eşq və məhəbbət əsasında yaranmış insanlar necə qayğı və məhəbbətdən uzaq yaşaya bilərlər? Həqiqətən, ata-ananın  yerini qayğı və nəvazişdən başqa, heç nə doldura bilməz, ona görə ki uşaq hər şeydən əvvəl mehriban ata və ürəyiyanan ana istəyir. Bunun üçün də mərhəmət mücdəsi verən, aləmlərin rəhməti olan və özü də yetimliyin acısını dadmış əziz Peyğəmbərimiz(s) həmin məsələyə ciddi diqqət yetirib bu barədə möhkəm tapşırıqlar vermişdir. Həmçinin müxtəlif bəyanatlarla müsəlmanları yetimlərə nəvaziş göstərməyə və əzizləməyə təşviq etmiş, insanları bu xeyirxah əmələ çağırıb özü də yetimləri himayəsinə almış və belə buyurmuşdur:

«Ən sevimli ev o evdir ki, orada yetim uşaq əzizlənir və ona nəvaziş göstərilir.»

Qeyd:

İslam mədəniyyətində yetim uşaqları ailənin bir üzvi və doğma övladlı kimi qəbul edərək, onların alnıaçıq, başıuca yaşayıb özlərini kimsəsiz, köməksiz hesab etməmələri üçün ailə başçıları tərəfindən belə uşaqlara qarşı olan münasibət və düzgün tərbiyəyə ciddi diqqət yetirilmişdir.

Buna əsasən, demək olar ki, yetimə nəvaziş göstərməklə maddi və mənəvi ehtiyaclarını ödəyib, onlarla mehriban davranmaq lazımdır. Əks təqdirdə, onların qəlbində insanlığa qarşı həmişəlik ədavət və küdurət yaranar. 

Bu dini, insani və əxlaqi vəzifəyə daha artıq əhəmiyyət verməyimiz üçün gəlin aşağıdakı ayə və rəvayətlərə diqqət yetirək.

«Quran» və yetim uşaqlar.

«Qurani-Kərim»də yetim uşaqlar haqda çoxlu sayda ayələr nazil olmuşdur. Onların bəzilərində yetimlərə qarşı etinasızlıq küfr və münafiqlik əlaməti kimi hesab edilir:

«(Ya Peyğəmbər!) Dini (haqq-hesab gününü) yalan hesab edəni gördünmü? O elə adamadır ki, yetimi itələyib qovar (haqqını verməz).» («Maun»-1,2).

«Xeyr! Doğrusu, siz özünüz yetimə hörmət etmirsiniz (yetimin haqqını vermirsiniz). Bir-birinizi yoxsulu yedirtməyə rəğbətləndirmirsiniz.» («Fəcr» - 17,18).

Başqa bir ayədə Allaha ibadət, ata-anaya və yaxın qohum-qardaşa yaxşılıqdan sonra yetim uşaqlara mehriban olmaq və qayğı göstərmək vurğulanır:

«Yadınıza salın ki, Biz bir zaman İsrail oğullarından: «Allahdan qeyrisinə ibadət etməyin, valideynlərinizə, yaxın qohumlarınıza, yetimlərə, yoxsullara ehsan (yaxşılıq, kömək) edin, insanlarla xoş danışın, namaz qılın, zəkat verin!»-deyə əhd-peyman aldıq...» («Bəqərə»-83).

Yaxşılıq nümunələrini sadalayarkən yetimə nəvaziş Allah, qiyamət günü, peyğəmbərlər, səmavi kitablar və mələklərə iman gətirməkdən sonra qeyd edilir. Bu isə yetimə nəvaziş göstərmənin nə qədər əhəmiyyət kəsb etdiyinə dəlalət edir:

«Yaxşı əməl heç də (ibadət vaxtı) üzünüzü günçıxana və günbatana tərəf çevirməkdən ibarət deyildir. Yaxşı əməl sahibi, əslində, Allaha, axirət gününə, mələklərə, kitaba və peyğəmbərələrə inanan, (Allaha) məhəbbəti yolunda (və ya mal-dövləti çox sevməsinə baxmayaraq) malını (kasıb) qohum-əqrəbaya, yetimlərə, yoxsullara, (pulu qurtarıb yolda qalan) müsafirə (yolçulara), dilənçilərə və qulların azad olunmasına sərf edən, namaz qılıb zəkat verən kimsələr, eləcə də əhd edəndə sadiq olanlar, dar ayaqda, çətinlikdə (ehtiyac, yaxud xəstəlik üz verdikdə) və cihad zamanı (məşəqqətlərə) səbir edənlərdir. (İmanlarında, sözlərində və əməllərində) doğru olanlar onlardır. Müttəqi olanlar da onlardır!» («Bəqərə»-177).

Peyğəmbər(s)-in özünün yetimliyini xatırladaraq Allah buyurur:

«Məgər O səni yetim ikən tapıb sığınacaq vermədimi?» («Zuha» - 6).

Sonra isə yenə:

«Elə isə yetimə zülm etmə!» («Zuha»-9).

Bu mübarək surədə Allah-təala ən əvvəl Peyğəmbər(s)-in yetimlik dövrünü, o Həzrətin özünə xatırladıb sonra isə yetimlərə yaxşılıq etməyini tövsiyə edir. O, uşaq çağlarında ata-anasını itirdiyindən valideyn nəvazişindən məhrum olmuş yetim uşaqların mehribanlıq və qayğıya daha çox ehtiyacı olduğunu gözəl bilirdi, buna görə də buyurur ki, yetim olduğun çağlar sənə havadar olduğumuz kimi, sən də yetimlərə nəvaziş et. Onları öz yanından qovma, çünki sən yetimlik acısını dadmış və yetimlərin dərdindən xəbərdarsan.

Bu ayələrdə yetim uşaqlar haqda iki məsuliyyət qeyd olunmuşdur:

1)  onların maddi çətinliklərini aradan qaldırmaq,

2)  yetim uşaqların mənəvi çatışmamazlıqlarını həll etmək.

Yetim uşaqlar haqda hədis və rəvayətlər
Peyğəmbər(s) və məsum İmamlardan(ə) bu mövzu ilə əlaqədar bizə çox hədis və rəvayətlər gəlib çatmışdır. Həmin hədislərdə yetimə qarşı yaxşılığın nə kimi böyük savaba malik olduğu açıqlanır. Biz onlardan bir neçəsini burada qeyd edirik.

Behişti qazanmaq
     Əziz Peyğəmbərimiz(s) buyurur:

«Kim yetim uşağa himayədarlıq edib onun gündəlik xərcini öz öhdəsinə götürürsə, behiştdə mənimlə bir yerdə olacaq.» Sonra iki barmağını bir-birinə bitişdirib buyurdu: 

«Bu iki barmağım kimi bir-birimizin yanında olacağıq.”

Başqa bir rəvayətdə Rəsuli-Əkrəm buyurur:

«Kim bir nəfər yetim uşağı boya-başa çatana qədər öz öhdəsinə götürürsə, Allah-təala yetimin malını yeyən şəxsə cəhənnəmi vacib etdiyi kimi, behişti də o şəxsə vacib edər.»
 

İmam Sadiq(ə) buyurur:

«Kim Allahın mərhəmətini qazanıb behiştə daxil olmaq istəyirsə, yetim uşaqlara nəvaziş göstərib mehriban olsun.»

Ürəyiyumşaqlıq və hacətlərin yerinə yetməsi
Yetim uşaqlara qayğı göstərmənin təsirlərindən biri də insan qəlbinin riqqətə gəlib istənilən hacətləri qəbul etməsidir.

Peyğəmbər(s) buyurur:

«Qəlbinin yumşaq olmasını və arzularının yerinə yetməsini istəyirsənmi? Belə isə yetimə rəhm edib başını mehribanlıqla sığalla. Öz yeməyini ona yedizdir. Qoy ürəyin yumşalıb istəklərin yerinə yetsin.»

Məqamın yüksəlməsi və günahların silinməsi.

Peyğəmbər(s) bir hədisdə buyurur:

«And olsun o kəsə ki, canım onun əlindədir! Hər kim bir yetimi öz öhdəsinə götürüb ona böyüklük edərək mehribanlıqla başını sığallayarsa, sığal çəkdiyi tük qədər Allah-təala onun dərəcəsini bir pillə qaldırıb, əməllər kitabçasına bir savab yazaraq bir günah silər.”

Başqa bir hədisdə Rəsulullah (s)-ın səhabələrindən olan ibn Əbi Ufi aldı birisi deyir:

«Peyğəmbər(s)-in hüzurunda əyləşmişdik. Bir oğlan uşağı o Həzrətin yanına gəlib söylədi: 

-Ey Allahın Rəsulu, mən yetiməm. Bir bacım var. Anam da ərsizdir. Allahın sənə qismət etdiyi ruzidən bizə də ver. Qoy Haqq- təala sənə öz dərgahından o qədər nemət əta etsin ki, sən xoşhal olasan.

 Peyğəmbər(s) buyurdu: 

-Oğul, nə gözəl söylədin!

 Sonra üzünü Bilala tutub buyurdu: 

-Get, evdə olandan buraya gətir.

 Bilal iyirmi bir ədəd xurma gətirdi.

 Peyğəmbər(s) buyurdu: 

-Yeddisi sənin, yeddisi bacının və yeddisi də ananın.

Məaz ibn Cəbəl ayağa qalxıb uşağın başına sığal çəkib dedi: 

-Allah sənə kömək olsun. Səni atana layiq övlad etsin. (Onun atası mühacirlərdən idi).

 Peyğəmbər(s) Məaza baxıb soruşdu:

 -Bu işi yerinə yetirməyə səni hansı hisslər vadar etdi?

 Məaz söylədi: 

-Məhəbbət və mərhəmət. 

Həzrəti-Mühəmməd (s) buyurdu: 

-Sizlərdən hansınız bir yetimi öz himayənizə götürüb haqqını əda edərək başına sığal çəkərsə, Allah-təala onun başının hər tükünə bir savab yazıb, bir günah silər. Hər tükə görə dərəcəsini bir pillə yuxarı qaldırar.

Başqa bir hədisdə yenə o Həzrət buyurur:

«Hər kim yetimə nəvaziş edib başını sığallayarsa, qiyamət günü əlinin altındakı tük qədər onun üçün nur yaranar.»

Əmirəl-Möminin(ə) buyurur:

«Mömin qadın və ya kişi mehribanlıq edib yetimin başını sığallayarsa, Allah-təala əlini çəkdiyi tükün hər sayına onun üçün bir savab yazar.»

Yetimi öz himayəsinə götürməyin savabı.

Behiştdə məskunlaşmaq:

Hədisdə nəql olunur ki, evi-eşiyi olmayan yetim uşaqları öz himayəsinə götürüb evində onlara yer verənləri Allah-təala behiştdə məskunlaşdıracaqdır. 

İmam Baqir(ə) buyurur:

«Bu dörd xislət kimdə olarsa, Allah-təala behiştdə onun üçün ev yaradar: yetimə nəvaziş, zəifə qayğı, ata-anaya mehribançılıq və öz xidmətçiləri ilə xoş davranış.»

Əzabın ləğv edilməsi.

Yetimi öz himayəsinə götürməyin xeyirlərindən biri də Tanrının insanı qəbir əzabından azad etməsidir.

Peyğəmbər(s) buyurur:

«İsa ibn Məryəm(ə) qəbiristanlıqdan keçərkən qəbirdə yatan bir nəfərə əzab verildiyini duydu. Bundan bir il sonra oradan keçərkən qəbir sahibinə bir daha əzab verilmədiyini gördü. Allah-Təaladan bunun səbəbini soruşdu. Vəhy olundu ki, bu, günahkar bir şəxs idi. Günahlarına görə əzab çəkirdi, amma əməlisaleh bir övladı vardı. Boya-başa çatandan sonra yol çəkib bir yetimə ev verdi. Buna görə də onu bağışladım. Övladının bu xeyirxah əməlinə görə əzabı onun üzərindən götürdüm.»

Yetimi sakitləşdirməyin savabı.

Yetim uşaqların narahatlığı o qədər əhəmiyyət kəsb edir ki, Rəsuli-Əkrəm (s) bu barədə buyurur:

(.....Yetim uşaq ağlayanda onun göz yaşları mərhəmətli Allahın məhəbbət və mehribanlıq ovucuna tökülür. Allah-təala buyurur: «Atasını itirmiş bu yetim uşağı kim ağlatmışdır? Kim onu sakitləşdirsə, behişt onundur»)

Başqa bir hədisdə həzrəti-Mühəmməd belə buyurur:

«Yetim uşaq ağlayanda Allahın ərşi lərzəyə gəlir. Tanrı mələklərə buyurar: «Ey mənim mələklərim, atasını itirmiş bu yetim uşağı kim ağlatmışdır?» Mələklər deyərlər: «İlahi! Sən hər şeydən xəbərdarsan.» Allah-təala buyurar: «Ey mənim mələklərim, siz şahid durun ki, kim onu sakitləşdirib qəlbini ovundursa, qiyamət günü həmin şəxsi sevindirərəm.»

Başqa bir hədisdə də eyni ilə bu məzmunda nəql olunur: «Kim bir yetim uşağa nəvaziş edib onu sakitləşdirərək könlünü alarsa, behişt əhlindən olar».

 Peyğəmbər(s)  belə buyurmuşdur:

«Yetim uşaq ağlayarkən Allahın ərşi lərzəyə gələr. Bu zaman Allah-təala buyurar: «Uşaq ikən ata-anasını əlindən aldığım yetimi kim ağlatmışdır? İzzət və Cəlalıma and olsun! Kim onun könlünü alıb sakitləşdirərsə, behişti ona vacib edərəm.»»

 Əxlaqlı olduğunu iddia edən müsəlman  bu iddiasına əməl donu geyindirməli, yetim uşaqların və başsız ailələrin qayğısına qalıb onların həyatı ilə maraqlanaraq həzrəti-Əli(ə)-nin son anlarda buyurduğu vəsiyyəti heç vaxt yaddan çıxarmamalıdır:

«Yetimlər haqda Allahı unutmayın. Elə etməyin ki, onlar bəzi vaxtlar tox və bəzi vaxtlar ac qalsınlar. Elə etməyin ki, onlar sizin laqeydliyiniz nəticəsində məhv olsunlar...»

Bəhsin əvvəlində qeyd etdiyimiz kimi,özünü mömin adlandıranlar valideynsiz olduqlarını duymasınlar deyə, yetim uşaqlarla  səmimiyyət və mehribanlıqla rəftar etməlidirlər, çünki onlar da vaxtilə ata-analarının sayəsində sevinclə dolu günlər yaşamış, mehribanlıq və qayğı görmüşlər. Lakin bu gün belə uşaqlar valideyn nemətindən məhrum olduqlarına görə hər  cəhətdən məhəbbət, mehribanlıq və qayğıya ehtiyac duyurlar. Buna görə də öz yaşıdları arasında mənəvi sarsıntı və sıxıntı keçirməmələri, cəmiyyətin laqeydliyindən kinli böyüyüb gələcəkdə insanlara qarşı təhlükəli olmamaları üçün onların bu ehtiyaclarını ödəməyə çalışmalıyıq.


Allaha təvəkkül.

İmanı möhkəmləndirməyin ən başlıca yolu təvəkküldür. Təvəkküllə bağlı «Qurani Kərim»də və Məsumların(ə) hədislərində elə dəyərli məsələlər vardır ki, biz yalnız onlardan bəzisini burada qeyd edirik.

«Quran»da təvəkkül.

«Qurani Kərim»də Allaha təvəkkül etmək dəfələrlə qeyd olunaraq imanlı şəxslərin xüsusiyyətlərindən hesab edilmişdir:

«...Əgər möminsinizsə, Allaha təvəkkül edin!» («Maidə»-23 / «Tövbə»-51).

«...Gərək möminlər Allaha təvəkkül etsinlər!» («Ali-İmran» - 122).

«Möminlər yalnız o kəslərdir ki, Allah adı çəkiləndə (onun heybət və əzəmətindən) ürəkləri qorxudan titrəyir, Allahın ayələri oxunduğu zaman həmin ayələr onların imanlarını daha da artırır, onlar ancaq öz Rəbbinə təvəkkül edər.» («Ənfal»-2).

«Quran» nəzərindən təvəkkülün nə qədər əhəmiyyət kəsb etdiyini bildikdən sonra onun mənasını açıqlayırıq.

Təvəkkül nədir?

Peyğəmbər(s) Cəbraildən təvəkkül sözünün təfsirini soruşdu. Cəbrail dedi: «Təvəkkülün mənası xeyir və ziyanın, mükafat və cəzanın insanların əlində olmadığına inanmaqdır. Əgər bir bəndə mərifətin bu mərhələsinə yetişərsə, Allahdan qeyrisi üçün bir iş görməz, Allahdan qeyrisinə ümüd bağlamaz, Allahdan başqa heç kimdən qorxmaz, Allahdan başqa bir kəsin əlində gözü qalmaz. Allaha təvəkkül etməyin mənası budur.»

Həsən ibn Cəhm adlı bir şəxs deyir: 

Səkkizinci imam Əli ibn Musa Riza(ə)-nın hüzuruna gəlib soruşdum: « Təvəkkülün mənası nədir?»  İmam Riza (ə) buyurdu:«Təvəkkül Allaha arxalanmaqla heç kimdən qorxmamaqdır.»

Başqa bir rəvayətdə Əli ibn Süveyd deyir: Yeddinci imam Museyi Kazim(ə)-dən «Təlaq» surəsinin üçüncü ayəsinin (Kim Allaha təvəkkül etsə, (Allah) ona kifayət edər) təfsirini soruşduqda Həzrət buyurmuşdur:

«Təvəkkülün müxtəlif mərhələləri var. Təvəkkülün mərhələlərindən biri də bütün işlərdə Allaha təvəkkül edib Tanrının sənin rəftarından razı olmasıdır. Allahın sənin  üçün xeyir və fəzilətdən başqa bir şey istəmədiyini, bütün işlərin onun ixtiyarında olduğunu bilməsidir. Deməli, işlərini ona həvalə etməklə Allaha təvəkkül et.»

Bir sözlə, bəndə hər bir işin Böyük Yaradan tərəfindən olduğuna inanıb onun sonsuz qüdrətini dərk etməlidir. Bununla dəryaya qovuşan damcı kimi özünü dalğalar arasına ataraq heç bir şeydən qorxmamalıdır.

Ustad Əllamə Təbatəbainin təvəkkül haqda tərifi.

Ustad Əllamə Təbatəbai buyurur: “Məsələnin əsl həqiqəti ondadır ki, maddi aləmdə iradənin nüfuz etməsi və məqsədə yetişmə həm təbii amillərə və həm də nəfsani amillərə ehtiyac duyur. Elə ki insan əməl meydanına daxil olur, bütün təbii amillər lazımi ehtiyacı ödəyir. Lakin onunla məqsədi arasında ayrılıq salan (iradə zəifliyi, qorxu, qəm-qüssə, tələskənlik, ədalətsizlik, axmaqlıq, təcrübəsizlik və bu kimi şeylərin təsirinə qarşı bədgüman olmaq kimi) təkcə bir sıra ruhi amillərdir.

Bu vəziyyətdə insan Allah-təalaya təvəkkül edərsə, iradəsi möhkəmlənib qətiyyətli olar. Belə olduqda ruhi əzab və sıxıntılar onun qarşısında puça çıxacaqdır.  Çünki insan təvəkkül mərhələsində Qadir Allaha bağlanır. Beləliklə, bir daha təşvişə və nigarançılığa yer qalmır, məqsədə yetişmək üçün qətiyyətlə maneələri aradan qaldırır.

Bundan əlavə, təvəkkül haqda bir başqa məsələ də vardır ki, o da onun qeyb aləminə məxsus cəhətdir. Yəni Allah-təala ona təvəkkül edən şəxsə qeybi yardımlarla (ağlına gəlməyən yerdən) kömək göstərir. Bu yardımlar adi və təbii amillərin çərçivəsindən çıxaraq maddi amillərdən yuxarıda qərar tutmuşdur. «Təlaq» surəsinin (3-cü) ayəsinin (kim Allaha təvəkkül etsə, (Allah) ona kifayət edər) zahiri mənası belə bir yardımı mücdə verir.»

 İmam (ə)-larımızın təvəkkül barədəki mübarək kəlamları da ustadın sözünü təsdiqləyir. Məsələn: Əmirəlmöminin(ə) buyurur:

«Kim Allaha təvəkkül edərsə, bütün çətinliklər onun üçün asanlaşar, rahatlıq və kəramətlə yaşayar.»

Başqa bir hədisdə isə həzrəti-Əli(ə) belə buyurur:

«Kim Allaha təvəkkül edərsə, şübhələri yox olub əlində olanla kifayətlənərək çətinlik və əziyyətlərdən qorunar.»

Ustadın söylədiyi psixoloci təsir məsələsinə işarə edən bu hədislər təvəkkül edən şəxsin bütün çətinliklərə qələbə çalmasına açıq-aydın dəlalət edir.Keçmiş xatirə və mənfi təsirlərdən biri olan bəd fal Allaha təvəkkül edən şəxslərə təsir etmir.

Peyğəmbər(s) bu barədə belə buyurur:

«Bəd fal atmaq şirkdir. Hamımız ona mübtəla olmuşuq. Amma Allah təvəkkül vasitəsilə onun (narahatlığını) aradan aparır.»

Diqqətəlayiq məsələ.

Dünya səbəblər dünyasıdır.Həyatın davamı üçün səbəb mühüm amildir.İnsan vasitə və səbəblərin uca Yaradanın zatən təkliyinin və iradəsinin nurundan irəli gəldiyini bilməlidir. Nəinki məxluqu (yaradılmışı) qadir, Xaliqi (Yaradanı) isə məhv və məğlub hesab etsin. Allah-təala «Qurani-Kərim»də buyurur:

«...Kim Allaha təvəkkül etsə, (Allah) ona kifayət edər. Allah öz əmrini yerinə yetirəndir. Allah hər şey üçün bir ölçü (hədd, müddət) təyin etmişdir.» («Talaq» - 3).

Müqəddəs Kitabımızın bir çox ayələrində insanların diqqəti bu məsələyə cəlb olunmuşdur. Burada yalnız uca Yaradana ümid bəsləyib öz işlərimizi Ona həvalə edərək ancaq Allaha arxalanmaqla fəaliyyətimizi davam etdirmək əmr olunmuşdur, çünki bütün dünya Onun qüdrətli əlindədir: 

· «Ey insanlar! Siz Allaha möhtacsınız. Allah isə möhtac deyildir, şükrə layiqdir!» («Fatir» - 15).

·  «(Ya Rəsulum!) De: “Mən göyləri və yeri yaradan, hamını bəsləyib Özü bəslənməyən Allahdan başqasını özümə Rəbbmi edərəm?!» («Ənam» - 14).

·  «Əgər Allah sənə bir sıxıntı versə, (səni ondan) Allahdan başqa heç kəs qurtara bilməz. Əgər (Allah) sənə bir xeyir yetirsə (heç kəs Ona mane ola bilməz). Çünki O, hər şeyə qadirdir!» («Ənam» - 17).

·  «Əgər Allah sənə bir zərər toxundursa (sıxıntı versə), onu Özündən başqa (səndən) heç kəs sovuşdura bilməz. Əgər Allah sənə bir xeyir diləsə, heç kəs Onun nemətini geri qaytara bilməz. Allah onu bəndələrindən istədiyinə nəsib edər. O, bağışlayandır, rəhm edəndir.» («Yunus» - 107).

«Qurani-Kərim»də təvəkkül.

Təvəkkülün böyük fərdi və ictimai təsirləri vardır. Məhz təvəkkül etməklə insan varlığın mahiyyətini anlaya bilər, mütləq həqiqətin dərkinə çalışar. «Quran»dan sitat gətirməklə təvəkkül etməyin faydalarından bir neçəsini burada qeyd edirik:

1. İslamın yeganə haqq din olmasının mütləqiliyinə inam :

· «Sən ancaq Allaha təvəkkül et, çünki sən açıq-aydın həqiqi dindəsən (haqq yoldasan)» («Nəml» - 79).

Yəni bu ayəyə diqqət yetirsək, Allaha təvəkkül edib qəti qərara gəlmiş olarıq.

2.  Şücaət:

· «Kafirlərə və münafiqlərə itaət etmə. Onların (sənə olan) əziyyətlərinə əhəmiyyət vermə. Allaha bel bağla, Allahın sənə vəkil olması kifayətdir. (Allaha təvəkkül etməklə heç nədən qorxma)» («Əhzab» - 48).

· «....Mən sizin mənə qarşı bütün pis niyyətlərinizdən) Allaha təvəkkül edirəm. Şəriklərinizlə birlikdə nə edəcəyinizi qərarlaşdırın. Görəcəyiniz iş gizli qalmasın...» («Yunus» - 71).

 Yəni sizin nəyiniz varsa, meydana çıxarın. Mən də tək Allaha təvəkkül edib sizin və allahlarınızın meydanına gəlirəm. Heç bir şeydən qorxmuram.

3. Günahı tərk edib, şeytandan uzaqlaşmaq: «Həqiqətən, iman gətirib yalnız öz Rəbbinə təvəkkül edənlərin üzərində Şeytanın heç bir hökmranlığı yoxdur!» («Nəhl» - 99).

· «Onlar dedilər: “Biz yalnız Allaha təvəkkül etdik. Ey Rəbbimiz! Bizi zalim tayfanın fitnəsinə uğratma! Zalim tayfanın əlində sınağa çəkmə!» («Yunus» - 85).

Deməli, nə qədər Allaha təvəkkül etsən, bir o qədər də şeytana boyun əyməyib günahlardan uzaq olarsan.

4.Ətrafdakıların yaxşı, yaxud pis münasibətinə etinasızlıq:

· «....Sən onlardan üz çevir, Allaha təvəkkül et! Allahın (sənə) vəkil olması kifayət edər!» («Nisa» - 81).

· «Əgər onlar (haqdan) üz döndərsələr (nigaran olma), de: “Mənə təkcə Allah yetər. Ondan başqa heç bir tanrı yoxdur. Ona təvəkkül etdim mən, O, böyük ərşin sahibidir! (O, bütün kainatın xaliqi və ixtiyar sahibidir!)» («Tövbə»-129).

· «......Mənim (bu işdə) müvəffəqiyyətim yalnız Allahın köməyilədir. Mən yalnız Ona təvəkkül etdim və məhz Onun hüzuruna dönəcəyəm!»(«Hud» - 88).

· «.....Bütün işlər də axırda Ona (Allaha) qayıdacaqdır. (Ya Məhəmməd!) Yalnız Ona ibadət et və yalnız Ona təvəkkül elə. Rəbbin nə etdiklərinizdən qafil deyildir!» («Hud» - 123).

Demək, Allaha təvəkkül etməklə insanların səni qəbul edib və ya üz çevirməsindən narahat olmaq lazım deyil, çünki hər bir şey Onun tükənməz qüdrəti qarşısında acizdir.

Hədis baxımından təvəkkül.

Məsum İmamlardan(ə) nəql olunan hədislərdə Allaha təvəkkül etməyin müsbət təsirləri barədə söhbət açılmışdır. Onlardan bəzisini burada qeyd edirik.

1. Qüvvət və şücaət:

Peyğəmbər(s) buyurur:

«Güclü olmaq istəyən Allaha təvəkkül etməlidir.»

İmam Baqir(ə) buyurur:

«Allaha təvəkkül edən və arxalanan məğlub olmaz.»

Əmirəl-möminin(ə) buyurur:

«Qəlb möhkəmliyinin əsası Allaha təvəkkül etməkdir.»

2.  Təvəkkül və mütləq həqiqətin dərki:

Həzrəti-imam Cavad(ə) buyurur:

«Allah-təalaya arxalanmaq hər bir qiymətli şeyin dəyəri və ali məqamlara sarı bir nərdivandır.»

3.  Təvəkkül və fəaliyyətin zəruriliyi:

Peyğəmbər(s) işləməyən və əkin-biçinə getməyən bir neçə nəfəri görüb buyurdu: 

-Siz kimsiniz? (niyə işləmirsiniz?)

 Dedilər: 

-Biz təvəkkül edənlərik və Allaha təvəkkül edirik. 

Həzrəti-Muhəmməd (s) buyurdu: 

-Siz Allaha təvəkkül edənlər yox, xalqa artıq yüksünüz.

Təvəkkül və mükafat.
Bir hədisdə belə nəql olunur:

...Bir gün Əmirəl-möminin(ə) məsciddə oturan bir dəstəyə rast gəldi. Buyurdu: 

-Siz kimsiniz?

Onlar cavab verdilər: 

-Biz Allaha təvəkkül edənlərik.

 Söylədi: 

-Xeyr, siz Allaha təvəkkül edənlər yox, öz yükünüzü başqalarının boynuna yükləyənlərsiz. (Yəni siz camaata yük olub onların zəhmətinin hesabına yaşayırsınız.) Bəs Allaha təvəkkül etməyinizin əlaməti nədir? 

Dedilər: 

-Yeməyə bir şey tapanda yeyirik. Tapmayanda isə səbir edirik.

Həzrəti-Əli (ə) buyurdu:

-İtlər də belə edirlər. 

Onlar soruşdu: 

-Bəs biz neyləyək?

 O Həzrət söylədi: 

-Bizim kimi davranın.

 Onlar dedilər: 

-Siz necə edirsiniz?

 Möminlərin ağası cavab verdi:

-Əlimizə düşən neməti Allah yolunda bağışlayırıq, heç nəyimiz olmayanda isə Allaha şükr edirik.

Həzrəti Səccad(ə)-ın duası.

Mömin və özünü islah etmiş şəxs bütün işlərini Allaha həvalə edib həyatın hər mərhələsində onu özünə arxa bilir. İmam Səccad(ə) Allaha yalvararaq deyir:

«....(İlahi!) Təkcə səni haraya çağırıram və yalnız sənə ümid bəsləyirəm, Sənə dua edib sənə pənah gətirirəm. Sənə inanıb səni özümə arxa, kömək bilirəm. Sənə iman gətirib, sənin kərəminə təvəkkül edirəm.»

Başqa bir hədisdə isə İmam Səccad(ə) Allahdan sədaqət və səmimiyyətlə ona təvəkkül etməsini diləyərək tam surətdə uca Tanrıya arxalanır:

«(İlahi!) Sənə sədaqətlə təvəkkül etməkdə və  arxalanmaqda mənə kömək ol.»

Əgər bir kəs zahirən bütün nicat qapılarının üzünə bağlandığını görüb həyatın çətin anlarında təkcə Allaha təvəkkül etsə və bütün işlərini ona həvalə edərsə, şübhəsiz, təvəkkülün ən uca mərhələsinə yetişmişdir.

Həzrəti-İbrahim Xəlilullahın Allaha arxalanması
Təvəkkülün ən yaxşı nümunələrindən biri də bütpərəstlərin onu tonqala atmaq qərarına gəldiyi zaman Allaha arxalanıb təvəkkül edən İbrahim Xəlil(ə)-dır.

«Qurani-Kərim»də əhvalat belə göstərilir:

Dedilər: «Əgər (tapındıqlarınıza yardım göstərmək, onları xilas etmək üçün) bir iş görəcəksinizsə, onu (İbrahimi) yandırın və tanrılarınıza kömək edin!» («Ənbiya»-68).

Bəziləri belə yazırlar:

«....Bir ay odun yığdılar. Tonqal yanan zaman alovun dilləri elə şölələnirdi ki, heç quşlar da oradan ötüb keçə bilmirdi. Çünki qol-qanadları yanırdı.»

Onların bu cəhdləri haqda Təbərsi yazır:

«...Xəstə olanlar, sağ qalmaqlarına ümid bəsləyənlər belə vəsiyyət edirdilər ki, qoyub getdiyi mallarının bir hissəsini İbrahimin yandırılması üçün odun almağa sərf etsinlər, hətta yun əyirən və bununla da gündəlik tələbatlarını əldə edən bəzi qadınlar da öz gəlirləri ilə odun alıb yığırdılar.»

Fəxr Razi yazır:

«Bir qadın xəstələnən zaman nəzir etmişdi ki, əgər sağalarsa, İbrahimin yandırılması üçün odun alar.»

Bacardıqları qədər odun yığdılar. Tonqala od vurduqdan sonra istədilər, həzrəti İbrahimi odun içinə atsınlar, alovun istisindən yaxına gedə bilmədilər. Şeytan onlar üçün mancanaq düzəltdi. İbrahimi mancanağa qoyub tonqala atdılar.

İmam Sadiq(ə) buyurur:

İbrahimi mancanağa qoyub tonqala tərəf atarkən Cəbrail görüşünə gəlib salam verdikdən sonra dedi: «Mənim köməyə ehtiyacım var, amma sənə yox!» («Məcməül-bəyan» IV c/ s-55).

Cəbrail həzrəti-İbrahimə təklif  etdi ki, belə isə öz ehtiyacını Allahdan dilə.

İbrahim dedi: «Allahın mənim halımdan xəbərdar olması kifayət edər.»

Nəhayət, öz işini Allaha həvalə edib, Ona arxalandığına görə tonqal Peyğəmbər (s) üçün gülüstana çevrildi:

Biz də: «Ey atəş! İbrahimə qarşı sərin və zərərsiz ol! - deyə buyurduq»: («Ənbiya» -69).
Tonqal o qədər soyuqlaşdı ki, əgər Allah-təala atəşə: «İbrahimə qarşı zərərsiz ol!» - deməyib, təkcə «soyuq ol!» desəydi, İbrahim təhlükəyə düşərdi.

Bəli, Allaha bu dərəcədə təvəkkül edəni uca Yaradan çətinlik və bəlalardan üzüağ çıxarıb tonqalı gülüstana çevirər.

Allahdan başqasına təvəkkül etdiyinə görə 

Yusif (s) bir neçə il zindanda qaldı.

Yusif peyğəmbər «Quran»da buyurulduğu kimi («O bizim xalis bəndələrimizdən idi»), böyük məqama və ali mənəvi dərəcəyə yetişmişdi. Amma buna baxmayaraq, zindan yoldaşlarından birinin azad olacağını bildikdə, Misir sultanına onun (Yusif) haqqında da danışmağı rica etdi. «Qurani-Kərim»də bu haqda belə buyurulur:

«(Yusif) bu iki nəfərdən nicat tapacağını yəqin etdiyi kimsəyə (şərab paylayana) dedi: «Ağanın yanında məni də yada sal!» Lakin Şeytan ona ağasının yanında (Yusifi) yada salmağı unutdurdu və buna görə də o (Yusif) bir neçə (yeddi və ya on iki) il zindanda qaldı.» (Yusif - 42).

«...Bir neçə müddətdən sonra yadına düşdü ki, Yusif neçə illərdir zindandadır.» (Yusif - 45).

İmam Sadiq(ə) Yusifin Allahdan başqasına sığındığı haqda buyurur:

Cəbrail Yusifin yanına gəlib dedi: 

-Kim səni insanların ən gözəli etdi?

 Yusif dedi: 

-Allah.

Cəbrail: 

-Kim sənin məhəbbətini atanın qəlbinə saldı?

Yusif: 

-Allah.

Cəbrail: 

-Səni quyudan çıxarmaq üçün karvanı sənə sarı kim yolladı?

Yusif: 

-Allah.

Cəbrail: 

-Səni (quyunun ağzından atılan) daşdan kim qorudu?

Yusif:

 -Allah.

Cəbrail:

 -Səni quyudan kim çıxartdı?

Yusif:

-Allah.

Cəbrail: 

-Misir qadınlarının məkr və hiyləsini səndən kim uzaqlaşdırdı?

Yusif: 

-Allah.

Cəbrail dedi: 

-Allahın soruşur ki, bəs niyə məndən başqasına rica etdin, amma məndən istəmədin? Bax, buna görə də gərək bir neçə il zindanda qalasan.
 

Allaha arxalanmamağın nəticəsi
Keçən bəhslərdən uca Tanrıya təvəkkül edib arxalanmağın nə kimi əhəmiyyət kəsb etdiyi məlum oldu. İndi isə sonda Allaha təvəkkül etməməyin və Ona arxalanmamağın nəticəsi haqda İmam Sadiq(ə)-dən nəql olunmuş bir hədislə açıqlamalar veririk.

Hüseyn ibn Ülvan adlı bir nəfər deyir: 

Elm öyrənmək üçün bir ziyalı məclisində oturmuşdum. Pulum qurtarmışdı. Məclisdə olanlardan biri dedi: 

-Allaha and olsun, istədiyinə nail ola və arzuna çata bilməyəcəksən.

 Dedim: 

-Allah keçsin günahından, haradan bilirsən?

 O cavab verdi: 

-Mən İmam Sadiq(ə)-dən eşitmişəm: «Mən kitabların birində oxumuşam ki, Allah-təala öz izzəti, əzəməti, şərəfi, böyüklüyünə və s-yə and içərək buyurur ki, məndən başqasına ümid edənə zəlalət libası geydirib öz dərgahımdan qovaraq fəzilətimdən məhrum edərəm. Çətinliklər mənim əlimlə həll olduğu halda, məndən başqasınamı əl açıb yalvarır? Məndən başqasına ümid bəsləyir, mənim evimdən başqa bir evin qapısını döyür? Halbuki bütün bağlı qapıların açarları mənim yanımda və evimin qapısı da məni çağıranın üzünə açıqdır.

Varmı elə şəxs ki, çətinə düşəndə mənə ümid bəsləyib, mən onun ümidini kəsmişəm?

Mən bəndələrimin arzu və istəklərini öz dərgahımda qoruyub saxladım. Onlar isə buna razı olmadılar. Göyləri mənə zikr etməkdən yorulmayan mələklərlə doldurdum. Onlara əmr etdim ki, mənimlə bəndələrim arasındakı qapıları bağlamasınlar. Lakin onlar (bəndələr) mənim sözümə inanmadılar.

Məndən başqasına ümid bəsləyən bilmirmi ki, əgər ona bir çətinlik üz versə, başqası mənim icazəm olmadan onun çətinliyini aradan qaldıra bilməz? Bəs niyə məndən üz döndəribdir? Halbuki öz kərəm və fəzilətimdən istəmədiyi bir şeyi ona əta edir, sonra ondan alıram. Onun yenidən qaytarılmasını isə məndən yox, başqasından istəyir.

Bəndə mənim haqqımda nə fikirləşir? Məndən istəməyə-istəməyə ona əta etdiyim halda, yəni məndən istəyərkən ona öz nemətimdən əta etmərəm? Məgər məni paxıl sanırmı? Bütün səxavət və kəramətlər məndən deyilmi? Bağışlamaq və əfv etmək mənim əlimdə deyilmi? Məgər mən arzu və istəklərin ünvanı deyiləmmi? Belə isə məndən başqa kim arzu və istəkləri kəsə bilər? Məndən başqasına ümid bəsləyənlər qorxmurlarmı?

Əgər bütün yer və göy əhli mənə ümid bəsləyərsə və mən də onların hər birinə hamısının ümidvar olduğu qədər nemət əta edərəmsə, qarışqanın bir bədən üzvi qədər olsa belə, qüdrət və dövlətimdən azalmaz. Malik olduğum dövlət heç azalarmı?

Vay olsun o şəxslərin halına ki, mənim mərhəmətimə ümid bəsləmirlər. Vay olsun o şəxslərin halına ki, mənim qarşımda günah edir, məndən qorxmurlar.

Buna görə də yalnız Allaha bağlanmaq lazımdır. Əmirəlmöminin(ə)  buyurur:

«...Kim Allaha təvəkkül edərsə, Allah ona kifayət edər...»

«....Allaha təvəkkül edirəm. Tövbə və ona tərəf qayıdışla yanaşı olan təvəkkül.»



Gözəl rəftar və xoş davranış
Əvvəlki bəhslərdə nəfsi saflaşdırmada böyük əhəmiyyət kəsb edən məsələlərdən birinin də insanlarla xoş davranış olduğunu qeyd etdik. Bu məsələyə İslam əxlaqında xüsusi yer verilmişdir. Gözəl rəftar barədə Peyğəmbər(s) buyurur:

«Sizlərdən ən üstün olanınız əxlaqi cəhətdən gözəl olanınızdır. Əxlaqı gözəl olanlar özlərini bu işə  hazırlayıb başqaları ilə mehriban və səmimi davranırlar.»

Burada bir neçə məqamı nəzərinizə çatdırmaq  istərdik: 

1.Əvvəla, gözəl əxlaqın ədalət, şücaət, təvazökarlıq, comərdlik, fədakarlıq, mükafat, nəfsin sağlamlığı və s. kimi fəzilətlərlə əlaqədar olmasına baxmayaraq, gülərüz, insanlarla mehriban və səmimi olmağın özü də gözəl əxlaq sayılır. Adamlarla səmimi davaranan və gülərüz insan əxlaqlı hesab edilə bilər, çünki bu xüsusiyyət ruhun fəzilət və sağlamlığından irəli gəlib, gözəl bir xislətə söykənmişdir. 

2.  Müqəddəs dinimizdə bütün fiqhi, hüquqi, siyasi, əxlaqi, vicdani, ibadət və ticari, bir sözlə, bütün fərdi və ictimai məsələlər haqda çoxlu şəri qayda-qanunlar vardır. Bunlardan bir çoxu qeyri-məcburi əxlaqi dəyərlər kimi qəbul olunmuşdur. Əxlaqi məsələləri də iki qrupa - məcburi və qeyri-məcburi bölmək olar. Əgər bir məsələ sırf əxlaqi və sünnəti məsələlər cərgəsində yer almışsa, buna görə onu qeyri-məcburi hesab etmək olmaz. Məsələn, sadiqlik, fədarkarlıq, yaxşılıq və s. bu kimi əməllər elə məsələlərdir ki, onun bəzi məqamları xüsusi şəraitdə vacib əməllərdən hesab olunur. Əxlaqi mövzu olmasına baxmayaraq, ona riayət etmək  lazımdır. Həqiqətdə, belə əməllər digər vacib əməllərin istinad mənbəyidir. Belə olan halda bu əməllər necə müstəhəb və qeyri-məcburi ola bilər? Mənim nəzərimcə, əxlaqi məsələlər mənəviyyatla bağlı olduğuna və hüquqi nöqteyi-nəzərdən təqib olunmadığına görə bəzilərinin bunları müstəhəb əməllərdən hesab etməsi məntiqəuyğun deyil.

Allah-təala «Nəhl» surəsinin 90-cı ayəsində ədalətlə yaxşılığı eyni sırada yerləşdirib bir ifadə ilə hər ikisinin mühümlüyünü bildirir. Ola bilməz ki, bir söz iki məfhumu-vacib və qeyri-vacib məfhumlarını ifadə edə bilsin. İnsan güzəşt və xeyirxahlıq kimi xüsusiyyətlərə malik olmayınca ədalətli ola bilməz. Xeyirxahlıq özündənrazılıq və dardüşüncəliliklə ziddiyyət təşkil edir. Bədxah insan nəinki buna riayət etməyi özünə borc bilmir, heç başqalarının hüququna məhəl də qoymur. Buna görə də deyə bilərik ki, xeyirxahlıq ədalətin özülüdür. Əslində, hər bir hüquqi məsələ əxlaqi və mənəvi dəyəri özündə ehtiva edir. Hüquqi məsələlər məhkəmə araşdırmaları və təhqiqata malikdir. Əxlaqi məsələlərdə isə bu baxımdan heç bir təhqiqat, araşdırma və istintaq yoxdur. Həqiqətdə isə, insan ağlı üçün əsas və yeganə meyar onun ruhunun sağlamlığı və mənəviyyatının saflığıdır. Belə ki, Allah-təala bu barədə buyurur:

«O gün ki, nə mal-dövlət, nə də övlad bir fayda verər! Ancaq sağlam bir qəlblə Allahın hüzuruna gələn kimsədən (möminlərdən) başqa!». («Şüəra»-88,89.)

3. Əxlaqi-sünnəti əməllər böyük ictimai əhəmiyyətə malikdir. Sağlam cəmiyyət qurmaq istəyiriksə, məhz bu əsaslara söykənib insani, islami qanunlarla yaşamaq lazımdır.Mədəniyyətsiz cəmiyyət heyvani bir cəmiyyətdir. Belə  cəmiyyətdə insani, mənəvi və ictimai bağlılıqlar bir-birindən qırılaraq insanlar arasındakı münasibət və əxlaq normaları dayaqsız qalır.

4. Namaz, oruc, həcc, xüms, zəkat, yaxşılığa dəvət və pislikdən çəkindirmə kimi ibadətlər müəyyən qanunlara əsaslanrı və bu qayda-qanunlarsız edilən ibadətlərin boş, quru müqəvva tək heç bir mahiyyəti olmadığı kimi, ictimai münasibətlər və ticarətdə də elə qayda-qanunlar vardır ki, bu qanunlarsız onların heç bir əhəmiyyəti yoxdur. Başqa sözlə desək, bu qanunları silməklə insan və cəmiyyət cansız, şüursuz robota çevrilir. Onun insani və ilahi xəlifəlik həyatı vəhşi heyvani həyat və şüursuz robot şəklini alır.

5. Əxlaqi-ictimai prinsiplər əsasında yaşayış və insanlarla mehriban rəftar haqda olan hökmlər islam əxlaqında xüsusi əhəmiyyətə malikdir. Ayə və hədisləri mütaliə etməklə məsələnin əhəmiyyəti daha qabarıq şəkildə özünü biruzə verir. İnsan şəxsiyyəti və qabiliyyətinə ehtiram ali mənəvi dəyər kimi qəbul olunur:

«Biz, Adəm övladını şərəfli və hörmətli elədik, onları suda və quruda (gəmilərə, heyvanlara və başqa nəqliyyat vasitələrinə) mindirib sahib etdik, özlərinə (cürbəcür nemətlərdən) təmiz ruzi verdik və onları yaratdığımız məxluqatın çoxundan xeyli üstün etdik.» («İsra» - 70).

