GÜVENLİ BİR TOPLUMUN OLUŞMASINDA İMÂNIN ROLÜ
(İMÂN -GÜVEN İLİŞKİSİ BAĞLAMINDA)
Özet
Toplumu bir binaya benzetirsek, onun yapı taşlarını fertler oluşturmaktadır. Veya bir toplum, bir vücuda benzetilirse fertler, o bedenin hücreleri mesabesindedir. Bu bakımdan fertler ne kadar sağlam olursa fertlerden oluşan toplum da o kadar sağlam ve sağlıklı olur. Tıpkı yapı taşları sağlam olan bir binanın da sağlam ve uzun ömürlü ayakta kaldığı gibi. İşte birbinanın yapı taşlarını birbirlerine kenetleyen çimentoya da bedenin hücrelerini birbirlerine bağlayan bağlargibi toplumu ve fertleri birbirini bağlayan dagüven bağıdır, güvenin özünü ve aslını da imân oluşturmaktadır.
Bir fertte imân ne kadar kuvvetli ve sağlam olursa o ferdinkendine ve topluma güveni o kadar fazla olur. Böyle güvenli fertlerden meydana gelen toplumlar da küçük olsun büyük olsun huzurlu ve mutlu olurlar. Güvenli olmayan fertlerde ya da güven ve asayişin olmadığı toplumlarda huzur olmadığı gibi aksine kaos, anarşi ve terör hâkim olur ve o toplum yıkılmaya ve son bulmaya mahkûm olur.
Bir toplumu ayakta tutan ve varlığını devam ettiren en başta emniyet, hürmet, merhamet ve adâlettir. Bu dört esasın en temelini de emniyet oluşturmaktadır. Zira toplumun huzur ve saadetinin harcı güven yani emniyettir. Güvenin temelide imândır. Çünkü “Güven” kelimesinin Arapçası “emniyet”tir. Emniyet kelimesi de “emn” kökünden türetilmiştir. İmân kelimesinin kökü de “emn”dir. Durum böyle olunca imân ile emniyet aynı asıldan, aynı gaye ve maksatları taşıyan birçekirdekten çıkan iki dallı bir çınar gibidir. İşte fert ve toplum bu iki kök üzerinde telâî ve terakkî eder. Bu köklerin her ikisi ya da ikisinden birisi kesilirse, yok edilirse fert de toplum da yaşayamaz ve varlığını devam ettiremez. Zira emniyetin, güvenin ve asayişin olmadığı bir toplumda kargaşa ve huzursuzluk hâkim olur.
“İmân” kelime olarak, yalın hâliyle kullanıldığında; güven vermek, güven telkin etmek mânâsına gelmektedir. Bu mânâda mümin demek; güvenilir kişi, karşısındakine güven veren, başkası kendisinden tedirgin olmayan, endişe duymayan, kendisine zarar gelmesinden endişe edilmeyen kişi demektedir. Böylece kişide ve toplumda imân güçlendikçe fertte ve toplumda emniyet ve asayiş artacaktır. Emniyet ve asayişin olduğu yerde huzur ve mutluluk olacak âdete herkes cennet hayatı yaşayacaktır. Bu açılardan huzurlu bir toplumun oluşmasında ve devam etmesinde Allah’a imânın ve imânın kazandırdığı güvenin çok büyük etkisi bulunmaktadır.
Bu çalışmada, Kur’ân ve Sünnet ışığındagüvenli fert ve toplumun tesisinde imânın rolü ele alınarak konu ile ilgili Bedîuzzaman’ın görüşleri tesbit edilmeye çalışılacaktır. 
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GİRİŞ
İmân, kelime olarak yalın hâlde kullanıldığında, “Güven vermek, güven sahibi olmak” mânâsına gelirken, be (ب) edatı (harf-i cerri) ile kullanıldığında, “İnanmak, tasdik etmek” mânâsına gelmektedir. Yine imân kelimesi “li” (yani ل harf-i cerri) ile kullanıldığında, teslim olmak mânâsını ifade ederken alâ (على) harf-i cerri ile kullanıldığında da kendinden emin, kendisine güvenilen, emânet bırakılan mânâsına gelmektedir.
İmân, e-m-n (أمن) harflerinden türetilmiş ve “emn” kelimesi de emniyet ve güven demektir.[footnoteRef:3] Türkçede kullanılan “emn u eman içerisinde” sözü de güven ve korkusuzluk içerisinde olmak demektir.  [3:  Bk. Celaluddin  Abdurrahman es-Suyutî, Şürûh-ı Sünen-i İbni Mâce, (Ürdün:  Beytu’lefkâr, 2007), 1431.] 

Ferdin ve toplumun huzuru aşısından güvenilirliğin çok büyük önemi vardır. Nitekim Rasûlüllah (sav), “Güvenilirliğin ve âfiyetin, çoğu insanların aldandığı iki nimet olduğu/الْأَمْنُ وَالْعَافِيَةُ نِعْمَتَانِ مَغْبُونٌ فِيهِمَا كَثِيرٌ مِنَ النَّاسِ”[footnoteRef:4]nu belirterek emniyetin ve güvenilirliğin önemine vurgu yapmıştır. Bir başka hadîsinde de “Allah’ın yasaklarından sakınan kişi güçlü olarak yaşar ve memleketinde emin olarak yürür./مَنِ اتَّقَى اللهَ عَاشَ قَوِيًّا وَسَارَ فِي بِلَادِهِ آمِنًا”[footnoteRef:5] buyurmuştur. Bu da ancak sağlam temeller üzerine bina edilmiş eğitimle olabilir. Başta Peygamberimiz olmak üzere bütün peygamberler, hayatları boyunca hep bu vazifeyi ifa etmişlerdir. Bir beldede veya memlekette, ferdî ya da toplumsal güvensizlik ve asayişsizlik varsa, oradaki insanlarda imân ve imânın gereklerinden olan emniyet konusunda problem var demektir. İnsanlarında emniyetin ve güvenirliliğin hâkim olduğu yerlerde, huzur ve asayiş, toplumsal barış hâkim olur. Bu da ancak peygamberlerin bu tarzdaki sünnetlerine uymakla mümkün olabilir.[footnoteRef:6] [4:  Süleyman b. Ahmed et-Taberânî, el-Muʻcemu’l-Evsat, (Kahire: Daru’l-Harmeyn, ts.), 1/198; Suyutî, el-Câmiu’s-Sağîr fi Ehâdisi’l-Beşiri’n-Nezir, (Beyrut: Daru’l-kütübi’l-İlmiyye;  2004), h. no: 3086.]  [5:  Ebû Nuaym Ahmed b. Abdillah, Hılyetu’l-Evliya, (Beyrut: Darul-kütübi’l-İlmiyye,1974), 2/175; Suyutî, el-Câmi, h. no: 8297.]  [6:  Adem Dölek, Güvenli Yarınlara, (İstanbul: Çelik yayınları, 2003), 23.] 

İmân-Emânet Arasındaki Alaka
Kısaca ifade etmek gerekirse, imân, emânet, mümin kelimelerinin kökü “emn”dir. Yani bu kelimelerin hepsinin “emn” kökünden türetilmiş olması, imân ile emniyet arasında sıkı bir ilişkisinin olduğunun göstergesidir. Zira imân emniyeti, emniyet de imânı gerektirmektedir. Bunun için olmalıdır ki es-Sindî (v.1138/1726), “İmân, emânet ve emn kardeştirler ‘الإيمان والامانة والأمن إخوانٌ’. Bu sebeple de emânete riâyet ve emniyet olmaksızın imân vücut bulmaz. Kim emin olursa insanlar mâlları ve canları hususunda ona güvenirler ve ondan asla korkmazlar. İşte böyle kişiye de gerçek mânâda mümin denilir.”[footnoteRef:7] demiştir. [7:  es-Sindî, Haşiye alâ Süneni İbni Mâce, 2/460.] 

Güven vermek, güven telkin etmek mânâsına gelen “İmân” kelimesinden üretilen “mümin” kelimesi de güvenilir kişi, karşısındakine güven veren, başkası kendisinden tedirgin olmayan, endişe duymayan, kendisine zarar gelmesinden endişe edilmeyen kişi demektir. Güvenilir olmak, en üstün ahlâkî vasıflarından biridir. Nitekim Rasûlüllah (sav), müminlerin mükemmeli, ahlakı en güzel olanlarıdır” buyurmuş ve mükemmel insan olmaya teşvik etmiştir. Böylece kişide ve toplumda imân güçlendikçe fertte ve toplumda güzel ahlâk, emniyet ve asayiş artacaktır. Emniyet ve asayişin olduğu yerde huzur ve mutluluk olacak âdete herkes cennet hayatı yaşayacaktır. Bu açılardan huzurlu bir toplumun oluşmasında ve devam etmesinde, Allah’a imânın ve imânın kazandırdığı güvenin çok büyük etkisi bulunmaktadır.
Hadîste emânete riâyet, imânla irtibatlandırılmış ve “Emânete riâyeti olmayanın imânı yoktur/لا دين لمن لا أمانة له”[footnoteRef:8] buyrulmuştur. Bir başka rivâyette de “Kişinin namazı ve orucu sizi aldatmasın. Kim istediği kadar oruç tutsa, istediği kadar namaz kılsa, ancak emânete riâyeti yoksa onun dini yoktur./ لَا يَغُرَّنَّ صَلَاةُ امْرِئٍ، وَلَا صِيَامُهُ، مَنْ شَاءَ صَامَ، وَمَنْ شَاءَ صَلَّى، وَلَكِنْ لَا دِينَ لِمَنْ لَا أَمَانَةَ لَهُ”[footnoteRef:9] şeklinde nakledilmektedir. Bu sebeple, emânete sahip çıkmak ve ona hıyânet etmeden sahibine edâ etmek imân meselesidir. Nitekim bir âyette, ehl-i imâna hitap ederek “Ey imân edenler! Allah’a ve Rasûlüne hıyanet etmeyin ki, kendi emânetlerinize hıyanet edersiniz”[footnoteRef:10] buyrulmuştur. Allah’ın mükellef tuttuğu şeylere hıyanet edilmesi, esas itibariyle insanın kendisine hıyanet etmesi demektir.  [8:  Taberânî, el-Mu‘cemu’l-Kebir, 8/247.]  [9:  Abdurrezzak b. Hemmam, el-Musannef. Tah: Habiburrahman el-Azamî, (Meclisu’l-ilmî, ts.), 11/157.]  [10:  el-Enfâl, 8/28.] 

Rasûlüllah (sav), “Allah’ı ve Rasûlünü sevmek, kendisini sevindiren ya da Allah ve Rasûlünün kendisini sevmesine sevinen kişi, konuştuğunda doğru söylesin, kendisine bir şey emânet dildiğinde emânete riâyet etsin, komşularına da iyi davransın. / مَنْ سَرَّهُ أَنْ يُحِبَّ اللهَ وَرَسُولَهُ، أَوْ يُحِبَّهُ اللهُ وَرَسُولُهُ فَلْيَصْدُقْ حَدِيثَهُ إِذَا حَدَّثَ، وَلْيُؤَدِّ أَمَانَتَهُ إِذَا ائْتُمِنَ، وَلْيُحْسِنْ جِوَارَ مَنْ جَاوَرَهُ”[footnoteRef:11] buyurmuştur. Görüldüğü üzere hadîste üç şeye dikkat çekilmektedir. [11:  Ahmed b. el-Hüseyin el-Beyhakî, Şuabu’l-İman, (Kahire: Mektebetu’r-rüşd, 2003), 3/110.] 

Biri; doğruluk, 
İkincisi; emânete riâyet etmek,
Üçüncüsü de komşuya iyi davranmak. Bu üç durum, gerek ferdin gerekse çevrenin huzurunun en temel esasları olmaktadır. Bugün toplumun ya da toplumların huzursuzluğunun en temel sebeplerinden biri, bu üç durumun toplumda kaybolmasıdır.
Emin; emâneti muhafaza eden, hıyâneti terk eden demektir. Emânet ise hayatın her alanı ile ilgili bir olgudur. Meselâ, beden ve bedendeki uzuvlar birer emânettir, şer’î teklifler birer emânettir, görevler emânettir, vs. Bir âyette de “Biz, emâneti, semâlara ve arza ve dağlara arz ettik, gereğini yerine getirememekten korkularından dolayı onlar bu emâneti üstlenmekten kaçındılar, onu insan yüklendi…”[footnoteRef:12] buyrulmuştur. İbnu Abbas (ra.) buradaki emâneti; namaz, oruç, gusül vs. mükellefiyetler olarak açıklamıştır.[footnoteRef:13]  Bir diğer ifade ile “Allah’ın kullarına zorunlu kıldığı farzlar” olarak tefsir edilmiştir.[footnoteRef:14] [12:  el-Ahzâb, 33/70.]  [13:  Yahya b. Selam, Tefsir, (Beyrut, Daru’l-kütübi’l-ilmiyye, 2004), 2/741; Maturidi, Tevilat, (Beyrut, Daru’l-kütübi’l-ilmiyye, 2005), 8/420.]  [14:  Bk. Abdurrzzak, Tefsir, (Beyrut, Daru’l-kütübi’l-ilmiyye, 1999), 3/54; Muhammed b. Cerîr et-Taberî, Tefsîr, Câmiu’l-Beyan an  tev’vîli âyi’l-Kur’ân, (by., Hicr, ts.), 20/336.] 

Emânetin zıddı hıyânettir. Rasûlüllah (sav), imân ile hıyânetin birlikte bir kalpte bulunamayacağını belirterek şöyle buyurmuştur: “İmân ile küfür bir kişinin kalbinde içtima etmez, doğruluk ile yalan da birlikte bulunmaz, hıyânet ile emânet de birlikte bulunmaz. /لَا يَجْتَمِعُ الْإِيمَانُ وَالْكُفْرُ فِي قَلْبِ امْرِئٍ، وَلَا يَجْتَمِعُ الصِّدْقُ وَالْكَذِبُ جَمِيعًا، وَلَا تَجْتَمِعُ الْخِيَانَةُ وَالْأَمَانَةُ جَمِيعًا”.[footnoteRef:15] [15:  Ahmed b. Hanbel, el-Müsned, thk. Şuayb el-Arnaût (Beyrut: Dâru’l-hadîs, 1995), 14/251.] 

Rasûlüllah (sav) emânete riâyet hassasiyetinin kaybolacağını haber verir ve şöyle buyurur: “Bu ümmetten ilk kaldırılacak şey, emânet ve huşudur (hayâdır). Öyle ki huşulu kişi giremez olacaksın./إِنَّ أَوَّلَ شَيْءٍ يُرْفَعُ مِنْ هَذِهِ الْأُمَّةِ الْأَمَانَةُ وَالْخُشُوعُ، حَتَّى لَا تَكَادَ تَرَى خَاشِعًا”.[footnoteRef:16] [16: Abdullah b. Mübarek, ez-Zühd ve’r-Rikâk, (Beyrut, Daru’l-kütübi’l-ilmiyye, ts.), 56. ] 

Mümin ve Güven Arasındaki Alaka
Yukarıda da zikredildiği üzere “mümin” kelimesi; güven veren, güven telkin eden, kendisine bakıldığında, kendisinin güvenilir bir kişi olduğunu hatırlatan kişi demektir. Türkçede, “mümin” denildiğinde ilk akla gelen, Allah’a inanmış kişi şeklinde anlaşılır. Ancak bu şekliyle, kelimenin mânâsı daraltılmış olmaktadır. Onun için “mümin” denildiğinde, Allah’a inanan bir insanın imânının gereği olarak emânetinde emin hem kendisine hem de başkasına zarar vermeyen, insanların kendisinden emniyet hissettiği ve güvende olduğu kişi anlaşılmalıdır. Nitekim Rasûlüllah (sav), mümini şöyle tarif etmiştir: “Mümin, insanların canları ve mâlları konusunda kedisine güvendiği/emin olduğu kişidir. /وَالْمُؤْمِنُ مَنْ أمِنَهُ النَّاسُ عَلَى دِمَائِهِمْ وَأَمْوَالِهِمْ”[footnoteRef:17] buyurmuştur. Yani, mümin; imânından ötürü emânete son derece riâyet etmesinden ve hıyânetinin olmayışından dolayı insanların kendisini emin bildikleri ve mâlları ve canları konusunda kendisine güvendikleri kişidir.[footnoteRef:18] Gerçek mânâda Allah’a inanmış bir kişi, aynı zamanda imânın özelliği ve güzelliği olan güzel ahlâkı kendisinde tezahür ettiren kişidir. Böyle bir kişi kâmil insan demektir. Bu hususta Rasûlüllah (sav) “Müminlerin en kâmili, imân/güven bakımından ahlâkı en güzel olandır.”[footnoteRef:19] buyurmuştur. Esas itibariyle, imânın ve güzel ahlâkın gayesi de bu şekilde hem kendine hem de çevresine faydalı kâmil insanların yetişmesidir. Böyle bir mümin kişi, güvenli kişi demektir. [17:  Ahmed b. Hanbel, Müsned, 14/499.]  [18:  Ali el-Kârî, Mirkâtu’l-Mefatih, (Beyrut, Daru’l-kütübi’l-ilmiyye, 2001), 1/107.]  [19:  Ebû Dâvud, Süleyman b. el-Eş’as, Sünen, (İstanbul: Akçağ Yayınları, 1992), “Sünnet”, 15.] 