6. İslam əxlaqında ruhun saflaşması ilə birbaşa bağlı olan prinsiplərə əhəmiyyət verilməsinə baxmayaraq, bu din həyati bir din olduğundan bütövlükdə mənəvi təkamül və tərəqqi üçün bir vasitədir. Nəticədə isə, insan həyatının heç bir hissəsi mənəvi həyatdan ayrı deyildir, onun üçün də burada mənəvi təmizlənməyə belə geniş və əhatəli yer verilmişdir. Başqa sözlə desək, islam ictimai tə1limlərdə də insanı boş fəzaya, insan həyatının həqiqətlərindən uzağa aparmır. Demək, islamın ictimai əsasları mənəviyyatla sıx bağlılıq təşkil edir. Bunun üçün də həyatın qayda-qanunları və insanlarla xoş davranış həqiqi və ilahi rəngə boyanmış bir müsəlmanın xüsusiyyətlərindən, islam cəmiyyətinin tərəqqisi və təkamülü üçün lazım olan əsas vasitələrdəndir. Konkret desək, islamda hər bir hökm iki məna daşıyır: mənəvi və ictimai. İctimai qayda-qanunlar ictimai yük daşıdıqları halda, eyni zamanda da mənəvi dəyərə də malikdirlər. Məsələn, gözəl əxlaqlı bir müsəlman salam verməklə həm başqalarına hörmət qoyur, həm də təvazökarlıq göstərərək təkəbbür və qüruru öz ruhundan təmizləyir, bir güllə ilə iki hədəfi nişana alır. Bu, bir tərəfdən ictimai əlaqəni möhkəmlədir, digər tərəfdən də şəxsi «Mən» bütünü sındırır. (Yəni öz qürurunu sındırır). Bu ölçü ilə bütün hökmlərdə hər iki cəhəti nəzərdə saxlamaq olar (İslam dinini həyatın bünövrə və qayəsi qəbul etmək şərti ilə). İslam əxlaqı ictimai qayda-qanunlarla o qədər zəngindir ki, hamısını burada qeyd etmək mümükün deyil. Aşağıda ən çox əhəmiyyət kəsb edən məsələləri qeyd edirik:

1)  qohum-qardaşın hüququ (sileyi-rəhm);

2)  din qardaşlarının hüququ;

3)  qonşuların hüququ və onlarla davranış qaydası (qonşuluq);

4)  xəstələri yoluxmaq;

5)  danışıq qaydası və dilin bəlaları;

6)  dini rəhbərlərlə davranış;

7)  elm öyrətmə və öyrənmə qaydaları, qarşılıqlı ustad-şagird hüquqları;

8)  iclas qaydaları, ümumi və ictimai məsələlərdə qəti qərara gəlmə;

9)  evə daxil olma qaydası;

10)  ümumi məclislərdə görüşlərin qaydası;

11)  geyinmək və bəzənmək qaydaları;

12)  əfv və güzəşt;

13)  sadaqət.

Sileyi - rəhim (qohumluq əlaqəsi)

Əxlaq nişanələrindən, islami və insani dəyərlərdən,  insanlarla xoş davranmağın əlamətlərindən biri də sileyi-rəhmdir. (yaxın qohum-qardaşa baş çəkmək və onlarla mütəmadi əlaqə). Bir neçə məsələyə toxunmağı özümüzə vacib bilirik:

1)  Rəhim (qohumluq telləri) nədir və qohumlar kimlərdir?

2)  Əqrabalıq rabitəsi dedikdə nə başa düşülür?

3)  «Quran» və qohumluq telləri.

4)  Hədislər və qohumluq.

5)  Qohumluğun müsbət təsiri.

6)  Qohumluq əlaqələrini kəsmək və onun mənfi təsirləri.

7)  «Quran» baxımından əlaqələri kəsmək.

8)  Hədislərdə qohumluq əlaqələrini kəsmək.

Rəhim (qohumluq) nədir?

Qohumluğun iki növü vardır:

1)  nəsəbi (soy, nəsil).

2)  səbəbi.

Qan qohumluğuna nəsəbi qohumluq deyilir. Məsələn, ata, ana, bacı, qardaş, əmi, bibi, dayı, xala, baba, nənə və onların övladları nəsəbi qohumlardır. Səbəbi qohumluq isə nigah vasitəsilə əmələ gəlir. Məsələn, ərlə-arvad arasında hər iki tərəfin qohumluğu.

Sileyi-rəhim (qohumluq əlaqəsi) nədir?

İnsan öz qan qohumları ilə mütəmadi olaraq əlaqə saxlamalı, onlarla əlaqəsini kəsməməlidir. Qohumlar xarakter cəhətdən bir-birilə fərqləndiyinə görə onların hər birinə fərdi yanaşıb xasiyyətlərinə uyğun davranmaq lazımdır. Bəzən bircə telefon danışığı bu bağlılığın möhkəmlənməsinə xidmət edir. Qohumlarla əlaqəni tamamilə kəsmək böyük günahlardandır. Bir sözlə, başqalarından artıq hüquqa malik olana qarşı mehribanlıq və onların dərd-sərinə yetişmək sileyi-rəhm adlanır. Buna görə də fiqhdə qan qohumlara daha artıq yer verilir. (Maddi cəhətdən imkanlar çox olarsa, qohumlar arasında kasıb şəxslərin hüququ başqalarından daha artıqdır). Belə məsələlər fərdi və ictimai əhəmiyyət daşıdığından İslamda buna çox böyük yer verilir, belə ki «Quran»da qohumlara yardım dövlətlilərin öhdələrində olan vəzifələrdən biri kimi hesab edilir. 

«Qohum-əqrəbaya da, miskinə də, (pulu qurtarıb yolda qalan) müsafirə də haqqını ver. Eyni zamanda (mal-dövlətini əbəs yerə) sağa-sola də səpələmə!» («İsra» - 26).

«Yaxın qohuma, yoxsula, (pulu qurtarıb yolda qalan) müsafirə (Allahın vacib buyurduğu) haqqını ver. Allah rizasını diləyənlər üçün bu daha xeyirlidir. (Axirətdə) nicat tapanlar (mətləbinə yetişənlər) məhz onlardır!» («Rum»-38).

Başqa bir ayədə isə xeyirxah insanın sifətləri açıqlanarkən belə buyurulur:

«...Xeyirxah insanlar o şəxslərdir ki, mal-dövləti çox sevmələrinə baxmayaraq (kasıb) qohum-əqrəbaya, yetimlərə, yoxsullara, (pulu qurtarıb yolda qalan) müsafirə, dilənçilərə və qulların azad olunmasına sərf edənlərdir....» («Bəqərə» - 177).

Bu ayələrdən belə başa düşülür ki, qohumluq əlaqəsi imkansız əqrabaya əl tutub, ehtiyacını ödəməkdir. Sileyi-rəhim təkcə yaxınlara baş çəkib hal-əhval tutmaqdan ibarət deyil. Əksinə, qohumluq əlaqəsi mehribanlıq və səmimiyyətlə möhkəmlənməli, daha da genişlənməlidir. Çox vaxtlar gediş-gəliş bəzi ailələr üçün narahatlığa səbəb olur, xüsusilə bu kimi hallara qonaq qarşılamaq üçün heç bir imkanı olmadıqda daha çox rast gəlinir.

«Quran»da  qohumluq əlaqəsi.

«Quran» baxımından qohumluq əlaqəsi o qədər əhəmiyyət kəsb edir ki, Allah-təala onu özünə (Allaha) pərəstiş kimi qəbul edir. Bu haqda bir neçə ayəyə nəzər yetirək:

«Yadınıza gətirin ki, Biz bir zaman İsrail oğullarından: «Allahdan qeyrisinə ibadət etməyin, valideynlərinizə, yaxın qohumlarınıza, yetimlərə, yoxsullara ehsan (yaxşılıq, kömək) edin, insanlarla xoş danışın, namaz qılın, zəkat verin!»- deyə əhd-peyman aldıq...» («Bəqərə»-83).

«Allaha ibadət edin və Ona heç bir şeyi şərik qoşmayın! Ata-anaya, qohum-əqrəbaya, yetimlərə, yoxsullara, yaxın və uzaq qonum-qonşuya, yaxın (yoldaş və) dosta, (pulu qurtarıb yolda qalan) müsafirə (yolçülara), sahib olduğunuza (qul və kənizlərə) yaxşılıq edin! Həqiqətən, Allah özünü bəyənənləri, lovğalıq edənləri sevməz!» («İsra»-36).

Başqa bir ayədə isə qohum-əqrəba sözü Allahın adından sonra qeyd olunmuşdur:

«....(Adı ilə) bir-birinizdən (cürbəcür şeylər) istədiyiniz Allahdan, həmçinin qohumluq əlaqələrinin kəsməkdən həzər edin! Şübhəsiz ki, Allah sizin üzərinizdə nəzarətçidir!» («Nisa»-1).

«Qurani–Məcid»də sileyi-rəhimin bu qədər təkidlə vurğulanması və qohumların Allahın adından sonra qeyd olunması-bütün bunlar sileyi-rəhimin müqəddəs islam dinində nə qədər böyük əhəmiyyət kəsb etdiyini göstərir. Bütün bu təkidlər bir daha sübut edir ki, belə vacib əməli tərk etməyin sonu xoşagəlməz aqibətlə bitir.

Hədislər qohumluq əlaqəsi haqqında.

Hədislərdə bu bəyənilmiş gözəl əməl yüksək qiymətləndirilmiş və dəfələrlə onu yerinə yetirmək tövsiyə olunmuşdur.

Cəmil ibn Dərrac adlı bir nəfər İmam Sadiq(ə)-in «Nisa» surəsinin birinci ayəsindəki «ərham» (qohumlar) sözünün mənasını belə açıqladığını söyləyir:

«Burada qohumlar «insanlar» mənasında işlənmişdir. Allah-təala insanlarla əlaqə yaratmağı əmr etmiş və bunu yüksək qiymətləndirmişdir. Bu sözü Allah-təalanın öz adı ilə bir sırada yerləşdirdiyini məgər görmürsənmi?»

Qohumluq əlaqələri və onun müsbət təsirləri.

·  Uzunömürlülük:

Qohumluq əlaqələrini davam etdirməyin müsbət təsirlərindən biri də ömrün uzun olmasıdır. Səkkizinci imam buyurur:

«Ömrünün tamam olmasına üç il qalmış bəndənin ömrünü qohumlarla rabitəni kəsmədiyinə görə, ola bilsin ki, Allah-təala otuz il uzatsın. Allah istədiyini edər.»

«Biz ömrün uzun olması üçün qohumlarla gözəl münasibət yaratmaqdan başqa heç bir vasitə tanımırıq. Bu, uzunömürlü olmaqda o qədər təsirlidir ki, ömrünün tamam olmasına üç il qalmış insanın ömrünü həmin işi davam etdirdiyinə görə Allah-təala otuz il artırar, belə ki qalan ömrü otuz  üç il olar. Ömrünün tamam olmasına otuz  üç il qalmış insanın ömrünü isə sileyi-rəhimi tərk etdiyinə görə (qəti rəhim) otuz il azaldıb üç il edər.»

Başqa bir rəvayətdə isə belə söylənilir:

«İmam Baqir(ə) və yaxud imam Sadiq(ə) (Ravi özü tərəddüd etmişdir) Müyəssər adlı bir şəxsə buyurdu:

 -Deyəsən, qohum-əqrəbana qarşı mehriban və səmimisən. Onlara həmişə yaxşılıq edirsən?!

 Müyəssər dedi: 

-Bəli, mən cavanlıqda bazarda bir nəfər üçün işləyirdim. O mənə iki dirhəm muzd verirdi. İki dirhəmin birini bibimə, digərini isə xalama verirdim.

 Sonra İmam(ə) buyurdu:

-Allaha and olsun! Ölümün iki dəfə yaxınlaşmışdı, lakin bu, sileyi-rəhiminə görə təxirə salındı.

·  Ruzinin artması:

Qohumluq əlaqələrini davam etdirməyin müsbət təsirlərindən biri də ruzinin artmasıdır. İmam Səccad(ə) bir hədisdə Peyğəmbər(s)-dən belə nəql edir:

«Uzunömürlü olmaq və ruzisinin artmasını istəyən varsa, gərək qohumluq əlaqəsini kəsməsin....»

«Sileyi-rəhim ömrü uzadır, yoxsulluğu və kədəri dağıdır.»

«Ruzisinin bol olmasını və əcəlinin təxirə salınmasını istəyən qohumlarla yaxşı münasibətdə olsun.»

·  Əməllərin saflığı.

Əməllərin saflaşması hədislərdə sileyi-rəhmin müsbət təsirlərindən biri kimi qeyd olunur. İmam Baqir(ə) buyurur:

«Sileyi-rəhim əməlləri paklaşdırır, bəlanı qaytarır, mal-dövlətə bərəkət verir, ömrü uzadır, ruzini bol edir, insanı qohum-əqrəbanın və ailənin sevimlisinə çevirir. Buna görə də Allahdan qorxub qohumlarla mehriban rəftar etmək lazımdır.»

·  Qiyamət günü haqq-hesabın asanlaşması:

İmam Sadiq(ə) buyurdu:

«Sileyi-rəhim qiyamət gününün sorğu-sualını yüngülləşdirir, ömrü uzadır və pis ölümdən qoruyur.»

·  Şəhərlərin abadlaşması:

İmam Sadiq(ə) buyurur:

«Sileyi-rəhim və qonşularla mülayim rəftar şəhərləri abadlaşdırır, ömürləri uzadır.»
 

·  Sileyi-rəhim dinin bir hissəsidir:

Peyğəmbər(s) buyurur:

«Hal-hazırkı ümmətimə, burada olanlara və olmayanlara, hələ dünyaya gəlməyən gələcək nəsillərə tövsiyə edirəm ki, araya bir il fasilə düşsə belə, yenə də sileyi-rəhim etsinlər, çünki sileyi-rəhim dinin bir hissəsidir.»

Bütün bunlar qohumluq əlaqələrinin müsbət təsirləridir.

«Quran» nəzərindən sileyi-rəhmin tərk olunması
Şübhəsiz, sileyi-rəhmi tərk etmək böyük günahlardan sayılıb axirət əzabına səbəb olur. «Qurani- Kərim»də bu pislənir.

·  Sileyi-rəhmi tərk edənlər Allahın lənətinə düçar olmuşlar:

 «Əgər Məhəmməd(s)-dən üz döndərsəniz, sizdən yer üzündə fitnə-fəsad törətmək və (cahiliyyət dövründə olduğu kimi) qohumluq tellərini qırmaq gözlənilməzmi?! Onlar Allahın lənət elədiyi (qulaqlarını) kar və gözlərini kor etdiyi kimsələrdir!» («Mühəmməd»-22,23).

«Allahla əhd bağladıqdan sonra onu pozanlar, Allahın birləşdirilməsini əmr etdiyi şeyləri (qohumluq əlaqələrini) qıranlar, yer üzündə fitnə-fəsad salanlar isə lənətə düçar olacaqlar. Onları axirətin pis aqibəti (cəhənnəm) gözləyir.» («Rəd»-25.)

·  Sileyi-rəhim etməyənlər fasiqlərdən və ziyana uğrayanlardandır.

Başqa bir ayədə Allah-təala onunla əhd bağlayıb sonra qohumluq əlaqələrini tərk edənləri ziyana uğrayanlardan hesab edir:

«O kəslər ki, Allahla əhd bağladıqdan sonra onu pozur, Allahın birləşdirilməsini buyurduğu şeyləri parçalayır (möminlərələ dostluğu, qohum-əqrəba ilə əlaqələri kəsir) və yer üzündə fitnə-fəsad törədirlər. Məhz belələri (dünya və axirətdə) ziyana uğrayanlardır!» («Bəqərə»-27).

· Qeyd:

Bəziləri belə güman edir ki, sileyi-rəhim haqda bu qədər təkidli tövsiyələr yalnız maddi imkanlara malik olub öz yaxın qohum-əqrəbasına kömək etmək iqtidarına malik olan şəxslərə aiddir. Maddi imkanları və başqalarına kömək etmək qüdrəti olmayan şəxslərə isə qohumlarla xoş rəftar, gözəl əlaqə yaratmaq aid deyil. Bu, yanlışdır, çünki qohumluq əlaqələrini davam etdirmək istəyən şəxsin dövlətli olması şərt deyildir, əksinə bu işi yerinə yetirməkdə məqsəd qohumluq əlaqələrini möhkəmlətmək olduğundan müqəddəs islam dinidə buyurulur ki, bu vəzifəni bir içim su, onlara əziyyətdə çəkinmək və ya bir-birinə salam verməklə də yerinə yetirib, Allah-təalanın sileyi-rəhmə verdiyi əcr və savabdan faydalanın.

Əziz Peyğəmbər(s)-imiz buyurur:

«Bir içim su ilə də olsa, sileyi-rəhim et. Qohum-əqrəbana və yaxınlarına qarşı ən gözəl yaxşılıq odur ki, onlara əziyyət verməyəsən, narahat etməyəsən.»

«Salam verməklə də olsa, qohumlarınızla öz aranızda mehribanlıq yaradın.»

Əmirəl-möminin(ə) bu barədə buyurur:

«Salam verməklə də olsa, sileyi-rəhim edin.»

Qohumluq əlaqələrini kəsmək haqda hədislər.

Hədislərdə də qohumlarla əlaqəni kəsmək tənqid olunur və pislənir.

·  Sileyi-rəhimi tərk etmək Allaha şərik qoşmaqla bir sıradadır:

“Bir nəfər həzrəti-Mühəmməd (s)-dən soruşdu: 

-Allah dərgahında ən pis əməl hansıdır?

 Buyurdu: 

-Allaha şərik qoşmaq.

Həmin şəxs soruşdu: 

-Bundan sonra hansıdır? 

Rəsuli-Əkrəm(s) buyurdu:

-Sileyi-rəhimi tərk etmək....

·  Sileyi-rəhimi tərk etmək və Tanrının mərhəmətindən uzaqlaşmaq:

Başqa bir rəvayətdə nəql olunur ki, sileyi-rəhimi tərk edən Allahın lənətinə layiq görülüb onun mərhəmətindən uzaq olar. Həzrəti imam Səccad(ə) oğlu imam Baqir(ə)-ə vəsiyyətlərinin birində belə buyurdu:

«....(Övladım!) Öz qohumları ilə qohumluq əlaqəsini kəsən və onlarla pis rəftar edən şəxslə dostluq etmə, çünki onlar «Quran»da üç yerdə lənətlənmişlər. (Sonra «Mühəmməd» surəsinin 24,25-ci ayələrini, «Rəd» surəsinin 25-ci ayəsini və «Bəqərə» surəsinin 27-ci ayəsini tilavət etdi).
»

·  Qohumluq əlaqələrini kəsən behiştdən məhrumdur:

Peyğəmbər(s) buyurdu:

«Üç dəstə behiştə daxil olmayacaqdır: şərab içənlər, sehrbazlar və qohumluq əlaqələrini kəsənlər.»

Bir sözlə, kim əxlaqlı olmasını iddia edirsə, gərək islamın diqqət yetirdiyi bu mühüm məsələyə ciddi yanaşsın, çünki bunu tərk etmək məhvə səbəb olar.

Həzifə ibn Mənsur İmam Sadiq(ə)-dən belə nəql edir:

«Haliqədən çəkinin, çünki haliqə insanı öldürür.» Soruşdum: «Haliqə nədir?» Buyurdu: «Qohumluq əlaqələrini kəsmək.»

Xəstələrə baş çəkmək.

Əxlaqi incəlik və dəyərlərdən biri də xəstələri yoluxmaqdır, çünki müqəddəs islam şəriətində bu haqda çox buyurulmuşdur. Müsəlmanların bir-birinə qarşı olan hüquqlarından biri də xəstələri yoxlamaqdır. Buna görə də hər bir şəxs onu yerinə yetirməkdə özündə məsuliyyət hiss etməlidir.

Həzrəti-Əli(ə) Peyğəmbər(s)-dən belə nəql edir:

«Hər bir müsəlmanın başqa müsəlmanın boynunda otuz haqqı vardır. İnsan ya bunları yerinə yetirməli, ya da müsəlman qardaşı onu bağışlamalıdır... Bu haqlardan biri müsəlmanın da din qardaşı xəstələnən zaman ona baş çəkməsidir...»

Başqa bir hədisdə Müəlla ibn Xüneys İmam Sadiq(ə)-dən belə nəql edir ki, bir müsəlmanın başqa müsəlmanın boynundakı haqqının nə olduğu barədə soruşduqda o Həzrət belə cavab vermişdi:

-Bir müsəlmanın başqa müsəlmanın boynunda yeddi  haqqı var. Bunların hamısı vacibdir. Kim bu hüquqları tapdalayıb öz vəzifəsini yerinə yetirməzsə, Allahın itaətindən çıxıb ona bəndəçilik etməkdən faydalanmaz.

 Soruşdum: 

-O hüquqlar hansılardır?

 Buyurdu: 

-Ey Müəlla! Mən səndən nigaranam, qorxuram, bu hüquqlara riayət etməyib onları pozasan. Biləsən, amma əməl etməyəsən.

Ərz etdim: 

-Allahdan  başqa qüdrət yoxdur. (Ümid edirəm ki, Allahın köməkliyi ilə  vəzifəmi yerinə yetirəm.) (İmam Sadiq(ə) bu rəvayətdə onun üçün yeddi hüquq saymışdır). 

İmam Sadiq (ə) belə ərz etdi:

-O hüquqların ən asanı budur ki, özünə rəva bildiyini ona da rəva biləsən, rəva bilmədiyini isə ona da rəva bilməyəsən....Yeddinci haqq odur ki, andını (yəni and içməklə boynuna gəlmiş kəffarəni (cəriməni) ödəyəsən, dəvətini qəbul edib xəstələnən zaman ona baş çəkəsən.

Başqa bir hədisdə İmam Sadiq(ə) Rəsuli-Əkrəm(s)-in söylədiyi hədisi belə nəql edir:

«Bir möminin başqa möminin boynunda yeddi haqqı vardır. Onlardan biri xəstə ikən qohumunun görüşünə getməkdir.»

Müşaviyə ibn Vəhəb İmam Sadiq(ə)-dən həyatda insanların bir-birinə qarşı vəzifələrinin nə olduğunu soruşduqda belə cavab vermişdi: «O vəzifələrdən biri də xəstələrə baş çəkməkdir.»

Peyğəmbər (s) buyurmuşdur:

«Müsəlmanın din qardaşının boynunda haqqı odur ki, onu gördükdə salam versin, xəstələnən zaman ona baş çəksin, öləndə dəfn mərasimində iştirak etsin.»

Xəstəyə baş çəkməyin savabı.

Xəstələrə baş çəkməyin savabı haqda da hədislər söylənilmişdir. Nümunə üçün onlardan bir neçəsini burada qeyd edirik:

Səkkizinci İmam buyurur:

«Bir mömin xəstə bir möminə sübh vaxtı baş çəkərsə, yetmiş min mələk onu müşayiət edər. Yanında oturarsa, Allahın rəhməti onu əhatə edər. Beləliklə, (mələklər) axşamadək onun bağışlanmasını Allahdan diləyərlər. Əgər xəstəyə gecə vaxtı baş çəkərsə, sübhə kimi onun üçün savab hesab edilər.»

Başqa bir hədisdə Peyğəmbər(s) buyurur:

«Xəstənin görüşünə gedən mömin Allahın rəhmətini qazanır. Xəstənin yanında oturanda isə Allahın mərhəmətinə qərq olar. Əgər bir mömin xəstəni başa çıxmağa sübh vaxtı gedərsə, axşamadək, axşam vaxtı ona dəyərsə, sübhədək yetmiş min mələk onun üçün dua edər.»

Yenə başqa bir hədisdə həzrəti-Mühəmməd (s) buyurur:

«(Xəstələnmiş) müsəlman qardaşını yoluxmağa gedən şəxs dərilmiş behişt meyvələri arası ilə addımlayır. Xəstənin yanında oturduqda Allahın mərhəməti onu əhatə edir. Əgər xəstəyə sübh vaxtı dəyərsə, növbəti günə qədər yetmiş min mömin ona dua edər.»

Seyyid Rəzi həmçinin bu barədə Peyğəmbər(s)-dən belə bir hədis nəql edir:

«Xəstəni yoxlamağa gedən şəxs onun yanında oturana qədər Allahın mərhəməti əhatəsində addımlayar, elə ki xəstənin yanında oturdu, Allahın rəhmətinə qərq olar.»

Xəstəyə baş çəkmək istəklərin yerinə yetməsi üçün bir vasitədir.

Bəzi rəvayətlərdən belə anlaşılır ki, xəstənin yatağı yanında edilən dua qəbul olar, çünki Allahın xüsusi lütfü və qayğısı sınmış qəlblərlədir. Xəstə mömin şəxs bu fəzilətə layiq görülmüşdür. Peyğəmbər(s) buyurur:

«Qiyamət günü izzət və cəlal sahibi olan Allah bəndələrindən birini danlayaraq buyurar: «Ey mənim bəndəm! Mən xəstə olan zaman məni niyə yoxlamadın. (Niyə mənim görüşümə gəlmədin?)» Bəndə ərz edər: «İlahi! Sən dünyanın xaliqisən, Səndə ağrı, narahatlıq və xəstəlik olmaz. Sən bu kimi şeylərdən paksan.» Allah-təala buyurar: «Mömin qardaşın xəstələndi və sən onun görüşünə getmədin. İzzət və Cəlalıma and olsun! Əgər onun görüşünə getsəydin, məni onun yanında tapardın. Bütün istəklərini yerinə yetirərdim. Bütün bunlar mömin bəndəmin mənim dərgahımda olan ehtiramıma görədir. Mən Rəhman və Rəhim Allaham.»

Səhifeyi-səccadiyyədən bir dua.

Bu ağır və haqq vəzifənin əhəmiyyətinə görə həzrəti-imam Səccad(ə) qonşu və dostlarını xatırlayarkən Allah-təaladan onları xəstələrlə görüşməkdə müvəffəq etməsini diləyər:

«İlahi! Mühəmməd və onun ailəsinin müqəddəs ruhuna rəhmət göndər. Bizim haqqımızı tanıyan və düşmənlərimizlə mübarizə aparan qonşu və dostlarıma kömək ol. Sənin müqəddəs ayinlərini yerinə yetirməkdə, məzlumlara kömək əlini uzatmaqda, zəiflərə əl tutmaqda, bədbəxt və kimsəsiz insanlarla dostluq etməkdə və xəstələrə baş çəkməkdə müvəffəqiyyətlər nəsib elə.»

Xəstə ilə görüş qaydası.

Xəstə ilə görüşməyin özünəməxsus qaydaları vardır, hər bir müsəlman onlara riayət etməlidir. Bu qaydalardan biri də xəstəyə hədiyyə aparmaqdır. 

İmam Sadiq(ə)-in dostlarından bir neçəsi xəstə bir möminin görüşünə gedirdilər. Yolda imam Sadiq(ə)-lə rastlaşdılar. İmam buyurdu: 

-Hara gedirsiniz?

 Dedilər: 

-Mömin qardaşlarımızdan biri xəstələnib. Biz də onun görüşünə gedirik.

İmam söylədi:

-Özünüzlə xəstə üçün alma, heyva, düyü, ətir və yaxud xoş iy verən ağac parçası kimi bir hədiyyə aparırsınızmı?

Onlar dedilər: 

-Xeyr.

Həzrət buyurdu: 

-Məgər hədiyyənin xəstəyə necə güclü təsir bağışladığını bilmirsinizmi?

Peyğəmbər(s) xəstəyə hədiyyə aparmaq haqda buyurur:

«Kim xəstəyə sevdiyi yeməyi gətirərsə, Allah da ona behişt meyvələri verər.»

Xəstə yanında əyləşməyin qaydası.

Xəstənin görüşünə gedənlər bu incəliklərə diqqət yetirməlidirlər:

·  Xəstə üçün dua etmək:

Əziz Peyğəmbər (s)-miz buyurur:

Xəstələrin görüşünə gedin, dəfn mərasimində iştirak edin, çünki bu iş axirəti sizin yadınıza salır. Xəstə üçün dua edib deyin: «İlahi! Ona şəfa ver, öz dərmanınla onun dərdinə əlac elə, bəlanı ondan uzaqlaşdır.»

«Sizlərdən hər biriniz din qardaşlarınızın görüşünə getdikdə onun (tezliklə xəstəlikdən sağalması) üçün dua etməlisiniz. Xəstənin də sizi dua etməsini ondan (xəstədən) xahiş edin, çünki xəstənin duası mələyin duası kimidir.»

·  Ruhi möhkəmlik:

Xəstə ilə görüş qaydalarından biri də söhbət zamanı ona ürək-dirək verib ruh yüksəkliyi yaratmaq, (Tezliklə sağalacaqsan, Allah sənə tezliklə şəfa verər kimi) təskinlikverici sözlər deməklə ona təsəlli verməkdir, çünki bəzi adamlar xəstələnən zaman bunu həyatlarının sonu bilib ruh düşgünlüyünə qapılırlar, buna görə də onları ümidvar etmək lazımdır.

Peyğəmbər(s) buyurur:

«Xəstə ilə görüşdükdə ona ümidverin. Bu, insanın müqəddəratını həll edib ölümünə mane olmasa da, xəstənin qəlbini sakitləşdirir.»

Həzrəti-Mühəmməd(s) Salman Farsinin görüşünə gedərkən buyurmuşdu:

«Ey Salman! Allah-təala sənin əziyyətini aradan qaldırsın, günahlarını bağışlasın, dinini və bədənini ömrünün sonunadək qorusun.»

·  Görüşün qısaldılması:

Xəstə ilə görüş zamanı riayət olunması lazım olan incəliklərdən biri də görüşün qısaldılmasıdır. Xəstə özü razılıq verdikdə isə vaxtı uzatmaq da olar.

Əmirəl-möminin(ə) buyurur:

«Xəstənin görüşünə gələnlər arasında xəstənin öz razılığı ilə çox oturanlardan başqa, az oturanlar daha çox savab qazanır.»

Xüsusən, bəziləri nadanlıq və ya başqa səbəblər üzündənmi xəstəni o qədər yorur ki, onun görüşü yataqdakını xəstəlikdən daha çox narahat edir.

İmam Sadiq(ə) buyurur:

«....Nadanın və ya axmağın görüşü xəstə üçün xəstəlikdən də betərdir.»

Başqa bir hədisdə buyurur:

«Görüşdə az oturanlar daha çox savab qazanırlar.»

·  Tam görüş:

 Xəstə ilə görüşərkən onunla davranma qaydasına da ciddi fikir verib, mehriban və səmimi olmaq lazımdır. Bu barədə də bir çox hədislər nəql olunmuşdur:

Peyğəmbər(s) buyurur:

«Əlini xəstənin bədəni üzərinə qoyub halını soruşmaq kamil görüşdür.»

«Kamil görüş əlini xəstənin bədəni üzərinə qoyub hal-əhval soruşmaqdır. Ən kamil salamlaşmaq isə bir-birinin əlini sıxmaqdır.»

Əmrəl-möminin buyurur:

«Kamil görüş odur ki, görüşə gələn şəxs əlini xəstənin əllərinin üstünə və ya alnına qoysun.»

«Əlini xəstənin əllərinin üstünə qoymaq və tez də qalxıb getmək ən yaxşı görüşdür.»

·  Qonaqlıq fikrində olmamaq:
Xəstənin görüşünə getmək özünün ona qarşı mehribanlığını bildirərək, qardaşlıq haqqını verib və savab qazanmaq olduğundan görüşə gələn şəxs qonaqlıq fikrində olmamalıdır, çünki xəstə özü xəstəliyə düçar olmuş, ailəsi isə qulluğunda dayanmışdır. Onlara artıq yük olmaqdan çəkinin. Buna görə də Peyğəmbər(s) xəstə yanında bir şey yeməyi yasaq etmişdir, çünki bu, savabın itməsinə səbəb olur.

Gülərüzlülük.

Əxlaqi gözəlliklərdən biri də insanlara qarşı gülərüz olmaqdır. 

Gözəl əxlaqa malik olan şəxs ona üz verən kədərə baxmayaraq, bunu biruzə verməməyə çalışır. Əmirəl-möminin(ə) buyurmuşdur:

«Möminin sevinci üzündə, kədəri isə qəlbində gizlənmişdir....»

Peyğəmbər(s) buyurur:

«.......Öz malınızla insanları sevindirmək qüdrətində olmadığınızdan heç olmasa, onlarla gülərüzlə davranın.»

İmam  Sadiq(ə) buyurur:

Kim bu üçündən birini yerinə yetirsə, Allah-təala behişti ona vacib edər:

1.  yoxsul ikən ehsan vermək;

2.  insanlara qarşı gülərüz olmaq;

3.  insaflı olmaq.(Ziyanına olsa da, haqqı desin).

Həzrəti-imam Mühəmməd Baqir(ə) buyurur:

Bir nəfər Peyğəmbər(s)-in yanına gəlib ərz etdi: «Mənə nəsihət ver.» Peyğəmbər(s)-in ona etdiyi tövsiyələrdən biri də bu idi: «Qardaşını sevinclə qarşıla, gülərüzlə davran.»

Gülərüzlülük Allahın məhəbbətini qazanmaq üçün bir səbəbdir.

İmam Baqir(ə) buyurur:

«Gülərüzlülük xalqın sevimlisi olmaq və Allaha yaxınlaşmaq üçün bir səbəbdir. Qaraqabaqlıq isə xalqın nifrətinə və Allahdan uzaqlaşmağa gətirib çıxarır.»

Zarafat.

Zarafat əxlaqi gözəlliklərdən sayılır, lakin təhlükəli və xoşagəlməz nəticələri olan dil bəlalarından biri də zarafatdır. Buna görə də dini hökmlərdə zarafat üçün bir hədd təyin olunmuşdur. Əgər zarafat həddi aşarsa, xoşagəlməz hadisələrlə nəticələnər. Buna görə də insan gərək öz dilinin ağası olsun, zarafat edərkən yaxşı və pis cəhətləri nəzərdə tutsun, bacardıqca zarafatdan çəkinsin. Çünki hər sözün öz yeri və hər mətləbin öz məqamı vardır. Əgər bir kəs bütün gününü zarafatla keçirib ifrata vararsa, tədriclə ona adət etdiyindən ciddi məsələlərdə də ciddiyyətini əldən verər, həyatda və vəzifələrini yerinə yetirməkdə məsuliyyət hiss etməyən şəxs isə özünə və cəmiyyətə fayda verə bilməz. Təbiidir ki, zarafat etmək xüsusiyyəti insana hakim kəsilərsə, həqiqəti dərketmə hissini itirər, həqiqəti olduğu kimi dərk edə bilməz. Başqaları da ona ciddi yanaşmazlar. Bu müqəddiməyə əsasən bir neçə sualı müzakirəyə qoyuruq:

1)  Zarafat tamamilə bəyənilmir?

2)  Peyğəmbər(s) və məsum İmamların(ə) davranışı necə olmuşdur?

3)  Dini təlimlərdə zarafat haqda müsbət cəhət söylənilmişmi?

Bu suallara cavab olaraq demək lazımdır ki, məsum İmamlardan(ə) nəql olunan hədislərə görə, bir həddə qədər zarafat etməyin heç bir ziyanı yoxdur. Çünki bizim dini rəhbərlərimiz zarafatı tamamilə qadağan etməmiş, əksinə zarafatcıl olmağı nisbətən və xüsusi şəraitdə bəyənmişlər. Hətta o ali Cənablar bəzən zarafat da etmişlər. Peyğəmbər(s) bu barədə  buyurmuşdur:

«Mən zarafat edirəm, amma haqq sözdən başqa bir söz demirəm.»

Müəmmər ibn Xəllad adlı biri deyir:

Səkkizinci imam Əli ibn Musa Riza(ə)-dan soruşdum: 

-Əgər bir kəs zarafat edib gülən adamların arasında olarsa, onun vəzifəsi nədən ibarətdir?

 Buyurdu:

-Söyüş olmayana qədər heç bir eybi yoxdur. (Mən belə güman edirəm ki, burada həzrətin məqsədi söyüşdür, yəni zarafat  söyüşsüz olarsa, onun heç bir eybi yoxdur.) Sonra buyurdu: 

-Bir nəfər ərəb Peyğəmbər(s)-in hüzuruna gəlib onun üçün hədiyyə gətirəndə elə oradaca deyərdi: «Hədiyyəmin pulunu verin». Peyğəmbər(s) də onun bu sözündən xoşhal olub gülərdi. Nə vaxt Allahın Rəsulu (s) kədərlənsəydi, buyurardı: «Çadırda qalan o kişi hanı? Kaş yanımıza gələydi...»

Başqa bir şəxs İmam Sadiq(ə)-dən belə bir hədis söyləyir:

«Mömində düabədən başqa bir şey olmaz.» Soruşdum ki, düabə nədir? Buyurdu: «Zarafat.»

İmam Baqir(ə) buyurur:

«Allah-təala xoş təbiətli insanı sevir, ancaq bu şərtlə ki, günah və nalayiq sözlərdən çəkinsin.»

Peyğəmbər(s) və məsum İmamlarımız(ə)da zarafat edib, xalqı da bu işə təşviq edərdilər. Məsələn, İmam Sadiq(ə) bir nəfərə buyurmuşdu:

-Bir-birinizlə zarafat edirsinizmi?

 Həmin şəxs cavab verdi: 

-Hərdənbir. 

İmam(ə) buyurdu: 

-Belə etməyin, çünki zarafat xoşxasiyyət olmağın əlamətidir. Zarafat vasiətsilə öz din qardaşını xoşhal edirsən.

 Sonra yenə buyurdu: 

-Peyğəmbər(s) birini xoşhal etmək üçün onunla zarafat edərdi.

Həzrəti-Əli(ə) buyurur:

«Peyğəmbər(s) nə vaxt öz səhabələrindən birini qəmli görsəydi, zarafat etməklə onu xoşhal edərdi.»

Başqa bir hədisdə İmam Sadiq(ə)-dən belə nəql olunur:

«Peyğəmbər(s) zarafat edərdi, amma həqiqətdən başqa bir söz söyləməzdi.»

Bir nəfər ibni Abbasdan soruşdu:

-Peyğəmbər(s) də zarafat edərdimi?

O dedi: 

-Bəli.

Deməli, bizim dini rəhbərlərimiz də zarafat etmiş, amma həddi aşmamışlar. Bütün bunlar zarafatın müsbət cəhətini açıqlayan hədislərdir.

Zarafatın mənfi cəhətləri
Keçən bəhsdə zarafatın da müsbət cəhətləri bir qədər aydınlaşdırıldı. İndi isə onun mənfi təsirlərini bəyan edən hədisləri burada qeyd edirik.

·  Zarafat insanın şəxsiyyətini hörmətdən salır:

Peyğəmbər(s)  Əmirəl-möminin(ə)-ə buyurdu:

«Ya Əli! Zarafatdan çəkin, çünki zarafat insanın şəxsiyyətini hörmətdən salır.»

Həmran ibn Əyən deyir:

 İmam Sadiq(ə)-in hüzurunda idim. O Həzrətdən xahiş etdim ki, mənə tövsiyə etsin. İmam Sadiq(ə) mənə təqvalı olmağı tövsiyə edəndən sonra buyurdu:

«....Zarafat etməkdən çəkin,  çünki zarafat insanın şəxsiyyətini hörmətdən salır, abrını aparır.»

Başqa bir hədisdə o Həzrət birisinə buyurur:

«Sənə təqvalı olmağı tövsiyə edirəm. Məsləhət görürəm ki, zarafat etməyəsən, çünki zarafat sənin əzəmətini aradan aparır.»

Peyğəmbər(s) buyurur:

«Həddindən artıq zarafat insanın abrını azaldır.»

İmam Sadiq(ə) buyurur:

«Zarafat etməyin, çünki zarafat insanın şəxsiyyətini alçaldır.»

Zarafatın pis nəticələrindən biri də budur ki, başqaları zarafat edən şəxsə qarşı cürətlənib ona hörmət qoymur. İmam Sadiq(ə) buyurur:

«İnsanların sənə qarşı cürətli olmamasını istəyirsənsə, zarafat etmə.»

Zarafat dava-dalaşa, ədavətə səbəb olur. Əmirəl-möminin(ə) buyurur:

«Zarafat etməyin, çünki zarafat dava-dalaşa, ədavətə səbəb olur. Zarafat kiçik söyüşdür.»

Zarafat iman nurunu insanın sifətindən aparır. Əmirəl-möminin(ə) buyurur:

«Zarafat etməkdən çəkin, çünki zarafat iman nurunu aradan aparıb insanın mürvətini azaldır.»

·  Zarafat və ağılsızlıq:

Başqa bir rəvayətdə Əmirəl-möminin(ə) zarafatı ağlın azalmasına səbəb bilir və belə ərz edir:

«İnsan zarafat etdikcə ağlını itirir.»

İmam Hadi(ə) buyurur:

«Boşboğazlıq, zarafat ağılsız və axmaq insanların işidir.»

Nəticə
Bütün bu hədisləri nəzərdən keçirməklə belə qənaətə gəlmək olar ki, zarafatın pis və ya yaxşı olması nisbi məfhumdur. Bu barədə tam surətdə hökm vermək olmaz. Bir tərəfdən müsəlmanlar davranışda bir-birinə qarşı gülərüz, digər tərəfdən də ədəbli və ciddi olmalıdırlar. Bu iki qaydaya riayət etmək həm asan, həm də çətindir. Əgər biri dini əxlaqa malik olub sözünün həddini bilərsə, şübhəsiz, ictimai və ailə münasibətlərində nə insanların narahatlığına səbəb olacaq dərəcədə quru və donuq olar, nə də xoşagəlməz zarafatlar və nalayiq sözlərlə öz şəxsiyyətini alçaldıb, başqalarına qarşı da əziyyət verəcək dərəcədə yüngül olmaz. Mömin gülərüz olub, eyni zamanda da ədəb həddini aşmayaraq öz əzəmət və vüqarını saxlamalıdır. Bunlara riayət etmək çox çətindir, lakin özlərinə qarşı həmişə diqqət yetirən şəxslər üçün bu, asan və maraqlı bir işdir. Özünənəzarəti itirənlər isə bu zaman ya ifrata, ya da təfritə yol verirlər, yəni bəziləri o qədər tutqun və qaşqabaqlıdırlar ki, onlarla heç kəlmə kəsmək olmur, bəzi adamlar da o qədər sərbəst davranıb zarafat və boşboğazlıq edirlər ki, başqalarına əziyyət verib, günaha batırlar.

Əziz Peyğəmbərimizin(s) bu kəlamını unutmayaq: «Mən zarafat edirəm, amma həqiqətdən başqa bir söz söyləmirəm.»

İnsaf.

Əxlaqi gözəlliklərin ən mühüm əlamətlərindən biri də insafdır. Danışıqda çoxunun insaflı olduğunu iddia etməsinə baxmayaraq, əməl mərhələsində buna çoz az adam riayət edir. 

Əmirəl-möminin(ə) buyurur:

«....Danışıqda tərif və vəsf edərkən haqqın dairəsi hər şeydən genişdir, amma əməl zamanı (yəni haqqı əda edərkən) hər şeydən dar və məhduddur...»

Bəli, insanların çoxu haqqı yaxşı tanıyır və yaxşı vəsf edirlər, amma əməl zamanı özlərini darısqallıqda görüb asanlıqla haqqı sahibinə vermirlər.

İnsaf nədir?

İnsaf «nəsf» və «nüsf» sözləri ilə eyni kökdən olub, mənası adil olmaq və ya ədalətə çatdırmaq deməkdir. İctimai məsələlərdə xeyri və zərəri özünlə başqaları arasında nəsf edib, məhkəmədə isə hər iki iddiaçı tərəfin hüququna bərabər tərzdə riayət etməkdir. Bir sözlə, başqalarına qarşı insaflı olmaq güzəşt və ehtiramdan doğur. İnsaflı şəxs odur ki, başqalarına qarşı bərabər hüquqla davranıb, həyatın məziyyətlərini özü ilə başqaları arasında ədalətlə bölsün. Bəzi adamlar digərlərinə insaflı olmağı tövsiyə edir, lakin özləri buna riayət etmirlər. Buna görə də belə söyləmişlər ki, özünlə xalq arasında qəzavət edərkən başqalarını haqlı bilib sənə verilən hüquqa riayət et. 

 «Quran» və insaf
Elələri var ki, özünü və yaxud yaxın qohumlarını təhlükədə hiss etdiyi zaman haqdan dönür, şahidlik edən zaman yalan danışır. «Qurani-Kərim»də bu haqda buyurulur:

«....Söz söylədiyiniz zaman qohumunuz olsa belə, ədalətli olun. Allah qarşısındakı əhdi yerinə yetirin. (Allah) bunları sizə tövsiyə etmişdir ki, bəlkə düşünüb öyüd-nəsihət qəbul edəsiniz!» («Əl-Ənam»-152).

«Ey iman gətirənlər! (Şahidliyiniz) sizin özünüzün, ata-ananızın, yaxın qohumlarınızın xeyrinə olsa belə, ədalətdən möhkəm yapışan Allah şahidi olun! (Əleyhinə şahidlik edəcəyiniz şəxs) istər dövlətli, istər kasıb olsun, hər halda Allah onların hər ikisinə (sizdən) daha yaxındır. Nəfsinizin istəyinə uyub haqdan üz çevirməyin! Əgər dilinizi əyib büzsəniz və ya (doğru şəhadət verməkdən, yaxud ümumən şəhidlikdən) boyun qaçırsanız,  (bilin ki,) Allah etdiyiniz işlərdən xəbərdardır!» («Nisa»-135).

Hədislər baxımından insaf
Hədislərdə də insafa riayət etmək haqda bir çox tövsiyələr olunmuşdur. Onlardan bir neçəsini qeyd edirik.

İnsaf əxlaqi gözəlliklərdəndir.

Bir nəfər Peyğəmbər(s)-in hüzuruna gəlib dedi:

 -Mənə əxlaqi gözəlliklərdən söylə. 

Peyğəmbər(s) buyurdu:

 -Əxlaqi gözəlliklər aşağıdakılardan ibarətdir:

1)  sənə zülm edəni bağışlamaq;

2)  səninlə rabitəni kəsmiş şəxslə əlaqə yaratmaq;

3)  səni nemətdən məhrum etmiş şəxsə bəxşiş vermək;

4)  zərərinə olsa da, haqqı demək.

İnsaf imanın əlamətidir
Peyğəmbər(s) insafı həqiqi möminin əlamətlərindən biri kimi hesab edərək buyurur: 

«Yoxsulla dərdləşən və camaatla insaflı davranan həqiqi mömindir.»

İnsaf izzətli olmaq üçün vasitədir
Əmirəl-möminin(ə) buyurur:

«...Kim başqaları ilə insaflı davransa, Allah-təala onu izzətli edər.»

İnsaf ən yaxşı əməllərdəndir:

İmam Sadiq(ə) buyurur:

«Əməllərin ən üstünü bunlardır:

1)  xalqa qarşı insaflı davranaraq, özünə rəva bildiyini onlara da rəva bilmək;

2)  mal-dövlətdə qardaşınla bərabər olmaq;

3)  Allahı həmişə xatırlamaq.

Təkcə «Sübhanəllah...» demək Allahı yad etmək deyildir, əksinə Allahı yad etmək dedikdə, məqsəd Allahın əmrlərinə itaət edib, haram buyurduqlarından çəkinməkdir.
»

İnsaf Allaha yaxınlaşmaq üçün vasitədir.