Allah’ın Güzel İsimlerinden Biri: el-Mümin
Cenâb-ı Hakk’ın güzel isimlerinden biri, “el-Mümin/الْمُؤْمِنُ”dir.[footnoteRef:20] Yani Kendisine inananları ve kulluğunun gereklerini yerine getirenleri Cehennemden emin kılan ve bu hususta vaadlerini yerine getiren demektir. Bu mânâda mümin kişi de bu ismin tecellisine mazhar olarak verdiği sözleri yerine getiren, başkalarına asla haksızlık yapmayan, güven telkin eden kişidir. [20:  Bk. el-Haşr, 59/23.] 

	Bu kısa açıklamadan sonra, Kur’ân ve Sünnet ışığında güvenli fert ve toplumun tesisinde imânın rolünü ele alarak konu ile ilgili Bedîuzzaman’ın görüşlerini tesbit etmeye çalışalım. 
Huzurlu Toplumun Oluşmasında Güvenin Yeri
Toplumu bir binaya benzetirsek, onun yapı taşlarını fertler oluşturmaktadır. Veya bir toplum, bir vücuda benzetilirse fertler, o bedenin hücreleri mesabesindedir. Bu bakımdan fertler ne kadar sağlam olursa fertlerden oluşan toplum da o kadar sağlam ve sağlıklı olur. İşte bir binanın yapı taşlarını birbirlerine kenetleyen çimento ya da bedenin hücrelerini birbirlerine bağlayan bağlar gibi toplumu ve fertleri birbirini bağlayan da güven bağıdır, güvenin özünü ve aslını da imân oluşturmaktadır.
Bir fertte imân ne kadar kuvvetli ve sağlam olursa o ferdin kendine ve topluma güveni o kadar fazla olur. Böyle güvenli fertlerden meydana gelen toplumlar da küçük olsun büyük olsun huzurlu ve mutlu olurlar. Güvenli olmayan fertlerde ya da güven ve asayişin olmadığı toplumlarda huzur olmadığı gibi aksine kargaşa, anarşi ve terör hâkim olur ve o toplum yıkılmaya ve son bulmaya mahkûm olur.
Bir toplumu ayakta tutan ve varlığını devam ettiren en başta emniyet, hürmet, merhamet ve adâlettir. Bu dört esasın en temelini de emniyet oluşturmaktadır. Zira toplumun huzur ve saadetinin harcı güven yani emniyettir. Güvenin temeli de imândır. Çünkü “güven” kelimesinin Arapçası “emniyet”tir. Emniyet kelimesi de “emn” kökünden türetilmiştir. İmân kelimesinin kökü de “emn”dir. Durum böyle olunca imân ile emniyet aynı asıldan, aynı gaye ve maksatları taşıyan bir kökten çıkan iki dallı bir çınar gibidir. İşte fert ve toplum, bu iki kök üzerinde telâî ve terakkî eder. Bu köklerin her ikisi ya da ikisinden birisi kesilirse, yok edilirse fert de toplum da yaşayamaz ve varlığını devam ettiremez. Zira emniyetin, güvenin ve asayişin olmadığı bir toplumda kargaşa ve huzursuzluk hâkim olur.
Bedîuuzaman (v.1960)’a göre bir milletin içtimâî ve siyasi hayatını anarşilikten ve büyük tehlikelerden kurtulmasının yegâne çaresinin beş esas olduğunu belirtir. Bu esaslar şunlardır:
1-Merhamet,
2-Hürmet
3-Emniyet,
4-Haram helâlı bilip haramdan çekilmek,
5-Serseriliği bırakıp itaat etmektir.[footnoteRef:21] [21:  Bedîuzzaman Said Nursî, Kastamonu Lahikası, (İstanbul: Enver Neşriyat, 1995), 241.] 

Esas itibariyle bu beş esas, İslâm’ın emrettiği teşrî kanunlar ve tabiatta cereyan eden âdetullah kanunlarıdır. Çünkü tabiatta Cenâb-ı Hakk’ın Rahman ve Rahim isimlerinin tecellileri çok âşikâre müşahede edilmektedir. Bir tavuğun yavrularını korumak için yılana saldırması, yeryüzünün en leziz ve en hülasa gıdaların insana ihsan edilmesi, hayvanî olsun insanî olsun bütün yavruların doğumunun peşine vücuduna en uygun şekilde annelerinin memelerinden mugaddi safi sütün içirilmesi vs. gibi merhametin tecellileri ne kadar da şayan-ı dikkattir. Yine bu merhamet, ortadan kalktığı zaman dar mânâda yavrular, geniş mânâda bütün insanlar helâk olurlar. Onun içindir ki hadîste “Merhamet etmeyene merhamet olunmaz”[footnoteRef:22] buyrulmuştur.   [22:  Ahmed b. Hanbel, Müsned, 12/17.] 

İkinci esas ise küçüklerden büyüklere saygı ve hürmettir. Buradaki büyükten maksat evladın, anne-babalarına ve büyük kardeşlerine, büyük akrabalarına, öğrencilerin hocalarına, küçük yaşta olanların kendilerinden yaşça büyük olanlarına, memurun amirine, işçinin işverenine, ilimde, fazilette büyük olan herkese ve millî ve mânevî değerlere saygı ve hürmet göstermesidir. Nitekim bir hadîste, “Büyüklerimize saygı göstermeyen, küçüklerimizin hakkına riâyet etmeyen ve emr-i bi’l-maruf ve ani’l-münker yapmayan bizden değildir./لَيْسَ مِنَّا مَنْ لَمْ يُوَقِّرْ كَبِيرَنَا وَيَعْرِفْ حَقَّ صَغِيرَنَا وَيَأْمُرْ بِالْمَعْرُوفِ وَيَنْهَ عَنِ الْمُنْكَرِ”[footnoteRef:23] buyrulurken bazı hadîslerde de “Büyüklerimize saygı göstermeyen, küçüklerimize de merhamet etmeyen/لَيْسَ مِنَّا مَنْ لَمْ يُوَقِّرْ كَبِيرَنَا، وَيَرْحَمْ صَغِيرَنَا”[footnoteRef:24] şeklinde geçmektedir. [23:  Beyhakî, Şuabu’l-İman 13/357.]  [24:  Ahmed b. Hanbel, Müsned, 11/529.] 

Bir diğer esas, gerek Allah hakkı gerekse kul haklarına riâyet edip haksız yere başkalarının haklarına tecavüz etmemek, toplumun güvenliği açısından büyük önemi hâizdir. Ferdin ve milletin hakları çiğnendiğinde, o millette huzur olamaz. Onun için Kur’ân’da fertlerin mâllarının haksız yere yenmesi[footnoteRef:25], hırsızlık[footnoteRef:26] yasaklanırken milletin mâlı olan devlet mâlının da haksız yere yenmesi yani yolsuzluk da yasaklanmıştır.[footnoteRef:27] [25:  Bk. en-Nisâ, 4/29.]  [26:  Bk. el-Mâide, 5/38.]  [27:  Bk. Âl-i İmrân, 3/161.] 

Bu bakımdan bir ferdin ya da ailenin veya bir toplumun huzur ve güven içerisinde yaşamasının yegâne sebeplerinden biri, insan haklarına riâyet edilmesidir. Hakların çiğnendiği yerde güvenin tesis edilmesi asla söz konusu olamaz. Dolayısıyla her ferdin başına bir polis de dikilemez; ancak fertlerin kalplerine kuvvetli bir imân yerleştirildiğinde böyle bir müminin “Her nerede olursanız olun Allah sizinle beraberdir. Allah yaptıklarınızı görendir.”[footnoteRef:28], “Şüphesiz Allah sizi gözetlemektedir.”[footnoteRef:29], “Allah şâhit olarak yeter”[footnoteRef:30] gibi âyetlerle, vücudumuzdaki her uzvumuzun âhirette aleyhimize ya da lehimize yaptıklarımıza şahit olacaklarını bildiren âyetleri[footnoteRef:31] bilen ve ona göre hareket eden bir insanın başkalarına haksızlık yapması çok zordur.    [28:  el-Hadid, 57/4.]  [29:  en-Nisâ, 4/1.]  [30:  en-Nisâ, 4/79.]  [31:  Bk. Fusssilet, 41/21-23; Yâ Sîn, 36/65.] 

Bir diğer esas ise kişinin içinde bulunduğu aileden, mahalleden, şehirden devlete kadar her sosyal çevrede başkalarının huzurunu bozacak fitne, fesat ve kargaşa çıkarmaktan veya fitneye sebep olmaktan sakınmaktırr. Böylece toplumlarda huzur ve sükûnet, güven bozulmasın.
Böylece devleti idare edenlerin, tabandan tavana kadar herkesin son derece emânete riâyetkâr olması gerekir. Zira memuriyet birer emânettir. Devlet ve millet emânettir. Bu emânetin şuurunda olunmalıdır ki millettin hak ve hukuklarına dikkat edilsin. Böylece herkesin hakkının korunduğu bir devlette halk yöneticilerine, yöneticiler de devletine güvenir ve o millette huzur ve mutluluk oluşur.  Rasûlüllah (sav)’den idarecilik görevi isteyen Ebû Zerr’e “İdarecilik bir emânettir, kıyamet gününde rüsvaylık ve pişmanlıktır, ancak onu lâyıkıyla alıp gereği şekilde hakkını eda eden hariç./إِنَّهَا أَمَانَةٌ، وَخِزْيٌ، وَنَدَامَةٌ يَوْمَ الْقِيَامَةِ إِلَّا مَنْ أَخَذَهَا بِحَقِّهَا وَأَدَّى الَّذِي عَلَيْهِ فِيهَ”[footnoteRef:32] buyurmuştur. Bunun Sebebi, diğer bir rivayette şöyle anlatılır: “Ey Ebû Zerr! Ben seni zayıf görüyorum, kendim için arzu ettiğimi senin için de arzu ediyorum. Sakın iki kişi üzerine de olsa idareci olma ve kesinlikle yetim malına da velilik yapma.”[footnoteRef:33] [32:  Ahmed b. Hanbel, Müsned, 35/404.]  [33:  Müslim b. el-Haccac, Sahih, (İstanbul: Çağrı Yayınları, 1992), “İmaret”, 17.] 

Rasûlüllah (sav), emânete riâyet etmenin toplumdan kaybolacağına dikkatleri çekerek esas itibariyle emânete riâyet edilmesinin önemine vurgu yapılmaktadır. Nitekim şöyle buyrulur:  “Dininizden ilk kaybedeceğiniz şey, emânettir. /أَوَّلُ مَا تَفْقِدُونَ مِنْ دِينِكُمُ الْأَمَانَةُ،”.[footnoteRef:34] Bu açıdan gerek fert gerekse toplum olarak ferdin kendisine verilen Allah’ın ve Rasûlüllah’ın emâneti isterse devlet ve millet adına verilen emânetler olsun her hâlükarda emânetlere riâyet edilmesi, dinin en büyük emirlerinden biridir, terki ise büyük günahlardandır. [footnoteRef:35] [34:  Taberânî, el-Mu‘cemu’l-Kebir, /295.]  [35:  Geniş bilgi için bk. Ahmed b. Muhammed İbnu Hacer el-Heytemî, ez-Zevacir an İktırâfi’l-Kebâir, (Kahire: Hıcâzî, 1356 h.) 1/216.] 

Fert ve toplum olarak emânetlere hakkıyla riâyet edildiğinde huzurlu fertler ve toplumlar inşa edilecek, huzurlu memleketler meydana getirilmiş olacaktır. 
Güvenli Toplumun Oluşmasında Rasûlüllah’ın Örnekliği
Şunu hemen belirtelim ki, asr-ı saadette huzurlu bir toplumun olmasında, başta Rasûlüllah (sav)’in “Emîn” olmas ve O’nun yetiştirdiği güvenli ve özgüvene sahib olan ashabın mevcudiyeti etkili olmuştur.
Malum olduğu üzere Rasûlüllah’ın gerek peygamberliği öncesi gerekse peygamberliği sonrasında O’nun güvenilirliği konusunda dost ve düşmanın ittifakı vardır. O’nun en önemli vasıflarından biri, “emin/güvenilir” kişi olmasıdır ve hayatı boyunca bu güvenilirliğini sarsacak hiçbir tavırda da bulunmamıştır. Böylesine emin olan O zâtın, bu güvenilirliği sayesinde kısa zamanda insanların gönüllerinde büyük bir taht kurarak güvenli bir toplumu oluşturmuştur. Çünkü Rasûlüllah (sav) kendinden emin, kendine özgüveni zirvede, emânete son derece riâyetkârdır. Bu açıdan huzurlu bir çevrenin oluşmasında kişinin güvenli olmasının, özellikle de idareci konumda olan kişilerin güvenli olmasının, toplumu sevk ve idare etmede çok büyük rolü vardır. 
İlk Müslümanlardan Habeşistan’a hicret edenlerden Cafer-i Tayyar, Habeşistan kralına peygamberimizin özelliklerini anlatırken şöyle demiştir: “Ey melik! Biz, puta tapan, leş yiyen, her türlü kötülüğü yapan, sıla-i rahmi kesen, komşuya kötülük eden, kuvvetlinin zayıfı yiyen cahiliye ehli bir millet idik. İşte biz bu vaziyette iken Allah bizden nesebini, doğruluğunu, emânete riâyetini, sıla-i rahim yapmasını, komşulara iyi davranmasını, haramlardan uzak durmasını, kan dökmekten kaçındığını tanıdığımız birini bize elçi olarak gönderdi ve O bizi her türlü kötülüklerden, yalan söylemekten, yetim mâlı yemekten, temiz kadınlara iftira atmaktan nehyetti, yine o bize bir olan Allah’a ibadet etmemizi ve O’na hiçbir şeyi ortak koşmamızı, namaz kılmamızı, zekât vermemizi ve oruç tutmamızı emretti.
Biz de O’nu tasdik ettik O’na inandık ve onun getirdiklerine tâbi olduk. Bir olan Allaha ibadet ettik, Ona hiçbir şeyi ortak koşmadık, O’nun haram kıldığını haram, helal kılığını da helal kabul ettik. Böyle olunca kavmimiz de bize saldırdı, bize şiddet uyguladılar, bizi dinimizden dinlerine çevirmek için zulme maruz bıraktılar…”[footnoteRef:36]  [36:  Ahmed b. Hanbel, Müsned, 3/266.] 


Güvenli Toplumun Oluşmasında Peygamberlerin Örnekliği
Kur’ân’a baktığımızda peygamberler, kavimlerine kendilerini “ناصح امين/nâsihun emin/güvenilir, samimi yol göstericiler” olarak tanıtmaktadırlar. Peygamber kendilerine verilen her türlü görevi yerine getirme hususunda son derece emânete riâyetkârdırlar ve öyle de olmak zorundalar. Çünkü peygamberliğin vacip sıfatlarından biri, emânettir, yani emânete riâyetkâr olmalarıdır.
Esas itibariyle de bütün peygamberlerin gönderiliş gayesi de güvenli ve huzurlu bir toplum oluşturmaktır.
Bu hususlara birkaç örnek vermekte fayda vardır. Mesela, Hz. Nuh, “Ben sizin için emin, güvenilir bir elçiyim/إِنِّي لَكُمْ رَسُولٌ أَمِينٌ”[footnoteRef:37] demiştir. Hud (as)“Ben sizin için emin, güvenilir bir elçiyim/إِنِّي لَكُمْ رَسُولٌ أَمِينٌ”[footnoteRef:38], Salih (as) “Ben sizin için emin, güvenilir bir elçiyim/إِنِّي لَكُمْ رَسُولٌ أَمِينٌ”[footnoteRef:39], Lut (as) “Ben sizin için emin, güvenilir bir elçiyim/إِنِّي لَكُمْ رَسُولٌ أَمِينٌ”[footnoteRef:40], Şuayb (as) “Ben sizin için emin, güvenilir bir elçiyim/إِنِّي لَكُمْ رَسُولٌ أَمِينٌ”[footnoteRef:41], Musa (as) “Ben sizin için Allah tarafından gönderilen güvenilir emin bir elçiyim /إِنِّي لَكُمْ رَسُولٌ من الله أَمِينٌ”[footnoteRef:42] [37:  eş-Şuarâ, 26/107.]  [38:  eş-Şuarâ, 26/125.]  [39:  eş-Şuarâ, 26/143.]  [40:  eş-Şuarâ, 162.]  [41:  eş-Şuarâ, 26/178.]  [42:  ed-Duhân, 26/18.] 