İmam Sadiq(ə) buyurmuşdur:

«Sorğu-sualdan qurtarana qədər hamıdan çox xalqın mərhəmətinə yaxın olanlar üç dəstədən ibarətdirlər:

1)  qəzəblənən zaman qüdrət və qüvvətindən istifadə edib əlaltılarına zülm etməyənlər;

2)  iki nəfər arasında qəzavət edərkən bir arpa dənəsi qədər heç bir tərəfə yönəlməyənlər;

3)  istər zərərinə və istərsə də xeyrinə olsun, hər iki halda haqqı deyən şəxslər.
»

Ən az hüquq.

Müəlla ibn Xüneys İmam Sadiq(ə)-dən müsəlmanın müsəlmana olan haqqının nə olduğunu soruşduqda İmam (ə) buyurdu: 

-Müsəlmanın müsəlmana olan haqqı yeddidir. Bunun yeddisi də vacibdir. Əgər bu hüquqlardan birinə riayət etməzsə, Allahın vilayət və itaətindən çıxmış, günaha batmışdır.

Ərz etdim:

-Ey mənim mövlam, bu hüquqları mənə söyləyin.

İmam Sadiq(ə) buyurdu:

-Mən səni çox sevirəm. Qorxuram, bu hüquqları pozasan, bilib, amma əməl etməyəsən.

Müəlla dedi: 

-Allaha pənah aparıram.

İmam Sadiq(ə) buyurdu:

-Müsəlmanın müsəlmana olan haqqı ən azı budur ki, özünə rəva bildiyini ona da rəva bilsin, özü üçün bəyənmədiyini onun üçün də bəyənməsin.

Əmirəl-möminin(ə)-in Malik Əştərə əmri.

Həzrəti Əli(ə) Malik Əştərə yazdığı fərmanda buyurur:

«...Allah və bəndələrinə qarşı insafı əldən vermə. Ətrafındakılar, ailən və xidmətçilərinlə insaflı ol. Əgər insafı özünə peşə etməsən, zülmkar olarsan. Allah bəndələrinə zülm edən şəxsə Tanrı da düşməndir. Allah düşməni olduğu şəxsin üzrünü qəbul etməz. Belə bir şəxs Uca Yaradanla vuruşur. (Onun bir yolu var) Zülmdən əl çəkib tövbə etsin...»

Ən ağır vəzifələr.

İnsafa riayət  etmək çətin və əhəmiyyətli olduğundan məsum İmamlardan(ə) nəql olunmuş bu iki hədisə diqqət yetirin:

1)  İmam Sadiq(ə) buyurdu:

«Allahın bəndələrinə vacib etdiyi ən çətin vəzifənin nə olduğunu sizə söyləməyimmi? Onlardan birincisi başqalarına qarşı insaflı olmaqdır.»

2)  İmam Sadiq(ə)-in səhabələrindən bir neçəsi özlərinə lazım olan sualları məktuba yazıb Mədinəyə gedən Əbdül Əla adlı bir şəxslə İmam Sadiq(ə)-ə göndərdilər. Əbdül Əlaya tapşırdılar ki, müsəlmanın müsəlmana olan haqqı barədə şifahi olaraq o Həzrətdən soruşsun.

Əbdül Əla deyir: 

«İmam Sadiq(ə)-in hüzuruna gəlib məktubu ona verdim. Din qardaşlarının qarşılıqlı hüququ haqda İmamdan soruşdum. Amma mənim gözlədiyimin əksinə olaraq, İmam Sadiq(ə) bu sualdan başqa bütün suallara cavab verdi.

Mədinədən qayıdarkən İmam Sadiq(ə) ilə xudafizləşmək üçün o Həzrətin hüzuruna gəlib dedim: 

-Mənim sualıma cavab vermədiniz?

 İmam (ə) buyurdu: 

-Qorxuram, həqiqəti deyəm, amma siz ona əməl etməyəsiniz və Allahın dinindən xaric olasız.

Sonra buyurdu:

-Allahın bəndələri üzərində qoyduğu ağır vəzifələrindən üçü də bunlardır:

1)  özünlə başqaları arasında ədalət və insafla davranıb, özünə qarşı xoşladığın tərzdə onlarla rəftar etmək;

2)  malını müsəlman qardaşından əsirgəməyib, onlara eyni gözlə baxmaq;

3)  bütün hallarda Allahı xatırlamaq. Təkcə «Sübhanəllah» demək Allahı yada salmaq və zikr etmək deyildir. Allahı yada salmaq odur ki, haram bir işlə qarşılaşanda Allahı nəzərə alıb ondan çəkinəsən.»

Məhkəmədə insaf.

Həyatda insafın riayət olunası müxtəlif mərhələləri vardır. Hər bir şəxs hansı mərhələdədirsə, o mərhələyə uyğun insafa riayət etməlidir. İnsanfla davranmamaq dünya və axirətin puç olmasına gətirib çıxarar. İnsafa riayət etmək üçün ən əhəmiyyətli yer məhkəmədir. Məhkəmədə və dövlət işlərində hakimlik edərkən həqiqətdən başqa bir şey nəzərdə tutulmalıdır. Əgər insan başqalarının təsiri altına düşərsə və yaxud qohumluğa, dostluğa xatir iddiaçılardan birinə tərəf yönələrsə, şübhəsiz, ədalət və insaf xəttindən çıxıb Allah qanunlarına zidd hökm verəcəkdir. Allahın «Nazil etdiyinin» ziddinə hökm verənlər də zülmkar və kafirlərdir. «Qurani-Kərim»də buyurulur:

«...Allahın nazil etdiyi (kitab və şəriət) ilə hökm etməyənlər, əlbəttə, zalimlərdir!» («Maidə»-45).

«... Allahın nazil etdiyi ilə hökm etməyənlər, əlbəttə, günahkarlardır.» («Maidə»-47).

«...Allahın nazil etdiyi (kitab və şəriət) ilə hökm etməyənlər, əlbəttə, kafirlərdir!» («Maidə»-44).

İslamda məhkəmənin əhəmiyyətindən, hakimdən və məhkəmədən söhbət düşərkən göz önündə ali məhkəmə mərhələlərində yerləşən hakimlər canlanır, ancaq məhkəmə imam və yaxud imam canişini tərəfindən təyin olunmuş hakimə bağlı deyildir. Çünki hökm vermək bizim nəzərimizdə əhəmiyyətsiz görünən hallara da aiddir. Misal olaraq, mərhum Təbərsinin nəql etdiyi hədisi burada qeyd edirik:

«Bir gün iki uşaq əllərində yazdıqları vərəqi imam Həsən(ə)-nin yanına gətirib onlardan hansının gözəl xətti olduğunu söyləməsini İmamdan xahiş etdilər. Kənardan bunu müşahidə edən Əmirəl-möminin(ə) övladına buyurdu: «Övladım! Haqqına mühakimə etməyin üçün düzgün fikirləş, çünki bu, Allahın qiymət günü səndən soruşacağı mühakimənin bir növüdür.»

Deməli, gözəl əxlaqa malik olan şəxs həyatın bütün mərhələlərində insafı əldən verməməli, özünə rəva bilmədiyini başqalarına da rəva bilməməlidir.

Başaqalarının namusunun qorunması.

Xalqın namus və şəxsiyyətinin qorunması gözəl əxlaq sahiblərinin xüsusiyyət və həyat qayda-qanunlarındandır. Başqa sözlə desək, başqalarına aid olan xüsusi və məhrəm yerlərə (yataq otağı, istirahət otağı vəs.) onların icazəsi və razılığı olmadan girmək olmaz. Yeri gəlmişkən, bunu da bilmək lazımdır ki, burada yalnız hüquqi və fiqhi məsələ müzakirə olunmur. (məsələn, birinin icazəsi olmadan daxil olmaq haramdır və ya yox), əksinə hüququn məhdud çərçivəsindən ali bir məqamda yerləşən ictimai, insani və əxlaqi bir məsələ müzakirə olunur. Bu məsələ insanların namusu, şəxsiyyəti və iffəti ilə əlaqədar qorunması lazım olan bir məsələdir. Həmin  əxlaqi qayda-qanunu pozmaq fiqhi və hüquqi hökmü pozmaqdan daha ağırdır.

Bu hallardan biri də insanların mənzil və yaşayış yerlərinə ehtiramla yanaşmaqdır. Bu, təkcə mülki cəhətdən yox, insanların mənəvi dəyər və şəxsiyyətinin qorunmasına görə lazımdır. Belə yerlərə hörmətsizlik mal-dövlət kimi insana aid olan əşyalara yox, onun özünün hüququna təcavüz kimi hesab olunur, yəni burada insanın varı, dövləti yox, öz şəxsiyyəti nəzərdə tutulur. Əksər ayələri insanın şəxsiyyət və mənəvi dəyərlərinin qorunması ilə əlaqədar olan «Nur» surəsində bu haqda çox maraqlı hökmlər verilmişdir:

«Ey iman gətirənlər! Başqalarının evlərinə sahiblərindən icazə almadan və onlara salam vermədən girməyin. Bu, (ədəb-ərkan baxımından) sizin üçün daha yaxşıdır. Bəlkə (Allahın bu əmrinin hikmətini) düşünüb anlayasınız (və həmişə yadda saxlayıb ona əməl edəsiniz)».

«Əgər orada heç kəsi tapmasanız, sizə icazə verilməyənədək içəri girməyin. Sizə: «Geri dönün!»-deyilsə, geri dönün. Bu, Allah yanında sizin üçün daha yaxşıdır. Allah nə etdiklərinizi bilir!» («Nur»-27,28).

Allah-təala bu ayələrdə riayət olunması lazım olan qayda-qanunların bir hissəsini bəyan etmişdir. Belə  ictimai qayda-qanunlara riayət etməmək xalqın ümumi iffətinə zərər vurur, fərdin xüsusi həyatının araşdırılmasına səbəb olur. Bu özü isə islam əxlaqına zidd bir hərəkətdir, çünki İslam dinində həmin məsələlərə o qədər diqqət yetirilir ki, hətta evin qapısını döyərkən belə kənarda dayanmaq buyurulur.

Peyğəmbər(s) qapının qarşısında dayanıb evə daxil olmaq üçün icazə istəyən Əba Səid adlı səhabələrindən birinə buyurdu:

«İcazə istəyərkən qapı ilə üzbəüz dayanma.»

Başqa bir hədisdə də nəql olunur:

«Peyğəmbər(s) birinin evinə gələndə (o zaman qapıya pərdə tutmaq dəb olmadığından) qapı ilə üzbəüz dayanmazdı. Qapının sağ və ya sol tərəfində durub: «Əssalamu Əleykum.»- deyib bu vasitə ilə evə daxil olmaq üçün icazə alardı.»

Şəriətə görə, valideynlərin evinə gələn zaman belə icazə alıb, sonra içəri daxil olmaq lazımdır.  Bu barədə aşağıdakı hədisə diqqət yetirin:

Bir nəfər həzrəti-Mühəmməd (s)-dən soruşdu: 

-Anamın otağına daxil olarkən icazə almalıyammı?

 O buyurdu: 

-Bəli. 

Həmin adam dedi:

-Məndən başqa anama qulluq edən yoxdur. Yenə də icazə almalıyam? 

Peyğəmbər(s) buyurdu:

-Ananı çılpaqmı görmək istəyirsən?

 O dedi: 

-Xeyr. 

Həzrəti-Mühəmməd(s) söylədi: 

-Belə isə otağa daxil olarkən ondan icazə al.

Bir hədisdə nəql olunur ki, əziz Peyğəmbər(s)-imiz qızı həzrəti-Fatimə(s.ə.)-nin evinə gələrkən əvvəl icazə alar, sonra evə daxil olardı. 

Cabir ibn Abdulla Ənsari belə deyir:

Rəsullulah(s) evindən çıxıb həzrəti-Fatimə(s.ə.)-ni görməyə getdi. Mən də o Həzrətlə idim. Evə daxil olmaq istəyərkən əlini qapıya söykəyib qapını bir az arxaya vuraraq buyurdu: 

-Əssalamu Ələykum. 

Fatimə(s.ə.) salamın cavabını verdi. Sonra Peyğəmbər(s) buyurdu:

-İcazə olar gələk?

 Fatimə(s.ə.) ərz etdi: 

-Bəli, ey Allahın Rəsulu...

Yuxarıda qeyd olunan hədislərdən öyrənirik ki, bəşər övladına nümunə olan Peyğəmbər(s) özü bu məsələlərə ciddi surətdə riayət edirdi. Biz onun ardıcılları kimi, o Həzrəti həyatımızda ülgi seçərək belə incəlikləri gözdən qaçırmamalıyıq. Buna görə birinin evinə və ya xüsusi otağına daxil olarkən icazə alınmalıdır.

Övladın əxlaqi vəzifəsi.

«Qurani-Kərim»də ata-ana ilə birgə yaşayan övladın vəzifəsi haqqında belə buyurulur: 

«Övlad ata-ananın istirahət etdiyi yerə icazəsiz daxil olmamalıdır.»

 Bu, İslam nəzərindən əxlaqın əhəmiyyətini bəyan edən bir hökmdür, çünki «Qurani-Kərim»də hər xırda məsələ haqda ayə nazil olmamasına baxmayaraq, valideynin şəxsiyyəti, intim əlaqələrə əhəmiyyət, iffət və övlad əxlaqına riayət bu haqda xüsusi ayənin nazil olmasını tələb edirdi:

«Ey iman gətirənlər! Sahib olduqlarınız (kölə və kənizlər), həddi-buluğa çatmayanlar (yanınıza daxil olmaq istədikdə) bu üç vaxtda sizdən icazə alsınlar: sübh namazından əvvəl; günorta (yatıb dincəlmək, istirahət etmək üçün) paltarlarınızı çıxartdığınız zaman və gecə namazından sonra. (Bu vaxtlar insan paltarlarını çıxarda bilər, zövcəsi ilə bir yerdə uzanıb ixtilat edə bilər və i.a.) bu üç vaxt sizin üçün xəlvət vaxtdır. (paltarsız ola bilərsiniz). Qalan vaxtlarda bir-birinizin yanına (icazəsiz) girib çıxmaqda sizə də, onlara da heç bir günah yoxdur. Allah ayələri sizə belə izah edir. Allah (hər şeyi) biləndir, hikmət sahibidir!»

«Sizdən olan uşaqlar da həddi-buluğa çatanda (yanınıza daxil olmaq istədikləri zaman) özlərindən əvvəlkilər kimi izn istəsinlər. Allah Öz ayələrini sizə belə izah edir. Allah (hər şeyi) biləndir, hikmət sahibidir!» («Nur»-58,59).

Bir sözlə, belə ədəb-ərkan qaydalarına riayət etmək gözəl əxlaqın nişanəsidir. Ata və anaların da həmin məsələləri öz övladlarına öyrətməsi zəruridir. Onlar bu incəliklərdən qafil olmamalıdırlar, çünki çoxlarının laqeyd yanaşdığı mühüm məsələ gələcəkdə övladın həyatında arzuolunmaz izlər qoya bilər. Nəticədə, insan əxlaqi azğınlıq və ruhi narahatlıqlara mübtəla olaraq tamamilə varlıqdan silinər.

Gözəlliyə meyl və gözəllik sevgisi.

Gözəlliyə meyl və gözəllik sevgisi insanın fitri cəhətlərindən biridir. Psixoloqların nəzərinə görə, gözəlliyə meyl, xeyirxahlıq, maraq və Allahaxtarma duyğusu-bütün bunlar birlikdə insan mənəviyyatının dörd təməl sütunudur. «Qurani-Kərim»də insanın gözəllik aşiqi olduğu həqiqət hesab edilir. Həyatda onun fəaliyyətinə təkan verən ən əsas amil bu qüvvədir:

«Qadınlar, uşaqlar, qızıl-gümüş yığınları, yaxşı cins atlar, mal-qara və əkin yerləri kimi  nəfsin istədiyi və arzuladığı şeylər insanlara gözəl göstərilmişdir...» («Ali-İmran»-14).

«Onları səhər naxıra, axşam axura gətirdikdə baxıb zövq alırsınız». («Nəhl»-6).

Ayələrdə açıq-aydın bu fitri qüvvəyə işarə olunmuşdur. Ulduzlar haqda buyurulur:

«Biz (sizə) ən yaxın olan göy üzünü ulduzlarla bəzədik...» («Saffat»-6).

«Mal-dövlət, oğul-uşaq bu dünyanın bər-bəzəyidir. Əbədi qalan yaxşı əməllər isə Rəbbin yanında həm savab,həm də (Allahın mərhəmətinə) ümid etibarilə daha xeyirlidir!» («Kəhf»-46).

«Qurani-Kərim»də gözəllik sevgisi heç vaxt pislənməmiş, əksinə, Allahın əta etdiyi gözəlliklərin əslində (Onun) yaxşı və saleh bəndələrinə aid olduğu söylənilmişdir. Yerdə qalanlar möminlərin süfrəsinin qalığı ilə dolananlardır. 

Sözsüz ki, ilahi nemət və bəxşişlərdən istifadə etməyin miqdarı və qaydası haqda mömin bəndə üçün bir sıra qanun və məhduddiyyətlər vardır. Buna riayət etmək möminliyin şərtlərindəndir. İslam əxlaqında bu, normal hədd sayılır. Bu haqda bir neçə ayə və rəvayətlərə işarə edirik:

«Qurani-Məcid»də buyurulur:

«De: «Allahın öz bəndələri üçün yaratdığı zinəti və təmiz (halal) ruziləri kim haram buyurmuşdur?» De: «Bunlar dünyada iman gətirənlər üçündür. (Lakin kafirlər də onlardan istifadə edə bilərlər), qiyamət günüdə (axirətdə) isə yalnız möminlərə məxsusdur.» Bu ayələrimizi anlayıb-bilən bir tayfaya belə ətraflı izah edirik.» («Əraf»-32).

İbadət  edərkən bəzənmək
«Qurani-Kərim»də buyurulur:

«Ey Adəm oğulları! Hər ibadət vaxtı (namaz qılarkən, məscidə gedərkən və ya təvaf edərkən) gözəl libaslarınızı geyin...» («Əraf»-31).

Geyim bəzək nümunələrindəndir.

Gözəllik sevgisi, zövq, müxtəlif zinət əşyalarına maraq insanın fitrətində olub, onun mənəvi fəzilətləri ilə bağlıdır. Bütün insanlar yaxşı geyinməyi sevir, hər cür gözəllikdən zövq alırlar. Geyim haqda Məsumlardan(ə) çox hədislər nəql olunmuşdur.

Bəhrani «Əraf» surəsinin 31-ci ayəsinin təfsirində yazır:

«Həzrəti-imam Həsən Müctəba(ə) namaz qılarkən ən gözəl libaslarını geyərdi. O Həzrətdən bunun səbəbini soruşduqda buyurmuşdu: «Allah-təala gözəldir və gözəlliyi də sevir. Buna görə də mən ibadət edərkən ən gözəl libaslarımı geyirəm, çünki Tanrı buyurmuşdur: «Hər ibadət vaxtı gözəl libaslarınızı geyin...» Demək, mənim gözəl libas geyinməyimdən Allahın xoşu gəlir.»

Bəhrani yenə yazır ki, İmam Sadiq(ə) gözəl bir libas geyinmişdi. Əbbad ibn Kəsir o Həzrəti gördükdə İmamın belə gözəl geyiminə görə etirazını bildirib dedi: «Sən Peyğəmbər(s) ailəsindənsən. Atan (Əli(ə)) belə libas geyməzdi. Onun geydiyi paltar çox sadə idi. Niyə belə gözəl paltar geyinibsən? Sadə və ucuz paltar geyinsəydin yaxşı olmazdımı?»

İmam Sadiq(ə) buyurdu:

«Vay olsun sənə ey Əbbad! Allahın bəndələri üçün yaratdığı gəzəllik və pak ruziləri kim haram etmişdir? Allah-təala istəyir ki, əta etdiyi nemətlərindən bəndəsi tam surətdə istifadə etsin.»

Peyğəmbər(s)-in xalqla görüşü
Bu haqda Təbərsi İmam Sadiq(ə)-in atası Mühəmməd Baqir(ə)-dən nəql etdiyi rəvayəti belə söyləyir:

Bir nəfər Peyğəmbər(s)-in evinə gəlib içəri daxil olmaq üçün icazə istədi. Peyğəmbər(s) otaqda olan su dolu qabın qarşısında dayanıb suya baxdı, saçını-saqqalını darayıb çölə çıxdı. Qayıdanda Ayişə soruşdu: 

-Ey Allahın Rəsulu! Sən Adəm övladlarının ən yaxşısı və Allahın Rəsulusan. Niyə suya baxıb saçını-saqqalını darayırsan?

 Peyğəmbər(s) buyurdu: 

-Ey Ayişə! Allah-təala xoşlayır ki, mömin öz din qardaşı ilə görüşərkən səliqəli olsun.

Peyğəmbər(s) başqalarına da təmiz və səliqəli olmağı buyurardı. Hədisdə nəql olunur:

Bir nəfər Rəsuli-Əkrəm(s)-in görüşünə gəlmişdi. Üst-başı, geyimi çox səliqəsiz idi. Peyğəmbər(s) ondan soruşdu:

-Dünya malından nəyin var?

Kişi belə cavab verdi:

-Dəvə, at, qoyun və s.

Bu zaman Həzrəti-Mühəmməd(s) belə buyurdu:

-Allah-təala insana var-dövlət əta etdikdə insanda onun əlamətini görməyi xoşlayır.

Məsum İmamlardan(ə) da buna oxşar tövsiyələr edilmişdir. Əmirəl-möminin(ə) buyurmuşdur:

«İnsan yad adamlar qarşısında özünü bəzədiyi kimi, yaxın və din qardaşları qarşısında da özünü səliqəyə salmalıdır.»

İmam Sadiq(ə)  buyurmuşdur:

«Allah-təala kiməsə bir nemət əta etdikdə bəndənin həmin nemətdən bəhrələnməsini xoşlayır, çünki Yaradan gözəldir və gözəlliyi də sevir.»

Başqa bir hədisdə buyurur:

«Allahın əta  etdiyi neməti gizlətməkdən xoşum gəlmir.»

Qeyd:

Burada bir neçə mətləbə diqqət yetirmək lazımdır:

«Qurani-Kərim»dən belə başa düşülür ki, insan bütün hallarda normal həddə riayət etməli, ilahi qayda-qanunlardan istifadə etmək bəhanəsilə həddən artıq bəzənib israfa yol verməməlidir:

«...Yeyin-için, lakin israf etməyin, çünki (Allah) israf edənləri sevməz! («Əraf»-31).

Halal-harama riayət: 

İmam Sadiq(ə)  buyurur:

«Gözəl libas geyin və özünü bəzə. Çünki Allah gözəldir və gözəlliyi də sevir, lakin ehtiyatlı ol ki, libasını şəri və halal yolla əldə edəsən.»

Xeyir-bərəkət duası:

Əmirəl-möminin(ə) buyurur:

«Peyğəmbər(s) mənə belə öyrətmişdir ki, təzə paltar geyərkən əlini qaldırıb dua et. De: «Özümü bəzəmək və camaat arasında abır-həyamı qorumaq üçün mənə libas verən Allaha həmd olsun! İlahi! Sənin yolunda çalışıb məscidləri abadlaşdırmağa görə bu libası mənim üçün bərəkətli et.»

Şöhrət libasından çəkinmək
Peyğəmbər(s) buyurmuşdur:

«Dünyada şan-şöhrət libası geyənə Allah-təala zillət və alçaqlıq libasını geyindirər.»

Həzrəti-Əba Əbdillahil Hüseyn(ə) belə buyurmuşdur:

«Kim şöhrət libası geyərsə, Allah-təala qiyamət günü ona yanar paltar geyindirər.»

İmam Sadiq(ə) buyurmuşdur:

«Allah-təala şan-şöhrət libasını xoşlamır.»

Peyğəmbər(s) belə ərz etmişdir:

«Kim şöhrətpərəstlik edib özünü öyərək bir paltar geyinərsə, cəhənnəm atəşinin şöləsi onu əhatə edər, O, həmin alovün içində həmişəlik olaraq batar.»

İmam Sadiq(ə) buyurmuşdur:

«İnsanın nadanlıq və alçaqlığına elə bu dəlalət edər ki, barmaqla göstərilməsinə səbəb olan minyə minsin, yaxud libas geyinsin.»

Əfv və güzəşt
Əfv və güzəşt (başqalarını təqsirindən keçmək, buraxdıqları səhvlərə göz yummaq) əxlaqi dəyərlərdən və davranış qaydalarındandır, çünki cəmiyyətdə az adam tapılar ki, haqqı tapdalanmasın, şəxsiyyəti incidilməsin.

Həyatın davamı əfv və güzəştə bağlıdır, çünki hamı öz hüququnu tələb etməkdə ciddi olub kiçik bir səhvə belə göz yummazsa, həyat çox acı olar, səfa və səmimiyyət cəmiyyətdən tamamilə silinib, insanlar arasında həmkarlıq, əməkdaşlıq və mehribanlıq telləri qırılar.

«Quran»da əfv.

«Qurani Məcid»in bir çox ayələrində belə buyrulur ki, bəndə özü üçün bu bəyənilmiş qaydanı (bağışlamaq) seçsin, əgər din qardaşında bir səhv görərsə, onun təqsirindən keçsin. «Quran»da bir yerdə belə buyurulur:
«Sən bağışlama yolunu tut, yaxşı işlər görməyi əmr et və cahillərdən üz döndər!»(«Əraf»-199).

Əfv etmək təqvalıların xüsusiyyətlərindəndir.

Başqa bir ayədə Allah-təala bağışlamağı və güzəşti təqvalıların xüsusiyyətlərindən hesab edir və buyurur:

«O müttəqilər ki, bolluqda da, qıtlıqda da (mallarını yoxsullara) xərcləyər, qəzəblərini udar, insanların günahlarından keçərlər. Allah yaxşılıq edənləri sevər.»(«Ali-İmran»-134).

«...Əfv edib, başqalarının səhvlərinə göz yummalısınız! Məgər siz Allahın sizi bağışlamağını istəmirsiniz? Allah bağışlayandır, rəhm edəndir!»(«Nur»-22).

«...Amma onları əfv etsəniz, (təqsirlərindən) keçsəniz və bağışlasanız (Allah da sizi bağışlayar). Çünki Allah bağışlayandır, rəhm edəndir!»(«Təğabun»-14).

Üslubi incəlik.

Burada bir incəliyi qeyd etməyimiz yerinə düşərdi. Yuxarıda və buna oxşar ayələrdə əvf və güzəşt sözlərinin birgə işlənməsinin təkid niyyətilə olmasına baxmayaraq, Racib İsfahani bu haqda buyurur: «Əfv və səfh (güzəştli bağışlama, ayənin ərəbi mətnində bu söz işlənmişdir. Odur ki, qrammatik və məna baxımdan bu iki söz «əfv» və «güzəşt» arasında fərq vardır) eyni mənanı ifadə edib hər ikisinin başqalarının təqsirindən keçmək və göz yummaq mənasında işlənməsinə baxmayaraq «səfh» (güzəştli bağışlama) bu mənaya daha yaxındır. Çünki «səfh» sözündə güzəştin mənasından əlavə üzə çəkməmək, rəqibin günah və təqsirinə göz yummaq mənası da var. Bir kəsi cəzaya məhkum edəndən sonra onun əfv edilməsi mümkündür. Amma «səfh»-də insanın günahına göz yumub üzünə çəkmir, günahkar üzr istəyərkən onunla elə davranırsan ki, elə bil heç günah etməyib. «Əfv» örtmək mənasında, «səfh» isə göz yummaq mənasındadır. Əfvdə günahı nəzərə alıb üstünü örtür və təqsiri bağışlayırlar, amma səfhdə günahı tamamilə görməməzliyə vururlar.

«Qurani Məcid»də əfv barədə buyurulur:

«Hər hansı bir pisliyin cəzası onun özü kimi bir pislikdir. Bununla belə hər kəs (pislik edəni) barışsa onun mükafatı Allaha aiddir. Həqiqətən, O, zalimləri sevməz!» («Şura»-40).

Burada günahın baş verməsi və cəzaya layiq görülməsi nəzərə alınaraq buyurulur:

 «Bağışlayıb barışan kəsin əcri Allah yanındadır. Allah zalimləri sevməz.» 

Ancaq səfh barədə buyurulur:

«Onlara güzəştə get və «Salam»-de...» («Zuxruf»-89).

Yəni onlarla yaxşı davran, mülayim rəftar et.

«..Sən onlara güzəştə get.(və ya onları alicənablıqla bağışla. Allah onsuz da onların cəzasını verəcəkdir!)» («Hicr»-85).

Yəni müşrikləri nadanlıqlarına görə danlama. Onların sənə qarşı etdikləri  pislikləri üzlərinə vurma.

Rağib yazır:

« «Səfh» günahkarı danlamayıb günahını üzünə vurmamaqdır.»

Həzrət Yusif(ə) qardaşlarına dedi:

«Bu gün sizə (eşitdiklərinizə görə) heç bir məzəmmət yoxdur. Allah sizi bağışlasın!...» («Yusif»-92).

Yusif(ə) onları bağışlamaq üçün özünü heç də haqlı hesab etmir, əksinə onlara Allah-təala tərəfindən bağışlanmalarını mücdə verir.

Səkkizinci İmam(ə) «Hicr» surəsinin 85-ci ayəsinin təfsirində buyurur:

«Səfhin mənası danlamadan, üzə vurmadan bağışlamaqdır.»

Bir sözlə, «səfh» «əfv»-dən daha çox bəyənilmişdir. Məntiq alimlərinə görə, «əfv» və «səfh» kiçik bir məna fərqi vardır, belə ki hər «səfh» «əfv»-dir, amma hər «əfv» «səfh» deyildir.

Rəvayətlərdə əfv.

Bəzi rəvayətlərdə «Əraf» surəsinin 199-cu ayəsinin («Sən bağışlama yolunu tut, yaxşı işlər görməyi əmr et və cahillərdən üz döndər!») nazil olması haqda belə yazırlar:

«Peyğəmbər(s) bu ayənin mənasını Cəbraildən soruşdu (ki, camaatla necə rəftar etsin), Cəbrayıl dedi:

-Bilmirəm, gərək Alimdən (yəni Allah-təaladan) soruşum.

İkinci dəfə nazil olub Peyğəmbərə(s) dedi: 

-Ey Mühəmməd! Allah-təala buyurur ki, sənə zülm edənləri bağışla, səndən əsirgəyənlərə sən əta et, səninlə əlaqəni kəsənlərlə əlaqə yarat.

Ən gözəl əxlaq əlaməti
Həzrəti-Mühəmməd (s) bir hədisdə əfv və güzəşti dünya və axirətin ən gözəl əxlaq nümunəsi hesab edərək buyurur:

«Sizə dünya və axirətin ən gözəl əxlaqının nə olduğunu deyimmi? Səninlə əlaqəni kəsən şəxslə əlaqə yaratmaq, səni (Allah nemətlərindən) məhrum edən şəxsi bağışlamaq, sənə pislik etmiş şəxsin təqsirindən keçmək (güzəştə getmək dünya və axirətin ən gözəl əxlaqıdır.)»

Bağışlamaq insanın hörmətini artırır
Başqa bir hədisdə Peyğəmbər(s)-dən belə nəql olunur:

«Bağışlamaq və güzəştə getməyi özünüzə adət edin, çünki bağışlayıb, güzəştə getmək insanın hörmət və əzəmətini artırar. Deməli, bir-birinizə qarşı güzəştə gedin ki, Allah yanında əziz olasınız.»

«Yamanlığa qarşı yaxşılıq edənin Allah-təala izzət və əzəmətini artırar.»

«Biz Əhli-beytin(s) mürvəti budur, bizə pislik edənlərə güzəştə gedib bağışlamaq, bizdən əsirgəyənlərə əta etmək.»

«Allah mənə doqquz şeyi tövsiyə etmişdir... Onlardan biri də budur ki, mənə pislik edənləri bağışlayım....»

Bağışlamaq haqda bunu demək elə kifayət edər ki, Allahın ən gözəl sifətlərindəndir. İmam Səccad(ə) Allaha həmd-səna edərkən onu bu əlamətlə yada salıb deyir:

«...Bu sənsən ki, öz müqəddəs və ali adını bağışlayan qoymusan. Belə isə məni bağışla...»

Bir sözlə, insan başqalarının səhvlərinə göz yumub güzəştə getməli, əgər biri ondan üzr istəyərsə, üzrünü qəbul edib onu danlamamalıdır.

Qeyd:

Bəhsin bu hissəsində aşağıdakı üç məsələni qeyd etmək zəruridir:

1)Şübhəsiz, bağışlamaq və güzəşt əxlaqi dəyərlərdəndir. Əziz Peyğəmbəri(s)-imiz də Əmirəl-mömininə(ə) etdiyi tövsiyələrdə buyurur:

«Üç xislət dünya və axirətin ən gözəl nümunələrindən sayılır: birinci, sənə pislik edəni bağışlayıb ona güzəştə gedəsən...»

Amma bunu da unutmaq olmaz ki, bağıqlamaq şəxsi məsələlərdə bəyənilmişdir. Ümumi məsələ və İlahi hüquqlarda bağışlayıb güzəştə getmək nəinki bəyənilməmiş, hətta məzəmmət və tənqid olunmuşdur. Belə güzəştə getmək və ya göz yummaq olmaz, çünki Peyğəmbər(s) Allah qanunlarını pozanı cəzalandırır və müəyyən cəza tədbiri icra edərdi. Heç bir şəfaətçinin də şəfaətini qəbul etməzdi. Nümunə olaraq aşağıda bir neçə misal gətiririk.

· Ümmi Sələmənin kənizi.

İmam Baqir(ə) buyurur:

 Peyğəmbər(s)-in zövcəsi ümmi Sələmənin bir kənizi vardı. O, oğurluq etmişdi. Malı oğurlanmış şəxslər həmin kənizi cəzalandırmaq üçün Həzrəti-Mühəmməd(s)-in yanına şikayətə gəldilər. Ümmi Sələmə öz kənizinə şəfaətçi olub Peyğəmbərdən(s) onun günahını bağışlanmasını xahiş etdi. O Həzrət buyurdu: «Bu, Allah qanunudur. Ona icra etməmək olmaz.» Sonra kənizin əlini kəsdi.

· Fatimeyi Məxzumi Fatimeyi Mühəmmədi ilə eynidir
Qüreyşin böyük bir nəslindən olan Fatimə adında bir qadın oğurluq etmişdi. Peyğəmbər(s) o qadın haqda ilahi qanunu yerinə yetirərkən Bəni-Məxzum qəbiləsi bu əhvalatdan bərk narahat olub, hər vasitəilə olur-olsun, cəzanın qarşısını almağa çalışdı. Buna görə də Peyğəmbərin(s) hörmətini qazanmış Üsamə ibn Zeydənin bu barədə o Həzrətlə danışmasını xahiş etdilər. Üsamə bu haqda Peyğəmbərlə(s) söhbət edərkən Həzrəti-Mühəmməd(s)  çox narahat olub buyurdu: «İlahi qanunların yerinə yetirilməsi haqdamı şəfaət edirsən?»

Sonra yerindən qalxıb xütbə oxudu: 

«Camaat, sizdən qabaqkı millətlərin məhv olmasının səbəbini izah edim. Əgər onlardan vəzifəli bir şəxs oğurluq etsəydi, onu cəzalandırmazdırlar, amma qara camaatdan, rəiyyətdən  və zəif adamlardan biri oğurluq etsəydi (və ya hər hansı bir qanunu pozsaydı), Allah hökmünü onun üzərində icra edərdilər. Allaha and olsun. Əgər  (qeyri-mümkün bir fərzə görə) qızım Fatimə belə bir iş görsə idi, ona da Allah tərəfindən təyin olunmuş bu cəzanı verərdim. Tanrı qanunları qarşısında Fatimeyi-Məxzumi Fatimeyi-Mühəmmədi ilə eyni dərəcədədir.»

Peyğəmbərin(s) tərbiyəsilə böyümüş həzrəti Əli(ə) də belə idi. Ən yaxın adamlarının Allah qanunlarını pozmaq cəhdlərinə baxmayaraq heç vaxt buna yol verməzdi. Buna görə də beytül-maldan sui-istifadə edən sərkərdələrindən birinə göndərdiyi məktubda belə yazır:

«...Allahdan qorx! Bunların (yetimlərin, mücahidlərin, möminlərin və yoxsulların) malını özünə qaytar. Əgər belə etməsən, Yaradanın qarşısında sənin haqqında boynuma düşən vəzifəni yerinə yetirəcəyəm. Cəhənnəmə vasil olanlardan başqa heç kimi vurmadığım bu qılıncımla sənin boynunu vuracağam. Allaha and olsun! Əgər Həsən(ə) və Hüseyn(ə) bu işi görsəydilər, mən tərəfdən heç bir rəhm olunmayacaqdı. Haqqı onlardan alana və etdikləri zülmü aradan qaldırana qədər öz istəklərinə yetişməzdilər.»

2) Bəndə intiqam almaq qüdrətinə malik olduğu halda bağışlayırsa, həqiqətə qovuşur. İnsanın sükut etməsi bağışlamaq yox, qəzəbini boğmaq əlaməti sayılacaqdır. Belə olan halda (çarəsizlik üzündən sükut etdiyinə görə) qəzəbini boğmaq düşmənçilik və kin-küdurətə çevrilir. Bunların hər ikisi də bədgümanlıq, həsəd, qeybət, töhmət, söz gəzdirmək və s. kimi böyük günahların mənşəyidir. Bu zaman Allaha pənah aparmaq lazımdır. Böyük Yaradana yalvarıb-yaxarmaqla diqqətli olub qəzəbin yatırılmasının fəsadlı nəticələrinin qarşısı alınmalıdır. Elə buna görə də islam dini qəlblərdə kin-küdurətin yaranması, səmimiyyətin, ümidin aradan getməməsi üçün məzlumların harayına çatmağı, zülmkarlar qarşısında onların hüququnu qorumağı və müdafiə etməyi bizlərə əmr edir. Bu barədə (yəni intiqam almaq qüdrətinə malik olarkən bağışlamağın və güzəştə getməyin əhəmiyyəti haqda) saysız-hesabsız hədis və rəvayətlər vardır. Onlardan bir neçəsini burada qeyd edirik:

Peyğəmbər(s) həzrəti-Musa haqqında belə bir hədis söyləyir:

Həzrəti-Musa ərz etdi: 

-İlahi! Bəndələrindən hansı sənin yanında daha əzizdir? 

Buyurdu: 

-Qüdrətli olarkən bağışlayan.

Həzrəti-Əli(ə) buyurur:

«Düşməninə qalib gəldikdə qələbənin şükrünü bağışlamaqla yerinə yetir.»

«İntiqam almaq və cəzalandırmaq qüdrətinə malik olarkən bağışlayan kəs insanların ən ləyaqətlisidir.»

İmam Sadiq(ə) buyurur:

«Qüdrətli olarkən bağışlamaq peyğəmbərlərin və təqva əhlinin qaydasıdır.»

Məkkənin fəthi və ümumi bağışlanma.

Əfv etmək və güzəştə getmək Peyğəmbərlərin davranışı olduğundan Həzrəti-Mühəmməd(s) Məkkədəki ümumi əfvini nümunə olaraq burada qeyd edirik. Əbu Süfyan və Abdülla ibn Üməyyə (Peyğəmbərə(s) qarşı zidd olub ona əziyyət etdiklərinə görə) peşman olduqlarını bildirdikdə Əmirəl-möminin(ə) onlara buyurdu:

 «Gedin Peyğəmbərin(s) yanına. Yusif peyğəmbərin qardaşlarının Yusifdən üzr istədikləri kimi, siz də Peyğəmbərdən(s) üzr istəyin. O, sizi bağışlayacaq.»

 Onlar da Rəsulullah (s)-ın yanına gəlib dedilər:

«Allaha and olsun ki, Allah səni bizdən üstün etmişdir. Biz isə sössüz ki, günah etmişik!...» («Yusif»-91).

Sonra bağışlanmalarını Peyğəmbərdən(s) xahin etdilər. Həzrət bu ayəni oxuyub onları bağışladı:

«...Bu gün sizə (etdiklərinizə görə) heç bir məzəmmət yoxdur. Allah sizi bağışlasın! Çünki O, rəhm edənlərin ən rəhmlisidir!» («Yusif»-92).

O Həzrət öz qoşunu ilə Məkkəyə daxil olarkən (qoşunun sərkərdəsi olan) Səd ibn Übadə adlı birisi belə deyirdi:

«Bu gün döyüş günüdür. Bu gün qadınlar əsir olacaqlar.»

Peyğəmbər(s) bu şüardan xəbərdar olduqda çox narahat oldu. Əmirəl-möminin(ə)-ə bayrağı onun əlindən almasını əmr etdi, onu sərkərdəlikdən çıxartdı.
 

Sonra Allahın Rəsulu buyurdu:

«Bu gün döyüş günü deyil, bağışlamaq və əfv etmək günüdür.»

· Üçüncü mətləb:

Bir çox hallarda insan özü səhvə yol verdikdə başqalarının onu bağışlamasına ümid edir, halbuki o özü güzəştə getmir, bağışlamır. Buna görə də öz səhvinin bağışlanmasını istəyən kəs başqalarının də səhvini görməməzliyə vurub təqsirindən keçməlidir ki, onun da günahı və təqsirindən keçsinlər. Əgər biri digərlərinin yamanlığına qarşı yamanlıqla cavab verib bu yolla intiqamını alarsa, bu cür davranış və rəftar arada düşmənçilik, kin-küdurətin artmasına səbəb olar, amma pisliyə yaxşılıqla cavab verərsə, bu yolla rəqibini diz çökdürüb onun düşmənçiliyini dostluq və məhəbbətə çevirə bilər. «Quran»da buyurulur:

«Yaxşılıqla pislik eyni ola bilməz! (Ey mömin kimsə!) Sən (pisliyi) yaxşılıqla dəf et! (Qəzəbə səbrlə, cəhalətə elmlə, xəsisliyə comərdliklə, cəzaya bağışlamaqla cavab ver!) Belə olduqda aranızda düşmənçilik olan şəxsi, sanki yaxın bir dost görərsən!» («Fussilət»-34).

Həzrəti-Əli(ə) buyurur:

«Qardaşını (səhv edərkən) yaxşılıqla, gözəl davranışla danla. Onun şərini ona bəxşiş verməklə özündən uzaqlaşdır.»
  

· Sual:

Belə bir sual meydana çıxır ki, başqalarını səhvinə necə göz yumub əziyyətlərinə dözmək olar? Axı insan fitrətən qisasçı və qüdrətli olmağa meyl edir?

*Cavab:

Şübhəsiz, bir nəfərə əziyyət veriləndə intiqam hissi onu intiqam almağa sövq edir, amma keçən bəhslərimizdə dediyimiz kimi, insan heyvani hisslərə, ehtiras və şəhvətinə qul olmamalı, əksinə, ehtiras və şəhvət ilə mübarizə aparıb, şeytani şübhələrə etina etməməlidir, çünki insan belə heyvani hisslərə qapılmaqdan daha yüksəkdədir.

Bu çox çətin bir iş olduğundan «Qurani Məcid»də belə davranışlar «ulul-əlbab» «əql sahibləri» sırasında hesab edilərək onlar Ədn cənnəti ilə mücdələnir:

«Və o kəslər ki, Rəbbinin razılığını qazanmaq üçün (bu yolda bütün əziyyətlərə) səbir edir, namaz qılır, onlara verdiyimiz ruzidən (yoxsullara, ehtiyacı olanlara) gizli və aşkar xərcləyir, pisliyin qarşısını yaxşılıq etməklə alırlar - onları axirət yurdunun gözəl aqibəti».

Özlərinin, həmçinin əməlisaleh ataları, övrətləri və övladlarının daxil olacaqları Ədn cənnətləri gözləyir. Mələklər də hər bir qapıdan daxil olub (onlara):

«(Dünyada Allah 1olunda bütün çətinliklərə) səbr etdiyinizə görə sizə salam olsun! Axirət yurdunun (sizə nəsib olan) aqibəti (Cənnət) nə gözəldir!»-deyəcəklər.» («Rəd»-22,23,24).

Belə rəftarın əzəmətli bir iş olduğundan «Qurani-Kərim»də buyurulur:

«Bu (xislət) yalnız (dünyada məşəqqətlərə) səbr edənlərə verilir və yalnız böyük qismət (savab, fəzilət) sahiblərinə əta olunur!» («Fussilət»-35).

İnsan güzəştə gedib əfv etmək, başqalarının pisliyinə yaxşılıqla cavab vermək istəyərkən şeytan vəsvəsə edib onu güzəştə getmək və bağışlamaq fikrindən döndərərsə, Allaha pənah aparıb ondan kömək diləsin, yaxşılıqla qardaşının səhvinə göz yumub təqsirindən keçsin. «Qurani-Kərim»də bu haqda buyurulur:

«Əgər sənə Şeytandan bir vəsvəsə gəlsə, Allaha sığın. Şübhəsiz ki, Allah (hər şeyi) eşidəndir, biləndir!» («Fussilət»-36).

Bir sözlə, güzəştə getmək və bağışlamaq imanın və əxlaqi gözəlliklərin nişanələrindən biridir. Başqalarının səhvlərinə göz yuman şəxsin Allah da səhvlərinə göz yumur. Onu öz mərhəmət və məğrifəti ilə əhatə edir:

«...Amma, onları əfv etsəniz, (təqsirlərindən) keçsəniz və bağışlasanız (daha yaxşı olar). Çünki Allah (günahların çox) bağışlayandır, rəhm edəndir!» («Təğabun»-14).

Birlik və vəhdət.

Ədəb-ərkan qaydaları və insanlarla xoş davranış üsullarından biri də birlik və vəhdətdir, çünki cəmiyyətdə birlik və vəhdətin vacibliyi danılmaz həqiqətlərdəndir. Əgər insanlar gözəl yaşamaq, həyatın müxtəlif sahələrində böyük nailiyyətlər əldə etmək istəyirlərsə, vəhdətdə yaşayıb birlikdə fikirləşib qəti qərara gələrək iş görməlidirlər. Yəni kiçik qüvvələr birlik və elm sayəsində həyatın çətinliklərini aradan qaldırmaqda böyük uğurlara nail olmaq üçün bir nöqtə ətrafında mərkəzləşib birləşməlidirlər.

Tənhalıqdan çəkinib birlikdə yaşamaq insanın fitrətindədir. Cəmiyyətdə birlik və qarşılıqlı yardım olmazsa, heç bir şəxs müvəffəqiyyətə nail ola bilməz.

«Quran» və birliyə dəvət.