Böylece peygamberler, son derece güvenilir, samimi ve dürüst insanlardır. Hayatlarının her yönleri ile insanlığa örnektirler.
Cebrâil’in Eminliği
Aynı şekilde Kur’ân-ı Kerim’de, Allah’ın vahyini peygambere getiren Cebrâil (as) da emin vasfi ile nitelendirilmiştir. Mesela “Kur’ân’ı emin olan ruh/cibril getirdi. /نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِينُ”[footnoteRef:43] [43:  eş-Şuarâ, 26/193.] 

Melekler masumdurlar, nefis taşımazlar, kendilerine ne yapmaları emredilmiş ise onu kusursuz bir şekilde yerine getirirler. Meleklerin en büyüklerinden biri olan Cebrâil de Peygamberlere vahiy getirmekle mükellef olan melektir. Onun emin olduğunun bildirilmesinden birçok dersler çıkarılabilir. Bunlardan bir tanesini belirtmek gerekirse, elçilik yapanların son derece güvenilir olması gerekir. Bu açıdan bir elçinin, temsil ettiği kişiye, gruba veya topluma hıyânet kabul edilebilecek her türlü davranışlardan sakınması gerekir.
İfrit’in Eminliği
Sebe’ melikesi Belkıs’ın tahtını Hz. Süleyman’a getiren cinlerden bir İfrit, Hz. Süleyman’a “Onu sana makamından/meclisinden kalkmadan getirebilirim, zira ben güçlü ve emin birsiyim/قالَ عِفْرِيتٌ مِنَ الْجِنِّ أَنَا آتِيكَ بِهِ قَبْلَ أَنْ تَقُومَ مِنْ مَقامِكَ وَإِنِّي عَلَيْهِ لَقَوِيٌّ أَمِينٌ”[footnoteRef:44] dediğini Rabbimiz Kur’ân’da bize bildirmiştir. [44:  en-Neml, 39.] 

Bu âyetten çıkarılabilecek derslerden biri, devlet ve millet namına iş yapanların, yapmakla mükellef olanların, sorumlu oldukları işleri zamanında ve en güzel şekilde yapma gayretinde olmalarıdır. Bir diğer husus da böyle bir memurun, istediği işi yapabilecek güce ve liyakate sahip olması da en önemli durumlardan biridir.
İşçi-İşveren Arasında Güven
Güvenin, işçi ve işveren açısından da çok büyük önemi vardır. Meselâ, Hz. Musa, Medyen kuyusuna geldiğinde koyunlarını sulamak için erkek çobanların koyunlarını sulamalarını bekleyen çoban iki kızın koyunlarını sulayıverir ve onlar babalarına vardıklarında, Hz. Musa’yı “Ücretli tutacağı kişilerin en hayırlısıdır. Çünkü o güçlü ve emin kişidir/إنَّ خَيْرَ مَنِ اسْتَأْجَرْتَ الْقَوِيُّ الأمِينُ”[footnoteRef:45] şeklinde tavsif etmişler ve kızların babası Hz. Şuayb da Hz. Musa’yı (henüz o zaman Musa, henüz peygamber değildir) ücret karşılığında çoban olarak tutmuştur. Her iki taraf da yapılan anlaşmaya sadık kalmışlardır. Bu durum, işçi ve işveren açısından değerlendirildiğinde, bugün böylesine karşılıklı güven ve sadakate bütün insanlık ne kadar da muhtaçtır. [45:  el-Kasas, 28/26.] 

Abdullah İbnu Mesud (ra.), Ukbe b. Ebî Muayt’ın çobanı idi, onun koyunlarını güderdi. Rasûlüllah (sav), Ebû Bekir (ra.) ile hicret esnasında onun olduğu yerden geçerlerken, Rasûlüllah (sav), İbnu Mesud’a “Ey delikanlı! Bize içireceğin sütün var mı?” diye sorar. O da “Ben mü’temen birisiyim/إِنِّي مُؤْتَمَنٌ”. Yani mâl benim değildir. Patronum bunları bana emânet etmiş ve bana güvenmiştir. Onun için başkasına ait olan bir mâlın sütünden size veremem, emânete hıyanet edemem, der. Bunun üzerine Rasûlüllah (sav) de “Hiç koç görmemiş bir koyun yani kısır koyun var mı?” diye sorar. O da “evet” der ve kısır bir koyun getirir. Rasûlüllah (sav), koyunun memelerini eliyle mesheder. Koyunun memelerinden süt akmaya başlar. Sütü bir kaba sağar ve hem kendisi içer hem de Ebû Bekir’e içirir. Sonra da koyunun memelerine“çekil” der. Meme de büzülüp çekilir.[footnoteRef:46] [46:  Ahmed b. Hanbel, Müsned, 6/82.] 

Hadîs, konumuz açısından değerlendirildiğinde her işçi veya memur yaptığı işin çobanıdır. Bu bakımdan bir işçinin, patronunun mâlına nasıl sahip çıkması ve emânete riâyet etmesi hususundaki hassasiyetini göstermesi bakımından büyük önem arz etmektedir. Bu husus, ister özel kişilerin işi olsun ister devlet işi olsun fark etmez. Hatta devlet işinde daha da hassas olunması gerekir. Nitekim Rasûlüllah (sav), “Emânet, ehil olmayana verildiği zaman kıyameti bekle” buyurmuştur. Ve bugün Abdullah b. Mesud gibi “إِنِّي مُؤْتَمَنٌ” diyecek ve dediğini yapacak kişilere şiddetli şekilde ihtiyaç vardır. 
Yine Rasûlülalh (sav), ümmetin ibadeti ile alakalı olarak da namaz vakitlerinin bildirilmesi görevini üzerine alan müezzinlerin de güvenilir olması gerektiğini bildirerek şöyle buyurmuştur: “İmam dâmindir, müezzin de mü’temendir, yani namaz ve ibadet vakitleri konusunda milletin kendisine güvendiği kişidir./ الْإِمَامُ ضَامِنٌ، وَالْمُؤَذِّنُ مُؤْتَمَنٌ”[footnoteRef:47]  [47:  Ahmed b. Hanbel, Müsned, 12/89.] 

Müşavirin Emin Olması
Resmî olsun gayri resmî olsun kendisine fikir danışılan müşavir, müsteşar ya da danışman gibi kişiler emin olmalıdırlar. Böyle kişiler, fikir verdikleri insanları doğruya, hakka ve hakikate yönlendirdiklerinde, fertlerin ya da milletin idaresinde hak ve adâletin icrası daha güvenli ve daha metin olur. Fertler birbirlerine güvenirler.
Kur’ân’da Hz. Yusuf’un kıssasında, Mısır’ın meliki Hz. Yusuf’un zindandan çıkarılıp huzuruna getirilmesini söyler ve onu müşavir tayin etmek ister. Yusuf’la konuşunca onun emin ve güvenilir bir kişi olduğunu anlar ve “Şüphesiz sen bugün yanımızda makâm sahibi ve emin bir kimsesin/إِنَّكَ الْيَوْمَ لَدَيْنَا مَكِينٌ أَمِينٌ”[footnoteRef:48] demiştir. Bu durum iki açıdan önemlidir. Biri, bir idarecinin raiyyetindeki emin kişileri tesbit etmedeki mahareti, seçilen kişinin de eminlik vasfını kazanmış ve taşımakta olması. Bu sebeple güvenli kişilerin yetiştirilmeleri ve önemli işlerde böyle güvenli kişilere görev verilmelidir. Böyle bir uygulama, fertlerin ve toplumun güvenli olmasında etkili olacaktır. [48:  Yusuf, 12/54.] 

Rasûlüllah (sav), “Müstşar, mü’temendir/الْمُسْتَشَارُ مُؤْتَمَنٌ”[footnoteRef:49] buyurarak kendisinin güvenilir bir zât olduğunu bildirmenin yanında, fikir danışılan kişinin güvenilir kişi olmasına dikkat çekmektedir. Toplumda da bu hususa çok dikkat edilmelidir. [49:  Abdullah Abdurrahman ed-Dârimî, Sünen, (İstanbul: Çağrı Yayınları, 1992), “Siyer”, 13. 2493.] 

Müsteşar, yani kendisi ile istişare edilen kişi mü’temendir, güvenilen kişidir/الْمُسْتَشَارُ مُؤْتَمَنٌ.[footnoteRef:50] Onun için kendisine fikir danışılan, adres sorulan ya da herhangi bir konuda fikir sorulan kişi, biliyorsa doğruyu söylemeli, bilmiyorsa susmalı ya da fikir vermek istemiyorsa susmayı tercih etmelidir. Ancak Müslüman, kardeşine asla hıyânet etmemelidir. Onun için bir hadîste şöyle buyrulur: “Müsteşar mü’temendir. Müslüman Müslümanın kardeşidir, onun gıybetini yapmaz ve ona hıyânet de etmez./الْمُسْتَشَارُ مُؤْتَمَنٌ، وَالْمُسْلِمُ أَخُو الْمُسْلِمِ لا يَغْتَابُهُ، وَلا يَخُونُهُ”[footnoteRef:51] [50:  Ahmed b. Hanbel, Müsned,  37/43.]  [51:  Abdulmelik b. Muhammed İbnu Büşrân, Emâlî, (Riyad: Daru’l-vatan, 1999), 1/31.] 

Aile İçinde Güven
Toplumun en küçük bir yapıtaşı ailedir. Bir ailenin ayakta kalabilmesi ve huzurlu olabilmesi, o aile fertleri içindeki emânetin korunabilmesine bağlıdır. Bununla ilgili olarak Rasûlüllah (sav) “Kıyamet günü Allah indindeki en büyük emânetten birisi, kocanın karısına, karısının da kocasına (özel hayatı ile ilgili) söylediği ve kocanın da ifşa ettiği bu sırrı (gizlilikleri)dır. /إِنَّ مِنْ أَعْظَمِ الْأَمَانَةِ عِنْدَ اللهِ يَوْمَ الْقِيَامَةِ، الرَّجُلَ يُفْضِي إِلَى امْرَأَتِهِ، وَتُفْضِي إِلَيْهِ، ثُمَّ يَنْشُرُ سِرَّهَا”[footnoteRef:52] buyurmuştur. Böylece bir aile içinde karı koca arasında geçen ve başkalarına söylenmesi hoş olmayan sırlar veya aile mahremiyetleri birer emânettir. Bu emânetlere riâyet etmemek, o ailede karşılıklı güvenin yıkılmasına, dolayısıyla ailenin dağılmasına neden olmaktadır. Günümüzde bunun örneklerini çokça görmekte ve duymaktayız.[footnoteRef:53]  [52:  Ahmed b. Hanbel, Müsned, 18/197.]  [53:  Dölek, Güvenli Yarınlara, 43.] 

Hemen ifade edelim ki aile efradı birbirlerine emânettir; çocuklar ebeveynlerine, kadınlar kocalarına birer emânettirler. Nitekim Rasûlüllah (sav), kadınların da kocalarına emânet olduğunu şöyle belirtir: “... kadınlar konusunda Allah'tan korkun, çünkü siz onları Allah'ın emânetiyle (hukuklarına riâyet edeceğinize dair Allah'a verdiğiniz söz karşılığında) aldınız ve ırzlarını da Allah'ın kelimesi ile helâl edindiniz. ...”[footnoteRef:54] [54:  Ebû Dâvud, “Menâsik”, 56; İbnu Mâce, “Menâsik”, 86.] 

Komşulukta Güven
İnsanın ya da bir ailenin huzurlu ve mutlu olabilmesinin esaslarından biri de güvenilir bir komşuya sahip olmaktır. Aksi hâlde sadece evin iyi olması ya da ailenin iyi olması yetmez, komşunun da iyi olması gerekir. Eskiden beri ecdadımızdan tevarüs eden atasözlerimiz vardır: “Komşu komşunun külüne muhtaçtır.” ve “Evden önce komşu al”. Çünkü dara düşünüldüğünde sevinçlerin paylaşılacağında veya herhangi bir ihtiyaç hâsıl olduğunda ilk kapısı çalınacak olan en yakın komşudur. Onun için olmalıdır ki Rasûlüllah (sav) “Cebrâil bana komşu konusunda okadar çok tavsiyede bulundu ki ben nerede ise komşunun komşuya varis kılacağını sandım”[footnoteRef:55] buyurmaktadır. Başka bir hadîste de komşuya yapılan bir kötülüğün sıradan başkalarına yapılan kötülüklerden daha fazla veballi olduğu bildirilir.  [55:  Buhârî, “Edeb” 28. ] 

Hadîslerde güvenilir bir komşu olmanın imânın gereği olduğuna özellikle dikkat çekilir ve şöyle buyrulur: “Komşusunun, şerrinden emin olmadığı komşu Vallahi, imân etmiş olamaz. Vallahi, imân etmiş olamaz. Vallahi imân etmiş olamaz. /لَا يُؤْمِنُ وَاللَّهِ لَا يُؤْمِنُ وَاللَّهِ لَا يُؤْمِنُ وَاللَّهِ مَنْ لَا يَأْمَنُ جَارُهُ بَوَائِقَهُ”[footnoteRef:56] Görüldüğü gibi Rasûlüllah (sav), üç kere yemin ederek konunun önemini vurgulamıştır. Bir diğer husus da güvenli olmak imân ile irtibatlandırmıştır. Evlerin, dairelerin gerekse bağların ve bahçelerin kapılarının birkaç kilitle kilitlenmelerine rağmen insanlar da güvensizlik problemi yaşanmaktadır. [56:  Süleyman b. Ebi Dâvud et-Tayâlisî, Müsned, (Daru hicr, ts.), 2/676.] 

Bir hadîste de “Allah’ın ve Rasûlünün, kendisini sevmesini arzu eden kişi, konuştuğunda doğru söylesin, emâneti hakkıyla edâ etsin ve komşusuna eziyet etmesin. /مَنْ أَحَبَّ أَنْ يُحِبَّهُ اللَّهُ وَرَسُولُهُ فَلْيَصْدُقِ الْحَدِيثَ، وَلْيُؤَدِّ الْأَمَانَةَ، وَلَا يُؤْذِ جَارَهُ”[footnoteRef:57] buyrulmaktadır. [57:  Beyhakî, Şuabu’l-İman, (Kahire: Mektebetu’r-rüşd, 2003), 3/110.] 

Rasûlüllah (sav) bir fitneden bahsettiğinde yanında bulunan sahabiler bu ne zaman olacak dediklerinde “Kişi, en yakın arkadaşına güvenmediği zaman/إِذَا لَمْ يَأْمَنِ الرَّجُلُ جَلِيسَهُ”[footnoteRef:58] diye cevap vermiştir. [58:  Nuaym b. Hammad, Fiten, (Kahire: mektebetu’t-tevhid, ts.), 1/74.] 

Ticarette Güven 
Toplumda en önemli mesleklerden biri ticarettir. Tüccarların güvenilir olmasının toplumun huzuru açısından büyük önemi haizdir. Özellikle ticaret açısından emin/güvenilir olması daha önemlidir ki, Rasûlüllah (sav) “Emin ve doğru müslüman bir tâcirin ahirette şehitlerle birlikte olacağı”nı bildirmiştir.[footnoteRef:59] [59:  Muhammed b. Yazid İbnu Mâce, Sünen, (İstanbul: Çağrı yayınları, 1992), 2139.] 

Öte yandan Kur’ân’da Şuayb (as)’ın kavminin helak ediliş sebebinin ticarî ahlaksızlık olduğu belirtilirken[footnoteRef:60], “Ölçüde tartıda eksik yapanlara yazıklar (veyl) olsun”[footnoteRef:61] buyrulmaktadır. Buradaki “Veyl” yazıklar olsun manasına geldiği gibi aynı zamanda Cehennemin de bir tabaksının adıdır.  [60:  Bk. el-A‘râf, 7/85-91.]  [61:  el-Mutaffifîn, 83/1.] 