Arzu və istəklərin həyata keçməsində birlik, vəhdət böyük və əsaslı rol oynayır. Bununla bağlı «Qurani-Kərim»də müsəlmanlar birliyə çağırılıb, təfriqənin yaratdığı acı nəticələrdən xəbərdar edilmişdir:

«Hamınız bir yerdə Allahın işindən (dinindən möhkəm) yapışın, bir-birinizdən ayrılmayın! Allahın sizə verdiyi nemətini xatırlayın ki, siz bir-birinizə düşmən ikən O sizin qəlblərinizi (islam ilə birləşdirdi) və Onun neməti sayəsində bir-birinizlə qardaş oldunuz. Siz oddan ibarət olan bir uçurumun kənarında ikən O sizi oradan xilas etdi. Allah Öz ayələrini sizin üçün bu şəkildə aydınlaşdırır ki, bəlkə, haqq yola yönəlmiş olasınız!» («Ali-İmran» -103).

Allah-təala təfriqə və ixtilafı şərəf, ləyaqətin əldən getməsinə səbəb olan bir amil kimi hesab edir:

«Allah və Onun Peyğəmbərinə itaət edin. Bir-birinizlə çəkişməyin, yoxsa qorxub zəifləyər və gücdən düşərsiniz. Səbr edin, çünki Allah səbr edənlərlədir!» («Ənfal» - 46).

İxtilaf Allah əzabıdır.

«Qurani Məcid»də daxili çəkişmə ixtilaf və daxili çəkişmə səmavi bəlalardan  hesab edilərək buyurulur:

«De: Allah başınızın üstündən və ayaqlarınızın altından (göydən və yerdən) sizə əzab göndərməyə, sizi dəstələr halında qarışdırmağa və birinizə digərinin zorunu daddırmağa qadirdir!» Gör ayələrimizi onlara nə cür izah edirik ki, bəlkə, başa düşsünlər!» («Ənam» - 65).

Buradan belə məlum olur ki, insanlar arasında təfriqə və çəkişmələr bəla, zəlzələ,  ildırım kimi çox təhlükəlidir. Buna görə də böyük, qüdrətli dövlətlərin öz arzu və istəklərinə çatmaq, dünyaya ağalıq etmək və insanların canına, malına, namusuna təcavüz etmək üçün istifadə etdikləri yollardan biri də millətlər, xalqlar arasına ixtilaf və təfriqə salmaqdır. Bu barədə «Quran»da Firon haqda buyurulur:

«Həqiqətən, Firon yer üzündə baş qaldırıb onun əhalisini zümrələrə bölmüşdü. (Firon) onların arasında olan bir tayfanı (İsrail oğullarını) gücsüz (aciz) görüb onların (yeni doğulan) oğlan uşaqlarını öldürür, qızlarını isə sağ buraxırdı. O, həqiqətən, (yer üzündə) fitnə-fəsad törədənlərdən idi!» («Qəsəs» - 4).

Bu ayədən asanlıqla başa düşülür ki, Fironun öz zülmkar hakimiyyətinin möhkəmləndirilməsi üçün törətdiyi cinayətlərdən biri də Misir xalqı arasında təfriqə yaratmaq idi. Bu eyni ilə «parçala və hökm sür!» siyasətidir.

İxtilaf  şeytan  süngüsüdür.

Şeytanın işi insanları aldadıb xoşbəxtlik və səadət yolundan azdırmaq olduğundan bu məqsədə yetişmək üçün o, bəndələr arasında təfriqə və düşmənçilik süngüsündən istifadə edir. «Qurani-Kərim»də bu barədə buyurulur:

«Şübhəsiz ki, Şeytan içki və qumarla aranıza ədavət və kin salmaq, sizi Allahı yada salmaqdan və namaz qılmaqdan ayırmaq istər...» («Maidə» - 91).

İslam - vəhdət dini.

İslam birlik və vəhdət dini olduğundan müsəlmanları təfriqə və ixtilafdan uzaq olmağa çağırır. Allah-təala Peyğəmbər(s)-ə buyurur:

«(Ya Rəsulum!) Şübhəsiz ki, sənin firqə-firqə olub dinini parçalayanlarla heç bir əlaqən yoxdur. Onların işi Allah qalmışdır. (Allah) sonra (qiyamətdə) onlara nə etdiklərini xəbər verəcəkdir!» («Ənam» - 159).

Birlik sayəsində qələbə.

Bu haqda əziz İslam Peyğəmbər(s)-i vida həccində Allaha həmd-səna etdikdən sonra buyurdu: 

«Allah bizim sözümüzü eşidib qoruyaraq eşitməyənlərə çatdıran şəxslərə yar olsun. Söyləyəcəyim bu üç xislətə qarşı heç bir müsəlman xəyanət etməməlidir:

1.  Allah üçün saf niyyətli əməl;

2.  müsəlmanların rəhbər və imamlarına xeyirxahlıq, sədaqət;

3.  birlik və müsəlman icmalarında mütəmadi surətdə iştirak etmək.
»

İslam dini insanları vəhdətə, birliyə çağıran bir dindir. Əgər müsəlmanlar bir iş görərkən maneələrə rast gələrlərsə, bunu birlik sayəsində asanlıqla həll edə bilərlər.

Həzrəti-Əli(ə) buyurur:

«Əgər xalq birləşərsə, onda qüdrət və qüvvətdən başqa heç bir şey olmaz. Belə bir qüdrətə malik xalqdan Allah-təala bəlanı uzaqlaşdırar, ona üstünlük verib dini təlimləri öyrədər.»

Odur ki, Peyğəmbər(s) xalq arasında birlik, mehribanlıq yaratmaq üçün bütün əziyyət və çətinliklərə dözdü. Peyğəmbərin(s) təbliğinə mane olan cahil və vəhşi qəbilələr arasında ağılla, düşüncəylə birlik və mehribanlıq yaratdı. İslam və «Quran»ın sayəsində aralarında həmişə düşmənçilik olmuş Ovs və Xəzrəc adlı Mədinənin bu iki məşhur qəbilələri arasında dostluq və mehribanlıq yarandı.

Hədis baxımından təfriqənin təhlükəsi.

Biz «Quran» nöqteyi-nəzərindən təfriqə və ixtilafın acı nəticələrini araşdırdıq. İndi isə xalqı bu pis əməldən çəkindirən hədisləri araşdıraq.

Əmirəl-möminin(ə) buyurmuşdur:

«...Nalayiq əməllər və xoşagəlməz hərəkətlər nəticəsində bizdən qabaqkı ümmətlərin başına gələn bəlalardan qorxun. Yaxşı və çətin günlərdə düşdükləri halı yaddan çıxarmayın. Amandır, siz belə olmayasınız...»

«Onların yaxşı və pis günlərdə nə hala düşdüklərini düşünün. Bu zaman insanların qüdrət və əzəmətinə səbəb olan, düşmənələrini uzaqlaşdıran, əmin-amanlıq yaradan, nemət bəxş edən, bu fəzilətlərlə birliklərini möhkəmlədən amillərin ardınca getməyin sizə nə qədər lazım olduğunu başa düşərsiz. Həmin amillər bunlardan ibarətdır: təfriqəni yatırmaq, mehribanlığa böyük əhəmiyyət vermək və birliyə, yekdilliyə çağırmaq. Sizdən qabaqkı xalqları məhv edən hər bir işdən çəkinin. Yəni kin-küdurətdən, paxıllıqdan, həsəddən, bir-birinə arxa çevirməkdən, cəmiyyətdə süstlük yaratmaqdan çəkinin...»

Bu minvalla sizdən öncəki möminlər haqda buyurulur:

«...Baxın görün, yekdil, istəklər bir, fikirlər normal, hamı bir-birinə arxa, kömək, nəzərlər iti, məqsədlər eyni olan zaman necə idilər. Onlar yer üzündə xalq kütlələrinin hamisi, bütün insanların rəhbəri deyildilərmi?!” Elə ki aralarına təfriqə düşdü, mehribançılıqları düşmənçiliyə çevrildi, məqsədlər, fikirlər müxtəlifləşdi, çoxlu sayda dəstələrə bölündülər, nəticədə isə bir-biri ilə davaya qalxdılar. Belə olduqda Allah-təala izzət və kəramət libasını əyinlərindən çıxarıb nemətini onlardan kəsdi. Onlardan yadigar qalan təkcə sizin aranızda ibrət alanlar üçün başlarına gələn macəralardır...»

İxtilafın ziyanı haqda belə söylənilir:

«Allahın dinində ikiüzlü olmayasız. Çünki haqq yolda birlik xoşunuza gəlməsə də, meyl göstərdiyiniz batil yoldakı pərakəndəlikdən daha yaxşıdır. Ona görə ki hər şeydən pak olan Allah nə keçmişdəkilərə, nə də ki indikilərə təfriqəyə görə bir şey bağışlamamışdır...»

Başqa bir yerdə şeytanın tələsinə düşmək təfriqənin yaratdığı təhlükələrdən biri kimi qeyd edilir:

«Həmişə haqq tərəfdarı olan böyük cəmiyyətlərlə birgə olun, çünki birlikdə Allahın lütfü var. Təfriqədən qalan kəs sürüdən ayrı düşən qoyunun qurda yem olduğu kimi şeytana yemdir!...»

«Nəhcül-Bəlağə»də belə yazılır:

«Şeytan öz yollarını sizə asan göstərir. O sizin dini bağlılığınızı qırmaq, birliyin əvəzinə təfriqə yaratmaq və bu vasitə ilə də qarmaqarışıqlıq salmaq istəyir. Buna görə də onun vəsvəsə və hiylələrinə uymayın. Sizə nəsihət edən adamları eşidin. Onu öz qəlbinizdə qoruyub saxlayın.»

«...Bilin və agah olun ki, şeytan sizi ardınca çəkmək üçün öz yollarını asan göstərir.»

Təfriqə nəticəsində məğlubiyyət.

İnsanlar arasında düşmənçilik artıqda işləri bir-birinin boynuna atıb məsuliyyətdən boyun qaçırırlar. Bu da onların məğlubiyyətinin başlanğıçı olar, belə ki həzrəti- Əli(ə) bu barədə belə buyurur:

«And olsun Allaha! Bir-birinə kömək əlini uzatmayanlar nəticədə məğlub olacaqlar...»

Düşmən təfriqədən istifadə edib insanlar arasında ixtilaf salaraq öz hökmranlığını bərqərar edir. Həzrəti Əli(ə) öz səhabələrini məzəmmət edərkən buyurur:

«Siz süstlük edib mənə kömək etmədiniz. Düşmən də bundan istifadə edib sizə hücum edərək var-dövlətinizi qarət etdi, ölkənizi işğal altına aldı...»

Sədaqət 

Sözünə və əhdinə vəfalı olmaq vacib əməllərdən sayılır. Mömin bəndə bunu həmişə diqqət mərkəzində saxlamalıdır.

«Quran» və rəvayətlərdə sadiqliyə yüksək dərəcədə əhəmiyyət verilmişdir. Bu ayə və rəvayətlərdən bir neçəsini qeyd edirik.

«Quran»da sədaqət
· Sədaqət  imanın nişanəsidir:

«Qurani-Kərim»də vəfalı olmaq imanlı şəxslərin xüsusiyyətlərindən biri kimi hesab edilərək buyurulur:

«Möminlər əmanətlərini və əhdlərini qoruyub saxlayanlardır.» («Muminun» - 8).

· Əməlisalehlərin əlaməti:

 «Qurani-Kərim»də vəfalı və sədaqətli olmaq saleh əməlli şəxslərin nişanəsi kimi qeyd edilir:

«Yaxşı əməl sahibləri əhdlərinə vəfa edənlərdir...» («Bəqərə»-177).

· Öz vədinə sadiq olan İsmayıl(ə):

Allah-Təalanın «Quran»da həzrəti-İsmayılın(ə) adını hörmətlə yad etmək istərkən onun fəzilətli sifətlərindən biri olan «əhdə vəfalı» deyə xatırlaması sözünə, əhdinə sadiq qalmanın nə qədər əhəmiyyət kəsb etdiyini sübut edir:

«Kitabda İsmaili də yada sal! O öz vədinə sadiq bir elçi, bir peyğəmbər idi.» («Məryəm»-54).

Bu ayədə sadiqlik Peyğəmbərlikdən əvvəl qeyd olunmuşdur. Sədaqət peyğəmbərliyin bünövrəsi, əsasıdır.

Hər halda «Qurani-Kərim»də sadiqlik bir çox ayələrdə vurğulanmışdır:

«...Əhdə vəfa edin. Çünki (insan) əhd barəsində (qiyamət günü) cavabdehdir.» («İsra» - 34).

Rəvayətlərdə sadiqliyin əhəmiyyəti.

Hədis və rəvayətlərdə də sadiqlik haqda tövsiyələr edilmişdir. Əhdə vəfalı olmaq möminin xüsusiyyətlərindəndir
Peyğəmbər (s)-imiz buyurmuşdur:

«Allaha və qiyamət gününə inanan şəxs əhdinə sadiq qalsın.»

Həzrəti Ədi(ə) buyurur:

«Sadiqlik möminlərin nişanələrindəndir.»

Allahın Rəsulu (s) belə buyurmuşdur:

«Vədə xilaf (sədaqətsiz) dinsizdir.»

· Vədə xilaf çıxmaq münafiqlik (ikiüzlülük) əlamətidir:

Peyğəmbər (s)-dən belə bir hədis nəql olunur:

«Münafiqin üç əlaməti vardır: yalançılıq, vəfasızlıq, əmanətə xəyanət.»

· Vəfalı olmaq nəzir verməyə bərabərdir:

Hişam ibn Salim İmam Sadiq(ə)-dən belə nəql edir:

«Möminin din qardaşına verdiyi vədə nəzir kimi yerinə yetirilməlidir, ancaq bunda kəffarə yoxdur. Kim verdiyi vədəni yerinə yetirməzsə, Allaha qarşı çıxıb onun qəzəbinə gələr». Bu, elə «Quran»da buyurulmuş məsələdir:

«Ey iman gətirənlər! Niyə verdiyiniz vədəni yerinə yetirmirsiniz?»

· Vəfasızlar Allahın qəzəbinə düçar olurlar:

Əmirəl-möminin(ə) Malik Əştərə məktubunda yazır:

«Xalqa söz verib yerinə yetirməməkdən çəkin...Çünki vəfasızlıq Allahın və xalqın qəzəbinə bais olar. 

Bu barədə «Quran»da buyurulur: 

«Allahın qəzəbinə bais olan şey söz verib yerinə yetirməməkdir.»

· Sədaqət iman hüquqlarındandır:

İmam Sadiq(ə) buyurdu:

«Mömin möminin qardaşı, onun gözü və bələdçisi kimidir, ona xəyanət etməz, zülm etməyə qıymaz, aldatmaz,  vədə xilaf olmaz.»

Qeyd:

Ayə və rəvayətlərdən belə məlum oldu ki, sədaqət müqəddəs şəriətimizdə həmişə diqqət mərkəzində duran əsas məsələlərdən biridir. Vəfasızlıq üzündən cəmiyyətdə intizam pozular, ictimai münasibətlərin bünövrəsi laxlayar. Dinimizdə müxalif əqidəli, məsləkli insanlara da söz verilən zaman onu yerinə yetirmək lazım bilinir. 

İmam Sadiq(ə) buyurur:

«Allah-təala üç məqamda müxalif olmağı heç kimə icazə verməmişdir; əmanəti qaytarmaqda (əmanət sahibi istər xeyirxah insan olsun, istərsə də bədxah). Bədxah insanlar olsa belə, əhdə vəfalı olub ata-anaya yaxşılıq etməlidirlər.»

Əmirəl-möminin(ə) Malik Əştərə göstəriş verir ki, öz düşməninə belə söz versən, gərək onu yerinə yetirəsən.

«Düşməninlə əhd bağlayıb onu rahat buraxacağına söz versən vədinə əməl et, öz sözünə hörmət qoy, vədini qorumaq üçün canını qalxan et! Hətta cahiliyyət dövrünün müşrikləri də ona riayət edib, sədaqəti hər şeydən üstün tutmuşlar. Buna görə də heç vaxt əhdinə xilaf çıxıb, düşmənini aldatma, çünki axmaq və cahil adamdan başqa heç kim Allah qarşısında ədəbsizlik etməz. Allah-təala onun adı ilə bağlanan əhd-peyman vasitəsilə insanların ona sığınması üçün öz mərhəməti ilə bəndələrinə əmin-amanlıq nəsib edir...»

Sülh, yaxud müharibə şəraitində istər müsəlman, istərsə də qeyri-müsəlmana edilən vədi yerinə yetirmək şəriətimizdə ümdə məsələlərdən biridir. Misal üçün bəzi ayə və rəvayətləri burada qeyd edirik. «Qurani-Kərim»də buyurulur:

«Müqavilə bağladıqdan sonra sizə qarşı bir naqislik etməmiş (onun şərtlərini pozmamış) və sizin əleyhinizə heç kəsə yardım göstərməmiş müşriklər istisnadır. Onlarla əhdinizə axıra qədər (müddəti bitənədək) vəfa edin. Şübhəsiz ki, Allah müttəqiləri sevər!» («Tövbə»-4).

Peyğəmbər(s) buyurur:

«Müsəlmanların qanının qiyməti bir-birinə bərabərdir. Onların ən kiçik dərəcəli şəxsi belə söz verirsə, bu hamı üçün əzizdir, ehtiramlıdır. Onlar yadlar qarşısında bir, mütəşəkkil və möhkəm qüdrətə malikdirlər.»

Peyğəmbər (s)- in aman verməsi və döyüşdə buna əməl etməsi.

Peyğəmbərin(s) düşmənlərindən biri döyüşdə aman istəmiş, Rəsuli-Əkrəm də ona aman vermişdi. 

Müsəlmanlar Xeybər döyüşündə yəhudilərin həm var-dövlət anbarı, istehkamı olan axırıncı qalanı alarkən ciddi müqavimətə rast gəldilər. Nəhayət, Peyğəmbər(s) qalanı mühasirə etmək əmrini verdi. Yəhudilərdən biri həzrəti-Mühəmməd(s)-in hüzuruna gəlib dedi: «Əgər mənə, övladlarıma və malıma aman veriləcəyini bilsəm, bu səngəri ələ keçirmək üçün sizə gizli yolu göstərərəm.» Həzrət  buyurdu: «Sən amandasan.» Yəhudi dedi: «Qalanın içməli suyunu ələ keçirmək üçün əmr edin, buranı qazsınlar. Sonra suyun qarşısını kəsin. Beləliklə də, onlar susuz qalıb təslim olmağa məcbur olarlar». Peyğəmbər(s) buyurdu: «Sən amandasan. Amma mən belə bir işi görmərəm. Allah-təala bizi inşallah başqa yolla qalib edər.»

Bir sözlə, (dost-düşmənlə) bağlanan sədaqət andı bəşərin ictimai mexanizminin əsaslarından biridir. Buna görə də sədaqətli olmaq lazımdır. İslam nəzərindən verdiyin sözü yerinə yetirmək çox mühüm olduğundan Allahın Rəsuli buyurur:

«Qiyamət günü mənə ən yaxın olanınız doğrudanışan, əmanətə xəyanət etməyən və əhd-peyman bağladıqda bir-birindən daha vəfalı olanınızdır.»

İslam təlimlərində deyilir ki, hər bir kəs söz verərkən öz gücünə baxsın. Əgər sözünü yerinə yetirə bilərsə, söz versin, yox əgər yerinə yetirə bilməyəcəksə, söz verməsin.

Əmirəl-möminin(ə) buyurur:

«Qüdrətin çatmayan şeyə söz vermə.»

«Yerinə yetirəcəyinə əmin olmadığın şey üçün söz vermə.»


(Zöhd) Pərhiz
İnsan dünyada təbii olaraq, müəyyən şeylərə meyl və rəğbət göstərir, lakin onun ixtiyari olaraq bütün gözəllik və cazibəsi ilə xoşladıqlarından imtina etməsi, onlara etinasızlığı «zöhd»-pəhriz adlanır. «Qurani-Kərim»də qardaşlarının Yusifi qul kimi dəyərsiz bir qiymətə satdığına işarə edilərək buyurulur:

«...Onda tamah göstərmədilər.» («Yusif» -20).

Yəni paxıllıqdan qardaşları Yusifi öz aralarında görmək istəməyib tamahkarlıq etmədən çox dəyərsiz bir qiymətə dəyişərək, atanı oğlun üzünə həsrət qoydular.

Bu, «zöhd» sözünün lüğətdə və adi danışıqda istifadə olunan leksik mənasıdır. Amma «zöhd»ün ariflər arasında bəndəçiliyin mərhələlərindən biri olan əxlaqi və mənəvi bir fəzilət kimi ali məfhumu da vardır. Başqa sözlə, «zöhd» dünyadan gözünü çəkib axirət mənzilinə sarı hərəkət etməkdir. Bu zərif və incə məfhumun şərhi bir cümləyə və bir kitaba sığmaz. Buna görə də arif və əxlaq alimlərinin kəlamlarında hər biri zöhdün xüsusiyyətlərindən birinə işarə edən müxtəlif ifadələr işlədilmişdir. Lakin bu sözün incə ürfani və dini mənasına diqqət yetirməklə, onu tərif edərkən vəhy, məsum İmamlar və üləmaların dilindən ilham alıb, onu bu çərçivədə müəyyənləşdirək.

«Qurani-Kərim»də iki qısa cümlədə bir dünya hikmət sığışdırılaraq buyurulmuşdur:

«Bu, sizin əlinizdən çıxana kədərlənməyiniz və sizə verilənə də sevinib qüürələnməyiniz üçündür...» («Hədid»-23).

Yəni dünyanın uğur və uğursuzluğu, varlığı ilə yoxluğu sizin üçün eyni dərəcədə olmalıdır. Belə ki onu əldən verməklə təəssüflənmədiyiniz və ya əldə etməklə sevinmədiyiniz halda zöhdə nail ola bilərsiniz.

Beləliklə, zöhd bu iki xüsusiyyətlə (itirilmişlərə görə təəssüflənməmək, qazanılanlara sevinməmək) izah edilən mənəvi bir fəzilətdir. Əsl zöhd isə dünyanın aldadıcı və zahiri gözəlliklərinə vurulmayan, gözünü dünya malından çəkib ali məqsədlərə yönələn bir şəxsin sifətlərindən hesab olunur.

Həqiqi (zöhdün) pərhizkarlığın üç şərti vardır:

Birincisi, iradi olaraq insanın meyl və tamah saldıqlarından əl çəkməsidir. Xəstəlik üzündən yemək-içməyə, meyvəyə və s. qida maddələrinə iştahası olmayan xəstənin yemək yeməməsi pərhizkarlıq (zöhd) deyildir;

İkincisi isə, insan acizlik və bacarıqsızlıq üzündən dünyanı tərk edərsə, bu da pərhizkarlıq (zöhd) sayılmaz. Maddi imkanları olduğu halda, müsəlmanın malik olduqlarına etina etməməsi pəhrizkarlıq hesab edilə bilər;

Üçüncü əsas şərt isə tamah və şəhvətinə güc gəlib dünyanın aldadıcı gözəlliyinə uymamaqdır. Bax, əsl pərhizkarlıq elə budur.

Bununla da əsl pəhrizkarlıqla imkansızlıq arasındakı fərqi aydınlaşdırmış olduq.

Əgər biri maddi imkanlara malik olub (ondan bir həddə qədər istifadə etməsinə baxmayaraq) ona qəlbən bağlanmazsa, o, həqiqi zahiddir. Deməli, dünyanı tərk etmək acizlik, bacarıqsızlıq və ya riyakarlıq üzündən olarsa bu, zöhdə aid deyildir. Belə yoxsulluq bəyənilmir, müqəddəs şəriət hökmlərində də tənqid edilir. Çünki bu cür yoxsulluq küfr və dinsizliyə gətirib çıxarır. Beləliklə də, bunun heç bir əxlaqi dəyəri yoxdur.

Bir sözlə, həqiqi zahid dünyaya qəlbən əlvida deməlidir, nəinki dünya onu oyuna götürməyib kənarda qoyduğundan çarəsiz qalıb dünyanı tərk etsin.

Burada Peyğəmbərin(s) mübarək kəlamını qeyd etsək məqsədəuyğun olar:

«Ey Üsamə! Bunlar (zahidlər) halal yemək və içkilərə axirətin əbədi həyatına görə göz yummuşlar. Hərisliklə ölmüş heyvan leşlərini yemək üçün bir-birinin başı üzərindən atılan və murdar leş üstündə bir-birilə əlləşən yırtıcı canavar və itlər kimi dünyaya üz tutmadılar. Onlar az yemək və köhnə paltarlarla kifayətlənib zahirlərinə zinət vurmadılar. İnsanlar zahidləri gördükdə belə güman edirlər ki, onlar xəstədirlər. İnsanlar belələrini divanə sanırlar, amma divanə deyillər. Zahidlər öz batinlərində böyük bir qəm-qüssə ilə əlbəyaxa olduqlarından başqaları belə güman edirlər ki, bunlar dəli olmuşlar. Halbuki onlar ağıllı və sağlam düşüncəlidirlər. Doğrusu, zahidlər bəsirət gözü ilə elə şeylər görürlər ki, bundan ağılları məst olub dünyanın hər şeyindən əl üzmüşlər. Belə vəziyyətdə onlar başqalarının nəzərində qeyri-adi və davranışları ağılsız görünür. Ey Üsamə! (Bil və agah ol!) İnsanlar ağıldan çıxan zaman ağıl və bəsirət sahibi idilər. Əslində, həqiqi ağıllılar elə bunlardır. Ən böyük şərəf və ən uca məqam bunlara məxsusdur.»

Əmirəl-möminin(ə) bu haqda «Nəhcül-bəlağədə» nəql olunmuş çoxlu sayda kəlamları vardır. Əgər mövzunu o Həzrətin baxışından hərtərəfli araşdırmaq istəsək, ayrıca bir kitab yazmalı olarıq. Deməli, burada bir neçə cümlə ilə kifayətlənirik. Geniş məlumat almaq istəyənlər lazımi ədəbiyyatlara, xüsusilə ustad şəhid Murtəza Mütəhərrinin «Nəhcül-bəlağəyə bir baxış» adlı kitabına müraciət edə bilərlər.

Həzrəti-Əli(ə) bir hədisdə dünyaya xitab olaraq buyurur:

«Ey dünya, ey dünya! Məndən uzaq ol! Özünü mənə tanıtdırmaq, mən tərəfə meylli olduğunu bildirməkmi istəyirsən? İndi özünü mənim yanımda bəzəmək vaxtı deyil. Əsla. (Get bu hini başqa bir toyuq üçün düzəlt. Şahinlərin yuvası böyük, əzəmətli olur.) Sənə heç bir ehtiyacım yoxdur. Sənə geriyə qaytarılması mümkün olmayan üç dəfə təlaq vermişəm (boşamışam). Ömrün qısa, özün dəyərsiz, sənə ümid bağlamaq isə alçaqlıq və axmaqlıqdır.»

Başqa bir hədisdə də İmam Əli(ə) buyurur:

«Əgər istəsəydim, xalis baldan, qabığı soyulmuş buğdadan və ipək paltardan istifadə edə bilərdim, amma ehtiras və şəhvətin hökmü məndən çox-çox uzaqdır... Mən yeməkdən başqa bir məqsəd və vəzifəsi olmayan qabağına axur bağlanılmış dördayaqlı kimi dadlı və ləzzətli xörəklər yemək üçün yaradılmamışam.»

İmam Sadiq(ə) buyurur:

«Malını xarab edib, Allahın halal ruzisini özünə haram etmək zöhd deyildir. Əksinə zöhd odur ki, malik olduğuna yox, Allahın qüdrətinə bağlanasan.»

Yəni təkcə Allaha bağlanasan və Allahdan başqa bir şeyə bel bağlamasan, əsl zahidsən.

Zöhdün təsirləri.
Pəhriz barədə möhtərəm din alimlərinin çox dəyərli kəlamları vardır, amma bu haqda Peyğəmbər(s) və məsum İmamların(ə) kəlamlarına müraciət edirik. Çünki «Quran»dan sonra ən gözəl və ən tutarlı kəlam Peyğəmbərin(s) və zahidlərin rəisi, möminlərin əmiri Əlinin(ə) kəlamıdır.

Peyğəmbər(s) buyurur:

«Hər kim dünyada zahidlik edərsə, Allah-təala qəlbini hikmət və bəsirətlə doldurub, nitqini hikmətli edər. Dərdini və dərmanını ona göstərər. Onu dünyadan darüs-səlama (behiştə) sağ-salamat aparar.»

Bu kəlamda zöhd hikmət, bəsirət və qəlbin sağlamlığı ilə birgə göstərilmiş, onun bu kimi təsir malik olduğu açıqlanmışdır.

Başqa bir hədisdə o Həzrətdən belə nəql olunur:

«Behişt görmək istəyən yaxşılıqlara doğru tələssin. Cəhənnəmdən qorxan şəhvətdən çəkinsin. Ölümü gözləyən ləzzətləri tərk etsin. Dünyada zahidlik edənə bəlalar asanlaşar.»

Əmirəl-möminindən(ə) belə nəql olunur:

«Ey insanlar! Zöhd arzuları qısaltmaq, nemətlərə görə şükr etmək, günahlardan çəkinməkdir. Bu sifətlərin hamısına malik ola bilmədikdə haramın səbrinizə üstün gəlib nemətlərə qarşı naşükür olmanıza əsla yol verməyəsiz. Çünki Allah-təala açıq dəlillərlə öz hüccətini sizə tamamlamış və sizin üçün heç bir bəhanə yolu qoymamışdır.»
 

Başqa bir hədisdə isə buyurur:

«Həqiqətən, zahidlərin qəlbi üzdə gülümsəmələrinə baxmayaraq, batində ağlayır. Zahirdə xoşhal olmalarına baxmayaraq, daxildə qəmlidirlər. Başqalarının onların halına və Allahın onlara əta etdiyi nemətlərə görə həsəd aparmasına baxmayaraq, həmişə zahidlər nəfsləri ilə mübarizə aparırlar...»

İmam Sadiq(ə) buyurur:

«Əlinin(ə) dostları həmişə qarnıac və dodaqlarının rəngi qaçmış halda yaşayırdılar. Onların qəlbi məhəbbət, mehribanlıq, elm və səbirlə dolu idi. Bu zahidlər ləzzətlərə göz yumub, dünyanı tərk etməkdə tanınmışdılar. Siz də bu yolda səbirli və dözümlü olmaq üçün zöhd və zəhmətdən istifadə edin.»

Zöhd haqda verdiyimiz açıqlamalar dünyadan əl çəkib ibadətlə məhğul olmaq, bütün maddi ləzzətləri tərk etməklə tamamlanmır. Amma dünyaya qarşı soyuqluq və etinasızlıq təbii olaraq, qənaət, alicənablıq və izzətlə birgədir. Yəni əvvəldə dediyimiz kimi, zöhd var-dövlətə, vəzifə və yüksək rütbəyə malik olmaqla yanaşı ola bilər. (Belə ki, Peyğəmbər(s), Süleyman, Davud, həzrəti-Əli, Xədicə (ə.s.) və övliyalardan bir çoxu çoxlu  var-dövlətə və yüksək vəzifələrə malik olmaqla yanaşı, Allahın ən zahid bəndələri idilər), lakin zahidlik ruhu insanı hər şeylə qane olmağa vadar edir. Zahidlər bundan artığına tamah salmırlar. Əllərində imkan olsa belə, onu qənaətlə xərcləyir, özləri üçün az istifadə edirlər. Demək olar ki, dövlətini Allah yolunda xalqın ehtiyacını ödəmək üçün xərcləyir, başqalarını özlərindən üstün tuturlar. «Qurani-Kərim»də buyurulur:

«..Özləri ehtiyac içində olsalar belə, onları özlərindən üstün tutarlar...» («Həşr»- 9).

Əslində, qənaət zöhdün mərhələlərindən biridir. Ondan sonra növbə ehsan (yaxşılıq) və fədakarlıq mərhələlərinə yetişir. Ən sonuncu mərhələ yalnız Allaha tapınıb Ona bağlanmaqdır.


Qənaət
Qənaət imanlı şəxslərin nişanələrindən və fəzilətli insanların müstəsna hüquqlarındandır. Özünü islah etmiş şəxslər qənaət və izzət xüsusiyyətinə malikdirlər. Belə bəndələr bunun sayəsində heç vaxt başqalarının mal-dövlətinə göz dikmir, özünə dövlət və vəzifə qazanmaq üçün şəxsiyyətlərini heç vaxt alçaltmırlar. Qənaətcil insanlar həyatda tələb olunan miqdarla kifayətlənib ondan da azına xoşhal olurlar. Qənaət əxlaqi gözəllik və Peyğəmbərin(s) xüsusiyyətlərindəndir. Biz də eyni zamanda  o ali Cənabın ardıcılı olaraq özümüzdə bu  xüsusiyyəti yaratmalıyıq.

İmam Sadiq(ə) buyurur:

«Allah-təala öz Peyğəmbərinə(s) əxlaqi gözəlliklərinə görə üstünlük verdi. Siz də özünüzü bu cəhətdən sınayın. Əgər bunlar sizdə olarsa, Allaha şükr edin. Ondan həmin xüsusiyyətlərin sizdə daha da çoxalmasını istəyin. Bu üstünlüklər aşağıdakılardan ibarətdir:

Yəqin, qənaət, səbir, şükr, razılıq, mehribanlıq, səxavət, qeyrət, şücaət, mərdlik.»
 

Qənaət iki - ali və əla- dərəcələrinə malikdir. Birinci mərhələ tələb olunan miqdara qane olmaq, ikinci mərhələ isə ondan azı ilə razılaşmaqdır.

Rağib İsfəhani yazır:

«Qənaət məişət avadanlığının tələb olunan və hətta ondan da az miqdarına kifayətlənməkdir.»

Başqa bir yerdə belə yazır:

«Qənaət kifayət edən miqdardan da azına qane olmaqdır.»

Tərihi kifayətin həddini belə təfsir edir:

«Maddi imkanların kifayət həddi başqalarına möhtac olmamaq, başqalarından dilənməməkdir.»

Hər iki mənada qənaət ali insani keyfiyyətlərdən, Peyğəmbər, övliya və salehlərin xüsusiyyətlərindəndir.

Sözsüz ki, ikinci mərhələ birincidən daha yüksəkdir. Çünki qənaətcil insan bu mərhələdə qənaətdən əlavə fədakarlıq və güzəştə malikdir. Belə ki «Quran»da bu barədə buyurulur:

«...Özləri ehtiyac içində olsalar belə, onları özlərindən üstün tutarlar...» («Həşr»-9).

Əlbəttə, fədakarlıq bəhsi ayrıca açıqlanmalıdır.  Dini təlimlərdə də qənaət mənəvi dəyər və fəzilət kimi qeyd olunmuş və müsəlmanlara bu keyfiyyəti özündə yetişdirmək dönə-dönə tapşırılmışdır. Peyğəmbər(s) hətta dualarında belə, kifayət edən həddə qane olmağı bir mənəvi dəyər kimi özü və səhabələri üçün Allahdan diləmişdir.

Peyğəmbər(s)-in duası.

İmam Sadiq(ə) buyurur ki, Peyğəmbər(s) dua edərkən deyərdi:

«İlahi! Mühəmmədə, ailəsinə və dostlarına nəfs paklığı, şəxsiyyət və kifayət qədər ruzi əta et. Onların düşmənlərinə çoxlu övlad və var-dövlət ver.»
 (
Başqa bir hədisdə imam Səccaddan(ə) belə nəql olunur:

«Peyğəmbər(s) bir gün dəvə sürüsünün yanından ötürdü. Səhabələrdən birini süd almaq üçün dəvəçinin yanına göndərdi. Dəvəçi dedi: 

-Dəvələrin döşündə olan süd qəbilənin səhər, qablarda olan süd isə şam yeməyi üçündür. Süd bizim özümüzə lazımdır. 

Həzrəti-Mühəmməd(s) buyurdu: 

-İlahi! Onun mal-dövlətini və övladlarını artır.

 Sonra qoyun sürüsünə rast gəldi. Süd almaq üçün çobanın yanına səhabələrdən birini göndərdi. Çoban qoyunları sağdı. Sağdıqlarının hamısını və bir qoyun da əlavə Peyğəmbər(s) üçün göndərib dedi: 

-Nə qədər südümüz vardısa, göndərdik. Əgər yenə də istəsəniz, sizin üçün hazırlayarıq.

 Peyğəmbər(s) ərz etdi: 

-İlahi! Ona kifayət qədər ruzi ver!

 Səhabələrdən biri soruşdu: 

-Ey Allahın Rəsulu! Dəvəçini bizim hamımızın xoşuna gələn tərzdə dua etdiniz. Bəs çobana niyə belə dua etdiniz?

Peyğəmbər(s) buyurdu: 

-Az miqdarda və kifayət qədər olan şey bolluqdan və Allahı insana unutduran şeydən daha yaxşıdır. İlahi! Mühəmməd və onun ailəsinə kifayət qədər ruzi ver.»

Başqa bir hədisdə buyurur:

«...Şübhəsiz, insanın ehtiyacını aradan qaldıran az miqdarda ruzi Allahı insana unutduran var-dövlətdən daha yaxşıdır.»

«Ən yaxşı ruzi kifayət edən qədərdir. (İnsan onunla öz vacib tələblərini ödəyib başqalarına əl açmasın.)»

«Xoş o adamın halına ki, müsəlmandır və yaşamaq üçün kifayət qədər imkanı var.»

Əmirəl-möminin(ə)-dən bir hədis.

Həzrəti-Əli(ə) Peyğəmbər(s)-in səhabələrindən birinin (Xəbbab ibn Ərətti) fəzilətli sifətlərini sadalayarkən qənaətcilliyi onun xüsusiyyətlərindən biri kimi qeyd edib deyir:

«Xəbbab ibn Ərəttini Allah rəhmət eləsin. O islamı könüllü olaraq qəbul edib, ibadət etməkdən ötrü hicrət etdi. Sadə həyat tərzinə qane olardı. Allahdan həmişə razı idi. Ömür boyu cihad etdi...»

Sonra yenə buyurdu:

«Xoş o adamın halına ki, məad və axirəti həmişə xatırlayır. Qiyamət günü üçün iş görür. Həyatda kifayət edəcək miqdara qane olur. Allahdan razı qalır.»

Qənaətin mənfi və müsbət cəhətləri, onların təsiri
Qənaət müxtəlif təsirlərə malikdir. Daha aydın bir ifadə ilə desək, insana qənaətcillik hakim olarsa, o şəxsdə yalnız xeyirxah əməllər müşahidə olunar. Qənaətin yerinə onun tam ziddi olan hərislik və tamah hissi hakim kəsilərsə, insandan mənfi xüsusiyyətlər əmələ gələr.

Qənaətin müsbət təsirləri.

İzzət və başıucalıq:

Şübhəsiz, izzət və başıucalıq «Quran» və İslam baxımından möminlərə məxsusdur:

«Quran»da buyurulur:

«...Şərəf-şan yalnız Allaha, Onun Peyğəmbərinə və möminlərə məxsusdur, lakin münafiqlər (bunu) bilməzlər.» («Münafiqun»-8).

Şərəf və başıucalıq mömin üçün o qədər əhəmiyyətli və dəyərlidir ki, özünü başqalarının qarşısında alçaltmasına imkan vermir.

İmam Sadiq(ə) buyurur:

«Allah-təala möminin bütün işlərini özünə həvalə etmişdir. Allah ona icazə verməmişdir ki, özünü (başqalarının qarşısında) alçaltsın, əysin. Bu haqda Allahın buyruğunu bilmirsənmi: «Şərəf-şan Allaha, Onun Peyğəmbərinə və möminlərə məxsusdur.» Buna görə də mömin gərək şərəfli olsun. Alçaqlıqla yaşamasın.»

Peyğəmbər(s) buyurur:

«Özünü əksiltmək və alçaltmaq möminə yaraşmaz.»

Şübhəsiz, insanın şərəfli olmasına və böyüklüyünə səbəb olan, ona əskiklik və alçaqlıqdan nicat verən amillərdən biri də qənaətdir.

Əmirəl-möminin(ə) buyurur:

· «Qənaətcil şəxsdən şərəflisi yoxdur.»

· «Qənaət şərəfli olmaq üçün vasitədir.»

· «Qənaət şərəfli olmağa və başqalarına möhtac olmamağa səbəbdir.»

· «Qənaət ən güclü şərəfdir.»

Deməli, kim öz şərəfini qorumaq istəyirsə, qənaət edib el arasında hörmətini saxlasın. 

Alicənab odur ki, daim qənaət etsin, məclisdə öz hörmətini gözləsin.

· Tükənməz sərvət:

Peyğəmbər (s)-imiz buyurur:

«Qənaət tükənməz xəzinədir.»

« Qənaət tükənməz sərvətdir.»

Həzrəti-Əli(ə) bu barədə buyurur:

« Qənaət ən gözəl dövlətdir.»

· Qənaət və zənginlik:

Rəvayətlərin bəzilərində oxuyuruq ki, əgər bir kəs ona əta olunmuş ruziyə qənaət edərsə, insanlar arasında ən dövlətlisi olar. (Həqiqətən, əhəmiyyətli olan var-dövlət yox, insanın qənaətcillik və gözütoxluğudur. (Gəda dövlətlilər nə çoxdur....?!)

Peyğəmbər(s)-dən belə nəql olunur:

«Varlı olmaq mal-dövlətin bol olması ilə deyil, gözütoxluqladır.»

İmam Sadiq(ə) buyurur:

«Kim ona verilmiş ruziyə qənaət etsə, insanlar arasında ən dövlətlilərdən olar.»

«Varlılığın ən üstünü qənaətdir.»

Qənaətcil olmamağın zərərləri.

·  Alçaqlıq və şərəfsizlik:

Kim ona verilmiş ruzi ilə qane olmasa, istər-istəməz başqasının malına göz dikəcək, nəticədə isə onlara əl açacaqdır. Bu da öz növbəsində həmin kəsin şərəfsizliyinə, hörmətinin aradan getməsinə səbəb olar.

İmam Sadiq(ə) buyurur:

«Möminin şərəfini alçaldan dilənçilik onun üçün çirkinlikdir.»

Məclisi yazır:

«İnsanın şərəfinin alçalmasına səbəb olan və məzəmmət edilən diləyiş sözünün işlədilməsində məqsəd başqalarına əl açıb, onlardan bir şey istəməkdir. Amma Allahdan diləmək, əl açıb ona tərəf getmək ən böyük şərəf və başıucalıqdır.»

·  Nigarançılıq.

Tamah və acgözlüyün zərərlərindən biri də nigaran olub təşviş içində yaşamaqdır.

İmam Sadiq(ə) «Taha» surəsinin 131-ci ayəsi ((kafirlərin) bəzi zümrələrini sınamaq üçün onlara dünya həyatının zinəti olaraq verdiyimiz mal-dövlətə rəğbət gözü ilə baxma! (Gözünü dikmə!) Rəbbinin ruzisi həm daha xeyirli, həm də daha ucadır (əzəlidir,əbədidir)!) haqda belə söyləyir:

Peyğəmbər(s) bu ayə nazil olanda düz əyləşib buyurdu: 

«Kim Allaha qəlbən bağlanmasa, dünyanın həsrəti onun axırına çıxar. Başqasının var-dövlətinə göz dikən ömür-boyu qəm yeyər. Allahın verdiyi nemətləri yalnız yeyib-içməkdə görənin isə ömrü qısa, əzabı isə yaxın olar.»

«Qurani-Kərim»də başqa bir yerdə elə bu məzmunda buyurulur:

«(Kafirlərin) bəzi zümrələrinə verdiyimizə (fani dünya malına) rəğbət gözü ilə baxma, onlardan ötrü kədərlənmə (yəni, onlara verdiyimiz sərvətə görə qəmgin olma), möminləri qanadın altına al.» («Hicr»-88).

Bunun üçün də insan həyatda normal yaşayışı, mötədilliyi əldən verməməli, qənaəti özünə peşə seçməlidir. Əks halda isə xoşbəxtlik və səadəti görməyəcəkdir.

İmam Səccad(ə) buyurur:

«Səadət və xoşbəxtliyi başqalarının malına göz dikməməkdə gördüm. (Çünki tamah insanı istər-istəməz alçaldır, şərəfsiz edir.)»

Bir sözlə, ona-buna əl açmaq insanın şərəfini, əzəmətini azaldır, yəni onu borclu, başqalarını isə tələbkar edir. Amma başqalarında olana (var-dövlətə) etinasızlıq şərəf və başıucalığa səbəb olar.

İmam Sadiq(ə) buyurur:

«Möminin başıucalığı gecə oyaq qalıb (ibadət etməkdə), şərəfi isə başqalarına əl açmamasındadır.»

Həyatın ən yaxşı yolu.

Bütün bunlardan aydın oldu ki, başqalarının var-dövlətinə göz dikmək şərəfsizliyə, gözütoxluq isə başıucalığa, şərəfli olmağa gətirib çıxarır.

Bunun üçün də ən yaxşı yol Allahın əta etdiyi ruziyə qane olub, onun bizə verdiyi nemətlə razılaşmaqdır. İmam Səccad(ə)-ın istədiyi kimi, biz də əl açıb Allahdan istəyək:

“İlahi! Sənin razılığınla qazandığın qismətimə qənaət etməkdə mənə kömək ol!”

“İlahi! Tamahın həyəcanından, qəzəbin şiddətindən, həsədin hücumundan, səbirsizlik və qənaətsizlikdən sənə pənah aparıram.”

Xoş həyat
Həzrəti Əli(ə)-dən soruşdular: “Mömin olub yaxşı işlər görən kişi və qadına (dünyada və axirətdə) xoş həyat nəsib edəcək və etdikləri yaxşı əməllərə görə mükafatlandırılacaq.” ayəsindəki “xoş həyat” kəlməsinin işlədilməsindən məqsəd nədir?” Buyurdu: “Xoş həyat” qənaətdir.”

Bütün bunlar qənaətin əhəmiyyəti və dəyəri haqda Məsumlardan(ə) nəql olunmuş hədislərdir. İndi isə bir neçə zəruri məsələyə toxunaq.

1)  Ruzinin təmin edilməsi və zəmanət vermək:

Qənaət bəhsində arada qismətdən söz düşdüyünə görə bu haqda müxtəsər şərh verməyimiz münasib olardı. Ruzi ilə təmin etmək və zəmanət vermək məsələsi «Qurani Məcid»də yaradılışın əsaslarından biri kimi vurğulanmışdır. Yəni «Qurani-Kərim»dən belə anlaşılır ki, bütün bəndələrə müəyyən miqdarda ruzi təyin edilmiş,  Allah divanında heç kim nəzərdən qaçmamışdır. Aşağıdakı ayələrə diqqət yetirin:

· “Yer üzündə yaşayan elə bir canlı yoxdur ki, Allah onun ruzisini verməsin...”(«Hud»-6).

· “Ruzisini daşıya (əldə edə) bilməyən neçə-neçə canlılar vardır. Onların da, sizin də ruzinizi Allah verir...” («Ənkəbut»-60).