Sosyal Gruplarda Güven
Bir meclisin devam edebilmesi, o meclisi oluşturan fertlerin emânete riâyet etmeleriyle sağlanabilir. Zira hadîste: “Meclisler emânetle kâimdir. Ancak kan dökmek, namusa tecavüz etmek ve haksız yere başkasının mâlını yemek için oluşan üç meclis hariç./الْمَجَالِسُ بِالْأَمَانَةِ، إِلَّا ثَلَاثَةَ مَجَالِسَ: مَجْلِسٌ يُسْفَكُ فِيهِ دَمٌ حَرَامٌ، وَمَجْلِسٌ يُسْتَحَلُّ فِيهِ فَرْجٌ حَرَامٌ، وَمَجْلِسٌ يُسْتَحَلُّ فِيهِ مَالٌ مِنْ غَيْرِ حَقٍّ”[footnoteRef:62] buyrulmuştur. Yani, meclislerin güzelliği ve şerefi, o meclislerde bulunan kişilerin, mecliste yapılan fiillere, söylenilen sözlere sahip çıkmaları ve gereğini yerine getirmeleriyle mümkündür. Aksi hâlde böyle bir meclisi oluşturan fertlerin birbirlerine güven duyguları kırılır ve meclis devam etmez. Bunun içindir ki, bir hadîste “Bir kavim ancak emânete riâyet etmekle/ karşılıklı güvenle birbirleriyle oturabilirler .../لا يَتجالسُ قومٌ إلا بالأمانةِ”[footnoteRef:63] buyrulmaktadır. Yani bir araya gelerek meclis oluşturan insanların, birbirlerinin gizliliklerini ve sırlarını başkalarına ifşa etmeleri helal olmaz.  [62:  Ebû Dâvud, “Edeb”, 32; Tirmizî, “Birr”, 39.]  [63:  Muhammed b. İbrahim el-muhallis, el-Muhallisiyyat, (Katar: Vüzaratu’l-Evkaf, 2008), 1/192; ] 

Rasûlüllah (sav) bir başka hadîsinde de “Bir kişi birisine bir şey söylese de sonra sağa sola dönse (etrafını gözetleyerek başkasına söylenmesini istemediği) o söz, kendisine söylenilen kişiye emânettir.”[footnoteRef:64] buyurmuştur. [64: Ebû Davud, “Edeb”, 32; Tirmizî, “Edeb”, 39.] 

Huzurlu Memleketin  İnşâsında Güven 
Güvenli insanların yetiştirilmesi, güvenli bir toplumun oluşturulmasına bu sebeple de güvenli memleketlerin inşasına sebep olacaktır. Hiç kimsenin huzursuz olmadığı, herkesin haklarına riâyet edildiği memleketler beled-i emin olur. Mesela, tarihten beri Mekke’ye girenler korkudan emin olurlar ve orada ceza uygulanmaz. Onun için âyette Mekke “el-Beledü’l-emîn/emin belde”[footnoteRef:65] olarak nitelendirilir. [65:  et-Tîn, 95/4.] 

Güvenli insanların bulunduğu, kanunlara herkes tarafından tam olarak uyulduğu; aynı zamanda kanunların tam olarak uygulandığı, kuvvetin kanunda olduğu ve adâletin tam olarak icra edildiği yerler de güvenli beldeler olur. 
Yine Kur’ân’da Cennet de emin bir ikamet yeri olarak nitelendirilir ve şöyle buyrulur: “Muttakiler,  makâm-ı emin (cennet)dedirler/ إِنَّ الْمُتَّقِينَ فِي مَقامٍ أَمِينٍ”[footnoteRef:66] Yani, korkunun ve ölümün olmadığı ebedî ve daimimi meskenleri havi cennettedirler demektir. İnsanlar, bu dünyada da gerçek mânâda takvâ dairesinde yaşarlarsa, dünyalarını bile geçici cennetlere çevirebilirler. [66:  ed-Duhân, 44/51.] 

Güveni Yok Eden Durumlar
Fertte ve toplumda güveni yok eden birçok durum ve sebep vardır. Bunlardan bazılarını belirtmeye çalışalım:
1- Doğruluğun Kaybolması
Bediuzzaman’ın, toplum hayatında tesbit ettiği hastalıklardan biri, toplumda ve siyasî hayatta doğruluğun kaybolmasıdır[footnoteRef:67]. Çünkü doğruluk, İslâm’ın en temel esaslarından biridir ve en önde gelen emirlerindendir. Hz. Peygamberin en büyük sünnetlerinden biri ve Müslümanın en önemli vasıflarından biri de doğruluk olduğu gibi bütün peygamberlerin vacip vasıflarından biri de doğruluk/sıdktır. Cenâb-ı Hakk da Kur’ân’da “Ey imân edenler takvâ dairesinde yaşayın ve doğru söyleyin ki Allah işlerinizi düzeltsin ve sizi bağışlasın”[footnoteRef:68] buyurmaktadır. Sadece doğru olmak yetmez, aynı zamanda doğrularla da birlikte olmak gerekmektedir. Nitekim Allah, “Ey imân edenler takva dairesinde yaşayın ve doğrularla olun” buyurmuştur. Gerek ferdin gerek ailenin gerekse toplumun güveni açısından doğruluğun son derece önemi bulunmaktadır. Mesela, bir fert, yalan söylemesi ile meşhur olmuş ise ona toplumda kimse güvenmez, aile içerisinde problem olur.   [67:  Nursî, Hutbe-i Şâmiye,( İstanbul: Sözler Yayınevi, 1994), 21.]  [68:  El-Ahzab,] 

2- Emânete Hıyânet Edilmesi
Emânete riâyet etmek, bir müminin en önemli özelliklerinden biridir. Emânetin zıddı olan hıyânet ise münafığın özelliklerinden birdir. Nitekim Rasûlüllah (sav), münafıklığın özelliklerini belirtirken bunlardan birisinin “Kendisine (herhangi bir şey) emânet edildiğinde hıyanet etmek”[footnoteRef:69] olduğunu bildirmiştir. [69:  Buhârî, “İman”, ] 

Kur’ân-ı Kerim’de de emânetlerin (yani devletin ve milletin idârî işlerinin) ehil olanlara verilmesi emredilmiştir.[footnoteRef:70] Hadîste de Rasûlüllah (sav) kıyametin ne zaman kopacağı sorulduğunda Rasûlüllah (sav) de “Emânet zayi edildiğinde kıyameti bekle/فَإِذَا ضُيِّعَتِ الأَمَانَةُ فَانْتَظِرِ السَّاعَةَ” buyurmuş ve bunun üzerine emânetin zâyi edilmesinin ne demek olduğu sorulunca buna da “İdârî işler ehil olmayana verildiğinde kıyameti bekle” [footnoteRef:71] diye cevap vermiştir. Böylece devlet işlerinin ya da bir grubun işinin, ehil olmayana verildiğinde, o işin kıyametinin kopacağı bildirilmiştir. Çünkü ehil olmayana bir iş verildiğinde, hiç kimse o kişiye güvenemez. Güvenin olmadığı yerde de huzur olmaz. [70:  Bk. en-Nisâ, 4/86.]  [71:  Buhârî, “İlim”, 2.] 

Tirmizî’nin naklettiği bir hadîste belaların umumî olarak gelmesinin sebeplerinden birinin de emânetlerin ganimet addedilmesi olduğu bildirilmiştir.[footnoteRef:72] [72:  Tirmizi, Muhammed b. İsâ, Sünen, (İstanbul: Çağrı yayınları, 1992),  “Fiten”, 38.] 

3-Adaletin Kaybolması
Adâlet, hak sahibine hakkını vermektir. Kâinata dikkatle bakıldığında adalet üzerine kaim olduğu görülür. Onun için olmalıdır ki, Rahman suresinde dört defa arka arkaya ayetlerde Allah’ın tabiata bir ölçü koyduğu[footnoteRef:73] belirtilikten birçok ayette de Allah adaleti emretmekte hatta insanın kendisi ve en yakın akrabası için bile olsa adetsizlik yapılmaması emredilmiştir.[footnoteRef:74] Aynı şekilde Rasûlüllah (sav) çocuklar arasında adâletli davranmayı emretmiştir.[footnoteRef:75] Bir aile de böylesine adâlet temin edildiğinde o ailede huzur ve güven oluşur. Aynı şekilde vatanın evladı olan insanlarda da adâlet yerine getirdiğinde o memlekete de huzur ve güven olur.  [73:  Bk. er-Rahman, 55/7-9.]  [74:  En-Nisâ, 4/135.]  [75:  Buhârî, “Hibe”, 12, 13; Ebû Dâvud, “Büyû”, 82.] 