· “Şübhəsiz ki, ruzi verən də, qüvvət sahibi də, yenilməz olan da Allahdır!” («Zariyat»-58).


· “...Kasıblıq üzündən uşaqlarınızı öldürməyin. Sizin də, onların da ruzisini Biz veririk...”(«Ənam»-151).

· “Yoxsulluqdan qorxub övladlarınızı öldürməyin. Biz onların da, sizin də ruzinizi veririk...”(«İsra»-31).

Bu ayələrdən açıq-aşkar anlaşılır ki, ruzi verən yalnız və yalnız təkcə Allahdır. Bütün canlıları ruzi ilə təmin edən və edəcəyinə zəmanət verən yalnız odur. Bu və digər ayələrə diqqət yetirməklə ruzi ilə təmin edilmə mövzusunun bir həqiqət olması tam aydın olur.

2)  Çalışıb səy göstərmək:

Allah-təalanın ruzi haqda zəmanət verməsinə baxmayaraq, bunu da unutmaq olmaz ki, ruzinin zəmanət verilməsi heç də hər kəsin ruzisinin evinə gətirilməsi və ya göydən onun üçün süfrə nazil olması demək deyildir, əksinə ruzi ilə təmin edilməsi sözündən məqsəd «təbiətdə canlılar üçün maddi nemətlər bazası planlaşdırılmışdır» deməkdir.

Belə ki  «Qurani-Kərim»də bu haqda buyurulur:

“...Allah canlıların ruzisini dünyada müəyyən miqdarda təyin etdi...” («Fussilət»-10).

Lakin ruzi əldə etmək üçün çalışmaq və Allahın tükənməz nemətlər bazasından istifadə etmək lazımdır.

“İnsana ancaq öz əməli (öz zəhməti) qalar!” («Nəcm»-39).

Buna əsasən hər bir kəs öz istedad, bacarıq və zəhməti qədərincə onun üçün təyin olunmuş ruziyə nail ola bilər. Kim öz evində oturub ruzi gözləyərsə və elə bu halda da acından ölərsə, özünü intihar etmiş olur və günahı da öz boynunadır. Bunun üçün də islam təlimlərində ruzi dalınca getməyən və zəhmət çəkməyənlər möhkəm tənqid olunurlar.

Bu haqda bir neçə hədisi burada gözdən keçirək:

İmam Baqir(ə) buyurur:

“Allaha üz tutub: “İlahi, mənə ruzi ver...,”-deyən, lakin heç bir zəhmət çəkməyib, ruzi dalınca getməyən şəxsə mən düşmən münasibət bəsləyirəm.”
 

“Mən qazanc dalınca getməyən, işləməyən, böyrü üstə evdə yatan, Allaha: «İlahi mənə ruzi ver!”-deyən və Allahın fəzilətindən faydalanmaq üçün heç bir addım atmayan şəxslə dost deyiləm. Qarışqa öz ruzisini əldə etmək üçün yuvasından çölə çıxır. (Yəni insan öz ruzisini əldə etməkdə gərək qarışqadan aciz olmasın.)»

İmam Sadiq(ə) bir hədisdə buyurur:

“...«Talaq» surəsinin 2-ci ayəsi (“...Kim Allahdan qorxarsa, Allah ona (hər çətinlikdən) bir çıxış yolu əta edər.”) nazil olarkən Peyğəmbər(s)-in səhabələrindən bir neçəsi qapını bağlayıb ibadətlə məşğul idilər. Bu adamların işi yalnız ibadət idi. Özləri də belə deyirdilər ki, bizim ruzimiz Allah tərəfindən təyin olunmuşdur. Bu xəbər Peyğəmbər(s)-ə yetişəndə onları çağırmaq üçün adam göndərdi. Səhabələr həzrəti-Mühəmməd (s)-in hüzuruna gələndə O buyurdu: “Sizi bu işə vadar edən nədir?” Dedilər: “Ey Allahın Rəsulu! Allah-təala (bu ayədə deyildiyi kimi) bizim ruzimizi təyin etmişdir. Bunun üçün də qazanc dalınca işləməyə getmirik. İşimiz, peşəmiz yalnız Allaha ibadət etməkdir.” Həzrəti-Mühəmməd (s) buyurdu: “Kim belə edərsə, duası qəbul olunmaz. Gedin öz işinizlə məşğul olun, zəhmət çəkin, işləyin, ailənizi dolandırın.”

Deməli, bizim dini rəhbərlərimizin ruzi əldə etmək üçün zəhmət çəkib işlədiyi kimi, biz də dolanışığımızı təmin etmək üçün zəhmət çəkməliyik.

3)  Məsuliyyət və insanpərvərlik:

Əlbəttə, ruzinin Allah tərəfdən təyin edilməsinə əqidə bəsləyib: “Hər bir kəsin ruzisi təyin olunmuşdur,” -deyə bəhanə gətirməklə yoxsulların haqqını ödəməkdən gərək boyun qaçırmayaq. Bu bəhanəni kənara qoyub Allah yolunda yaxşılıqlar edərək məzlumları unutmayaq. Allah-təala bu məntiqi (bəhanəni) kafirlərin məntiqi kimi «Quran»da qeyd edir:

“Onlara: “Allahın sizə verdiyi ruzidən (ehtiyacı olanlara) sərf edin!”-deyildiyi zaman kafirlər möminlərə: “Allahın istədiyi təqdirdə Özü yedirə biləcəyi kimsəni bizmi yedirəcəyik?!”-deyərlər. Siz (bu etiqadınzla) sadəcə olaraq (haqq yoldan) açıq-aşkar azmısınız.” («Yasin»-47).

Başqa bir tərəfdən Allah-təala dövlətli və varlıların malına (xüms, zəkat və s. şəri vacib hüquqlar kimi) elə hüquqlar təyin etmişdir ki, varlılar ehtiyacı olanlara kömək etməlidirlər. Bu barədə Uca Yaradan buyurur:

“Mallarında da dilənçinin və yoxsulun haqqı var idi.” («Zariyat»-19).

“O kəslər ki, onların mallarında müəyyən bir haqq vardır - dilənən və məhrum olan kimsə üçün” («Məaric»-24,25).

Demək, dövlətli adamlar abrına qısılıb dilənməyən yoxsullara kömək etməkdə məsuliyyət daşıyırlar. Neçə-neçə abırlı, həyalı insanlar vardır ki, sillə ilə üz qızartmış, lakin öz ehtiyacını heç kəsə deməmişdir. Onlar xalq arasında da dövlətli hesab olunurlar, yəni yoxsulluqları bilinmir.

«Quran»da onlar vəsf edilərək buyurulur:

“....Belə şəxslər həyalı olub dilənçilikdən çəkindiklərinə görə nadanlar onları dövlətli hesab edirlər...” («Bəqərə»-273).

Rəvayətlərdə də bu haqda dönə-dönə tövsiyələr edilmişdir. Peyğəmbər(s) buyurur:

“Qonşusu ac halda özü tox yatan mənə iman gətirməmişdir. Bir şəhərdə və ya bir kənddə (yoxsulluq üzündən) bir nəfər belə ac yatarsa, Allah-təala qiyamət günü o şəhərin və ya kəndin əhlinə mərhəmət göstərməz.”

Həzrəti-Əli(ə) buyurur:

“Hər şeydən pak olan Allah yoxsulların ruzisini varlıların dövlətində təyin etmişdir. Demək, dövlətlilərin hüququndan faydalandığı yoxsullardan başqa, heç bir fəqir ac qalmaz. Allah onları (yoxsula əl uzatmayan dövlətliləri) bu əməllərinə görə cəzalandıracaqdır.”

Əmirəl-möminin(ə) Osman ibn Hüneyf Ənsariyə yazdığı məktubunda buyurur:

“....Mən istəsəydim, özüm üçün təmiz bal və qabığı soyulmuş yemək hazırlayar və ipək parçadan paltar geyərdim. Amma ehtiras, şəhvət mənə hakim kəsilə bilməz, ləzzətli yeməkləri dadmağa vadar edən tamah və hərislik məndən uzaqdır. Hicaz və Yəmamə torpaqlarında bir çörək belə tapmağa ümidi olmayan, yeməkdən heç vaxt doymamış, yarıac insanlar var. Mən kənarımda ac-yalavac, ciyəri yanmış insanlar olan halda tox yatımmı? 

Mənə Əmirəl-möminin(ə) deməklə kifayətlənib, amma çətin günlərdə onlarla birgə olmayım? Mən bəslənmiş kök heyvan kimi ləzzətli yeməklər yemək üçün və ya işi-peşəsi yalnız otlamaq, yemək, qarın doydurmaq olan və onu gözləyən aqibətdən bixəbər olan otlağa buraxılmış heyvan tək xəlq olunmamışam...”

Bütün bu hədislərə diqqət yetirməklə aydın olur ki, ruzinin Allah tərəfindən təyin olunması məsələsi (öz ehtiyaclarından artıq imkanları olan) dövlətlilərin yoxsullara əl uzatmaması, “əgər Allah istəsəydi, özü onlara kömək edərdi”,-deyə özlərinə haqq qazandırması üçün bəhanə ola bilməz. Çünki bütün bu imkanlar Allahın onlara verdiyi əmanətlərdir. Onlar da əmanəti öz sahibinə çatdırmalıdırlar. Əslində, bu aləm səbəblər aləmidir. İlahi feyzin əta olunma və ruzi verilmə səbəblərindən biri də insanlardır.

4)  Bəla və sınaq.

Dünyada hamının ruzisinin təyin edildiyinə baxmayaraq, insanlar xilqətin bəxş etdiyi nemətlərdən istifadə etməkdə bərabər deyillər. Çünki onlar cismani, istedad, ağıl, zəka, maddi və coğrafi mövqe baxımından eyni deyillər. Bu fərq insanların bir-birinə qarşı ehtiyac duymaları və bir-birinə kömək etmələri üçün Həkim və hər şeyi bilən Allah tərəfindən yazılmış yaradılışın qəti qanunlarındandır. Əgər bu fərqlər olmasaydı, ictimai yaşayış baş tutmayıb, cəmiyyətin tarazlığı itərək fəaliyyət və sevinc passivlik və süstlüyə çevrilərdi. Bundan əlavə, fərqlərin sirlərindən biri də “bəla və sınaqdır. Bu, insanların özünüislah etmələri üçün bir şəraitdir. «Qurani-Kərim»də buyurulur:

“...Əgər Allah istəsəydi, sizi vahid bir ümmət edərdi. Lakin (bu müxtəliflik) Allahın verdikləri ilə sizi imtahan etməsi üçündür...” («Maidə»-48).

Bu müxtəliflik onun üçündür ki, insanların Allah bəxş edən nemətlərdən necə faydalanması aydın olsun. Demək, əgər bərabərsizliklər olmasaydı, bəla və sınaq tətbiq olunmasaydı, pis və yaxşı bir-birindən seçilməzdi:

“Allah murdarı (kafiri) pakdan (mömindən) ayırd etsin, sonra....” («Ənfal» - 37).

İnsanlar arasında ruzinin təyin olunmasının müxtəlifliyi haqda ayələr çoxdur. Onlardan bir neçəsini nəzərinizdən keçiririk:

·  “Allah öz bəndələrindən istədiyinin ruzisini artırar, istədiyininkini də azaldar...” («Ənkəbut»-62).

· “Göylərin və yerin açarları Onun əlindədir. O, istədiyinin ruzisini bol, (istədiyininkini də) qıt edər...” («Şura»-12).

· “Allah ruzi baxımından birinizi digərinizdən üstün etmişdir. Üstün olanlar tabeçiliniyizdə olanları öz ruzilərinə şərik etməzlər ki, bu cəhətdən bərabər olsunlar. İndi onlar Allahın nemətlərini inkarmı edirlər?” («Nəhl»-71).

·  “Onlar dedilər: “Məgər bu Quran iki şəhərdən (Məkkə və Taif) olan böyük bir adama nazil edilməli deyildimi? 

(Ya Mühəmməd!) Məgər sənin Rəbbinin mərhəmətini onlarmı paylaşdırırlar?! Dünyada onların dolanacaqlarını öz aralarında Biz bölüşdürdük. Bir-birlərinə iş gördürsünlər deyə, bəzilərinin dərəcələrini digərlərindən üstün tutduq. Sənin Rəbbinin mərhəməti onların yığdıqlarından daha yaxşıdır!” («Zuxruf» - 31,32).

Cahil ərəblər belə düşünürdülər ki, var-dövlət, maddi zənginliklə fəzilət və şərəfin meyarıdır. Belə düşündüklərindən deyirdilər: “Nə üçün «Quran» Məkkə və Taifin iki böyük şəxsiyyətindən birinə nazil olmayıb?” Onların belə ixtilaf doğuran sualı verməkdə məqsədləri «Quran»ın nazil olması və vəhyi təkzib etməkdir. Çünki Peyğəmbərin iddiası vəzifələrin meyarı ilə uyğun gəlmirdi. 

«Qurani-Kərim»də onlara cavab olaraq buyurulur: 

“Ruzini bölüşdürən bizik. Bu müxtəlifliklər fəzilət və kəramətlə yox, məsləhətlə ölçülür. Həmin müxtəlifliklər insanların bir-birinə xidmət göstərməsi və dünyada öz işini davam etdirməsi üçündür. Lakin bu zaman xidmətçinin Allah dərgahında göstərdiyi xidmət daha sevimli və əziz olmalıdır. Çünki Tanrı dərgahında ən sevimli bəndə insanlar arasında ən təqvali olanıdır.

Bundan əlavə, əşrəfi olduğumuz bu dünya bizim nəzərimizdə qiymətsiz və puçdur. Əgər bütün insanların kafir olmalarına təhlükə yaranmasaydı, bu kafirlərə o qədər var-dövlət, sərvət verərdik ki, qızıl və gümüşdən saraylar, imarətlər tikərdilər. Amma hamının yolunu azması mümkün olduğundan biz bütün insanları kafirlərin ixtiyarına vermədik. Bu imkanlardan möminlərə də verdik». («Zuxruf»-33). 

Lakin hazırkı müxtəliflik və üstünlüklər dünya həyatının tələb etdiyi zəruriyyətlərə görədir. Sözsüz ki, bu müxtəlifliklər ruzi bolluğunun, firavanlığın hədsiz-hüdudsuz olmadığını göstərir. Çünki hər ikisində ortadan həddi-hüdudu götürmək fəsada, küfrə və azğınlığa səbəb olur.

Bu müxtəlifliklər üstünlük və fəzilətə əsaslanmır, əksinə, təbii qanunlardan doğan zərurətlərə görədir,  bunun əxlaqi və mənəvi dəyərlərlə heç bir bağlılığı yoxdur.

Bəzən möminin kasıb, yoxsulluq içində olması, kafirinisə dövlətli və varlı olması mümükündür.

Keçən ayələrdən məlum oldu ki, var-dövlətin mövcud olub olmaması nə xoşbəxtliyə,  nə də bədbəxtliyə dəlil ola bilməz. Əslində, bunların bir-birilə heç bir əlaqəsi yoxdur. Çünki Süleyman peyğəmbər kimi saleh bir müsəlman bəndə çoxlu var-dövlət və sərvətə sahib ola bilər. Belə ki «Qurani-Kərim»də buyurulur:

“...Ey Rəbbim! Məni bağışla və mənə elə bir mülk (səltənət) ver ki, məndən sonra (o cürəsinə) heç kəs nail ola bilməsin. Həqiqətən, Sən böyük ehsan (kərəm) sahibisən!” («Sad» - 35).

Həzrəti-Süleyman(ə)-ın duası qəbul olundu. Allah-təala cin, insan, heyvan, quş və s-nin ixtiyarını ona verdi:

“Biz küləyi ona ram etdik. Külək onun əmri ilə istədiyi yerə rahatca gedirdi.” («Sad» - 36).

“(Biz) şeytanlardan olan hər bir bənnanı və qəvvası, eləcə də başqalarını zəncirlənmiş halda (onun ixtiyarına verdik)” («Sad» - 37,38).

“(Və ona belə buyurduq) “Bu Bizim ehsanımızdır, (ondan kimə istəsən) ver, yaxud vermə! O saysız-hesabsızdır!” («Sad» - 39).

Neçə-neçə mömin və saf niyyətli insanlar vardır ki, yoxsulluq içində məşəqqətli həyat tərzi sürürlər. Elə adamlar da vardır ki, nə Allaha, nə də qiyamət gününə inanır, ancaq maddi imkan baxımından həddən artıq qüdrət və nemətə malik olan Firon kimi yüksək rifah içində yaşayırlar. Fironun rəqibi olan həzrəti-Musa(ə) isə onun məmurlarının qorxusundan Mədyənə qaçır və orada çayın axarı tərəfə dayanıb heç nədən ehtiyacı olmayan Allaha üz tutaraq bir tikə çörək üçün ehtiyac əlini uzadır.

“...Ey Rəbbim! Mən Sənin nazil edəcəyin xeyrə möhtacam!” («Qəsəs» - 24).

Cəmiyyətdəki ictimai münasibətlər hər cəhətdən tənzimlənməlidir. Haqqında danışdığımız mətləblərin hüquqi əhəmiyyətini müəyyənləşdirmək çox vacib məsələdir.

Əvvəldə dediyimiz kimi, böyük Yaradan hər bir varlığı vücuda gətirərkən onun ruzisini də vermiş, yaratdığının inkişaf etməsi üçün zəngin mühit hazırlamışdır. 
Belə bir sual meydana çıxır: 

Əgər bütün insanların ruzisi Allah tərəfindən təmin və təyin olunmuşsa, bəs nəyə görə bəziləri çalışır, lakin heç bir güzəran qazana bilmir? 

Bu sualın cavabı keçən bəhslərdən tamamilə aydın olur, amma yenə də bəzi şübhələrin aradan qaldırılması üçün aşağıdakı şərhlərə diqqət yetirmək lazımdır:

1)  Bir çox məhrumiyyətlərin səbəbi birinin digərinin hüququna təcavüz etməsidir. Bu halda zalım və məzlum bir səviyyədə olub, ikisi də günahkar sayılır. Yəni zalım etdiyi zülmə və təcavüzə, məzlum isə zülmə boyun əydiyinə və bunların qarşısını almaqda səhlənkarlıq göstərdiyinə görə günaha batmış olur. Belə ki məzlumun əgər özünü müdafiə etməyə qüdrəti çatmasa, heç olmasa, zülm və fəsad mühitindən qaçıb əmin-amanlıq olan yerlərə pənah aparmaqla özünü xilas etsin, imkan daxilində öz vəzifəsini yerinə yetirsin. Allah bu barədə belə buyurur:

“Mələklər öz nəfslərinə zülm edənlərin canlarını alarkən deyəcəklər: “Siz nə vəziyyətdə idiniz ki, öz vəzifənizə əməl etmirdiniz?” Onlar söyləyəcəklər: “Biz yer üzərində zəif kəslər idik!” (Mələklər də onlara: “Allahın torpağı geniş deyildimi ki, siz də hicrət edəydiniz?” - deyəcəklər.....” («Nisa» - 97).

2)  Dünyada zülmün kökünün kəsilməsini fərz etsək belə, yenə də insanların zəhməti eyni olmayacaqdır. Çünki zəhmət zəruri şərtdir, amma kifayət deyildir. Başqa sözlə desək, zəhmətin məqsədə, kama çatmaq üçün zəruri amillərdən olmasına və «Qurani-Kərim»də də qeyd olunmasına
 baxmayaraq, təbii ki, insan qüdrətindən xaric olan başqa amilləri də unutmaq olmaz. Çünki zəhmət səbəb və amillər çərçivəsindən kənara çıxa bilməz.

3)  Şübhəsiz, Allah-təala öz bəndələrinin məsləhətini onların özündən daha yaxşı bilir. Neçə-neçə insanlar vardır ki, yaşayış baxımından yüksək rifahla yaşamağa can atırlar. Amma Tanrının buyurduğu kimi, bunu onlara məsləhət bilmir:

“......Bəzən xoşlamadığınız bir şey sizin üçün xeyirli, bəzən də xoşladığınız bir şey sizin üçün zərərli ola bilər. (Onu) Allah bilir, siz bilməzsiniz.” («Bəqərə» - 216).

Ruzi məsələsi də bu qaydadan kənara çıxmamışdır. Vaxtilə naz-nemət içində yaşamış əksər adamların yoxsulluq zamanında hallarının necə də ağlasığmaz dərəcədə dəyişdiyini mülahizə edirik. Elə adamlar da vardır ki, yoxsulluq zamanı həmişə Allahı yada salıb vacib əməllər və dini, ictimai, əxlaqi vəzifələrini yerinə yetirməkdə azca da olsun, səhlənkarlıq etmir, lakin varlanandan və rifahı yaxşılaşandan sonra Allahı unudurlar. Buna görə də «Qurani-Kərim»də buyurulur:

“Əgər Allah (bütün) bəndələrinə bol ruzi versəydi, onlar yer üzündə həddi aşardılar. Lakin O (Öz bəndələrinə) istədiyi qədər (birinə az, birinə çox) ruzi göndərir. Allah Öz bəndələrindən xəbərdardır, görəndir!” («Şura» - 27).

“.......Xeyr, insan azğınlıq edər, özünün dövlətli olduğunu gördüyü üçün!” («Ələq» - 6,7).

Sələbeyi-Ənsari
Ənsardan olan Sələbeyi-Ənsari belə şəxslərə ən parlaq nümunələrindəndir. Aşağıdakı ayə onun haqqında nazil olmuşdur:

“(Münafiqlərin) bəzisi də Allaha belə əhd etmişdi: “Əgər Allah bizə Öz nemətindən (mal-dövlət) bəxş etsə, biz mütləq sədəqə (həmin malın zəkatını) verəcək və sözsüz ki, əməlisalehlərdən olacağıq. (Allah) Öz nemətindən onlara (istədiklərini) ehsan buyurduqda xəsislik etdilər və (əhdə vəfa etməyib itaətdən də) üz döndərdilər. Onlar elə zatən dönükdürlər! (Allaha) verdikləri vədə xilaf çıxdıqlarına, yalan danışdıqlarına görə Allah da onların ürəyinə qovuşacaqları günə qədər (davam edəcək) nifaq saldı. Məgər (o münafiqlər) bilmirdilər ki, Allah onların (ürəklərindəki) sirlərini də bilir, gizli danışıqlarını da. Və Allah qeybləri çox gözəl biləndir?!” («Tövbə» - 75,76,77,78).

Sələbə həmişə Peyğəmbər(s)-in məscidinə gələr, onlarla birgə namaz qılar, kasıb olduğundan Peyğəmbər(s)-dən xahiş edərdi ki, Allah-təalanın ona bol-bol ruzi verməsi üçün ona dua etsin. Nəhayət, bir gün Peyğəmbər(s)-ə dedi:

-(Ey Allahın Rəsulu!) Allahdan mənə bol-bol ruzi verməsini dilə. 

Peyğəmbər(s) ona xitabən buyurdu: 

-Haqqını ödəyə bildiyin az mal, ödəyə bilmədiyin çox maldan yaxşıdır. Allahın Rəsulunun ardıcılı, onun həyat tərzi kimi yaşamağı və kifayət qədər ruziyə qane olmağı özünə seçsəydin, yaxşı olmazdımı?

Amma o Rəsuli-Əkrəmin sözünü qəbul etmədi. Bir dəfə yenə Peyğəmbər(s)-ın hüzuruna gəlib təkidlə dedi: 

-Ey Allahın Rəsulu! Dua et, Allah mənə var-dövlət versin. Səni haqq olaraq göndərən Allaha and içirəm ki, əgər Allah mənə var-dövlət, sərvət əta etsə, üzərimdə olan hüququ ödəyəcəyəm, hər bir kəsin haqqını özünə verəcəyəm.

Peyğəmbər(s) onu dua etdi. Sələbə bir neçə qoyun aldı. Bir müddətdən sonra qoyunları artdığından Mədinədə sürünü saxlaya bilmədi. Buna görə də Mədinənin ətrafındakı otlaqlara köçməkdən başqa çarəsi qalmadı. Nəhayət, Mədinənin ətrafındakı kəndlərdən birinə köçdü. Başı o qədər qarışdı ki, cümə və camaat namazlarında iştirak edə bilmədi. 

Zəkat yığımı zamanı həzrəti-Mühəmməd (s) bir nəfəri bu işə təyin edib zəkat almaq üçün Sələbənin yanına göndərdi. Sələbə zəkatı ödəməkdən boyun qaçırmaqdan əlavə etiraz edərək dedi: “Bu hökm cizyə vermək kimidir. (Siz zəkat adı altında cizyə alırsınız. Cizyə əhli-kitaba aiddir). Mən belə bir zəkatı ödəməyə hazır deyiləm.” Qasid Peyğəmbər(s)-in yanına gəlib macəranı ona danışdı. Həzrət buyurdu: “Vay olsun Sələbəyə! Vay olsun Sələbəyə!” Sonra yuxarıdakı ayə nazil oldu.

Bir sözlə, Allah-təala öz bəndələrinin xeyrini daha yaxşı bilir. Hər bir kəsə məsləhət bildiyi şeyi əta edir. 

5)  Həyatına davam etmək və halal ruzi qazanmaq üçün insan işləmək və zəhmət çəkməklə yanaşı, bunu da bilməlidir ki, bütün bu zəhmət və fəaliyyətinə baxmayaraq, nəsibindən artıq ruzi qazana bilməz. Allah-təalanın insan üçün təyin etdiyi ruzi harada olsa, ona yetəcəkdir.

Əmirəlmöminin(ə) bu haqda buyurur:

“Ey Adəm övladı! Ruzi iki cürdür: biri odur ki, sən onu axtarırsan, o biri də odur ki, o səni axtarır. Əgər arxasınca getməsən belə, öz nəsibin səni tapacaqdır....”

Həzrəti-Əli(ə) vəsiyyətlərinin birində övladı imam Həsən Müctəba(ə)-ya buyurdu:

“Övladım! Bil və agah ol ki, ruzi iki cürdür: elə ruzi vardır ki, sən onu axtarırsan, eləsi də var ki, sən onu axtarmasan da, o səni axtarıb tapacaqdır.....”

Demək, Allah-təala insana ruzi yetirməyi zəmanət vermişdir. Əmirəlmöminin(ə) buyurur:

“......(Allah) sizin ruzinizə zamin durmuşdur.”

Elə amillər vardır ki, insan ruzisinin artıb-azalmasında mühüm rol oynayır. Hələlik bu bəhsi geniş təfsilatı ilə müzakirə etməzdən əvvəl nümunə üçün bir neçə mətləbə işarə edirik:

Ruzinin artmasına səbəb olan amillər
1.  Təqva və günahdan çəkinmək:

Allah-təala «Qurani-Kərim»də buyurmuşdur:

“Əgər o məmləkətlərin əhalisi iman gətirib (pis əməllərdən) çəkinsəydilər, sözsüz ki, onların başlarına göydən bərəkət yağdırardıq. Lakin onlar (öz peyğəmbərlərini) yalançı hesab etdilər. Biz də onları qazandıqlarına görə məhv etdik.” («Əraf» - 96).

“......Kim Allahdan qorxsa, Allah ona (hər çətinlikdən) bir çıxış yolu əta edər. Və ona gözləmədiyi yerdən ruzi verər......” («Talaq» - 2,3).

Birinci ayə ictimai təqva haqqında nazil olmuşdur. Bir qrup insanın təqvalı olması bütöv bir şəhərin təqvalı olması demək deyildir. Deməli, əhalinin hamısı təqvalı olarsa, bu, Allah kəlamında öz əksini tapar. Bu zaman hamıya Tanrının bərəkət və mərhəməti şamil olar. Amma ikinci ayədə isə fərdi təqva haqqında söhbət açılır.

2.  İstiğfar (Allahdan bağışlanmaq diləmək): 

İkinci amil istiğfardır. Əmirəlmöminin(ə) buyurur:

“........Allah-təala tövbə və istiğfarı ruzi və mərhəmətin artmasında bir vasitə kimi insanlar üçün təyin etmişdir. Hər şeydən pak olan Allah buyurmuşdur: 

“Rəbbinizdən bağışlanmağınızı diləyin. Çünki O, çox bağışlayandır! O, sizə göydən bol yağış göndərər.”
 («Nuh» - 10,11).

Ruzinin azalmasına səbəb olan amillər
1.  Naşükürlük və neməti danmaq:

Allah-təala buyurur:

“Allah bir şəhəri misal gətirir. O şəhər əmin-amanlıq və arxayınlıq içində idi. Ruzisi də hər yerdən bol-bol gəlirdi. Lakin (əhalisi) Allahın nemətini inkar etdi, Allah da həmin şəhərə (sakinlərinin) etdikləri əməllərə görə (yeddi il) aclıq və qorxu bəlası dadırdı.” («Nəhl» - 112).

Bu ayədə üç vacib mətləbə toxunulmuşdur:

1)  Həqiqi əmin-amanlıq xarici kapitalın ölkə daxilinə axmasına səbəb olur. (“Ruzisi də hər yerdən bol-bol gəlirdi....”). Bu da aydındır ki, xarici kapitalın ölkə daxilinə gəlməsi adətən bütün xalqın ümumi rifahının yüksəlməsinə və bolluğa səbəb olur.

2)  Əmin-amanlıq iki formada ola bilər:

a) Arxayınlıqla birgə olan əmin-amanlıq. b) Nigaranlıqla birgə olan əmin-amanlıq. Birincini həqiqi əmin-amanlıq, ikincisini isə qəbiristanlıq əmin-amanlığı adlandırırlar. Çünki diktator hökümətin dəmir intizamı nəticəsində sülh yarana bilər. Lakin bu heç kəsin nəfəs çəkməyə belə qüdrəti olmayan qəbiristanlıq əmin-amanlığına bənzəyir. Belə əmin-amanlıq həmişə qorxu ilə yanaşıdır. Amma birincisi isə arxayınlıqla olan əmin-amanlıqdır. İnsanlar onun sayəsində hər cəhətdən amandadırlar. Xarici kapitalı məhz belə əmin-amanlıq özünə cəlb edə bilər.

3)  Nemətlər iki cürdür: fərdi və ictimai. Fərdi nemətlərdə şükr və küfrün səbəbkarı ayrı-ayrı şəxslərdir. İctimai nemətlərdə isə şükr və küfrün səbəbkarı cəmiyyətdir. Şükr etmək və naşükürlük inikasları da həmçinin, həmin amilləri yaxalayacaqdır. Fərddə fərdə, cəmdə isə cəmiyyətə qayıdacaqdır.

«Qurani-Kərim»də cəmiyyət bədənə oxşadılmışdır. Ayrı-ayrı fərdlərin əməllərində fərdi təsirlər olduğu kimi, cəmiyyətin əməllərində də ictimai təsirlər vardır. İctimai təqva hamı üçün nemət və ruzinin yetirilməsinə, ictimai naşükürlük isə ictimai yoxsulluq və ümumi nigarançılığa səbəb olur. 

Yuxarıda qeyd olunan ayədə bəhsin mövzusu bütöv bir millətə, xalqa aid olan ictimai əmin-amanlıqdır. Mübarək ayədə xatırlanan şükürlük amili onlardır. Bu ayədə Allah-təala naşükürlük və nemətləri danmağı ayrı-ayrı fərdlərə yox, bütöv bir xalqa, əhaliyə aid edir. Buyurur ki, şəhər əhalisi neməti dandı. Buna görə də bəla hamıya nazil oldu. Hamını aclıq və nigarançılıq bürüdü. Yəni o şəhərə bəla göndərdi. Nəticədə isə, şəhər əhalisi əzaba düçar oldu. «Ənfal» surəsinin 53-cü ayəsində  də bu məzmuna oxşar bir mətn vardır. Burada da əsas söhbət bütöv bir xalqa, millətə aid olan nemətdən gedir. Müqəddəs Kitabımızda buyurulur ki, əgər bir millət öz vəziyyətini dəyişərsə, yəni (günah edərsə), Allah-təala onlara verdiyi neməti onlar üçün bəlaya, əzaba çevirər. Cəmiyyətin taleyində ən təsirli amil cəmiyyətin öz halını dəyişməsidir. Çünki fərdi dəyişkənlik ictimai məsələlərdə əsas rol oynamır.

2)  Təqvasızlıq və günah.

Günahın nəticələri bəhsində xatırladığımız kimi, günahın mənfi təsirlərindən biri də ruzinin azalmasıdır. 

İmam Baqir(ə) buyurmuşdur:

“Həqiqətən, bəndə günah edərkən onun ruzisi azalır.”



Dini və ictimai qanunlara riayət
Təvazökarlıq
Təvazökarlıq bu qayda-qanunlardan biri və gözəl əxlaqa malik şəxsin xüsusiyyətlərindəndir. Müqəddəs dinimizdə bu əxlaqi dəyərə yiyələnmək dönə-dönə müsəlmanlara tövsiyə edilmişdir. İndi isə bu mövzuya aid ayə və rəvayətləri burada qeyd edirik.

«Quran»da təvazökarlıq
Allah-təala mömin bəndələrin xüsusiyyətlərini sadalayarkən təvazökarlığı o xüsusiyyətlərdən biri kimi qeyd edir:

“Rəhmanın (əsl) bəndələri o kəslərdir ki, onlar yer üzündə təmkinlə (təvazökarlıqla) gəzər, cahillər onlara söz atdıqları zaman salam deyərlər.” («Furqan» - 63).

Allah-təala özünün əsl mömin bəndələrini ən gözəl keyfiyyətlərlə vəsf edərkən öncə onları təmkinli, vüqarlı yerişləri və təvazökar rəftarları ilə vəsf edir. Çünki yeriş insanın daxili xüsusiyyətlərindən xəbər verir. Bəzi adamlar o qədər lovğa və təkəbbürlüdürlər ki, bu xüsusiyyətləri yerişlərindən asanlıqla seçilir. Buna görə də böyük Yaradan başqa bir ayədə təkəbbürlə yeriməyi xüsusi bir fəlsəfi anlamla qadağan etmişdir:

“Yer üzündə təkəbbürlə gəzib dolanma. Çünki sən nə yeri yara bilər, nə də yüksəlib dağlara çata bilərsən.” («İsra» - 37).

Müdrik Loğman oğluna deyir:

“Adamlardan təkəbbürlə üz çevirmə, yer üzündə lovğa-lovğa gəzib dolanma. Həqiqətən, Allah heç bir özündən razını, lovğalanıb fəxr edəni sevməz!” («Loğman» - 18).

Yeriyərkən təvazökarlıq
Həzrəti-Əli(ə) təqva əhlini vəsf edərkən buyurur:

“.......Onlar təvazökarlıqla, təmkinlə yeriyərlər......”

Təvazökarlıq və məqamın yüksəlişi
Əziz Peyğəmbər(s)-imız təvazökarlığı insan məqamının yüksəlməsi üçün vasitə hesab edərək buyurur:

“......Təvazökarlıq başıucalıq və alnıaçıqlıq vasitəsidir. Təvazökarlıq edin. Qoy Allah məqamınızı ucaltsın.....”

İmam Sadiq(ə) buyurur:

“.......Həzrət Loğman oğluna dedi: “Şərəf və alicənablıq Allah qarşısında təvazökarlıq edənindir....”

Peyğəmbər(s) buyurur:

“Allah qarşısında təvazökarlıq edəni Allah ucaldır. Təvazökar şəxs özünü kiçik saysa da, xalqın gözündə uca, əzəmətlidir.”

Təvazökarlıq kamilliyin nişanəsidir.

İmam Sadiq(ə) bir hədisdə buyurur:

“Ağlın kamilliyi üç şeylə ölçülür: onlardan biri Allah qarşısında təvazökar olmaqdır.....”

Təvazökarlıq ən üstün ibadətlərdəndir.

Əmirəlmöminin(ə) imam Həsən Müctəba(ə)-ya etdiyi tövsiyələrindən birində buyurur:

“.....Təvazökar ol, çünki təvazökarlıq ən üstün ibadətlərdəndir.”

Təvazökarlıq və xalqın sevgisi
Əmirəlmöminin(ə) buyurur:

“Təvazökarlığın nəticəsi xalqın məhəbbətini qazanmaqdır.”

Təvazökarlıq və ağlın inkişafı
İmam Kazim(ə) buyurur:

“Bu cür hikmət yalnız təvazökar insanın qəlbində olar. Təkəbbürlü və zorakı insanın qəlbində hikmət olmaz. Çünki Allah-təala təvazökarlığı əqlin, təkəbbürü isə cəhlin (nadanlığın) artması üçün bir vasitə kimi təyin etmişdir.”

Təvazökarlıq və nemətin kamilliyi
Həzrəti-Əli(ə) buyurur:

“......Təvazökarlıqla nemət kamilləşir.....”

Təvazökarlıq Allah dostlarının sifətlərindəndir
Əziz Peyğəmbər(s) buyurdu:

“Dörd gözəl xisləti Allah-təala sevmədiyi şəxsə verməz.... Onlardan biri təvazökarlıqdır.”

Təvazökarlığın əlamətləri
Bəziləri danışıqda özlərini təvazökar kimi qələmə verir, əmələ gəldikdə isə dedikləri ilə əməlləri arasında böyük fərq olduğu nəzərə çarpır.

İndi isə təvazökarlığın bir sıra əlamətlərini qısaca olaraq qeyd edirik. Ümid edirik ki, bu xüsusiyyətləri öz həyatımızda əməli olaraq yerinə yetirəcəyik. İmam Səccad(ə) Allaha münacat edərkən deyir:

“.....İlahi! Səndən istəyirəm ki, məni bəndələrin qarşısında təvazökarlıq əlaməti olaraq mülayim edəsən.”
 

Təvazökarlıq əlamətlərindən biri salam verməkdir.

İmam Sadiq(ə) buyurur:

“Təvazökarlığın əlaməti budur ki, rastlaşdığın adama salam verəsən.”

İmam Həsən Əskəri(ə) buyurur:

“Təvazökarlığın nişanəsi budur ki, birinin yanından ötərkən ona salam verəsən.”

Təvazö o qədər əhəmiyyətlidir ki, «Qurani-Kərim»də bir çox ayələrdə açıq-aşkar bu əməli yerinə yetirmək əmr edilmiş, Əhli-beyt(ə) hədislərdə salam vermək haqda dönə-dönə tövsiyələr etmişlər. Ümumiyyətlə, müqəddəs dinimizdə salam vermək üçün çoxlu mükafat, əcr və savablar nəzərdə tutulmuş, onu tərk etmək kəskin tənqid olunmuşdur. Bu haqda bir neçə hədisə işarə edirik.

Salam verməyin savabı
Həzrəti-Mühəmməd (s) buyurmuşdur:

“Behiştdə elə evlər vardır ki, içərisi çöldən və çölü içəridən görsənir. Mənim ümmətimdən yaxşı söz danışanlar, acları doyduranlar, açıq-aşkar salam verənlər və hamı şirin yuxuda olarkən qalxıb namaz qılanlar bu evlərdə yaşayacaqlar.”

İmam Sadiq(ə)-dən nəql edirlər.

Bir gün Rəsuli-Əkrəm (s) Əbdül Müttəlib övladlarını dəvət edib buyurdu:

“Ey Əbdül Müttəlib övladları! Behiştə sağ-salamat daxil olmaq istəyirsizsə, salam verin, qohumluq əlaqələrini yaradın, hamı yuxuda olarkən siz gecə yarısı oyanıb Allaha ibadət edin, aclara yemək verin, yaxşı söz danışın.”

O ali Cənab da bir hədisdə buyurmuşdur:

“Biriniz digərinizə salam verərkən ucadan salam verin. Deməyin ki, mən salam verdim, amma mənim salamımın cavabını vermədilər. Bəlkə onlar salamını eşitməmişlər?! Salamın cavabını verən də ucadan cavab versin. Çünki birinci salam verən “salamımın cavabını almadılar” - deyə inciməsin. Həmişə həzrəti-Əli(ə) buyurardı: «Qəzəblənməyin və heç kimi qəzəbləndirməyin. Açıq-aşkar salam verin, yaxşı söz danışın. Behiştə sağ-salamat daxil olmaq üçün gecə yarısı hamı şirin yuxuda olarkən yataqdan qalxıb namaz qılın.” Sonra bu ayəni oxudu: “Əssəlamul mömin”..... Yəni, Allahın gözəl adlarından biri də “Salam”dır.”

Yeddinci İmam buyurur:

-“Behiştə daxil olmaq istəyirsinizsə, acları yedirdin, ucadan salam verin, hamı yuxuda olarkən siz namaz qılın.”

«Təhiyyət» nədir?

«Qurani-Kərim»in bəzi ayələrində hallanan “təhiyyət” kəlməsini bir çox rəvayətlərdə “salam” mənasında təfsir etmişlər. Nümunə üçün iki ayəyə işarə edirik:

“Sizə təhiyyət deyildiyi zaman onu daha gözəl alın və ya (eynilə sahibinə) qaytarın! Şübhəsiz, Allah hər şeyi hesaba alandır.” («Nisa» - 86).

“....Evlərə daxil olduğunuz zaman özünüzü Allah dərgahından bərəkət və xoşluq diləyən bir təhiyyətlə salamlayın.”

Yəni evdə bir kəs olmasa belə, Allah tərəfindən özünüzə salam verin. Bu salamın nə qədər böyük əhəmiyyət kəsb etdiyinə dəlalət edir. 

İmam Baqir(ə) və İmam Sadiq(ə)-dən belə nəql edirlər:

“Ayədə «təhiyyət» sözünün işlədilməsində məqsəd salam vermək və hər cür yaxşılıqdır.”

Bu ayə haqqında başqa təriflər də söyləmişlər. Həmin mənalar bəhsimizə aid olmadığından onları burada qeyd etmirik. Lakin müfəssirlərin dediyi kimi, “təhiyyət” sözünün mənalarından biri də “salam”-dır. Elə bunun özü belə bir islami və insani vəzifənin əhəmiyyətini göstərir. Bu islami ayinə bağlanma o qədər əhəmiyyət kəsb edir ki, Peyğəmbər(s) bu haqda buyurur:

“Salam verməmiş danışana cavab verməyin.”

İmam Sadiq(ə) Allah-təala buyurduğu kəlamı belə bəyan edir:

“Xəsis odur ki, salam verməyə belə xəsislik edir.”

Salamı yaymaq.

Bəziləri yalnız öz dost-tanışlarına salam verir. İslamda isə belə bir təfəkkür tərzi rədd edilib müsəlmanların rast gəldikləri adamlarla salamlaşmağa məsuliyyət daşıdıqları bildirilir.

Seyyid Qütb öz təfsirində yazır:

“Peyğəmbər(s)-dən soruşdular: “Hansı əməl daha yaxşıdır?” Buyurdu: “Aclara yemək vermək və tanıdığın-tanımadığın hər bir kəslə salamlaşmaq.”

Salam behişt əhlinin xeyir-duası və ehtiramıdır.

«Qurani-Kərim»də buyurulur:

“Məhz belələri (Allah yolunda bütün çətinliklərə, əziyyətlərə) səbir etdiklərinə görə cənnət güşəsi ilə mükafatlandırılacaq, orada ehtiramla, salamla qarşılanacaqdır.” («Furqan» - 75).

“Onların oradakı duası: “Pərvərdigara! Sən pak və müqəddəssən!”, orada salamlaşması: “Salam!”, duası: “Həmd olsun aləmlərin Rəbbi Allaha!” - sözləridir.” («Yunus»- 10).

Peyğəmbər(s)-in rəftarı.

Əziz Peyğəmbər(s)-imiz salamlaşmağa böyük əhəmiyyət verirdi. İbn Şəhr Aşub yazır:

“.....(Peyğəmbər(s)) kiminlə rastlaşsaydı, salam verməkdə həmin şəxsi qabaqlayardı.”

O Həzrət hətta kiçik yaşlı uşaqlara belə salam verirdi ki, salam vermək gözəl bir adət kimi özündən sonra qalsın, insanlar salam verməkdə bir-birini qabaqlasın. Buna görə də həzrəti-Mühəmməd (s) buyurur:

“Ölənə kimi beş xisləti tərk etməyəcəyəm.... (Onlardan biri də) uşaqlara salam verməkdir. Qoy məndən sonra bu gözəl davranış hamıda olsun. (Və islami bir qayda-qanun kimi insanlar ona əməl etsinlər).

Birinci olaraq salam vermək.

Keçən bəhslərdən belə aydın oldu ki, salam vermək fəzilətli bir əməldir. Eyni halda da birinci olaraq salam vermək daha fəzilətli və daha çox bəyənilmişdir. Çünki «Qurani-Kərim»də buyurulur:

“Yaxşı işlər görməkdə bir-birinizi ötməyə çalışın (bir-birinizlə yarışın)....” («Maidə» - 48).

Bu haqda çox tövsiyələr edilmişdir, çünki salam vermək və salamın cavabını qaytarmaq səmimiyyət və mehribanlıqla yanaşı olarsa, ictimai təsirlərdən başqa dini və mənəvi nəticələr də verər. Bu haqda iki hədisə işarə edirik:

İmam Sadiq(ə) buyurur:

“Birinci olaraq salam verən məqamca Allaha və Peyğəmbərinə daha yaxındır.”

Həzrəti-Əli(ə) buyurur:

“Salamın yetmiş savabı vardır. Onun altmış doqquzunun savabı birinci salam verənindir. Qalan bircə savab isə salamın cavabını qaytaranındır.”

Yersiz (gözləmə) istək.

Çox təəssüflər olsun ki, bəzi təkəbbürlü, özündən razı və lovğa adamlar bu böyük islami ənənəni bilməməzliyə vurub hamının onlara salam verməsini gözləyirlər. Onlardan bir qisminin özünü sevməyi və təkəbbürü o həddə çatır ki, hətta oturanların onlar gələrkən ayağa qalxıb salam verməsini belə istəyirlər. Belə adamlar bu yersiz fikirlə iki islami ənənəni pozurlar: biri salam vermək; o birisi isə salamlaşmaq qaydasıdır. Çünki islam dinində bütün məsələlər çox dəqiqliklə nəzərə alınmışdır.

Salam verməyin qaydası.

· Birinci olaraq kim salam verməlidir?

Məsumların(ə) hədislərində bu haqda çox maraqlı və dəqiq tövsiyələr müşahidə olunur.

İmam Sadiq(ə) buyurur:

“Kiçik böyüyə, yoldan ötən oturana və az dəstə böyük dəstəyə salam (birinci olaraq) verməlidir.”

O Həzrət bu haqda yenə də buyurmuşdur:

“Minikdə olan piyadaya, piyada keçən oturana salam verməlidir. İki dəstə rastlaşarkən onlardan azlıq təşkil edən çoxluq təşkil edən tərəfə salam verməlidir. Əgər bir nəfər bir dəstə adamla rastlaşarsa, onlarla salamlaşmalıdır.”

Fəxr Razinin öz təfsirində Peyğəmbər(s)-dən nəql etdiyi hədisə görə, miniyi rastlaşdığı adamın miniyindən bahalı olan adamlar birinci olaraq salam verməlidirlər. Gəlin hədisin mətnini nəzərdən keçirək:

“(İslamda) qayda budur ki, süvari piyadaya, atlı ulağa minmiş adama, kiçik böyüyə, az dəstə çoxluq təşkil edən dəstəyə, ayaqüstə olan oturmuş adama salam verməlidir.”

Fəxr Razi bu hədisi nəql edəndən sonra yazır:

“Süvarinin birinci olaraq piyadaya salam verməsinin səbəbi budur ki, süvarinin əzəməti daha çox olur. Bu baxımdan salam verərkən adamların qorxusu çəkilir. Miniyi bahalı olan şəxsin salamı öz təkəbbürü ilə mübarizə aparmasıdır. (Çünki bu təkəbbürün mənbəyi mal-dövlətdir).”

Bəzi adamlar düşünürlər ki, dövlətli olduqlarından hamı onlara hörmət etməlidir. Ona görə də belə adamların birinci olaraq salam verməsi daha münasib və məqsədəuyğundur. Çünki bu cür əməl təkəbbür və özündənrazılığı aradan qaldırmaq üçün bir növ vasitədir.

Salamın cavabını qaytarmaq və onun qaydası
Keçən bəhslərdə qeyd olundu ki, salam vermək müstəhəb, cavabını qaytarmaq isə vacibdir. Hətta namaz qılarkən belə salamın cavabını qaytarmaq vacibdir. Salamın cavabı qaytararkən səlist və qənaətbəxş olmalıdır. (Namazda həddi aşmaq namazı batil edir). «Qurani-Kərim»də bu haqda buyurulur:

“Sizə salam verildiyi zaman onu daha gözəl alın və ya (eynilə sahibinə) qaytarın.....” («Nisa» - 86).

Deməli, əvvəl gözəl salam, sonra isə bərabər salamı verilməlidir. Belə başa düşürük ki, Allah-Təalanın bizdən tələb etdiyi gözəl və layiqli salamdır. Gözəl və layiqli salam cavabın tam və mənalı ifadə olunmasıdır. Təbərsi bu haqda yazır:

“.........Bir nəfər Peyğəmbər(s)-in hüzuruna gəlib dedi: “Əssəlamu əleykə.” Peyğəmbər(s) buyurdu: “Ələykəs səlam və rəhmətullahi.” Bir başqası gəlib - “Əssəlamu əleykə və rəhmətullahi” - dedi. Peyğəmbər(s) buyurdu: “Əleykəs səlam və rəhmətullahi və bərəkatuh.” Bir başqası isə - “Əssəlamu əleykə və rəhmətullahi və bərəkatuhu” - dedi. Peyğəmbər(s) buyurdu: “Və əleykəs səlam və rəhmətullahi və bərəkatuh.” Peyğəmbər(s)-dən birinci və ikinci kəlamın cavabını artıqlaması ilə, lakin üçüncü salamın cavabını bir şey artırmadan qaytarmasının səbəbini soruşduqda buyurdu: “O, salam verməkdə mənim üçün bir şey saxlamadı. Ona görə mən də eynilə onun salamının cavabını qaytardım.”

Salamın qaydalarından biri də ara vermədən cavab verməkdir. Cavabı salam verənin eşidəcəyi tərzdə rəsmi ibarələrlə qaytarmaq lazımdır. Baş və ya əl ilə cavab verilsə, cavabı verən vəzifəsini düzgün yerinə yetirməmiş olur. Sözsüz ki, salam verən öz aralarında olan adətə görə əlini qaldırmaqla və ya papağını götürməklə ehtiram göstərərsə, “.......(eynilə sahibinə) qaytarın.” ayəsinə müvafiq o cür də cavab vermək olar.

Mübahisə etməmək.

Təvazökarlığın nişanələrindən biri mübahisə etməməkdir.

İmam Sadiq(ə) buyurur:

“.....Təvazökarlığın bir sıra nişanələri vardır...... Onlardan biri də haqlı olmağına baxmayaraq, mübahisəni tərk etməkdir. Təvazökarlıq yaxşılıqların mənbəyidir.”

Mübahisə nədir?

Racib İsfahani bu sözün leksik mənasını belə açıqlayır:

“Rəqibə üstün gəlmək və ona qələbə çalmaq məqsədilə aparılan söhbətə “cidal” (mübahisə) deyilir. Belə bir söhbətin “mücadilə” adlanmasının səbəbi də iki mübahisə edəndən birinin digərinə öz fikrini zorla qəbul etdirmək istəyidir. “Cidal” sözünün kökü “cədəltül həblə” (iki möhkəm toxudum) kəlməsindən götürülmüşdür, rəqibini öz fikrindən, əqidəsindən zorla döndərmək üçün bu kimi vasitəyə əl atıb öz sözü və rəyi ilə onu dolaşdırmaq istəyidir.”

“Cidal” sözünün istilahda işlənən mənası isə rəqibin etiraf etdiyi məsələlərdən onun öz əleyhinə istifadə etməkdir. Bu metod rəqibin gətirilmiş dəlil-sübutlara qane olmağına böyük təsir bağışlayır. Belə söhbətlər etik normalara riayət etməklə keçirilsə, bunun heç bir eybi olmaz və «Quran» baxımından da belə mübahisələr bəyənilir.

Mübahisə insanların əksəriyyətinin mübtəla olduğu cəhətlərdən biridir. Onun müxtəlif növləri haqda geniş surətdə söhbət açmaq olar. Lakin mövzudan kənara çıxmamaq şərtilə bu haqda qısaca söhbət edəcəyik. 

Cidalın (mübahisə) müsbət cəhəti.

Mübahisə etmək islam dinində tamamilə qadağan edilməmişdir. Əksinə «Quran»ın bəzi ayələrində Allah-təala Peyğəmbər(s)-ə əmr edir ki, insanlarla mücadilə etsin. Çünki mübahisə etmək insanların hidayət olunması üçün zəruridir. Neçə-neçə şəxslər bu kimi mübahisələrin nəticəsində çoxlarını xeyirxahlığa, səadətə dəvət edib, bədbəxtlik və azğınlıqdan qurtarmışlar. 

«Qurani-Kərim»də buyurulur: 

“(Ya Məhəmməd!) İnsanları hikmətlə, gözəl öyüd-nəsihət ilə Rəbbinin yoluna dəvət et, onlarla ən gözəl surətdə mübahisə et. Həqiqətən, Rəbbin yolundan azanları da, yolda olanları da daha yaxşı tanıyır!” («Nəhl» - 125).

“Kitab əhlinin zülm edənləri (cizyə verməyənləri, sizinlə vuruşmaq istəyənləri) istisna olmaqla, onlarla ən gözəl tərzdə mücadilə edin! Və belə deyin: 

“Biz həm özümüzə nazil olana (Qurana), həm də sizə nazil olana («Tövrat»a və «İncil»ə) inanırıq. Bizim də Allahımız, sizin də Allahınızı birdir. Biz yalnız Ona təslim olanlarıq!” («Ənkəbut» - 46).

Buna əsasən, demək olar ki, mücadilə tamamilə qadağan olunmamışdır. «Qurani-Kərim»də məntiqli söhbət və mübahisə pislənilmir. 

İslamda yalnız qalmaqallı, hay-küylü, acıqlı və sonu hörmətsizliklə bitən mübahisələr bəyənilməyib kəskin surətdə pislənilmişdir. Əgər üstün gəlmək məqsədilə mücadilə edilməzsə, bu, həqiqətlərin aydın olması üçün ən gözəl vasitə olar. 

İslami rəvayətlərdə Peyğəmbər(s) və məsum imamlarla(ə) müxalif qüvvələr arasında baş vermiş mübahisələrdə aydın olan bir çox mətləblər vardır. Bundan əlavə məsum İmamlar(ə) öz səhabələrinə həmişə müxalif qüvvələrlə bəhs etməyi tövsiyə edirdilər. Bu isə islamda mübahisənin tam surətdə qadağan olunmamasına bir dəlildir. 

Hişam ibn Həkəm
Burada Hişam ibn Həkəmi misal gətirmək olar. O, imam Sadiq(ə)-in ən yaxşı və tanınmış şagirdlərindən idi. Xüsusilə, kəlam elmində çox məharətli idi. Təhqiqatçılar onun bu elmdə böyük təcrübəyə malik olduğunu çox gözəl bilirlər. Mübahisə zamanı özünəməxsus bacarıqla bəhsdə qələbə çalardı. Onun bir çox mübahisələri olmuşdur. Əmr ibn Übeydi Mötəzim ilə olan bəhsi onun ən məhşur bəhsidir. Bir sözlə, Hişam müxalif qüvvələrlə həmişə elmi mübahisə edərdi. Əgər islam nəzərində bütün mübahisələr pislənilsəydi, imam Sadiq(ə) ona buyurmazdı:

“Ey Hişam! Sən iki ayaqla yerə yıxılmazsan. (Əgər sənin üçün heç bir cavab olmazsa,) yerə düşmək istəsən, pərvaz edirsən. (Məğlub olduğunu görüb özünə nicat verirsən). Sənin kimiləri insanlarla danışmalıdırlar. Özünü qoru. Bizim şəfaətimiz ardınca gələr inşallah.”

Məhz elə bu mübahisələrinə görə imam Sadiq(ə) onun barəsində belə buyurmuşdur:

“.......(Hişam) dili və əli ilə bizim köməkçimizdir.”

“Hişam ibn Həkəm bizim haqqımızın bayraqdarı, sözümüzü xalqa yetirən, doğruluğumuzu təsdiq edən və düşmənlərimizin səhv sözlərini rədd edən bir insanlardır. Ona tabe olmaq bizə tabe olmaq, onunla düşmənçilik etmək və müxalif olmaq bizimlə düşmənçilik etmək və müxalif olmaqdır.”
 

Demək, mübahisə islam nəzərindən tam surətdə qadağan olunsaydı, imam Sadiq(ə) mübahisə etmək qabiliyyəti olan bəzi səhabələrinə din düşmənləri ilə mübahisə etməyi heç vaxt tövsiyə etməzdi.

Buna görə də Şam şəhərindən imam Sadiq(ə)-in hüzuruna gəlib onunla mübahisə etmək istəyən kişiyə qarşı İmam (ə) Zirarə ibn Əyəni təyin edib buyurdu: “Sən onunla mübahisə et.”

Mübahisənin mənfi cəhəti.

Əgər mübahisə etməkdə məqsəd düşmənçilik və ya, özünün fəzilətli olduğunu göstərmək olarsa, bu, «Quran» baxımından haramdır. Çünki bu məqsədlə mübahisə edən şəxs özünü islah etməmiş və dünyaya olan bağlılıqları özündən uzaqlaşdırmamışdır. Həcc və ümrə mərasimində ehram bağlanan zaman mübahisə etmək ehramın fəlsəfəsi olan maddi və dünyəvi bağlılıqları qırmağa zidd olduğuna görə haram buyurulmuşdur.

«Qurani-Kərim»də buyurulur:

“.......Həcc ziyarəti vacib olan şəxsə həccdə olarkən (qadınla) yaxınlıq, söyüş söyüb pis sözlər danışmaq, dava-dalaş etmək yaramaz.....” («Bəqərə» - 197).

Şübhəsiz ki, mübahisə düşmənçilik və üstün gəlmək naminə olarsa, xoşagəlməz nəticələr verər. Bunlardan bir neçəsini qeyd edirik:

Həyasızlıq:

Mübahisənin xoşagəlməz nəticələrindən biri insanın abır-həyasını itirməsidir. Xüsusilə, rəqib eyib tutan, danışığında ədəb-ərkana riayət etməyən və sözlərinə sərhəd qoymayan olarsa, mübahisə, hörmətsizlik və təhqirlə nəticələnəcəkdir.

Əmirəlmöminin(ə) buyurur:

“Abır-həyanı qorumaq istəyən kəs mübahisə və dava-dalaş etməsin.”

İmam Sadiq(ə) buyurur:

“Həyatda iki şəxslə mübahisə etmə: birincisi, ağıllı və səbirli adamla; ikincisi, isə nadan və axmaq adamla. Çünki birincisi sənə qalib gələ bilər, ikincisi isə sənə əziyyət verər.”

Mübahisə düşmənçiliyə səbəb olar.

Əmirəlmöminin(ə) xalqı düşmənçilik və kin-küdurətə səbəb olduğuna görə mübahisədən çəkindirərək buyurur:

“Mübahisə və dava-dalaşdan çəkinin. Çünki bu, din qardaşlarını bir-birinə qarşı kinli edib araya nifaq salır.”

Demək, təvazökarlıqdan o kəs dəm vura bilər ki, təvazökarlıq onun əməlini, davranışını, danışığını büsbütün əhatə etsin. Şübhəsiz, haqsız olduğunu bilə-bilə  sözünü isbat etmək üçün inadkarlıq edib fikrini xalqa zorla qəbul etdirən şəxsdə təkəbbürlük xisləti üstün gəlir və onu mübahisənin acınacaqlı, xoşagəlməz nəticələrinə tərəf sürükləyir. Habelə insanlarla davranışın da özünü qürurlu aparan şəxs təvazökarlıq iddiasını edə bilməz. Belə şəxslər xalq arasında sevilmir, nəticədə (qiyamət günü) təkəbbürlülərlə bir yerdə olacaqlar. (Məhşər ayağına gələcəklər).

Müstəsna hallar.

Təvazökarlığın fəzilətli sifətlərdən olmasına baxmayaraq, hər yerdə təvazökarlıq bəyənilmir. Çünki bəzi hallarda təvazökarlığın özünün mənfi təsirləri ola bilər. Buna görə də həyatımızda elə hallara rast gəlirik ki, burada təvazökar olmaq qadağan olunmuşdur. Bunlardan bir neçəsini qeyd edirik.

Təkəbbürlü şəxs qarşısında təvazökarlıq
Təkəbbür rəzil sifətlərdən olub böyük günahlardan hesab olunur. Buna görə də təkəbbürlü şəxslər qarşısında təvazökar olmaq bəyənilmir. Çünki təkəbbürlü insan qarşısında təvazökar olmaq onun belə bir mövqe tutmasını təsdiqləməkdir. Halbuki Allah-təala təkəbbürlü şəxsləri sevmir.

İmam Sadiq(ə) buyurur:

“Allah-təala həzrəti Davuda vəhy göndərib buyurdu: “Ey Davud! Allah dərgahına ən yaxşı adamların təvazökarlar olduğu kimi, ən uzaq adamlar da təkəbbürlü şəxslərdir.”

Ona görə buyurmuşlar ki, təkəbbürlüyə qarşı təkəbbürlü olun, qoy onun təkəbbürü sınıb xalq arasında kiçilsin. 

Peyğəmbər(s) buyurmuşdur:

“Mənim ümmətimin təvazökarlarına qarşı təvazökar olun. Təkəbbürlü şəxslərlə rastlaşdıqda siz də onlara qarşı təkəbbürlü olun. Çünki belə rəftar onların təkəbbürünün pozulmasına səbəb olar.”

Var-dövlət xatirinə təvazökarlıq.

Təvazökarlığın bəyənilmədiyi məqamlardan biri də dövlətlilərə qarşı varına görə təvazökarlıq etməkdir. Əgər bir kəs zəngin qarşısında yalnız onun var dövlətinə görə təvazökarlıq edərsə, imanının bünövrəsi laxlayır. Dövlətlinin fəqir-füqəraya qarşı təvazökarlığı isə bunun əksinə olaraq çox bəyənilmişdir.

Həzrəti Əli(ə) bu haqda buyurur:

“Allah savabını qazanmaq üçün dövlətlilərin kasıblar qarşısında təvazökar olmaları nə qədər gözəldir?! Allaha arxalanmaq üçün kasıbların dövlətlilər qarşısında təkəbbürlü olmaları isə ondan da gözəldir.”

“........Dövlətlinin yanına gedib varına görə ona boyun əyənin dininin üçdən ikisi əldən gedər.”

«Tövrat»da da buyurulur:

“Dövlətinə görə dövlətlinin qarşısında təvazökar olanın dininin üçdən ikisi məhv olar.”

Kafirlər qarşısında təvazökarlıq:

Təvazökarlığın müstəsna hallarından biri də kafirlər qarşısında boyun əyməməkdir. Möminlər kafirlər
 qarşısında boyun əyməməli, özlərini elə aparmalıdırlar ki, kafirlər onlara ehtiramla yanaşsınlar. Möminlər yalnız və yalnız möminlərə qarşı təvazökar, kafirlərə qarşı təkəbbürlü olmalıdırlar. «Qurani-Kərim»də buyurulur:

“Mühəmməd Allahın Peyğəmbəridir. Onunla birlikdə olanlar (möminlər) kafirlərə qarşı sərt, bir-birinə (öz aralarında) isə mərhəmətlidirlər. Sən onları (namaz vaxtı) rüku edən, səcdəyə qapanan, Allahdan riza və lütf diləyən görərsən. Onların əlaməti üzlərində olan səcdə nişanəsidir. Bu onların Tövratdakı vəsfidir. İncildə isə onlar elə bir əkinə bənzədilirlər ki, o artıq cücərtisini üzə çıxartmış, onu bəsləyib cana-qüvvətə gətirmiş, o da möhkəmlənib gövdəsi üstünə qalxaraq əkinçiləri heyran qoymuşdur. (Allahın bu təşbihi) kafirləri qəzəbləndirmək üçündür. Onlardan iman gətirib yaxşı əməllər edənlərə Allah məğfirət və böyük mükafat vəd buyurmuşdur!” («Mümtəhinə» - 29).

“Ey iman gətirənlər! Sizdən hər kəs dinindən dönsə, (bilsin ki) Allah (onun yerinə) elə bir tayfa gətirər ki, (Allah) onları, onlar da (Allahı) sevərlər. Onlar möminlərə qarşı mülayim, kafirlərə qarşı isə sərt olar, Allah yolunda vuruşar və heç kəsin tənəsindən qorxmazlar. Bu, Allahın lütfüdür, onu istədiyinə verər. Allah (lütfü ilə) genişdir, (O, hər şeyi) biləndir!” («Maidə» - 54).

Fasiq və namazı tərk edən şəxslərin qarşısında təvazökarlıq.

Şərab içən, sələm yeyən, namazı tərk edən və s. bu kimi fasiq əməllərə qurşanan şəxslərə qarşı təvazökarlıq müstəsna hallardandır, yəni bəyənilmir.

Dinimizdə göstəriş verilir ki, belə şəxslərlə onları yenidən günah işlətməyə sövq edən tərzdə (yumşaqlıqla) davranmaq olmaz. Ona görə də dinimizdə onlara salam vermək belə pislənilir.

Bəhsin xülasəsi
Bir sözlə, təvazökarlıq o zaman bəyənilir ki, ali məqsədlərdən qida alıb Allaha xatir və Allah yolunda olsun. Ulu Yaradanın rizası üçün təvazökarlıq olmazsa, bu, zillət və alçaqlıq sayılır. Mömin və gözəl əxlaqa malik olan şəxs isə özünə alçaqlıq gətirməz.

Buna əsasən, təyin olunmuş çərçivədən çıxmaq   əxlaqi məsələlərdə düzgün deyildir.
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   «Səfinətül-bihar». I c. səh.410.


� «Mişkatül-ənvar»səh 243 


    «Biharül-ənvar» XXVI c. səh.405(Beyrut çapı)


� «Qürərül-hikəm» I c. səh. 224.


� Əlbəttə( əxlaq elmini ictimai, siyasi, iqtisadi, hərbi və s. adlar altında qruplaşdırmaq olar. Biz bəhsin uzanmamasına görə bu bölmələri burada araşdırmırıq.


� «Nəhcül-bəlağə» (Feyzül İslam); hikmət-104


� Həqiqəti yalan olmadan dolayısı yolla gizlətmək və başqa cür göstərmək.


� Fiqh, əxlaq və s. İslamın əvvəllərində vahid bir elmin tərkib hissələri olmuşdur. Sonralar din alimləri tərəfindən bir-birindən ayrılmışdır. Əslində, “fiqh” sözü “Quran” istilahında bütün dini (üsuliddin, firuiddin, əxlaq, təfsir və s.) maarif və məsələlərin dərk olunması mənasında işlənmişdir. Bu bölümün mənimsənilməsi asan olsun deyə, keçən əsrlərdə müxtəlif hədis və rəvayətlərdən bəhrələnərək yuxarıdakı başlıqlar altında təsnif olunmuşdur. Siz qeybət haqda nazil olmuş ayədə fiqhi cəhət ilə (qeybətin haramlığı) əxlaqi cəhətin birgə müzakirə olunmasını müşahidə edirsiniz. Allah-təala bir ayədə “(Bir-birinizin eybini, sirrini) arayıb axtarmayın, bir-birinizin qeybətini qılmayın! Sizdən biriniz ölmüş qardaşının ətini yeməyə razı olarmı?! Bu sizdə ikrah hissi oyadar.”(Hücərat-12)-cümləsi ilə həm qeybəti qadağan edir, həm də onun əxlaqi dəyərə zidd olmasına işarə edir, ona görə ki, bu birləşmə həm də tərbiyəvi cəhətdən mühümdür. Buna görə də tərbiyəçi müəllim və mürəbbilərin bu iki cəhəti nəzərdə tutmaları tövsiyə olunur.


� «Cameüs-səadat» I c., səh.34. İmam Sadiq(ə)-dən də həmin məzmunda hədis nəql olunmuşdur. 


«İləlüş şəraye»( Nəcəf çapı I c.,səh.4, 


«Vəsailüş-şiə» XI c., səh.164, 


«Biharül-ənvar», Beyrut çapı  LVII c., səh.299


� «Təfsirül-mizan», I c., səh-149


� Sübhi Salehin Nəhcül-bəlağəyə yazdığı şərh 58-ci hikmət.


� «Qürər»in mündəricatı səh.375, №1449.


� Yenə orda №1957.


� Yenə orda №1427.


� «Səfinətül-bihar» I c, səh.30


� Həmin mənbə.


� «Qürər»in mündəricatı səh.187, №6300.


� Həmin mənbə №6298; 


İbn Əbil-Hədidin «Nəhcül-bəlağə»yə yazdığı şərh II c, səh.342( hikmət-928


� Əbül Fərəc Əbdürrəhman ibn Cüzi  “Zəmmül-həva”, səh.18


� «Zəmmül-həva» səh.19.


� Feyzül İslamın «Nəhcül-bəlağə»yə yazdığı şərh 42-ci xütbə 28-ci xütbədə də bu mətləbə işarə olunmuşdur.


� Feyzül İslamın «Nəhcül-bəlağə»yə yazdığı şərh 50-ci xütbə


� «Əl-Mizan» təfsiri, Beyrut çapı, X c, səh.237.


� Sübhi Salehinin «Nəhcül-bəlağə»yə yazdığı şərh səh.117, 86-cı xütbə.


� «Qürər»in mündəricatı səh.425, №1029.


� Həmin mənbə №1048.


� Həmin mənbə s,269, №10531, 10541.


� «Tühəfül-üqul» səh.269.


� «Qürər»in mündəricatı: səh.391, №3491.


� «Üsuli-kafi» II c, səh.86.


� Həmin mənbə 


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi Salehi) Hikmət-444


� «Biharül-ənvar» LXVII c, səh.214.


   Şeyx Tusi “Əmali”, oradakı rəvayətə əsasən, II c.


� «Üsuli-kafi» II c, səh.82


� Həmin mənbə.


� «Təkvir»-29


� Fəna mərhələsi Tanrıdan qeyrisini tərk etmək mərhələsidir. Məhv və səhv (məstlikdən ayılma) mərtəbəsi başqasının məhv və başqalığın inkarı mərhələsidir. Yəni bu mərhələdə  daha başqası gözünə görünmür ki, onu tərk etsin, hər nəyə baxırsa( Allahı görür. Ondan başqa bir şey görmür. Bu dərəcəyə həqqülyəqin deyilir. Fəna mərhələsi isə eynülyəqin  adlanır. Əlbəttə( bu məqamlara yetişmək hər kəsin işi deyildir. Hətta onu iddia edənlərdən çoxu bunun mahiyyətinə varmamışlar. O ki, qala onun həqiqətinə. Şair dili ilə desək: “Hər kimə haqq sirrini anlatdılar, elə bil dil-dodağını yumdular.” Deməli( müddəilərin sözünə aldanmamaq üçün ayıq olmaq lazımdır. Çünki həqiqət adamları tanınmırlar, onların dodaqlarına sükut möhürü vurulub. Yeri gəlmişkən, bu dərəcələrin təfsirini bilavasitə əlaqəsi olan şəxsdən soruşub istifadə etməkdə diqqətli olun. Cahillərin təfsirinə etina etməyin ki, onların təfsiri küfr və dinsizlikdir. Küfrdən, dinsizlikdən, fəsaddan və günahkarlıqdan Allaha pənah aparırıq. 


� «Hədid» surəsi-3


� «Fəcr» surəsi-27, 28


� Burada «Səcdə» surəsinin 9-cu ayəsinə işarə olunur:”Sonra onu düzəldib insan şəklinə saldı və ona Öz ruhundan (Özünün yaratdığı ruhdan) üfürdü (həyat verdi).” Başqa bir surədə buyurur:”Mən ona surət verib ruhumdan üfürdüyüm zaman siz ona (ibadət yox, təzim məqsədilə) səcdə edin! («Hicr»-29).


� «Şəms» surəsinin 7 və 8-ci ayələrinə işarədir: “And olsun nəfsə və onu yaradana. Sonra da ona günahlarını və pis əməllərdən çəkinməsini (xeyir və şəri) öyrədənə.”


� «Yusif» surəsi 53-cü ayəyə işarədir: “Mən özümü təmizə çıxartmıram, Rəbbimin rəhm etdiyi kimsə istisna olmaqla, nəfs (insana) pis işlər görməyi (şəhvətə uymağı) əmr edər.”


� «Qiyamət» surəsinin 1 və 2-ci ayələrinə işarədir:”And içirəm qiyamət gününə; And içirəm özünü qınayan nəfsə!”


� «Fəcr» surəsinin 27-30-cu ayələrinə işarədir:”Ey xətircəm olan kəs! Dön Rəbbinə, sən Ondan razı olaraq, O da səndən! Əməlisaleh bəndələrimin zümrəsinə daxil ol! (Onlarla birlikdə) cənnətimə varid ol!”


� «Ali-İmran» surəsinin 185-ci ayəsinə işarədir!”Hər bir kəs ölümü dadacaqdır!”


� «Rum» surəsinin 30-cu ayəsinə işarədir:”Batildən haqqa tapınaraq üzünü Allahın fitri olaraq insanlara verdiyi dinə tərəf tut.”


� Bu təbir yaxınlıq dərəcəsini başa salmaq üçün belə təşbih olunmuşdur, yoxsa Allah-təala laməkandır, Onun məkanı yoxdur.


� Həzrəti-Əli(ə)-yə mənsub divan. Təbriz( daş çapı( 1270-ci il. səh.39.


� «Məhəccətül-beyza» I c. səh.68; «Əlcəvahirüs-sənəviyyə»( Hindistan çapı 1302-ci il səh.93. Bu rəvayət eyni ibarə ilə ibn Əbil Hədidin «Şərhi-nəhcül-bəlağə»sində (Misir çapı XX c, səh.292); «Qürər»in mündəricatında (səh.387/№7946) azca fərqlə həzrəti-Əli(ə)-dən nəql olunmuşdur. Bəzi alimlər bu hədisi təfsir (izah) edərkən xətaya uğramışlar. Onların izahına görə, guya Peyğəmbər(s)-in hədisdən məqsədi budur ki, nəfsi dərk etmək qeyri-mümkün olduğu kimi, eləcə də Allahı dərk etmək qeyri-mümkündür. Amma bu barədə dəfələrlə nəql olunmuş hədislərə diqqət yetirdikdə bu məfhumun səhv bir fikir olması tamamilə aydınlaşır. Məsələn, “Allahı dərk etmək üçün özünü dərk etməlisən.”, “Sizlərdən Rəbbini ən yaxşı tanıyan özünü ən yaxşı tanıyandır.” hədisləri bunun yanlış fikir olduğunu açıq-aşkar göstərir.


� «Qürər»in mündəricatı səh.387/№2935


� «Nəhcül-bəlağə» (Feyzül İslam) 77-ci hikmət


� «Əlcəvahirüs-sənəviyyə» (Hindistan çapı 1302-ci il) səh.94


� Seyyid Rəzi “Əmali” II c, səh.329


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi Salehi) hikmət №149


� «Qürər»in fəslə görə mündəricatı: səh.387


� Həmin mənbə: səh.387


� «Qürər»in fəslə görə mündəricatı: səh.212


� Həmin mənbə: səh.387


� «Ləalil-əxbar»:səh.386


� «Nəhcül-bəlağə» (Feyzül İslam) 214-cü xütbə.


� Həmin mənbə( 213-xütbə


� «Qürər»in fəslə görə mündəricatı: səh.431


� Həmin mənbə


� «Qürər»in şərhi II c, səh.328, 2751(2752-ci hədislər


� Əbu Həmzeyi Sumali duası.


� «Nəhcül-bəlağə» 222-ci xütbə.


� Yenə orada 


� «Nəhcül-bəlağə» 193-cü xütbə.


� «Nəhcül-bəlağə» 97-ci xütbə.


� «Qürərül- hikəm»: IV c,səh.3


� Həmin mənbə: səh.288


� «Qürərül-hikəm» IV c,səh.30


� «Biharül-ənvar» (Beyrut çapı) LXVIII, səh.326. «Misbahüş-şəriə» kitabından nəql olunan rəvayətə əsasən.


� «Biharül-ənvar» (Beyrut çapı)  LXVIII c, səh.323


� Həmin mənbə, LXVIII c, səh.318


� «Qürərül-hikəm»: IV c, səh.239


� «Qürərül-hikəm»: V c, səh.379


� «Biharül-ənvar» (Beyrut çapı) LXVIII c, səh.322


� Həmin mənbə: səh.323


� «Biharül-ənvar» (Beyrut çapı):  LXVIII c, səh.322


� Deyləmi «Elamüd-din» səh.110; «Üsuli- kafi»(II c, səh.232


� «Əl-əsfar»( IX c( tənasüx fəsli( Sədrül-mütəəllihin bu əqidədədir ki, insanı heyvanlardan fərqləndirən cəhət onun nitqidir (təfəkkür və əql qüvvəsi). Bu cəhətə görə bütün insanlar eynidirlər, lakin insanları bir-birindən fərqləndirən onların nəfsani sifət və xüsusiyyətlərindən nəşələnmiş faktorlardır. Sədrül-mütəəllihin bu sifətləri hər bir fərdin zati sifətləri kimi qəbul etmişdir. Deməli( insanlar arasındakı fərqləndirici cəhət rəng, şəkil, kəmiyyət və keyfiyyət deyil, onun həqiqi simasını formalaşdıran həmin sifət və xarakterlərdir. İnsanın həmin bu bərzəxi surətidir ki, axirət günü onunla məşhər ayağına gəlir. Bəziləri insan, bəziləri də meymun, donuz, yırtıcı və ot yeyən heyvanlar surətində qiyamət günü məhşər ayağına gəlir. Bir insanın həyatın müxtəlif mərhələlərində cürbəcür sifətlərə malik olub qiyamətdə bu surətlərin hamısı ilə zahir olması da mümkündür. Bu cəhətdən Sədrül-mütəəllihin insanların müxtəlif növlərə malik olmasına inanır. İnsanı vahid bir növ kimi bilmək isə( başqa heyvanlar ilə müqayisədə ümümi bir nəzərlə irad olunmuş ibtidai və səthi hökmdür. Həqiqətin əsli isə belə deyil.


� «Üsuli-kafi» II c, səh.125 hədis-5; 


  «Nurus-səqəleyn» təfsiri( V c, səh.83


� «Nurus-səqəleyn» təfsiri( V c , səh.84


� «Misbahüş-şəriə»( XCVI fəsil


� «Misbahüş-şəriə» XCVI bab.


� «Məcməül-bəyan»( I c, səh.267


� Füruidin bölməsi namaz, oruc, həcc, xüms, zəkat, cihad, əmr be məruf, nəhy əz münkər, təvəlla və təbərra hissələri ilə məhdudlaşmır. Çünki islamın bütün əməli qanun-qaydaları istər ibadət olsun, istərsə də müamilə, cərimə və s. hamısı füruidin bölməsindəndir. (Etiqadi məsələlərin üsulidin bölməsindən olduğu kimi)  Deməli, füruidinin bu on hissədən ibarət olmasından məqsəd budur ki, bu on hissə füruidin bölməsinin sütunu və özülüdür. Bu on hissə füruidinin əsas prinsiplərindən olub hamısı da ibadət sayılır.


� «Biharül-ənvar», LXVI c, səh.236


� Həmin mənbə, səh.239


� «Təfsiri-Safi» (İslamiyyə çapı), I c, səh.555 («Ənam» surəsinin 149-cu ayəsinin təfsirinə əsasən); 


«Nurus-səqəleyn», I c, səh.776


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi Salehi) 31-ci məktub.


� Yenə orda


� «Camei-əhadisi-şiə», III c, səh.327


� «Qürər»,fəslə görə mündəricat, səh.129, №6410. «Camei-əhadisi-şiə» III c,səh.326


� «Üsuli-kafi», II c, səh.77 vərə fəsli


� Həmin mənbə


� «Biharül-ənvar», LXXC c, səh.351


� «Üsuli-kafi», II c, səh.76, taət və təqva fəsli, hədis №7.


� «Üsuli-kafi», II c, səh.76, taət və təqva fəsli, hədis №7.


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi Salehi), 45-ci məktub


� «Nisa» surəsinin 69-cu ayəsinə işarədir:”Allaha və peyğəmbərə itaət edənlər, (axirətdə) Allahın nemət verdiyi nəbilər, siddiqlər, şəhidlər və salehlərlə bir yerdə olacaqlar.”


� Müsəlmanların ümumi malı.


� Bu barədə həzrəti-Əli(ə)-nin Bəsrə valisi Osman ibn Hüneyfə yazdığı məktub daha çox diqqəti çəkir: “Ey Hüneyfin oğlu! Mənə xəbər verildi ki, Bəsrə dövlətlilərindən bir nəfər səni qonaqlığa dəvət etmiş və sən də bu dəvəti qəbul edib yubanmadan qonaqlığa getmisən. Müxtəlif yeməklər böyük qablarda bir-birinin ardınca sənin qarşına qoyulmuşdur. Mən güman etməzdim ki, sən yoxsullara laqeyd olub dövlətlilərin çağırıldığı belə bir cəmiyyətin dəvətini qəbul edəsən. Yediyin yeməyə fikir ver. (Bax gör halaldırmı, ya yox?) Bu zaman halallığına şübhə etdiyin yeməyi yemə, paklıq və halallığına yəqinin olsa, yeməkdən çəkinmə. Bil ki, hər məmum (hər hansı bir imamın ardıcılı) gərək öz imamına iqtida edib elminin nurundan bəhrələnsin. (Yəni bütün əməllərdə özünü ona bənzədərək onun biliyindən istifadə etsin.) Bil ki, sizin imamınız bu dünyada yalnız köhnə paltarla, yeməklərdən də vur-tut iki ədəd çörəklə kifayətlənmişdir. Əlbəttə, siz belə ola  bilməzsiniz, lakin mənə təqva, səy, iffət, paklıq və doğru yolla kömək edin.


� Təbərsi yazır: “Bütün günahlar Allah qanunlarına itaət etməmək sayıldığından böyükdür. Günahların böyük və kiçik olması onlar arasındakı fərqlərə görədir. Bu bizim imamiyyədə  olan əqidə məsələlərindəndir.» («Məcməül-bəyan» III c, səh.38)


� «Üsuli-kafi»: II c, səh.79. «Fiqh» fəsli, hədis №4


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi Salehi) hikmət №477


� «Üsuli-kafi» II c, səh.270


� Həmin mənbə:


 «Biharül-ənvar» LXX c, səh.321


� «Camei-əhadisi-şiə» XIII, səh.334. Buradan da kiçik günahları təkrar etməklə böyük günah sayılmasının səbəbi aydınlaşır. Günahı təkrarlamaq itaətdən boyun qaçırmağa dəlalət edir. Bu da əməlin çox da qəbih olmamasına baxmayaraq, obyektiv qəbahətin artmasına səbəb olub nəticədə böyük günaha çevrilir. Hədisdə buyurulur: “Ən böyük günah odur ki, günah sahibi onu dönə-dönə təkrar edə.” («Camei-əhadisi-şiə»: XIII, səh.334.)


� «Üsuli-kafi»: I c, səh.68. 


   «Vəsailüş-şiə» XVIII c, səh.114, hədis №9


� «Nəhcül-səadə fi müstədrəki Nəhcül-bəlağə» I c, səh.225


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi Salehi) səh.559


� «Biharül-ənvar» (Beyrut çapı) LXX c, səh.351, hədis №47


� «Xisali-Səduq»: I c, səh.198, hədis №26


� «Üsuli-kafi»: II c, səh.268


� «Üsuli-kafi» II c, səh.272, hədis №16. 


   «Came üs-səadat» III c, səh.48


� «Cameüs-səadat» III c, səh.48


� «Üsuli-kafi» II c, səh.445


� İbn Məhbub deyir: “Peyğəmbər (s) Əhli-beyt (ə)-inin dostlarından   bir neçəsi mənim vasitəmlə məktubda İmam Musa ibn Cəfər(ə)-ə böyük günahların sayı və necəliyi haqda sual yazdı. Həzrət sualın cavabını yazaraq belə buyurdu: “Böyük günahlar Allah-təalanın onlardan ötrü cəhənnəm əzabı ilə vədə verdiyi günahlardır. Böyük günahların xüsusiyyətlərindən biri də budur ki, Tanrı onları tərk edən şəxsin günahlarını (kiçik günahlarını) bağışlar. Bu şərtlə ki, mömin olsun.” Sonra o həzrət yeddi günahı “yeddi məhvedici günah” adı ilə sadaladı: “Adam öldürmək, ata-ananın üzünə ağ olmaq, sələmlə məşğul olmaq, hicrətdən sonra təərrüb, namuslu və iffətli qadınlara zinakar deyərək töhmət vurmaq, yetim malını yemək və döyüşdən qaçmaq.” («Üsuli-kafi» II c, s.276). 


Dini və elmi mərkəzlərdən uzaqlaşıb ucqar səhralarda yaşayışa və bununla da öz dini vəzifələrini yerinə yetirməyə qadir olmayıb tədriclə dini əxlaqı və mədəniyyəti itirməyə hicrətdən sonra təərrüb deyilir.


� Şəri hökmlər barədə kitab.


� Bu barədə artıq məlumat toplamaq üçün hədis, əxlaq, təfsir və həmçinin imam camaat (pişnamaz), qazi, müctəhid və şahidin ədaləti barədə bəhs edən fiqh kitablarındakı fəsillərə müraciət edə bilərsiniz: «Vəsailüş-şiə» VI c, səh.251; 


«Biharül-ənvar» LXXXV c, səh.25; 


«Miratül-üqul» X c, səh.67;


 «Üsuli-kafi» II c;


 «Camei-əhadisi-şiə» XIII, səh.319; 


   Təfsir kitablarından: «Məcməül-bəyan» III  və IV c (Nisa surəsinin təfsiri); 


 “Əl-mizan” təfsiri IV c, səh.344; 


Əxlaq kitablarından «Ehyaül-ülum» IV c, səh.16; 


 «Məhəccətül-beyza» VII c, səh.28; 


 «Cameüs-səadat» III c,səh.73; 


  Fiqhi kitablardan: «Cəvahir» XIII c,səh.275; 


«Kitabül-qəza» XL c, səh.25-56 (XLI c, səh.111); 


«Kitabül-qəza» səh.284 (Mərhum Hacı Molla Əli Kəni)


� Elmi və dini mərkəzlərdən uzaqlaşıb ucqar səhralarda yaşayışa və bununla da öz dini vəzifələrini yerinə yetirməyə qadir olmayıb tədriclə dini əxlaqı və mədəniyyəti itirməyə deyilir.


� «Nisa» surəsinin 2-ci ayəsinin məzmunu.


� Olmayan malı və ya borcu vəsiyyət edib, bu yolla vərəsələrə zərər yetirərək onların hüququnu pozmaq.


� «Qürər»in fəslə görə mündəricatı: səh.127


� Həmin mənbə: səh.314


� «Biharül-ənvar» (Beyrut çapı) XIV, səh.331


� «Təfsiri-nurus-səqəleyn» IV c, səh.82. Heyvanların və quşların danışması barədə artıq məlumat toplamaq üçün bax: «Təfsiri-Qürtəbi» XIII, s.165, 166, «Nurus-səqəleyn» təfsiri IV c, səh.77. 


Zoologiyada da heyvanlar arasındakı ünsiyyət haqqında maraqlı faktlar var. 


� «Lisanül-ərəb» XIV, səh.188.


� «Nəhcül-bəlağə» (Feyzül-İslam), xütbə №224.


� «Misbahüş-şəriə» XLVI fəsil.


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi Salehi) hikmət№392; (Feyzül İslam) hikmət №384


� «Nəhcül-bəlağə» (Feyzül İslam) hikmət 140.


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi Salehi) səh.476 №40


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi Salehi) səh.476 №40


� «Nəhcül-bəlağə» (Feyzül İslam) xütbə №175


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi Salehi) Hikmət №381


� «Əlməhasin və əlmusaviyi-Beyhəqi» I c, səh.166.


� «Üsuli-kafi»  II c, səh.114 «Sükut və hifzi-lisan» fəsli, hədis №9


� «Əlhəqaiq fi məhasinil-əxlaq» (İslamiyyə çapı 1378 h.q.), səh.66


� Məşhur bir şerin məzmunu.


� «Məhəccətül-beyza» V c, səh.193.


� «Məhəccətül-beyza» V c, səh.192.


� «Misbahüş-şəriə» XXVII fəsil.


� «Vəsailüş-şiə» XI, səh.397.


� «Vəsailüş-şiə» XI, səh.397


� Həmin mənbə səh.395.


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi Salehi), hikmət №374.


� «Əz-zəriə ilə məkarimuş-şəriə»:səh.96


� «Əl-həqaiq fi məhasinül-əxlaq»: səh.66; 


  «Biharül-ənvar» (Beyrut çapı) LXVIII c, səh.274.


� «Mişkatül-ənvar»: səh.175.


� «Üsuli-kafi» II c,səh.113, 


   «Tühəfül-üqul»; səh.332


� «Ehyai-ülumi-din» (Qəzali) III c, səh.108; 


   «Kənzül-ümmal» III c, s.549, hədis №7841.


� «Nəhcül-bəlağə» (Feyzül İslam), hikmət №57


� «Nəhcül-bəlağə» (Feyzül İslam), xütbə-175


� «Nəhcül-bəlağə (Feyzül İslam), hikmət №341


� Böhtan və töhmət insan günahkar olmadığı halda, ona qarşı edilən amansız iftiradır. İfk isə pozğunçu yalanlara deyilir. Şəriətdə Allah və peyğəmbər barədə söylənilən yalan ifk adlanır.


� Ayişənin hədisi misal olaraq aşkar eybi deməyin özü də  qeybət sayılıb tənqid edilmişdir.


� «Üsuli-kafi» II c, səh.276, hədis №1


� «Məhəccətül-beyza» V c, səh.253,


 «Ət-tərğib vət-tərhib» III c, səh.503, 


Qəzali «Məkaşifət ül-qülub» səh.156, 


«Ənvari-Nomaniyyə» səh.259.


� «Kəşfür-reybə» səh.6; 


  «Məkasibi-mühərrəmə» səh.40; 


  «Ət-tərğib vət-tərhib» III c, səh.511, hədis №24; 


  «Vəsailüş-şiə» VIII, səh.601; 


  «Ənvari-Nomaniyyə» səh.259; 


   «Cameüs-səadat» II c, səh.302; 


   «Məhəccətül-beyza» V c, səh.251; 


   «Ehyaül-ülumi-din» (Beyrut çapı) III c, səh.141.


� «Üsuli-kafi» IX c, səh.359, hədis №2; 


  «Vəsailüş-şiə» VIII c, səh.610, hədis №3.


� «Məcməül-bəyan» (Beyrut çapı) IX c, səh.135.


� «Məhəccətül-beyza» V c, səh.255; 


  «Kəşfür-rəybə» səh.9; 


«Ənvari-Nomaniyyə» səh.259;


 «Cameüs-səadat» II c, səh.305.


� «Cameüs-səadat» II c, səh.306; 


«Biharül-ənvar» (Beyrut çapı) LXXII c, səh.258; 


«Ənvari-Nomaniyyə» səh.259.


� «Vəsailüş-şiə» VIII, səh.508; 


  «Kəşfür-rəybə» səh.11.


� «Cameüs-səadat» II c, səh.304.


� «Ət-tərğib və ət-tərhib» III c, səh514, hədis №28.


� «Ət-tərğib və ət-tərhib» III c, səh .508,hədis №17


� «Məhəccətül-beyza» V c, səh251; 


  «Meracüs-səadat» səh.407; 


«Ət-tərğib və ət-tərhib» III c, səh 510, hədis №20. 


«Mükaşifətül-qülub»: səh.155; 


«Biharül-ənvar» (Beyrut çapı) LXXII c, səh.222.


� «Üsuli-kafi»  II c, səh.387; 


«Kəşfür-reybə» səh.4; 


«Vəsailüş-şiə» VIII c, səh.598.


� «Vəsailüş-şiə» VIII, səh.599.


� «Kəşfür-rəybə» : səh.6.


� «Kəşfür-rəybə» səh.11, 


«Məkasibi-mühərrəmə» səh.40; 


«Əlcəvahir üs-sənəviyyə» səh.66, VII fəsil.


� «Biharül-ənvar» (Beyrut çapı) LXXII c, səh.1258; 


«Ənvari-Nomaniyyə» səh.259; 


«Məkasibi-mühərrəmə» səh.40; 


«Əmaliye-Səduq» səh.174, hədis №9; məclis 37.


� «Ehyaül-ülumi-din» (Beyrut çapı) III c, səh.142; 


«Kəşfür-rəybə» səh.7; 


«Təfsiri-Qürtəbi» XVI c, səh.333; 


«Təfsiri-Bürhan» IV c, səh.209.


� «Əlmüstətrif:» I c, səh.116.


� «Cəvahir» XXII,səh.71; 


«Məkasibi-mühərrəmə» səh.46; 


«Məkasibi-mühərrəmə» (İmam Xomeyni) I c, səh.292.


� «Miftahül-kiramə» IV c, səh.67.


� «Mən la yəhzuruhul-fəqih» IV c, səh.4; 


«Əmaliye-Səduq» səh.345.