4-Hürmet ve Merhametin Kaybolması
İnsanları huzurlu ve mutlu eden durumlardan biri de küçüklerden büyüklere saygı ve hürmet, büyüklerden de küçüklere merhamet gösterilmesidir. Hürmet ve merhamet, bir toplumun en önemli mânevî değerlerinden ve dinamiklerinden biridir. Mesela bir ailede ebeveynlerden çocuklarına merhamet, çocuklardan da ebeveynlerine hürmet olmadığı zaman o ailede huzur ve güvenden bahsedilmez. Aynı şekilde toplumda da büyüklerden küçüklere, kuvvetlilerden zayıflara, zenginlerden fakirlere sevgi, şefkat ve merhamet kaybolduğunda ya da zayıflardan kuvvetlilere, küçüklerden büyüklere, fakirlerden zenginlere karşı hürmet ve saygı kırıldığında o toplumda kargaşa ve huzursuzluklar meydana gelir. Yardımlaşmalar ortadan kalkar, serkeşlikler zuhur eder. İnsanların birbirlerine saygısı kalmayacağı gibi güvenleri de kaybolur.
5-Millî ve Manevî Değerlerin Kaybolması
Bir toplumun varlığını devam ettiren o toplumun kendine özgü millî ve mânevî değerlerdir. Özellikle de İslâm toplumunun dininden aldığı ulvî ve insanı mükemmelleştiren değerleri vardır. Bu değerler kaybolduğunda Müslümanları medar-ı iftiharı olan özellikleri ve güzellikleri de kaybolur. Mesela, Müslümanın sahip olduğu veya olması gereken en önemli değerlerinden biri, Allah’ın azametine karşı saygı ve mahlûkata karşı şefkattir. İnsandan bu iki değer kaybolunca esas itibariyle insandan insanlık özelliği dahi kaybolmaktadır. Yine yardımlaşma en büyük değerlerden biridir. Bu değer kaybolduğunda fakir-zengin arasında birçok huzursuzluklar zuhur eder, insanların birbirlerine güvenleri kaybolur.
6-Bencilliğin Revaç Bulması
İnsan, medenî olarak yaratılmıştır ve hayatın gereklerini tek başına karşılayabilecek durumda değildir. Bu bakımdan insan toplumsal bir varlıktır. Durum böyle olunca bir insanın tek başına huzurlu yaşaması nerdeyse imkânsızdır. Günümüzde insanların huzursuzluğunun sebeplerinden biri, onların birçok sebeple kedilerini yalnızlığa itmeleridir. Bu durumun maddî imkânların genişlemesi, nimetlerin çoğalması, sosyal medya araçlarının yaygınlaşması, insanların birbirleriyle olan irtibatlarını oldukça azaltmış ve kendi kabuklarına çekilmelerine sebep olmuştur. Bu da insanın çevresini düşünme yerine, sadece kendini düşünme ve nefsî istek ve arzularını karşılama hevesine düşürmüştür. Bu da insanın büyük çapta huzursuzluğuna sebep olmuştur.
7-Hırs ve Hasedin Artması
Hırs; şiddetli istek, açgözlülük[footnoteRef:76], bir şeye rağbeti çok artmak, sonu gelmeyen istek, aşırı tutku, öfke, kızgınlık[footnoteRef:77], bir şeye aşırı tutunmak, cimrilik yapmak[footnoteRef:78], azgınlık, tûl-i emel[footnoteRef:79], saldırganlık, tama’ mânâlarına gelmektedir. Psikolojik açıdan da hırs; doymak bilmeyen bir açlık, sınırsız bir tatminsizlik durumu olarak ifâde edilmektedir[footnoteRef:80]. Hırs duygusu olumsuz yönde kullanıldığında insanı, zulme, kibre, hasede, bencilliğe ve daha birçok olumsuz davranışlara sevk eder, insanı güvenilmez bir hâle dönüştürür. Harîs olan bazı insanlar, hangi makamda olursa olsunlar makamlarını korumak veya daha yüksek makamlara çıkmak için haksızlıklara, adaletsizliklere ve zulümlere tevessül ederler. Kendilerine tevdi edilen emânetlere riâyet edemezler. Böylece güvensizliğin ve huzursuzluğun kaynağı olur. [76:  Râğıb el-İsfehânî, el-Müfredât fî Ğarîbi’l-Kur’ân, (Beyrut: ts.), 113; Şemseddin Sâmi, Kâmûs-i Türkî, (Beyrut:1989), 544.]  [77:  Tükçe Sözlük, (Ankara: T.D.K.,1988), 1/ 640-641.]  [78:  Mesud, Cübrân, er-Râid, (Beyrut: ts.), 1/561.]  [79:  Devellioğlu, Ferit, Osmanlıca-Türkçe Ansiklopedik Lügat, (Ankara: 1993), 433.]  [80:  Hökelekli, Hayati, “Hırs” İslâm’da İnanç İbadet ve Günlük Yaşayış Ansiklopedisi, (İstanbul:, 1997), II, 257; Dölek, “Hadîsler Işığında Hırs Hastalığı ve Korunma Yolları”, Harran Üniversitesi İlahiyat Fak. Dergisi”, c.XI, Sayı, 6, (Şanlıurfa: 2003), 50-76.] 

Haset; bir kişinin, başkasında bulunan üstün nitelik (nimet ve fazilet)’lerin yok olmasını ve sadece kendisinde olmasını temenni etmesi ya da o üstünlüklerin kendisinde olmamakla birlikte çekemediği kişide de bulunmamasını istemesidir. Böylece hasette esas olan, başkasındaki nimetin yok olmasını veyahut sadece bencil/egoist bir düşünce ile yalnız kendisinde olmasını arzu etmektir.[footnoteRef:81] Durum böyle olunca haset eden kişi, kendi içinde huzursuz olduğu gibi sürekli başkalarının elindeki varlıkları kıskanmakta ve onları da rahatsız etmektedir. Aynı zamanda haset eden kişi, başkalarına yardım etmeyi istemez ve sevmez, insanların da yardımlaşmalarını arzu etmez, hatta elinden gelse engellemeye çalışır. İnsanları sürekli çekiştirir, tenkit eder, tecessüs eder, insanlara kin besler ve insanlardan yüz çevirir, tahripçi olur. Böylece huzursuz ve güvensiz bir hâle gelir. [81:  Geniş bilgi için bk. Dölek, Adem,”Hadîsler Işığında Haset Hastalığı ve Psikoterapi” ] 

SONUÇ
Fert ve toplumun emniyet ve güveni, asayişi, kişinin imânının kuvvetine bağlıdır. Bir insanda, imân ne kadar kuvvetli olursa o kişi de o kadar güvenli olur. Böylesine güvenli kişilerden oluşan aile ve toplum da huzur ve mutlu olur. Gerek ailenin gerekse toplumun temelini güven oluşturur. Güvenin kaybolduğu yerde terör, anarşi, kargaşa ve zulüm olur.
Böyle durumların olmaması için fertlerin imânlarının kuvvetlenmesine çok büyük önem verilmesi, her şeyden önce insanların kalplerine ve akıllarına emânet ve emniyet duygusunun doğru ve sağlam şekilde yerleştirilmesi gerekir. Bunun için de fert, aile ve toplum olarak emniyet ve güven üzerinde önemle durularak insanlarımızın iyi şekilde eğitilmesi ve bu hususta büyük gayretlerin gösterilmesi gerekir. 
Her yönü ile insanlığa örnek olan Rasûlüllah (sav) de güvenilirliği ve emânete riâyeti ve güvenli bir toplum inşa etmesi bakımından da örnek olmuştur. Rasûlüllah (sav) son derece güvenilir/emin olmakla birlikte hayatında da hep fiilî olarak bu güvenilirliğini devam ettirmekle birlikte aynı zamanda kavlî olarak da Cenâb-ı Hakk’a sıkça şöyle yalvarmıştır: “Ey Allah’ım! Senden, beni sıhhatli, iffetli, emânete riâyetkâr, güzel ahlakı ve kadere râzı kılmanı istiyorum./اللهمَّ إِني أسأَلُك الصِّحَةَ والعِفَّةَ، والأمَانَةَ وحُسنَ الخُلُقِ، والرِّضَا بالقَدَر”[footnoteRef:82] [82:  Taberâni, el-Mucemu’l-Kebir, 13/29. ] 
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