� «Müstədrəkül-vəsail» II c, səh.108; 


«Biharül-ənvar» (Beyrut çapı LXXII c, səh.226); 


«Qürər»in fəslə görə mündəricatı (səh.168, №1607) burada bu hədis həzrəti-Əli (ə)-dən də nəql olunmuşdur.


� «Kəşfür-rəybə» (Şəhid Sani) 


«Əlfəslül-əvvəl-fi-əqsami-qeybət».


� «Müstədrəkül-vəsail» II c, səh.108.


� «Təfsiri-bürhan» II c, səh.421, hədis №11; 


«Biharül-ənvar» (Beyrut çapı) VI c, səh.34, hədis №48;


 «Təfsiri-Əyyaşi» II c, səh.292.


� «Tühəfül-üqul» səh.184, risaleyi-hüquq.


� «Məkasibi-mühərrəmə» səh.46.


� «Məkasibi-mühərrəmə» 46. Hədis kitablarında “babut-təyir” (“danlamaq fəsli”) adı altında müxtəlif  hədislər vardır. Bu hədislər buna dəlalət edir ki, əgər biri başqasını günah edərkən görüb onu danlayarsa( Allah-təala dünya və axirətdə onun özünü danlayar. Bəzi rəvayətlərdə  belə nəql olunur ki, əgər bir şəxs bir mömini hər hansı bir iş üstündə danlayarsa( özü ölməmiş o əməlin sahibi olar. 


«Üsuli-kafi» II c, səh.356.


� «Məkasibi-mühərrəmə» səh.46,; 


 «Səvabül-əmal» səh.178.


� «Məkasibi-mühərrəmə» səh.46.


� «Biharül-ənvar» (Beyrut çapı)


� «Məkasibi-mühərrəmə» səh.46.


� «Mən la yəhzuruhul-fəqih» IV c, səh.9.


� «Nəhayeyi-ibn Əsir» I c, səh.272.


� «Kəşfür-rəybə» səh.9.


� Zəruri olan mətləb budur ki, təcəssüs və təhəssüs-ikisi də aramaq mənasındadır. Amma aralarında bu fərq vardır ki, adətən pis əməlləri aramağa təcəssüs, xeyir əməlləri aramağa isə təhəssüs deyilir. «Qurani-Məcid»də həzrət Yəqub(ə)-un övladlarına dediyi sözü belə nəql olunur: “Oğullarım! Gedin Yusifdən və qardaşından (Bin Yamindən) bir xəbər bilin” («Yusif»-87). Artıq məlumat almaq üçün bu mənbəyə müraciət edin: «Təfsiri-Qürtəbi» XVI, səh.332-333.


� Bu ayədə əxlaq tam surətdə diqqət mərkəzində durmuşdur. «Qurani-Kərim»də mövzu o qədər incəlik və dəqiqliklə araşdırılır ki, nəticəni aradan qaldırmaq üçün səbəbin aradan qaldırılması açıq-aydın göstərilir. Çünki səbəb-nəticə bir-birinə sıx bağlı məsələlərdir.


� «Təfsiri-Qürbəti» XVI, səh.331.


� «Səfinətül-bihar» II c, səh.597.


� «Kəşfür-rəybə»  səh.20.


� «Təfsiri-Qürəibət» XVI, səh.332.


� «Məhəccətül-beyza» V c, səh.268; 


«Təfsiri-Qürtəbi» XVI, səh.332


� «Vəsailüş-şiə» VIII c, səh.614; 


«Üsuli-kafi» II c,səh.362 (Töhmət və bədgümanlıq fəsli); 


«Biharül-ənvar» (Beyrut çapı) LXXII c, səh.196; 


«Əmaliyi-Səduq» səh.20, hədis №8, məclis 50.


� «Miratül-üqul» XI c, səh.15.


� «Qürər»in mövzuya əsasən mündəricatı: səh.227, №9084.


� «Qürər»in mövzuya əsasən mündəricatı: Səh.127, №8561.


� «Qürər»in mövzuya əsasən mündəricatı: səh.228, №8950.


� «Qürər»in mövzuya əsasən mündəricatı: səh.227, №2709.


� Həmin mənbə: səh.228, №105304.


� «Qürər»in mövzuya əsasən mündəricatı: səh.227, №5573.


� «Biharül-ənvar» (Beyrut çapı) LXXII c, səh.194.


� «Sünəni-Termizi:» IV c, səh.356, fəsil 56, hədis №1988; 


«Təfsiri-Qürtəbi»: XVI, səh.331; 


«Əttərğib və əttərhib»: IX, səh.545. 


Bu hədis «Biharül-ənvar» kitabında (Beyrut çapı) II c, səh.195-də  azca fərqlə nəql olunmuşdur.


� «Qürər»in mövzuya əsasən mündəricatı səh.227, №5575.


� «Biharül-ənvar»: (Beyrut çapı) LXXII c, səh.196 


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi Salehi) hikmət №114.


� “Biharül-ənvar”: (Beyrut çapı) II c, səh.197.


� “Nəhcül-bəlağə” (Feyzül İslam) hikmət №211.


� “Nəhcül-bəlağə” (Sübhi Salehi) namə 53, səh.435.


� “Nəhcül-bəlağə” (Sübhi Salehi) namə 53, səh.437.


� “Nəhcül-bəlağə” (Sübhi Salehi) namə 53, səh.442.


� «Tühəfül-üqul» səh.264.


�«Misbahüş-şəriə» XLIX fəsil.


� «Qürər»in mövzuya əsasən mündəricatı səh.124, №5169.


� «Məhəccətül-beyza» V c, səh.264.


� «Qürər»in mövzuya əsasən mündəricatı səh.386, №3167.


� «Nəhcül-bəlağə» (Feyzül İslam) hikmət №345.


� «Ğürər»in mövzuya əsasən mündəricatı səh.287, №5739.


� «Təfsiri-qürtəbi» səh.16, səh.327.


� «Nəhcül-bəlağə» (Feyzül İslam) hikmət №341., 


«Biharül-ənvar» (Beyrut çapı) LXXII, səh.49.


� «Xisali-Səduq» I c, səh.109, hədis №3.


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi Salehi) Xütbə 140, 


«Nəhcül-bəlağə» (Feyzül İslam) Xütbə 140.


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi Salehi) hikmət №147.


� «Məhəccətül-beyza» V c, səh.265-266.


� «Məhəccətül-beyza» V c, səh.266.


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi Salehi) Xütbə 193.


� Həmin mənbə: namə 28.


� «Qürər» Mövzuya əsasən mündəricat: səh.361, №2942.


� «Tühəfül-üqul»: səh.443.


� «Məhəccətül-beyza» V c, səh.267.


� «Üsuli-kafi»  (İslamiyyə çapı) I c, səh.219. 


«Ərzül-əmal» fəsli hədis №1; 


«Təfsiri-Bürhan» :II c, səh.157, hədis №1.


� «Üsuli-kafi»  I c, səh.219, hədis №3; 


«Təfsiri-Bürhan» II c, səh.157, hədis №3.


� «Təfsiri-Bürhan» II c, səh.158, hədis №12.


� «Üsuli-kafi» I c, səh.219, 


  «Ərzül-əmal» fəsli hədis №4.


� «Vəsailüş-şiə» XIII c, səh.90,(Kitabüt-ticarə) hədis №4.


� Vədə verilmiş vaxtda borcu ödəmək imkanına malik olarsa, borcu ödəmək borclunun vəzifəsidir. Əgər borc ödənilməzsə, hakimin onu həbs etmək ixtiyarı vardır, çünki iki şeydən biri (müflis olmaq və ya borcu ödəmək) həqiqətə qovuşmalıdır. Nümunə olaraq, həzrət Əli(ə)-dən bir hədis nəql edirik:


�SYMBOL 147 \f "Times New Roman" \s 12�“�Həzrəti-Əli(ə)-nin qaydası bu idi ki, səhlənkar borcluları zindana saldırardı. Onların yoxsulluq və imkansızlığı o Həzrət üçün aydın olanda onları azad edərdi ki, gedib pul qazanıb borclarını ödəsinlər. («Vəsailüş-şiə» XIII c /s.-148)


Hər halda imkanı olan surətdə şəxsin borcu ödəməməsi yaxşı bir iş deyildir. Peyğəmbər(s) buyurur: �SYMBOL 147 \f "Times New Roman" \s 12�“�Borclunun imkanı olan surətdə borcunu ödəməyib səhlənkarlıq etməsi ləyaqətsizlikdir.�SYMBOL 148 \f "Times New Roman" \s 12�”� («Vəsailüş-şiə» XIII c /s.-113)


Borcunu ödəmək imkanı olmadığı halda, tələbkarın borcluya möhlət verməsi onun ləyaqət sahibi olduğuna dəlalət edir. «Qurani-Kərim»də buyurulur: �SYMBOL 147 \f "Times New Roman" \s 12�“�Əgər sizə borclu olan şəxs pis vəziyyətdə olarsa, ona vəziyyəti yaxşılaşıncaya qədər möhlət verin! Əgər bilmək istəyirsinizsə, (borcu) ona sədəqə olaraq bağışlamağınız daha yaxşıdır!�SYMBOL 148 \f "Times New Roman" \s 12�”� («Bəqərə»-280) 


Peyğəmbər(s.) buyurmuşdur:


�SYMBOL 147 \f "Times New Roman" \s 12�“�İnsanın ona borclu olan şəxsin imkansız olduğunu bilə-bilə onu çətinliyə salması caiz deyildir.�SYMBOL 148 \f "Times New Roman" \s 12�”� («Vəsailüş-şiə» XIII c /s.113/).


İmam Sadiq(ə) də öz səhabələrinə etdiyi vəsiyyətlərindən birində belə buyurmuşdu: �SYMBOL 147 \f "Times New Roman" \s 12�“�Sizə borclu olan müsəlman qardaşınızı yoxsul olduğundan borcu qaytara bilmədiyinə görə çətinliyə salıb incitməyin, çünki atamız Rəsuli-Əkrəm(s.) dəfələrlə buyurardı:�SYMBOL 147 \f "Times New Roman" \s 12�“�Öz müsəlman qardaşını borcunu ödəməyə görə sıxışdırıb çətin vəziyyətə salmaq müsəlmana yaraşmaz. Kim müsəlman qardaşına borcunu ödəyə bilməyən surətdə ona möhlət verərsə, Allah-təala qiyamət günü özünün lütf sayəsini onun üzərinə salar.�SYMBOL 148 \f "Times New Roman" \s 12�”� («Vəsailüş-şiə» XIII c/səh.113)


Əlbəttə, möhlətin də miqdarı haqda müxtəlif rəylər vardır. Bəzi hədislərdə bir il  təyin olunmuş, bəzilərində «Bəqərə» surəsinin 280-ci ayəsində olduğu kimi müddət təyin olunmamış və təbii olaraq bu möhlət borclunun imkanı olana qədər uzadılmışdır. Möhlətin müddəti bir il göstərilmiş hədislərdə əgər bir ildən sonra da borclunun borcu ödəməyə imkanı olmasa, müsəlmanların rəhbəri onun borcunu beytülmaldan ödəməlidir, belə ki «Qurani-Kərim»də zəkatın məsrəf olunma məqamlarından birində �SYMBOL 147 \f "Times New Roman" \s 12�“�carimin�SYMBOL 148 \f "Times New Roman" \s 12�”� (borclular) deyə qeyd edilmişdir. Məlumdur ki, �SYMBOL 147 \f "Times New Roman" \s 12�“�carimin"dən məqsəd imkanı olmayan borclulardır.    (�SYMBOL 147 \f "Times New Roman" \s 12�“�Ğarimin�SYMBOL 148 \f "Times New Roman" \s 12�”� barədə bax: «Vəsailüş-şiə» XIII c,/s.-90/fəsil-9)


� «Vəsailüş-şiə» /III c/səh-90/ Ticarət bəhsi/ Borc fəsli/ 8-ci fəsil/hədis №3/


� “Məhəcctül-beyza” V c səh-270 





� «Məhəccətül-beyza»: V c, səh.271.


� Nümunə üçün bax: «Vəailüş-şiə»: VII c, səh.577 (Kitabül həcc, «Əbvabi-əhkamil-əşərə» ) bab-140, hədis №3.


� Bu barədə bax: «Vəsailüş-şiə» XI c, səh.262 (Əbvabi-cihadi-nəfs) bab 46, hədis №36.


� «Vəsailüş-şiə» VIII c, səh.427.


� «Məkasibi-mühərrəmə»: IV c, səh.45.


� «Üsuli-kafi»: II c, səh.375., «Məkasibi-Mühərrəmə» səh.45.


� «Məkasibi-Mühərrəmə» (Şeyx Ənsari): səh.44; 


«Vəsailüş-şiə»: VIII c, səh.605, hədis №5.


� Qəzali «Ehyai-ülumi-din» III c, səh.153.


� «Məhəccətül-beyza»: V c, səh.272; 


«Biharül-ənvar» (Beyrut çapı) LXXII, səh.237.


� «Məhəccətül-beyza»: V c, səh.272; 


«İxtisasi-Müfid»: səh.242; 


«Əddürrül-Mənsur»: VI c, səh.97, 


«Kənzül-ümmal» III c, səh.959.


� «Vəsailüş-şiə»: VIII c, səh.606;


 «Əmaliye-Səduq»: səh.42.


� Əlavə məlumat toplamaq üçün bax: 


«Məkasibi-mühərrəmə» (Şeyx Ənsari) səh.44; 


«Məhəccətül-beyza» V c, səh.270,272; 


«Ehyai-ülumi-din» (Qəzali) III c, səh.152,153; 


«Kəşfür-rəybə»: səh.14,16; 


«Merac üs-səadə»: səh.412, 414; 


«Biharül-ənvar» (Beyrut çapı): LXXII, səh.231, 234.


� «Məhəccətül-beyza»: V c, səh.273.


� «Biharül-ənvar» (Beyrut çapı): VI c / səh-21 / hədis №16.


� «Üsuli-kafi» II c /səh-435; 


“Biharül-ənvar” (Beyrut çapı): VI c /səh-40/ hədis - 72.


� “Üsuli-kafi”: II c /səh-432/ hədis №3; 


“Biharül-ənvar” VI c /səh-39/ hədis №68.


� “Məcməül-bəyan” (Beyrut çapı) X c /səh-318/ “Təhrim” surəsinin 8-ci ayəsinin təfsiri. Dualarda da tövbəyə çox əhəmiyyət verilmişdir. Bu barədə “Səhifeyi-Səccadiyyə” adlı kitabın 31-ci duasına və həmçinin “Məfatihül-cinan” adlı kitabın 15-ci münacatına-tövbəkarların münacatına müraciət edə bilərsiniz.


� «Nəhcül-bəlağə» (Feyzül İslam) hikmət №409.


� “Biharül-ənvar” (Beyrut çapı) VI c /səh-36/ hədis №54; 


“Üsuli-kafi” II c /səh-435/ hədis №10.


� “Məhəccətül-beyza” V c /səh-273/; 


“Əmaliye-Şeyx Tusi” səh-120.


� “Məkasibi-mühərrəmə” (Şeyx Ənsari) səh-43;


 “Məhəccətül-beyza” V c /səh-273/.


� “Məkasibi-mühərrəmə” (Şeyx Ənsari) səh-40.


� “Məkasibi-mühərrəmə” səh-43.


� «Məhəccətül-beyza» V c /səh-273.


� «Səhifeyi-Səccadiyyə»: 39-cu dua.


� «Üsuli-kafi» II c /səh-358/ hədis №6.


� «Üsuli-kafi» II c /səh-358/ hədis №27.


� «Üsuli-kafi II c /səh-361/ hədis №1; «Biharül-ənvar» (Beyrut çapı) c-72 /səh-198/ hədis №19.


� “Biharül-ənvar” (Beyrut çapı) LXXII c /səh-194/ hədis №25; 


“Üyune-əxbari-Riza” (Nəcəf çapı) II c /səh-32; 


“Səfinətül-bihar” I c /səh-111.


� “Biharül-ənvar” Beyrut çapı LXXV c /səh-321; 


“Tühəfül-üqul” səh-307.


� «Qürər» mündəricat: səh-203 / hədis №5857.


� “Üsuli-kafi” II c/ səh-638 / hədis №2; 


“Vəsailüş-şiə” II c/ səh-413 /hədis №1; 


“Biharül-ənvar” Beyrut çapı LXXII / səh-103; 


“Məhasini-bərqi” II c/ səh-604 / hədis №32.


� «Tühəfül-üqul»: səh-273; 


«Üsuli-kafi»: II c/ səh-639 / hədis №5; 


«Vəsailüş-şiə»: VIII c/ səh-413 / hədis №2.


� “Əlmucazatun-nəbəviyyə”: Misir çapı: səh-66.


� “Mişkatul-ənvar”: səh-106.


� “Biharül-ənvar” Beyrut çapı LXXII/ səh-65 


“Əmaliye-Səduq”: səh-222 / hədis №1.


� «Məfatihül-cinan» 15-ci mündəricat.


� «Əbu Həmzeyi Sumali» duası.


� «Səhifeyi-Səccadiyyə» 53-cü dua.


� «Qürər» mündəricat: səh-382 hədis №9966.


� «Tühəfül-üqul»: səh-368.


� «Sünəni-Əbi Davud»: cüz-4 /səh-270/ hədis №4880.


� Vafi: c-3 /səh-163; 


Cameüs-səadət: II c/səh-270; 


“Üsuli-kafi” II c/səh-355 / hədis №4.


� “Cameüs-səadat”: II c /səh-279; 


“Üsuli-kafi”: II c /səh-355; 


“Mühasini-Bərqi”: I c /səh-401.


� “Üsuli-kafi”: II c /səh-355 /hədis №7.


� “Təfsiri-əlmizan”: XV c /səh-114; 


“Təfsiri-bürhan”: III c /səh-128; 


“Üsuli-kafi”: II c /səh-357; 


“Əmaliye-Səduq”: səh-276 /hədis №16 /məclis №54; 


“Səfinətül-bihar” II c /səh-295.


� “Səfinətül-bihar” II c /səh-295. Bu hədis ibn Əbil Hədidin «Şərhi-Nəhcül-bəlağə» kitabında (II c /səh-269 /Hikmət №113) Həzrət Əli(ə)-dən də nəql olunmuşdur.


� «Qürər» mündəricat: səh-288 / hədis №7378.


� «Təfsiri-bürhan»: III c/səh-128.


� «Təfsiri-bürhan»:III c /səh-128.


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi Salehi): Xütbə №141.


� «Nəhcül-bəlağə» / Hikmət №126.


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi Saleh) Xütbə №50.


� «Vəsailüş-şiə»:VIII c / səh-573 /fəsil-138 / hədis №9.


� «Üsuli-kafi»: II c / səh-338.


� «Biharül-ənvar» (Beyrut çapı): LXXIV c / səh-88.


� «Üsuli-kafi»: II c / səh-34 / hədis №11.


� «Vəsailüş-şiə»:VIII c / səh-577.


� «Biharül-ənvar» (Beyrut çapı): LXIX c / səh-258.


� «Biharül-ənvar» (Beyrut çapı): LXXV c /səh-374.


� Müstədrəkül-vəsail: c-2 /səh-100.


� Müstədrəkül-vəsail: c-2 /səh-100


� «Müstədrəkül-vəsail»: «Alul-beyt» müəssisəninin çapı IX c / səh-85 /həcc kitabı; 


«Vəsailüş-şiə»: VIII c / səh-573 / həcc kitabı / hədis №9.


� «Müstədrəkül-vəsail»: «Ali-əl-beyt» müəssisəsinin çapı IX c/ s-85 /həcc kitabı; 


«Vəsailüş-şiə»: VIII c / s-573 / həcc kitabı / hədis №9.


� Məkasibi-mühərrəmə şeyx Ənsari və İmam Xomeyni II c / səh-72.


� Demək olar ki, kiçik günahları təkrar-təkrar yerinə yetirmək insanın boyun əyməyən və xəbis ruha malik olmasından xəbər verdiyinə görə böyük günah sayılır. Bu cəhətdən yalan və başqa günahlar arasında heç bir fərq yoxdur.


� “Müstədrəkül-vəsail”: II c. / səh-100


Şeyx Müfid «İxtisas»: səh-232.


� “Əl-müfrədat fi ğəribil-Quran”: “Lən” lüğəti.


� “Cameüs-səadat”: c-2 / səh-322.


� Həmin mənbə: səh-323; “Biharül-ənvar” (Beyrut çapı): c-69 / səh-236 (azca fərqlə).


� “Vəsailüş-şiə”: c-8 / səh-572; “Üsul Kafi” c-2 / səh-339 /hədis №3.


� Həmin ünvan: hədis №4; Biharül-ənvar (Beyrut çapı) c-69 / səh-247.


� Müstədrəkül-vəsail: c-2 / səh-100


� «Vəsailüş-şiə»: VIII c./ səh-573;


 «Cameüs-səadat»: II c. səh-322.


�«Məfatihül-cinan»: Əbu həmzeyi Sumali duası.


� «Müstədrəkül-vəsail»: II c. / səh-100; 


«Səfinətül-bihar»: II c. / səh-474: 


«Cameüs-səadat»: II c. / səh-322. 


� «Məhəccətül-beyza»: V c. / səh-238: 


«Vəsailüş-şiə» XI c. / səh-269.


� «Müstədrəkül-vəsail»: II c. / səh-100; 


«Səfinətül-bihar»: II c. / səh-473; 


«Mən la yəhzurhul-fəqih»: IV  c./ səh-272.


� «Müstədrəkül-vəsail»: II c. / səh-100.


� «Səfinətül-bihar»: II c. / səh-473.


� «Cameüs-səadat»: II c. / səh-322.


� «Biharül-ənvar» (Beyrut çapı): LXIX c. / səh-251.


� «Üsuli-kafi»: II c. / səh-639 / hədis №1.


� «Xisali-Səduq»: I c. / səh-226 / hədis №89.


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi Salehi) hikmət №38.


� İbn Əbil-Hədid «Şərhi-nəhcül-bəlağə»: XX c. /səh-272 / Hikmət-147.


� «Üsuli-kafi»: II c. / səh-642 / hədis №10.


� «Biharül-ənvar» (Beyrut çapı): LXXI c. / səh-188:


«Müstədrəkül-vəsail»: II c. / səh-62.


� «Biharül-ənvar» (Beyrut çapı): LXXI c. / səh-197.


�“Qəflətdə olanları və iman gətirməyənləri işin bitmiş olacağı peşmançılıq günü ilə qorxut!” («Məryəm»- 39)


� «Müstədrəkül-vəsail»: II c. / səh-65; 


«Biharül-ənvar» (Beyrut çapı): LXXI c./ səh-191 / hədis №7.


� Maraqlısı budur ki, Qəzali yalanı beşlik hökmün mövzusu bildikdən sonra deyir: “Yalan əslində təbiətən haram deyildir, əksinə, onun haramlığı xitab olunana, yaxud başqasına dəyən zərərə və ziyana görədir.” Sonra yazır: “Danışıq insanın məqsədə yetişməsi üçün bir vasitə olduğundan məqsədin nədən ibarət olduğuna diqqət yetirmək lazımdır, belə ki xeyirxah bir məqsəd olarsa və ona yetişmək üçün yalan danışmaqdan başqa bir yol olmazsa, burada yalan danışmaq rəvadır (caizdir). Əgər insanın məqsədi vacib və mühüm bir məsələdən ibarətdirsə, yalan danışmaq burada vacibdir. Əgər doğru danışmaq hər hansı bir halda zərərlidirsə (məsələn, günahsız bir müsəlmanın qanının tökülməsinə səbəb olması kimi), günah və haramdır. Əgər döyüşdə qələbə çalmaq və ya iki müsəlmanın arasında sülh yaratmaq yalansız mümkün olmazsa, burada yalan danışmaq mübahdır. («Ehyai-ülum»; III c. / səh-137).


Feyz Kaşani də eynilə bu mətləbi heç bir tənqid və etiraz etmədən nəql etmişdir. («Məhəccətül-beyza»: IV c. / səh-243).


Amma necə inanmaq olar ki, Qəzali və Feyz Kaşani kimi alimlər yalan danışmağı qeyri-zəruri məqsədlərə yetişmək üçün caiz (rəva) bilmişlər?! Halbuki onlar özləri Peyğəmbər(s)-dən nəql etmişlər ki, öz nicatınızı yalanda görsəniz belə, ondan çəkinin, çünki fəlakət onda gizlənmişdir.” («Müstədrəkül-vəsail»: II c. / səh-100). Əgər desək ki, mərhum Qəzalinin fikrincə, məqsəd vasitənin mahiyyətini çevirir, bu, düzgün olmaz. Çünki belə bir əqidə onun kimi bir alimdən çox uzaqdır. Fərz edək ki, zatən qəbihlik və gözəlliyi qəbul etmir, əxlaqın nisbi olmasını qəbul edirik, lakin yalanı qəti surətdə qadağan edən bütün bu ayə və hədislərə nəzər yetirə-yetirə burada əhəmiyyətsiz, mübah və qeyri-zəruri olan bir məqsədə yetişmək üçün yalanı necə caiz etmək olar? Halbuki vacib və zəruri məsələlərdə də yalan nə qədər əhəmiyyətli olsa belə, müqəddəs şəriət onun tərk edilməsinə razı olduğu halda caizdir. Az miqdarda dəyərsiz dünya malını qorumaqdan ötrü yalandan and içməyə dəyərmi? Əmr be məruf və nəhy əz münkər hallarında ümumən yalandan istifadə etmək olarmı? Və ya yalan vədlərlə camaatı yaxşılığa dəvət edib pisliklərdən çəkindirmək olarmı? Bu və bu kimi məsələlər üzərindən sadəliklə keçiləsi məsələlər deyildir. Zəruri hal olmadan yalanın qapısını insanların üzünə açmaq olmaz. Bəlkə elə buna görə Qəzali bəhsin axırında ehtiyat üzündən deyir: “Yaxşı olardı ki, insan mümkün qədər yalandan çəkinsin. Əgər bu yol insanın üzünə açıq olarsa, həddi aşıb günaha batmaq qorxusu vardır. Buna əsasən yalan zatən haramdır. Yalnız zəruri hallardan başqa.”


Müəllifin nəzərincə, Qəzalinin bəhsin axırında dediyi söz (yalan əslində haramdır) tamamilə həqiqətdir. Lakin bu əsl (Qəzalinin) bəhsin əvvəlində qeyd etdiyi meyarla ziddir. Yaxşısını isə Allah bilir.


� «Vəsailüş-şiə»: XVI c. / səh-137 / hədis №18.


� «Məkasibi-mühərrəmə»


� Müəllifin nəzərincə, tövriyə etmək mümkün olduğu halda, yalandan ciddi surətdə çəkinmək lazımdır. Şeyx Ənsarinin: “Tövriyə etməyin vacib olması barədə bir dəlil tapmamışam”, - söyləməsinə baxmayaraq, bu barədə tarixin axarından bizə gəlib çatmış ayə və hədisləri araşdırdıqda elə işarə və şahidlərlə rastlaşırıq ki, əksəriyyətin dediyi olan tövriyə etməyin (həqiqəti yalan demədən gizlətmək) vacibliyini və onun yalan danışmaqdan üstün olduğunu təsdiq edir. Məsələn, xeyirxah yalanın həzrət İbrahim(ə) və həzrət Yusif(ə)-ə aid edildiyi ayələr barədə bu iki alicənab peyğəmbərin paklıq və saflığını sübuta yetirmək istəyən hədislər bu mübarək ayələrin zahirini tövriyə etməklə təfsir edirlər. Məsələn, carçının Yusifin qardaşlarına oğru kimi xitab etdiyi ayəni (“Ey karvan əhli! Siz, həqiqətən, oğrusunuz!...” «Yusif» surəsi ayə - 70) İmam Sadiq(ə) belə təfsir edir: “Bu oğurluqdan məqsəd Misir padşahının piyaləsinin oğurlanması deyildir, əksinə, bu oğurluqdan məqsəd Yusifi atasından oğurlayıb, səhraya apararaq quyuya atmaq və sonra da onu bir qula satmaqdır. Bu hədisdə zahiri şəklinə görə indiki zamana dəlalət edən “Siz, həqiqətən, oğrusunuz!” cümləsi keçmiş zaman halında təfsir olunub tövriyə edilərək ikimənalı işlədilmişdir. («Təfsiri-Əyyaşi» II c. / səh-185).


“Ənbiya” surəsinin mübarək (“Bəlkə, onların böyüyü bunu etmişdir. Əgər danışa bilirlərsə, özlərindən soruşun”) altmış üçüncü ayəsinin təfsirində də həmin o ikimənalı sözə oxşar izah verilmişdir. Yəni həzrət İbrahim kiçik bütlərin sındırılmasını böyük bütün boynuna atır, amma bununla belə hadisəni şərti cümlə ilə: “Əgər danışa bilirlərsə,”-bağlayır. Bu mənada ki, bütlərin kim tərəfdən sındırıldığını soruşan bütpərəstlərə – “bu, böyük bütün işidir. Əgər danışa bilirlərsə, onların özlərindən soruşun”, -deyə cavab verir. Həzrət İbrahim bu şərti qoymaqla iki işi yerinə yetirmiş oldu: birinci yalan danışmaqdan çəkinmək, ikincisi isə mübahisə vasitəsilə bütpərəstləri məhkum etmək. («Biharül-ənvar»: LXXII c. / səh-240).


Mülahizə olunduğu kimi, hər iki hədisdə İbrahim və Yusif(ə)-ın kəlamlarının zahiri mənası onların yalan danışmaqdan pak olmalarına görə bir növ tövriyə edilərək ikimənalı söz kimi təfsir edilmişdir.


� Sual oluna bilər ki, sülh, ya müharibə, yaxud ailəyə yalan vəd vermək kimi hallar zəruri hallardan sayılır. Ancaq zəruri hallar müxtəlifdir: fərdi və ictimai, dini və dünyəvi, siyasi və iqtisadi və s. Üsul elmində aparılan təhqiqatlara görə belə məqamlarda zəruri hallar dedikdə, əqli zəruri hallar yox, fövqəladə zəruri hallar nəzərdə tutulur, yəni o yerlərdə ki, mövzu camaat arasında düşən dəb nəzərindən həyati əhəmiyyətə malik olsun. Buna əsasən, şəxsi mənafe və kiçik zərərləri dəf etmək müstəsna hallardan sayılmayıb onlardan ötrü yalan danışmaq olmaz. Bunun əksinə olaraq, ümumi mənafe, ailənin varlığını və şəxsiyyətini qorumaq xalq arasında və şəriətdə diqqətə layiq zəruri hallardan hesab olunur. Allah daha yaxşı biləndir.


� «Vəsailüş-şiə»: VIII c./ səh-578


� «Vəsailüş-şiə»: VIII c. / səh-578.


�Məsumlardan(ə) nəql olunmuş hədislərin bəzilərində belə yalanlar islah etməyin mahiyyəti kimi göstərilmiş  və onu ümumi surətdə şəxsi məqsədlərdən başqa xeyirxahlıq kimi ümumiləşdirmişlər. Məsələn, “Yusif” surəsinin yetmişinci və “Ənbiya” surəsinin altmış üçüncü ayəsinin təfsirində İmam Sadiq(ə)-dən nəql olunmuşdur ki, həzrət Yusif(ə) və həzrət İbrahim(ə)-in sözləri islah etmək məqsədilə deyildiyindən heç bir eybi yoxdur.


� «Biharül-ənvar» (Beyrut çapı) LXXIV c. / səh-51.


� «Üsuli-kafi»: II c. / hədis №18.


� «Müfrədati-Rağib»: “Zənim” maddəsi. V c./ 275


�Ümmü Cəmil Hərbin qızı, Əbu Süfyanın bacısı, Müaviyənin bibisi və Peyğəmbər(s)-in qatı düşmənlərindən idi. Fəxr Razi "Təbbət" surəsinin dördüncü ayəsinin ("Onun odun daşıyan(Peyğəmbərlə düşmənçilik edən, adamlar arasında söz gəzdirən) övrəti də həmçinin!") təfsirində bir neçə mətləbi açıqlayandan sonra yazır: �SYMBOL 147 \f "Times New Roman" \s 12�“�Bu ayə barədə başqa iki sual da vardır.Əgər sual olunsa ki, niyə Allah-təala "vəmrəətuhu" ("onun övrəti") sözü ilə kifayətlənməyib Əbu Ləhəbin övrətini "həmmalət-əl-hətəb" ("odun daşıyan") kimi adlandırmışdır, cavabı budur ki, deyilənə görə Əbu Ləhəbin Ümmü Cəmildən başqa iki zövcəsi də olmuşdur. Məhz bu iki qadın barədə başqalarının bədgüman olmaması üçün Allah-təala Əbu Ləhəbin zövcəsini (Ümmü Cəmili) belə adlandırmışdır." («Təfsiri-Kəbir»: yeni çap: XXXII c. / səh -173).


� Artıq məlumat üçün bax: «Təfsiri-Kəbir»: XXXII c. / səh-171,172


� «Üsuli-kafi»: II c. / səh-369 / hədis №1; 


«Biharül-ənvar»: Beyrut çapı: LXXII c. / səh-266. 


� «Üsuli-kafi»: II c. / səh-369 / 


«Vəsailüş-şiə» X c./ səh- 617; 


«Biharül-ənvar»: Beyrut çapı: LXXII c. / səh-268.


� «Məhəccətül-beyza»: V c. / səh-275


� «Ənvari-Nomaniyyə»: səh-259.


� «İləlüş-şəraye»: I c. / səh-308 / fəsl-262


� «Məhəccətül-beyza»: V c. / səh-375;


� «Məhəccətül-beyza»: V c. / səh-276.


� «Üsuli-kafi»: II c. / səh-369


� Şeyx Səduq «Əl-Əmali», səh-330 / məclis-63.


� Şeyx Səduq «Əl-Əmali», səh-351 / məclis-66


� «Məhəccətül-beyza» V c. / səh-276; 


«Ənvari-Nomaniyyə»: səh-265


� «Məcməül-bəyan»: Beyrut çapı: X c. / səh-423


� «Kəşfür-rəybə»: səh-42; 


«Məcməül-bəyan»: V c. / səh-276; 


«Vəsailüş-şiə»: VIII c. / səh-619; 


«Əl-cəvahirüs-sənəviyyə»; səh-65


� «Məcməül-bəyan»: Beyrut çapı: IX c. / səh-135.


� «Qurani-Kərim»də bəşər övladının bir-birindən üstünlüyünü göstərən beş meyar qeyd olunmuşdur. Bunlar aşağıdakılardır:


a) Təqva: "... Allah yanında ən hörmətli olanınız Allahdan ən çox qorxanınızdır. (pis əməllərdən ən çox çəkinəninizdir.)..." («Hucurat»-13)


b) Əql və təfəkkür. Bu, bütün dəyərlərin mayasıdır. «Qurani-Kərim»də bu barədə çoxlu ayələr gəlmişdir.


v) Allah yolunda cihad: "Zərər çəkmədən (üzrsüz) evlərində əyləşən möminlərlə Allah yolunda öz malları və canları ilə cihad edən (vuruşan) şəxslər bərabər olmazlar. Allah malları və canları ilə vuruşanları evlərində əyləşənlərdən (cihada getməyənlərdən) dərəcə etibarilə üstün tutdu. Allah bunların hamısına (hər ikisinə) savab vəd etmişdir. (Lakin) Allah mücahidlərə evlərində oturanlardan daha böyük mükafatla imtiyaz vermişdir."(«Nisa»-95).


q) İman.


d) Elm və bilik. Elm, iman fəzilət və insaniyyətin iki əsas rüknü, meyarıdır. «Qurani-Kərim»də bu barədə buyurulur: "... Allah sizlərdən iman gətirənlərin və (xüsusilə) elm bəxş edilmiş kimsələrin dərəcələrini uca tutur..." («Mücadilə»-11)


Lakin bunu da bilmək lazımdır ki, dəyərlərin arasında ən üstünü təqvadır. Təqva demək olar ki, bütün dəyərlərin əsası və bünövrəsidir. Çünki təqva olmadan nə elm bir iş görə bilər, nə cihad bir yol aça bilər, nə əql bələdçilik edə bilər və nə də iman insanı məqsədə çatdıra bilməz. Təqva sayəsində əql həqiqətləri dərk edir, elm açılmayan məsələləri həll edir. Elmin bu qədər təriflənib təşviq olunması ona görədir ki, elm öyrənib-öyrətməkdən məqsəd həqiqətləri tanımaq, məsuliyyət dərk etmək, Allah bəndələrinə xidmət etmək və Allah rizayətini qazanmaq olsun. Bundan qeyri-surətdə isə aqibət ustad şair Mövləvinin dediyi kimi olacaqdır: “Bədxislət insana elm öyrətmək, quldura silah vermək kimidir. Yolkəsənin müsəlman olması, nadan şəxsin elmli olmasından yaxşıdır.” («Məsnəvi"- səh-693)  


� Şeyx Səduq «Səvabul-əmal və üqabul-əmal»: səh-284;


«Məhasini-bərqi» (İslamiyyə mətbəəsi) (ikinci çap) I c, səh-97.


� ŞeyxTusi «Əl-əmali», səh-114.


� «Mişkatül-ənvar» (Nəcəf çapı) səh-59


� İbn Əbil-Hədid «Şərhi-nəhcül-bəlağə»: XVIII c./ səh-278


� «Xisali-Səduq», I c /s-198/ hədis № 26.


� «Muminun»-108.


� «Biharül-ənvar»: Beyrut çapı: /XLVI c / s-68; 


«Mənaqibi-Ali-Əbi Talib»: IV c/ s-158; 


«Əmaliye-Səduq»: s-183 / məclis-39 / hədis-6.


� Qəzali «Ehyai-ülumi-din» III c/ s-131; 


«Meracüs-səadat». Beyrut çapı II c/ s-288.


� «Üsuli-kafi»: II c/s-289 / hədis-1; 


«Əmaliye-Səduq» s-341 / hədis-7.


� «Miratul-üqul» X c/ s-73.


� «Müstədrəkül-vəsail» II c / s -327 / fəsil-55.


� «Üsuli-kafi» II c / s-306; 


«Biharül-ənvar», Beyrut çapı: LXX c/ s-244.


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi Saleh) Xütbə-86.


� «Müstədrəkül-vəsail» II c/ s-327; 


«Müstədrək» «Ali-əl-beyt» müəssisəsinin çapı: XII c/ s-18.


� «Üsuli-kafi»:II c/ s-308; 


«Əlcəvahirüs-sənəviyyə»: s-39.


� “Üsuli-kafi” II c/ s-308; 


«Ənvari-Nomaniyyə» s-264.


� “Üsuli-kafi” II c/ s-307; 


“Biharül-ənvar”, Beyrut çapı: LXX c/ s-248.


� «Əmaliye-Tusi» s-73; 


«Müstədrəkül-vəsail» II c/s-327.


� «Məcmueyi-rəsaili-Cahiz» 


«Risaleyi-hasid və məhsud» s-9.


� «Nəhcül-bəlağə» (Feyzül İslam) hikmət №248 


«Behcətüs-səbağə fi şərhi-nəhcül-bəlağə» X c/s-29.


� «Behcətüs-səbağə fi şərhi-nəhcül-bəlağə» birinci çap: (Qum nəşriyyatı) 1398 h.q: X c/s-29.


� «Nəhcül-bəlağə» (Feyzül İslam): hikmət №216


� «Müstədrəkül-vəsail» II c/s-327.


� Məsadiru-Nəhcül-bəlağə və əsaniduhu» Nəcəf çapı: Birinci çap: IV c/s-199;200.


� Məsadiru-Nəhcül-bəlağə və əsaniduhu» Nəcəf çapı: Birinci çap: IV c/s-199;200.


� Məsadiru-Nəhcül-bəlağə və əsaniduhu» Nəcəf çapı: Birinci çap: IV c/s-199;200.


� «Qürər» mövzuya əsasən mündəricat: s-292.


� «Cameüs-səadat» I c/s-288: 


“Üsuli-kafi” II c/s-304.


� «Cameüs-səadat»: I c/s-288: 


“Biharül-ənvar”: Beyrut çapı: VII c/s-267; 


“Üsuli-kafi” II c/s-304.


� «Mişkatul-ənvar» s-307; 


“Biharül-ənvar” Beyrut çapı: LXX c/s-274; 


“Üsuli-kafi” II c/s-303.





� “Üsuli-kafi” II c/s-304; 


“Biharül-ənvar”: Beyrut çapı: LXX c/s-277.


� «Cameüs-səadat» Nəcəf çapı: I c/s-288; 


“Üsuli-kafi” II c/s-303.


� «Müstədrəkül-vəsail» II c/s-326; 


«Qürər» mövzuya əsasən mündəricat: səh-292.


� Üsuli-kafi -c-2 / s-110 / hədis-7.


� Əlmucatun-nəbəviyyə: səh-112.


� «Şərhi-nəhcül bəlağə» (ibn Əbil-Hədid) Misir çapı XX c /s-328.


� «Ehyai-ilumi-din» Beyrut çapı: III c/ s-149





� «Üsul-Kafi» II c/s-268.


� «Cameüs-səadat» III c/s-48.


� “Üsuli-kafi” II c/s-272.


� «Əbu Həmzeyi-Sumali» duası.


� Cameü-əhadis üş-şiə»XIV c/s-363.


� «Üsuli-kafi» II c/s-439.


� «Risaleyi- liqaillah» ( Hacı Mirzə Cavad Mələki) səh: 147.


� «Üsul-Kafi» II c/s-482/ Buka fəsli / hədis № 4. 


� «Əbu Həmzeyi-Sumali» duası. İmam Səccad (ə) bu sətirlərdə müvəffəqiyyətsizliyin səbəblərini dua və münacat dili ilə bəyan etmişdir.


� «Mən la yəhzurhul fəqih» I c/ s-140. Bu hədisdən belə məlum olur ki, namazın təxirə salınması günahdır. Bacardıqca çalışmaq lazımdır ki, namazın vaxtı təxirə salınmasın.


� Üsuli-kafi” II c / s-82.


� Həmin mənbə: səh - 81.


� «Camei-əhadisi-şiə» XIV c/ s-98.


� Üsuli-kafi” II c/s-82.


� «Camei-əhadisi-şiə» XIV c/ s-99.


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi Saleh): hikmət №113.


� «Liqaillah» (Mirzə Cavad Mələki): səh-29; 


«Cəvahirüs-sənəviyyə»: səh-99; 


«Camei-əhadisi-şiə» VII c/ s-99.


� Burada bir mətləbə diqqət yetirmək lazımdır ki, əmanətin bir neçə növü var: Allahın verdiyi əmanətlər (vilayət, hökumət və s. kimi), peyğəmbərlərin əmanəti və həmçinin insanların əmanəti. Ümumiyyətlə, insan bütün əmanətlərə-istər maddi və istərsə də mənəvi xəyanət etməməlidir.


� «Mişkatul-ənvar»: səh-52.


� “Biharül-ənvar” (Beyrut çapı): LXXIII c / s-116.


� «Nurus-səqəleyn» I c/ s-496; 


� “Üsuli-kafi” II c/ s-105.


� «Sünəni-Nəsai» IV c / cüz-8 / s-117.


� “Biharül-ənvar”: Beyrut çapı: LXXII c/ s-92; 


“Üsuli-kafi” II c/ s-129. Valideynlərə yaxşılıq fəsli.


� «İxtisasi-Müfid» səh-241.


� «Təfsiri-nurus-səqəleyn» I c/ s-496.


� “Üsuli-kafi” II c/ s-105 / Sədaqət və əmanətdarlıq fəsli / hədis №1.


� “Cəvahir” adlı kitabın müəllifi "Qəza və şəhadət" fəslində şahidin ədaləti haqda buyurur: "Fəqihlərdən bəzisi «bütün müstəhəb əməllərin tərk olunması İslam sünnəsinə qarşı etinasızlıq kimi qəbul edilərsə, bu, ədalətin ziddidir."-deyə düşünürlər.


� «Camei-əhadisi-şiə» VII c/ s-107.


� Vitr namazı gecə namazının sonunda xüsusi qaydalarla qılınan bir rükətli namazdır. Gecə namazı 11 rükətdir. Onun 8 rükəti gecə namazı, 2 rükəti şəfaət və 1 rükəti də vitr namazı niyyəti ilə qılınır. Bu namazın savabı və xeyirli təsiri çoxdur.


� «Camei-əhadisi-şiə» VII c/ s-107,108. 





� “Camei-əhadisi-şiə” VIII c / s-116,118.


� “Camei-əhadisi-şiə” VIII c / s-116,118.


� Həmin mənbə: səh-135.


� “Camei-əhadisi-şiə” VII c / s-99.


� “Camei-əhadisi-şiə” VIII c / s-100,102.


� “Camei-əhadisi-şiə” VIII c/ s-100,102.


� “Üsuli-kafi” II c / s-82,83.


� «Tühəfül-üqul» səh-14.


� «Müstədrək» I c/ s-15.





� Həzrət Fatimeyi-Zəhra (s.ə.)-nın təsbihatı belədir: 34 dəfə "Allahu əkbər", 33 dəfə "Əlhəmdu lillah" və 33 dəfə "Subhanəllah".





� «Zümər» -56


� «Muminun» - 99


� «Cameüs-səadat», III c, s.94.


� Peyğəmbər(s)-in «Şəbaniyyə» xütbəsi. «Vafi» II c, cüz-7, s.53. İslamiyyə nəşri. Seyyid ibn Tavus «İqbal» s.1.


� «Üsuli-kafi», II c, s.435, hədis 10.


� «Təfsiri-əl-mizan» XII c, s.264.


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi Salehi): Hikmət №145.


� «Cameüs-səadat», III c, s.96.


� «Qürərin şərhi», IV c, s.238. № 5938.


� «Qürər»in mündəricat, s.393. №10947.


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi Saleh):Xütbə №83


� «Cameüs-səadat», III c, s.99.


� «Müzzəmmil» surəsinin 17-ci ayəsinə işarədir:


“Elə isə əgər küfr etmiş olsanız, uşaqları ağ saçlı qocalara döndərəcək gündən (qiyamət gününün əzabından) özünüzü necə qoruyacaqsınız?!”


� Həzrət Əli(ə)-nin kəlamının bu hissəsi insanın xeyrinə və ya zərərinə şəhadət verəcək qiyamət gününün şahidlərindən birinə işarədir, çünki o gün insanın yaxşı və pis işlərinə Allahdan, peyğəmbərlərdən, övliyalardan, mələklərdən, yerdən və s-dən əlavə hər bir şəxsin bədən üzvləri də şahid duracaqlar. «Qurani-Kərim» bu mətləbə açıq-aydın işarə edilərək buyurur:


 “Qiyamət günü (onlar dünyada qazandıqları günahlarını dandıqda) dilləri, əlləri və ayaqları etdikləri əməllər barəsində onların əleyhinə şəhadət verəcəkdir».(«Nur»-24).


“Allahın düşmənləri Cəhənnəmə toplanacaqları gün onlar saxlanacaqlar. Nəhayət, onlar Cəhənnəmə gəldikdə qulaqları, gözləri və dəriləri etdikləri əməlləri barəsində onların əleyhinə şəhadət verəcəkdir. Onlar öz dərilərinə: «Nə üçün əleyhimizə şəhadət verirsiniz?»-deyəcəklər.(Dəriləri də) belə cavab verəcəkdir: «Hər şeyi dilə gətirən Allah bizi danışdırdı. Sizi ilk dəfə yoxdan yaradan Odur. Siz Onun hüzuruna qaytarılırsınız!» («Fussilət»-19,20,21).


� “Biharül-ənvar”: Beyrut çapı: VII c/s-126; 


«Rövzeyi-kafi» s-143/ hədis №108.


� «Vəsailüş-şiə» XI c/s-379 / hədis-7.


� «Mühasibətün-nəfs» səh. 13.


� “Biharül-ənvar” Beyrut çapı: VII c/s-260 / hədis-8.


� Həmin mənbə: səh-258 / hədis-1.


� “Biharül-ənvar”: Beyrut çapı: VII c/s-267 / hədis-33.


� «Səhifeyi-Səccadiyyə» dua-20.


� «Səhifeyi-Səccadiyyə» dua-20


� Seyyid ibn Tavus: səh. 14. «Mühasibətün-nəfs»


� «Tühəfül-üqul» Beyrut çapı: səh.320.


� “Camei-əhadisi-şiə” XIV c/s-320.


� «Nəhcül-bəlağə» (Sübhi-Saleh).


� “Biharül-ənvar”Beyrut çapı: LXXV c/s-366.


� «Nəhcül-bəlağə» Feyzül İslam: xütbə №187.


� «Şərhi-gürər» V c/s-399/hədis-8927.


� «Şərhi-ğürər» V c/s-445/hədis№ 9103.


� Həmin mənbə: s-446/hədis № 9104.


� «Qürər» mündəricat: s-389/hədis № 8193.


� «Sünəni-Termezi»Beyrut çapı: IV c/s-179/16-cı fəsil/hədis № 1647;


 «Sünəni-ibn Macə» II c/s-1413/Niyyət fəsli/hədis № 4227; 


«Müsnədi-Əhməd Hənbəl» I c/s25,43; 


«Səhih Buxari» I c/s-1; 


«Munyətil-murid» səh.42; 


«Səhih Müslim» II c/s-103; 


«Əttərğib və əttərhib»Beyrut çapı: I c/s-56.


� «Vəsailüş-şiə» İslamiyyə çapı: I c/s-35; 


“Biharül-ənvar”:Beyrut çapı: LXVII/s-189; 


“Üsuli-kafi” İslamiyyə çapı: II c/s-84/hədis №2; 


«Münyətil-mürid» səh.43.


�“Biharül-ənvar” Beyrut çapı: LXVII/s-185,204,207; 


«Vəsailüş-şiə» İslamiyyə çapı: I c/s-33/hədis 1,3; 


“Üsuli-kafi” İslamiyyə çapı: II c/s-84.


� «Sünəni-ibn Macə» II c/s-1414/zöhd fəsli/hədis №4229; 


“Biharül-ənvar” Beyrut çapı: LXVII/s-249; 


«Munyətil-murid» səh.43; «Əttərğib və əttərhib» I c/s-57.


� «Sünəni-ibn Macə» II c/s-1414.


� «Vəsailüş-şiə» İslamiyyə çapı: I c/s-34/hədis №5;   


“Biharül-ənvar” Beyrut çapı: LXVII/s-209.


�“Biharül-ənvar” Beyrut çapı: LXVII/s-209; 


«Vəsailüş-şiə» I c/s-36; 


“Üsuli-kafi” İslamiyyə çapı: II c/s-85; 


«İləlüş-şəraye» Nəcəf çapı: II c/s-523/fəsl-299; 


«Məalümüzzafi» daş çapı: səh.36.


� «Nəhcül-Bəlağə» Feyzül-İslam: Xütbə №12.


� «Şərhi-Nəchül-Bəlağə» ibn Əbil-Hədid: I c/s-249,250.


� “Biharül-ənvar” Beyrut çapı: LXVII c/s-255; 


“Üsuli-kafi” II c/s-84/İbadət fəsli / hədis №5.


� «Nəhcül-Bəlağə» Feyzül İslam: Xütbə №192.


“...Camaat, məhəbbət və nifrət birlik əlamətidir. Salehin dəvəsini bir nəfər öldürmüşdü. Amma əzab dəvənin öldürülməsində razı olmalarına görə hamıya nazil oldu. Buna görə də Allah-təala buyurur: “Dəvəni öldürəndən sonra peşman oldular.”...”


� Bu məsələlərlə maraqlanmaq istəyənlər ustad Əllamə Təbatəbainin əsərlərinə və şəhid Mütəhhərinin 147“İnsan və tale”, «İlahi ədalət” kitablarına müraciət edə bilərlər.


� «Üsul Kafi» II c/s-125/ hədis №5.


� İmam Sadiq(ə)-dən belə nəql olunur ki, «şakilə»dən (xislətdən) məqsəd niyyətdir.


� «Təfsiri Əlmizan» XIX c/s-45; 


«Üsul Kafi» II c/s-442; Ləməm fəsli/hədis №3,5. Bu fəsildə imam Sadiq(ə)-dən bir neçə hədis nəql olunmuşdur. Onların hamısında «ləməm» (xəta) sözü günahı fikirləşmə və ya təsadüfi günahlar kimi təfsir olunmuşdur.


� Əlbəttə, hüquqi məsələlərdə niyyət əmələ çevrilməzsə, ikinci dərəcəli hesab olunur. Əks təqdirdə isə əsası elə niyyət təşkil edir.


� «Təfsiri Safi» İslamiyyə çapı: I c/s-318; 


«Təfsiri bürhan» I c/s-328; 


«Təfsiri Əlmizan» IV c/s-89; 


«Vəsailüş-şiə» XI c/s-412.


� «Vəsailüş-şiə» XI c/ s - 409; 


«Təfsiri Bürhan» I c/ səh-568; 


«Üyuni-əxbari-Riza» Nəcəf çapı: I c / səh-212.


� «Səfinətül-bihar» II c/ səh-629.


� «Vəsailüş-şiə» XI c/ səh-409; 


«Təfsiri-Qürtəbi» IV c/ səh-294. 


«Ali-İmran» 183-ün təfsiri.


� «Vəsailüş-şiə» XI c/ səh-411.


� “Üsuli-kafi” II c/ səh-84.


� «Səhih Müslim» II c/ səh-103; 


«Sünəni ibn Macə» II c/səh-539 / hədis №2797.


� «Nəhcül bəlağə» Sübhi Salehi: Hikmət №42


� “Üsuli-kafi” İslamiyyə çapı: II c/səh-69; 


«Səfinətül bihar» II c /səh-628; 


«Vəsailüş-şiə» II c/səh-35.


� «İləlüş-şəraye» Nəcəf çapı: II c/səh-524: Fəsil - 301: hədis №1.


� “Üsuli-kafi” II c /səh-16 /hədis №4.


� «Şərhi-nəhcül-bəlağə» İbn Əbil-Hədid: I c /səh-325.


� “Üsuli-kafi” II c /səh-16 /hədis №4.


� «Müstədrəkül-vəsail» I c /səh-10.


� «Müstədrəkül-vəsail» I c / s.10.


� Şərtlər iki cürdür: Düzgünlük və qəbulolma şərtləri. Şərtlərdən bəzisi düzgünlük şərtinə yox, yalnız qəbul olma şərtinə aiddir. Məsələn, namazda fikrin yayınmaması kimi. Namazın əsas təsiri Allaha yaxınlaşmaq və möminin meracı olduğundan fikir yayınarsa, bu mümkün olmaz. Amma bəzi əməllər əməlin düzgünlük şərtidir. Məsələn, dəstəmaz və niyyət kimi. Çünki dəstəmazsız və niyyətsiz namaz batildir. Hətta namazı səhv edərək dəstəmazsız və niyyətsiz qılsa belə ikinci dəfə namaz qılmalıdır.


� Bu və bu kimi ayələrin üsuliddin, ibadətdə tövhid, şirk və bütpərəstliyə aid olmasına baxmayaraq, riyakarın ibadət edərkən Allahdan başqasını nəzərdə tutduğuna görə əməlində şirk vardır. Buna görə də hədislərdə riyanı gizli şirk adlandırmışlar.


� «Təfsiri-Qürtəbi» Beyrut çapı (1965, 1966): XI c/ s.69;


«Təfsiri-məcməül-bəyan» Beyrut çapı:VI c / s.499;


“Biharül-ənvar”: Beyrut çapı: LXVII / s.222;


«İddətüd-dən» Beyrut çapı: s.223.


� “Biharül-ənvar”: Beyrut çapı: LXVII c / s.249 / hədis №24; 


«Münyətil-mürid» s.43.


� “Biharül-ənvar” LXVII c/ s.249.


� “Üsuli-kafi” II c/ s.16 / İxlas fəsli / hədis №3.


�“Üsuli-kafi” II c/ s.16; 


«Təfsiri Əlmizan» XX c/s.11; 


“Biharül-ənvar”: Beyrut çapı: LXVII c/ s.230; 


«Əxlaqi Şübbər»: s.17.


� «Müstədrəkül vəsail» I c/ s.12.


� «Tühəfül-üqul» s.16.


� «Nəhcül-bəlağə» 26-cı məktub.


� “Biharül-ənvar” Beyrut çapı: LXXIV c / s.213.


� «Qürər»in mövzuya görə mündəricat: s.149.


� Həmin mənbə: s.229.


� «Müstədrəkül-vəsail» I c/ s.10.


� “Üsuli-kafi” II c / s.16 / hədis №4.


� «İddətüd-dai» Beyrut çapı: s.217; 


«Mişkatül-ənvar» s.11.


� «İddətüd-dai» s.228.


� “Biharül-ənvar” LXIX c/ s.294; 


«Vəsailüş-şiə» I c/ s.55.


� “Biharül-ənvar”  LXIX c/ s.294.


� “Biharül-ənvar”  LXIX c/ s.301; 


«Vəsailüş-şiə» I c/ s.56.


� «Biharül-ənvar»: LXIX c/ s.295.


� Yenə orda: LXIX c/ s.303.


� «Qürər» mündəricat: s.433;


� Yenə orda: s.91;


� Yenə orda: s.92;


� Yenə orda: s.93;


� Yenə orda: s.92;


� Yenə orda: s.430;


� Yenə orda: s.20;


� Yenə orda: s.91.,


� “Biharül-ənvar” Beyrut çapı: LXVII c/ s.242;


� “Biharül-ənvar” LXVII c/ s.248 / hədis №21.


� Yenə orda:LXXXII c / s.136 / hədis №16; 


«Misbahüş-şəriə» Səcdə fəsli.


� «Qürər» mündəricat: s.93.


� Yenə orda: s.91.


� «Təfsiri Qürtəbi» V c/s.180 / «Nisa» - 36-nın təfsiri.


� «Biharül-ənvar»: LXVII c/ s.949.


� Burada sədaqətin bəzi fayda və təsirlərini əlavə olaraq qeyd etmək olar: 1) Allahın vilayətini qəbul edib şeytanın vilayətindən çıxmaq; 2) Azadəlik (azad fikirli olmaq, Allahdan başqasının qarşısında əyilməmək), müvəffəqiyyət və bərəkət, əməldə paklıq və təharət, ali fikirli olmaq, aqibətin xeyirli, əməllərin sığorta olması və s. kimi keçən rəvayətlərdən bu nəticələri çıxarmaq olar.


� Bəhrani “Təfsiri Bürhan”-da yazır: «Həsən(ə)-lə Hüseyn(ə)-də onlarla birgə nəzir etdilər.»


� «Əl ğədir» III c/ s.11; 


Bu əhvalat “Təfsiri bürhan” IV c/ s.412-də, 


“Ğayətül Məram” s.371,372-də, “Əmali Səduq” s.212,215-də başqa şəkildə də nəql olunmuşdur.





� «Tühəfül üqul» Beyrut çapı: s.17.


� «Üsul Kafi» II c / s.295 / hədis №8.


� Yenə orda: s.223.


� «Üsul Kafi» II c/ s.295 / Riya fəsli / hədis №9.


«Müstədrəkül vəsail» I c/ s.12.


� «Üsul Kafi» II c/ s.293.


� Yenə orda: s.294 / hədis №5.


� Yenə orda: II c / s.294 / hədis №5.


� «Vəsailüş-şiə» I c/ s.55.


� Yenə orda: I c/ s.54.


� «İddətül dan»: s.228.


� «Təfsiri Qürtəbi» XI c/ s.71/ «Kəhf» - 110; 


«İddətüd dan»: Beyrut çapı: s.217; 


«Biharül-ənvar»: Beyrut çapı: LXVII c/ s.222.


� «Təfsiri Qürtəbi» IX c/ s.14; 


«Müstədrəkül vəsail» I c / s.11.


� Yenə orda: IX c/ s.14.


� «İddətüd dan»: Beyrut çapı: s.218.


� «Qürər» mündəricat: s.393.


� yenə orda: s.392.


� yenə orda: s.392.


� İbn Əbil Hədid «Şərhi-nəhcül-bəlağə» XX c/ s.314.


� «Səfinətül Bihar» II c/ s.728.


� Ustad şəhid Mürtəza Mütəhhəri “Kamil insan” 


� «Nəhcül bəlağə» (Sübhi Saleh): 45-ci məktub.


� «Qürər» mündəricat: s.187 / hədis №6444.


� Yenə orda: s.129 / hədis №6410.


� «Biharül-ənvar» LXVII c/ s.65.


� «Ğürər» mündəricat: s.389.


� «Nəhcül bəlağə» Xütbə №86.


� «Ğürər» mündəricat: s.392.


� «Ğürərül-hikəm» şərhi: V c/ s.131 / hədis №7634.


� Yenə orda: IV / s.381 / hədis №6405.


� Yenə orda: III c/ s.104 / hədis №3933.


� Yenə orda: II c / s.375 / hədis №2873.


� «Ğürərül-hikəm» şərhi: IV c/ s.38 / hədis №5199.


� Yenə orda: II c / s.393 / hədis №2969.


� «Nəhcül bəlağə» Feyzül İslam: 31-ci məktub.


� «Vafi» II c/ s.150.


� «Nəhcül bəlağə»: Sübhi Saleh: 53-cü məktub.


�  Yenə orda 53-cü məktub.


� Əxlaq alimləri səbri beş növə bölmüşlər: 1) nəfsani qüvvələr və şəhvət qarşısında səbir; 2) ibadətdə səbir; 3) müsibətlər  qarşında səbir; 4) müstəhəb əməlləri yerinə yetirməkdə səbir;  5) zalım hökmdarlar qarşısında səbir. Məlumdur ki, səbrin sonuncu bölməsi bəyənilməmişdir, çünki zülm qarşısında səbir etmək haramdır. İnsan özünün və başqalarının hüququnu qorumalıdır. Lakin səbrin digər növləri bəyənilmiş sifətlərdir. İmanın yarısını təşkil edən də səbrdir. Peyğəmbər(s) buyurmuşdur: “Səbir imanın yarısıdır.” («Cameüssəadat» III c/ s.287).


� «Üsul Kafi» II c/ s.91 / hədis №15.


� «Üsul Kafi» II c/ s.89 / Səbr fəsili / hədis №7.


� Yenə orda: II c/ s.91 / hədis №13.


� «İnşirah» - 5,6.


� «Məhəccətül beyza» IV c/ s.160.


� «Qürər» mündəricat: s.434.


� Yenə orda: s.411.


� «Füru Kafi» V c/ s.87.


� «Əvalim» II c/ s.203.


� «Şərhi-ğürərül-hikəm» II c/ s.573 / hədis №598.


� «Məhəccətül-beyza»: V c/ s.15.


� «Qürər» mündəricat: s.304.


� «Əlmüstədrəkül vəsail» II c/ s.350.


� «Qürər» mündəricat: s.304.


� yenə orda: s.304.


� «Qürər» mündəricat: s.304.


� yenə orda: s.304.


� «Üsul Kafi» IIc/ s.165 / hədis №11; 


«Biharül-ənvar»: Beyrut çapı: LXXI/ s.341.


� yenə orda: II c/ s.164 / hədis №7.


� Yenə orda: s.164 / hədis №6.


� «Biharül-ənvar» LXXI c/ s.326 / hədis №95.


� «Səfinətül-bihar» II c/ s.82.


� «Üsul Kafi» II c/ s.163.


� yenə orda: II c/ s.164.


� «Biharül-ənvar» LXXII c/ s.94.


� «Biharül-ənvar» LXXII c/ s.172.


� «Səfinətül-bihar» I c/ s.13.


� «Vəsailüş-şiə»: Beyrut nəşri: XIX c/ s.55


«Əmali Səduq»: Beyrut nəşri: məclis - 56 / s.287 / hədis №3.


� «Üsul Kafi» II c/ s.164 / hədis №5.


� Yenə orda: II c/ s.366 / hədis №1.


� «Üsul Kafi» II c/ s.366 / hədis №2; 


«Meracüs-səadət» s.385.


� «Biharül-ənvar» Beyrut nəşri: LXXI c/ s.312 və LXXII c / s.17; «Əmali Səduq» Beyrut nəşri: məclis 73 / s.393 / hədis №16.


� «Üsul Kafi» II c/ s.367; 


«Meracüs-səadət» s.385; «Məhasin Bərqi» I c/ s.100.


� «Üsul Kafi» II c/ s.367 / hədis №3.


� «Biharül-ənvar» Beyrut nəşri: LXXI c/ s.286,317.


� «Biharül-ənvar» LXXI c/ s.324; İxtisasi Murad: s.26.


� «Üsul Kafi» II c/ s.193 / hədis №3; İxtisasi Müfid: s.26.


� «Üsul Kafi» İslamiyyə nəşri: II c/ s.194 / hədis №7; 


«Biharül-ənvar» Beyrut nəşri: LXXI c/ s..285.


� yenə orda: Beyrut nəşri: LXXI c/ s.302 / hədis №4.


� Yenə orda: s.315.


� «Nəhcül-bəlağə» Feyzül-islam: Hikmət - 249.


� «Əlcəvahirüs-sünniyyə»: s.41; 


«Üsul Kafi» II c/s.195/ hədis №12.


� «İxtisasi Müfid» s.27.


� «Mükaşifətül-qülub» (Ğəzali): s.131.


�«Üsul Kafi» II c/ s.198 / hədis №8.


� «Biharül-ənvar» Beyrut nəşri: LXXI c/ s.318.


� «Üsul Kafi» II c/ s.196; 


«Vəsailüş-şiə» XI c/ s.578 / hədis №9.


� «Məcməül-bəyan» İslamiyyə nəşri: III c/ s.411.


� «Tühəfül-üqul»: s.281.


� «Təfsiri Safi» İslamiyyə nəşri: II c/ s.592.


� «Üsul Kafi» II c / s.209.


� «Kənzül-Ümmal» II c/ s.58 / hədis №5483.


� «Üsul Kafi» II c/ s.209 / hədis №3.


� «Üsul Kafi» II c/ s.209 / hədis №4


� «Nəhcül-bəlağə» «Sübhi saleh»: s.421. 


Bu hədis “Kənzül-Ümmal” kitabının III c/ s.58 / hədis №5484-də Peyğəmbər(s)-dən nəql olunmuşdur.


� «Üsul Kafi» II c/ s.210 / hədis №7.


� «Əşəsiyyat» s.171; «Əzzəriə ila məkarimiş-şəriə» 


«Nəcər nəşri» s.98; Əlməhasin vəl-musavi Beyhəsi: II c/ s.63.


� «Üsul Kafi» II c/ s.345 / hədis №5.


� «Səfinətül-bihar» II c/ s.698.


� «Üsul kafi» II c/s-345/hədis-6.


� Yenə orda: II c/s-345/h-7.


�  Yenə orda:  /II c/s-344/hədis-2:


«Səhih Müslim»/II c/s - 279.


�  Yenə orda: II c/s - 344/hədis - 1.


� «Üsul kafi» II c/s-344/hədis - 1


�  Qeyd etmək lazımdır ki, İslamda insanlar arasında mehribançılığın belə qiymətləndirilməsi və küsülülüyü, kin-küdurəti pisləməsi yalnız müsəlman və möminlərə aiddir. Buna görə də belə təsəvvür etmək olmaz ki, Allahın, Peyğəmbərin və İslamın düşmənləri ilə səmimi, mehriban olmaq düzgün bir əməldir. Bu cür mehribançılıq və dostluq «Quran»da tənqid olunmuşdur. «Qurani-Kərim»də Allahın və Peyğəmbərin düşmənləri ilə yaxın qohum olsalar belə, bu cür  dostluq və mehribançılıq qadağan edilmiş, elə  səmimiyyət və mehribançılıq imansız şəxslərin xüsusiyyətləri kimi qeyd edilmişdir: 


«(Ya Peyğəmbər!) Allaha və axirət gününə inanan heç bir tayfanın Allah və Onun Peyğəmbəri əleyhinə çıxanlarla-öz ataları, oğulları, qardaşları, yaxın qohumları olsalar belə, dostluq etdiyini görməzsən..." («Mucadələ» -22).


� - «Səhifeyi-Səccadiyyə»: 20-ci dua.


� «Təfsiri Muraği» III c/s - 149.


�  «Qurbul-Əsnad»: s - 45.


� «Əl-Əmali» (Tusi): s-32.


� «Əl-Əmali» (Əl-Səduq): s-318/Məclis -61/hədis -15.


� «Kənzül – Ümmal» III c/ s-169 / hədis - 6002.


�  «Kənzül – Ümmal» III c /s -175 / hədis -6030.


� «Təfsiri-Məcməül-Bəyan» X c/ s -506:


  «Təfsiri-Nurus-Səçəleyn» V c/ s -597.


� «Təfsiri Məcməül-bəyan» X c/ s -506. 


Bu hədis «Məhəccətül- Beyza» III c/ s -403 və «Təfsiri Nurus- Səqəleyn» V c/ s -597-də eyni məzmunda nəql olunmuşdur.


� «- Səvabul-Əsial»: s - 237.


�  «Əl-Əmali», «Əs-Səduq»: Beyrut nəşri: səh - 414.


�  «Əl-Əmali»: «Əs-Səduq»; Beyrut nəşri: s - 414.


�  «Təfsiri-Fəxr» Razi: XXXI c/ s -220.


�  «Təfsiri Məcməül» - bəyan: X c / s -606.


�  Biharül-ənvar.


�  «Nəhcül-bəlağə»: Sübhi Saleh: s - 421 / vəsiyyət - 47.


� «Biharül-Ənvar» Beyrut nəşri: LXVIII c/ s - 138 / hədis - 23.


� Yenə orda: səh - 134.


�  «Üsul Kafi» II c/ s - 65 / hədis -5. Bu rəvayət eynilə «Mişkatül –Ənvar» s -16 və «Biharül-Ənvar» Beyrut nəşri LXXV c / s -336 / hədis -18-də nəql olunmuşdur. Lakin bunlar arasında kiçik fərqlə Məclisi rəvayətin ardını belə gətirir: “Təvəkkülün dərəcələrindən biri də xəbərsiz olduğunu qeyb aləminə iman gətirməkdir. Bu elmi Allaha və onun xəzinədarlarına həvalə edib bütün hallarda Allaha arxalanasan, yəni həyatda maddi amillərlə, təfsir edə bildiyin hadisələrlə üzləşsən, onun çözümünü Allah və övliyalarına həvalə et. Allaha arxalanmaqla nigaranlığa və təşvişə səbəb olan şeytani şübhələrdən özünə nicat ver. Hədisin bu hissəsi təvəkkülün qeybi cəhətinin olduğuna dəlalət edir. Çünki təvəkkül edən şəxs maddi amillərin məhdud dairəsindən çıxıb insanın taleyinə təsir göstərən qeyb aləminə də inanır.


� «Təfsiri Əl-mizan» IV c/ s - 67.


�  «Şərhi Ğürər» V c/ s - 425.


�  «Ğürər» mündəricat: s - 418 / hədis - 8985.


�  «Sünəni ibni Macə» II c/ s - 1170.


�  «Biharül-Ənvar» Beyrut nəşri: LXXI c/ s-151.


   «Müstədrəkül-vəsail» II c / s-288.


�  «Müstədrəkül-vəsail» II c/ s-288.


�  «Ğürər» mündəricat: s-418 / № 3082.


�  «Biharül-Ənvar» LXXV c/ s-364.


�  «Müstədrəkül-vəsail» II c/ s-288.


�  «Müstədrəkül-vəsail» II c/ s-289.


�  «Səhifeyi-Səccadiyyə»: dua - 52.


�  Yenə orda: dua - 54.


�  «Təfsiri Qürtəbi»: cüz - 11 / s - 303.


�  «Təfsiri Məcməül-bəyan» Seyda nəşri: IV c / s-54.


�  «Təfsiri Fəxr Razi» XXII c / s-187.


�  «Təfsiri-Qürtəbi» XI- cüz/ s-303.


�  «Biharül-Ənvar» LXXI c / s-156.


� «Təfsiri Tibyan» Beyrut nəşri: VII c/ s-263.


� «Məcməül-bəyan» Seyda nəşri: III c/ s-235.


� «Üsul Kafi» II c/s-66/hədis-7; «


Biharül-Ənvar» Beyrut nəşri: LXXI c/s-130.


� «Nəhcül-bəlağə» Feyzül-İslam: Xütbə - 89.


� «Nəhcül-bəlağə» Sübhi Salehi: Xütbə - 161.


� «Üsul Kafi» II c/s-102.


� «Təfsiri Bürhan» I c/s-338 / hədis -1.


  «Təfsiri əssəqəleyn» I c / s-437 / № 25.


� «Üsul Kafi» II c/ s-150 / hədis-3.


� «Üsul Kafi» II c/ s-152 / hədis-17.


� «Biharül-Ənvar» Beyrut nəşri: LXXI c/s-100.


� «Üsul Kafi» II c/s-156 / hədis-29.


� «Biharül-Ənvar» Beyrut nəşri: LXXI c/s-88.


� «Mişkatül-Ənvar» səh -166.


� «Üsul Kafi» II c/s-152 / hədis-13.


� «Biharül-Ənvar» LXXI c/s-104,132; 


«Üsul Kafi» II c/s-157.


� «Üsul Kafi» II c/s-122 / hədis-14.


� «Mişkatül-Ənvar» s-165; 


«Biharül-Ənvar»: Beyrut nəşri: LXXI/s-105; 


«Üsul Kafi» II c/s-151 / hədis -5; 


«Məhəccətül-Beyza» III c/s-430.


� «Biharül-Ənvar» Beyrut nəşri: LXXI c/s-88. 


«Mişkatül-Ənvar» səh.- 166.


� «Əlmucazatun nəbəviyyə» səh-80.


� «Üsuli Kafi» II c/s-155 / hədis-22.


� Yenə ordai: II c/s-641 / hədis-7.


� «Üsul Kafi» II c/s-641 / hədis-7.


� «Əl-xisal» (Şeyx Səduq): I c/s-177 / hədis-208.


� «Mişkatül-Ənvar»: səh-165.


  «Məhəccətül-beyza» III c/s-431.


� «Biharül-Ənvar» Beyrut nəşri: LXXI c/s-236.


� «Üsul Kafi» II c/s-169 / hədis-2.


� «Biharül-Ənvar» Beyrut nəşri: LXXI c/s-222


  «Əl-Əmali» (Şeyx Səduq): s-36/məclis - 9/hədis-2.


� «Vəsailüş-şiə» VIII c/398-səh: 


«Məhəxxətül-beyza» III c/s-401.


� «Məkarimül-əxlaq» Beyrut nəşri: səh-359.


� «Məkarimül-əxlaq» Beyrut nəşri: səh-361.


� «Biharül-ənvar» Beyrut nəşri: LXXVIII c/s-225.


� «Kənzül-ümmal» IX c/s-91/hədis - 25125.


� «Əlmucazatun nəbəviyyə»: səh-250.


� «Səfinətül-bihar» II c/s-534,535; 


«Məkarimül-əxlaq» Beyrut nəşri: səh-360.


� «Səhifeyi-səccadiyyə» dua-26.


� «Vəsailüş-şiə» II c/s-643/fəsil-17;


  «Məkarimül-əxlaq» beyrut nəşri: səh-361.


� «Biharül-ənvar» Beyrut nəşri: LXXVIII c/s-224;


  «Kənzül-ümmal» IX c/s-97 / hədis-25157.


� «Biharül-ənvar» Beyrut nəşri: LXXVIII c/s-224.


� «Məkarimül-əxlaq» Beyrut nəşri: səh-361.


� «Biharül-ənvar» Beyrut nəşri: LXXVIII c/s-225.


� «Məkarimül-əxlaq» səh-361.


� «Vəsailüş-şiə» II c/s-642; 


«Məkarimül-əxlaq» Beyrut nəşri: səh-360.


� Yenə orda.


� «Məkarimül-əxlaq» səh-361.


� «Mizanül-etidal» (Zəhəba): III c/s-7.


� Yenə orda: səh-359.


� Yenə orda: səh-360.


� Yenə orda: səh-360; «Vəsailüş-işə» II c/s-642.


� «Dəaimul-islam» I c/s-218; 


«Biharül-ənvar» Beyrut nəşri: LXXVIII c/s-228.


� «Nəhcül-bəlağə» «Feyzül-islam»; s-1243/hikmət-325.


� «Mişkatül-ənvar»; səh-180; 


«Üsul kafi» II c/s-103/hədis-1.


� «Üsul Kafi» II c/s-103/;


 «Mişkatül-ənvar» s-179.


� Yenə orda: II c/s-103/hədis-3.


� «Mişkatül-ənvar» səh -179.


� «Məhəccətül-beyza»5/s-232;


  «Əzzəriə ilə məkiriməş-şəriə»: səh-157.


� «Vəsailüş-işə»: c-8/s-477; Üsul Kafi: c-2/s-663/hədis-1.


� «Vəsailüş-şiə»: c-8/s-478;


  «Üsul Kafi»: c-2/s-663/hədis-4.


� Yenə orda 


   «Vəsailüş-şiə»: c-8/s-478.


� «Müstədrəkül-vəsail»: c-2/s-76.


� Yenə orda.


� Müstədrəkül-vəsail: c-2/s-77.


� «Biharül-ənvar»: Beyrut nəşri: c-74/s-48.


� «Vəsailüş-işə»: c-8/s-478.


� «Müstədrəkül-vəsail»: II c/s-77.


� «Əl-əmali» (Şeyx Səduq): səh.223 / hədis-4.


� «Vəsailüş-şiə»: VIII c/s-480,482 / hədis-1,7,10,12.


� «Vəsailüş-şiə»: VIII c/s-481 / hədis-6,11; 


«Üsul Kafi»: II c/s-665.


� «Üsul Kafi»: II c/s-664 / hədis-12;


 «Vəsailüş-işə»:VIII c/s-482; 


«Tühəfül-üqul»: səh. 283.


� «Üsul Kafi»: II c/s-665 / hədis-19.


� «Nəhcül-bəlağə»(Sübhi Salehi): Hikmət-450.


� «Biharül-ənvar»: Beyrut nəşri: LXXV c/s-369.


� «Nəhcül-bəlağə»: Sübhi Saleh: Xütbə-216.


� «Mişkatül-ənvar»: s. 218.


� «Əl-Xisal» (səduq): c-1/s-87 / hədis-42.


� «Üsul Kafi»: II c/s-144 / hədis-4.


� «Biharül-ənvar»: Beyrut nəşri: LXXII c/s-26;


 «Üsul Kafi»: II c/s-145/hədis-5; «Əl Xisal» (əl-Səduq): I c/s-110.


� «Biharül-ənvar»: Beyrut nəşri: LXXII c/s-26; «Üsul Kafi»: II c/s-145/hədis-5; «Əl Xisal» (əl-Səduq): I c/s-110.


� «Üsul Kafi»: II c/s-169/hədis-2.


� «Nəhcül-bəlağə»: Sübhi-Saleh: 53-cü məktub.


� «Üsul Kafi»:II c/s-145 / hədis-6.


� Yenə orda: səh.170/hədis-3.


� «Təfsiri məcməül-bəyan»: Beyrut nəşri: III c/s-64/Nisa-58-in təfsiri.


� «Təfsiri Fəxr Razi»: XXIII c/s-198.


� Yenə orda


� «Təfsiri- məcməül-bəyan» Seyda nəşri: IV c/s-135;


 «Təfsiri-Safi»: İslamiyyə nəşri II c/s-164; 


«Təfsiri- Əlmizan» XV c/s-124.


� «Təfsiri-nurus-sənəleyn» III c/s-587.


� «Təfsiri-Bürhan» II c/s-10;


 «Təfsiri-Nurus səqəleyn» II c/s-19.


� «Təfsiri Bürhan»: c-2/s-11/hədis-4;


  «Vəsailüş-şiə»: c-3/s-347.


� «Məkarimül-əxlaq»: Beyrut nəşri: s. 96.


� «Əlmüsdərək əla əs-səhiheyn» IV c/s-181.


� «Fürui Kafi» VI c/s-43;


 «Biharül-ənvar» Beyrut nəşri: LXXVI c/s-298;


 «Məkarimül-əxlaq» Beyrut nəşri: s. 98.


� «Fürui Kafi» VI c/s-438.


� «Firu Kafi» VI c/s-439.


� «Biharül-ənvar» Beyrut nəşri:LXXVI c/s-306.


� «Vəsailüş-şiə» III c/s-373.


� «Əlmucazatun nəbəviyyə»: s. 119.


� «Füru Kafi» VI c/s-445; 


«Vəsailüş-şiə» III c/s-354.


� Yenə orda


�«Vəsailüş-şiə» III c/s-369.


� «Vəsailüş-şiə» III c/s-354.


� «Təfsiri Bürhan» II c/s-353.


� «Təfsiri Məcməül-bəyan» Seyda nəşri: II c/s-512.


� «Biharül-ənvar» Beyrut nəşri: LXVIII c/s-399.


� «Üsul Kafi» II c/s-108/hədis-5;


 «Əlhəqaiq fiməhasini əxlaq»: s. 75.


� «Təfsiri Məcməül-bəyan» Seyda nəşri: I c/s-505.


� «Təhəfül-üqul» s.27


� yenə orda s.25


� «Səhifeyi Səccadiyyə»: 16-cı dua.


� «Mən la yəzuruhul fəqih» IV c/s-257.


� «Vəsailüş-şiə» XVIII c/s-332.


� «Səhih-Müslüm»: V c/s-114.


� «Nəhcül-bəlağə» Sübhi Saleh: 41-ci məktub.


� «Ehyan-ümumi-din» (Əl Ğəzali):Beyrut nəşri:III c/s-182.


� «Nəhcül-bəlağə» Sübhi Saleh:Beyrut nəşri:III c/s-182.


� Yenə orda: Hikmət-52.


� «Səfinətül-bihar» II c/s-207.


� «Sireyi-ibn Hişam» IV c/s-49.


� «Şərhi Nəhcül-bəlağə (ibn Əbil Hədid)» XVII c/s-272.


� «Nəhcül-bəlağə»:Sübhi Saleh: 158-ci hikmət.


� «Tühəful-üqul»: səh.30;


 Əl-xisal (Səduq): I c/s-157/hədis-154.


� «Şərhi-nəhcül-bəlağə» İbn Əbil-Hədid: Misir nəşri: III c/s-185.


� «Nəhcül-bəlağə» Sübhi Saleh: Xütbə - 192.


� «Nəhcül-bəlağə» Sübhi Saleh: Xütbə - 192.


� Yenə orda - 192.


� Yenə orda - 176.


� Yenə orda - 127.


� «Nəhcül-bəlağə»: Feyzül-İslam: Xütbə - 120.


� Yenə orda Xütbə - 138.


� «Nəhcül-bəlağə»: Sübhi Saleh: Xütbə - 34.


� «Nəhcül-bəlağə»: Feyzül-İslam: Xütbə - 27.





� «Üsul Kafi» II c/s-364 / hədis №2.


� «Səfinətül-Bihar» II c/s-675.


� «Biharül-ənvar» Beyrut nəşri: LXXII c/s-96.


� «Əlmustətrəf» I c/s-198.


� «Üsul Kafi» II c/s-364 / hədis-1.


� «Nəhcül-bəlağə»: Sübhi Saleh: Məktub-53.


� «Üsul Kafi» II c/s-166 / hədis-3.


� 


� «Nəhcül-bəlağə»: Sübhi Saleh: Məktub-53.


� «Vəsailüş-şiə» Beyrut nəşri: XIX c/s-55.


� «Biharül-ənvar» Beyrut nəşri: XXI c/s-30.


� Yenə orda: LXXII c/s-94;


  «Tühəfül-üqul» səh. 32.


� «Ğürər» mündəricat: s-407/№10177.


� Yenə orda: №10297.


� «Bəhrül-məarif»:s.35.


� «Nəhcül-bəlağə» Feyzül-İslam: Hikmət-74.


� «Nəhcül-bəlağə» Feyzül-İslam: Məktub- 45


� «Füru Kafi» V c/s-70.


� «Məhəccətül-beyza» VII c/s-353; 


«Biharül-ənvar» Beyrut nəşri: LXXIV c/s-80; 


«Üsul Kafi» II c/s-128.


�  «Məhəccətül-beyza» VII c/s-356;


 «Biharül-ənvar»:Beyrut nəşri: LXXIV c/s-94.


� «Nəhcül-bəlağə»: Sübhi Saleh: Xütbə-81.


� Yenə orda Xütbə-113.


� «Biharül-ənvar» Beyrut nəşri: LXV c/s-188.


� «Vəsailüş-şiə» XI c/s-139; 


«Xisal» (Səduq): II c/s-198/hədis-8; 


«Biharül-ənvar» Beyrut nəşri: LXVI c/s-368/hədis-5.


� Rağib İsfəhani «Əlmüfrədat» “Qənəə” lüğəti.


� «Əzzəriə ila əhkamiş-şəriə» səh.170.


� «Məcməül-bəhreyn» “kəfəfə” maddəsi.


� «Üsul Kafi» II c/s-140/hədis-3;


  «Biharül-ənvar» Beyrut nəşri:LXXIX /s-59.


  (Bildiyimiz kimi, məsumlardan(ə) bizə gəlib çatan dualar çoxcəhətlidir, yəni həmd, təsbih,şükr, zikr,dua. Diləyindən  əlavə bu dualar həmdə təlim-tərbiyə və ürfani üstünlüklərə də malikdir. Bir çox dualarda təlim və tərbiyə başqa cəhətlərdən daha çoxdur. Başqa bir ifadə ilə söyləsək bizə gəlib çatan dualarda duanın əsas məqsədi olan bir amil gizlənmişdir. Dua isə bu xəbəri təbliğ etmək üçün bir vasitədir.


� «Üsul Kafi» II c/s-140/hədis-4.


� «Əttərcib və əttərhib»  II c/s-537;


Şeyx Səduq  «Əl-əmali» səh.395/məclis-74.


� «Əttərcib və əttərhib» II c/s-537.


� «Üsul Kafi» II c/s-14/hədis-2.


� «Nəhcül-bəlağə»:Feyzül İslam: Hikmət-41.


� «Təfsiri-bürhan» IV c/s-339;


  «Təfsirül-mizan» XIX c/s-332.


� «Əzzəriə ila məkarimuş-şəriə»: səh.170.


� «Ğürər» mündəricat: səh.330/№10592.


� Yenə orda: №66.


� Yenə orda: №689.


� Yenə orda: №618.


� Şeyx Bəhayi «Kəşkül» II c/s-67.


� «Mişkatül-ənvar»: səh.132.


� yenə  orda :


� «Nəhcül-bəlağə»: Sübhi Saleh: hikmət-371.


� «Məhəccətül-beyza» VI c/s-51.


� «Üsul Kafi» II c/s-139/hədis-9.


� «Mişkatül-ənvar»: səh.130.


� «Üsul Kafi» II c/s-320/hədis-1.


� «Miratul-üqul» X c/s-258.


� «Təfsiri-Safi» İslamiyyə nəşri: II c/s-83.


� «Üsul Kafi»: c-2/s-148/ hədis-3.


� Yenə orda: II c/s-148.


� «Səhifeyi-Səccadiyyə»: dua-14.


� «Səhifeyi-Səccadiyyə»: dua-8.


� «Nəhcül-bəlağə» Feyzül İslam:hikmət-221.


� «Vəsailüş-şiə» XII c/s-15/hədis-8.


� «Vəsailüş-şiə» XII c/s-17/hədis-4.


� «Vəsailüş-şiə» XII c/s-15/hədis-7.


� «Vafi» I c/ 3-cü hissə/səh.96.


� «Nəhcül-bəlağə» Sübhi Saleh: Hikmət-328.


� «Nəhcül-bəlağə» Sübhi Saleh: Məktub- 45


� «Nəcm» - 39.


� «Məcməül-bəyan təfsiri»: Beyrut nəşri: V c/ s.53.


� «Nəhcül-bəlağə»: Sübhi Saleh: Hikmət №379.


� «Nəhcül-bəlağə»: Sübhi Saleh: Məktub №31.


� «Nəhcül-bəlağə»: Sübhi Saleh: Xütbə - 114.


� «Nəhcül-bəlağə» Feyzül-İslam: Xütbə - 143.


� «Üsuli-Kafi» II c/ s.270 / hədis №8. Belə irad tutula bilər ki, neçə-neçə günahkar, təqvasız adamlar naz-nemət içində yaşayır və heç bir maddi korluq çəkmirlər. Belə isə günah və təqvasızlıq ruzinin azalmasına necə səbəb ola bilər? Bu sualın cavabı üçün geniş şərh lazımdır. Burada isə yalnız «Quran»ın bir incə məqamına işarə edirik. «Qurani-Kərim»də kafirlər haqda “imla və istidrac” məsələsinə işarə edilərək buyurulur: “Bizim onlara verdiyimiz möhlət ancaq günahlarını artırmaq üçündür. Onlar zəliledici əzab görəcəklər!” («Ali-İmran»-178). Başqa bir yerdə də buyurulur: “Onları bu imkanlarla yavaş-yavaş məhvə yaxınlaşdıracağıq. («Əraf» - 182). Onlar elə başa düşürlər ki, bu mal-dövlət onlar üçün xeyirlidir. Daha bilmirlər ki, bu mal-dövlət əslində onlar üçün bir əzabdır.


� «Nəhcül-bəlağə» Sübhi Saleh: Beyrut nəşri: Xütbə - 193.


� «Biharül-ənvar» Beyrut nəşri: LXXII c/ s.119; 


«Əl-Əmali» (Şeyx Tusi): s.9; «Üsuli-Kafi» II c/ s.121 / hədis №1.


� «Mişkatul-ənvar» Nəcəf nəşri: s.226.


� «Kənzül-ümmal» III c/ s.113.


� «Müstədrəkül-vəsail» II c/ s.305.


� «Əl-Əmali» (Şeyx Tusi): s.5.


�«Darussəlam» Mühəddis Nuri: Daş çapı: 1305-ci h.q./II c/ s.172.


� «Biharül-ənvar» LXXV c/ s.312.


� «Nəhcül-bəlağə» Sübhi Saleh: Hikmət - 224.


� «Cameüs-səadat» I c/ s.35.


� «Səhifeyi-Səccadiyyə»: 26-cı dua.


� «Üsuli-Kafi» II c/ s.646 / hədis №12.


� «Tühəfül-üqul» s.366.


� «Biharül-ənvar» Beyrut nəşri: LXXIII c / s.2.


� «Məhasini-Bərqi»: s.87.


� «Üsul Kafi» II c, s.645 / hədis №7.


� «İxtisasi-Müfid»: s.253.


� «Təfsiri-bürhan» I c / s.399; 


«Təfsiri-Sofi» I c/ s.376; 


«Təfsiri-nurus-səqəleyn» I c/ s.524.


� «Üsuli-Kafi» II c/ s.644;


«Təfsiri-Bürhan» II c/ s.399 / hədis №5.


� «Üsul Kafi» XXVIII c/ s.645 / hədis №6.


� «Fi-zilalil-quran» II c/ V cüz / s.176.


� «Mənaqibi-Ali-Əbi-Talib» I c/ s.147.


� «Biharül-ənvar» Beyrut nəşri: XVI c/ s.220.


«Xisali-Səduq» I c/ s.246 / hədis №11.


� «Üsuli-Kafi» II c / s.645 / hədis №8.


«Təfsiri-nurus-səqəleyn» I c / s.526.


� «Biharül-ənvar» Beyrut nəşri: LXXIII c/ s.11.


� «Üsul Kafi» II c/ s.646 / hədis №1;


� «Təfsiri-kəbir» I c/ s.213.


� «Təfsiri-əlmizan» V c/ s.33.


� «Təfsiri-Fəxr Razi» I c/ s.213.


� «Biharül-ənvar»LXXII c/ s.123.


� yenə orda.


� «Müfrədati-Rağib» “Cədəl” maddəsi.


� «Üsuli-Kafi» I c/ s.173 / hədis №4.


� «Üsuli-Kafi» I c/ s.172.


� “Hişam ibn Həkəm” müəllif Abdulla Nəimə s.66.


� «Tənqihül-məqal»: Nəcəf nəşri: I c / s.439.


� «Nəhcül-bəlağə»: Feyzül islam: hikmət №354.


� «Cameüs-səadat»: c.2 / s.285.


� «Üsuli-Kafi» II c/ s.300 / hədis №1.


� «Əlcəvahirus-sünniyyə»: s.69.


� «Cameüs-səadat»: Beyrut nəşri: I c/ s.363;


Qəzali «Ehyan-ülumid din»  Beyrut nəşri: III c/ s.341.


� «Biharül-ənvar» LXXII c/ s.123; 


«Nəhcül-bəlağə» Sübhi Saleh: Hikmət №406.


� «Nəhcül-bəlağə» Feyzül İslam: Hikmət №219.


� Əlcəvahirus-sünniyyə: s.66.


� Qeyd etmək lazımdır ki, burada kafirlər dedikdə, islama qarşı pozucu təbliğlər aparan, müsəlmanlarla müharibə edən, onlara qarşı düşmən münasibət bəsləyən kafirlər nəzərdə tutulur. Amma müsəlmanlarla sülh bağlayıb dostluq əlaqələri quranlara qarşı səmimi və mehriban olmağın heç bir eybi yoxdur. Allah-təala buyurur:


“Allah din yolunda sizinlə vuruşmayan və sizi yurdunuzdan çıxartmayan kimsələrə yaxşılıq etməyi və onlarla ədalətlə rəftar etməyi sizə qadağan etməz. Allah ədalətli olanları sevər!” («Mümtəhinə» - 8).
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