الفطرية
بعثة التجديد المقبلة من الحركة الإسلامية إلى دعوة الإسلام
فريد الأنصاري
منشورات رسالة القرآن
Prof. Dr. Ferid el-Ensârî
Fas’ın tanınmış âlimlerinden Ensârî hoca, 1960 yılında Fas’ın güneydoğusundaki şehirlerden Reşidiyye’de dünyaya geldi. Başarılı ilköğretim ve lise eğitiminden sonra Fas şehrindeki Muhammed b. Abdullah Üniversitesi Edebiyat Fakültesi’nde İslami Araştırmalar üzerine yüksek öğretim okuma hakkını kazandı. Buradaki yüksek öğretimini başarıyla bitirdikten sonra Rabat’taki 5. Muhammed Üniversitesi’nde Fıkıh Usulü sahasında mastırını tamamladı. Muhammediye şehrinde yine Fıkıh Usulü sahasında doktora yaptı. Ensârî, akademik çalışmalarının tamamını Fas’ın önde gelen ilim adamlarından Prof. Dr. Şahid el-Buşihi’nin gözetimi altında yaptı. Hocası büyük âlim el-Buşihi onun hakkında “Ferid gerçekten sahasında ferid (tek)dir. Allah onu ilim ve ilmi araştırmalar için yaratmıştır desek abartmış olmayız.” diyor. Çalışmalarının çoğu Usul-i Fıkıh ve bu konuda çok önemli eser ve tesirleri olan Şatıbî üzerine idi. Daha sonra Miknâs’daki Atîk Üniversitesi’nde Tefsir bölüm başkanlığı yaptı. Aynı zamanda Mevlâye İsmail Üniversitesi’nde Fıkıh Usulü dersleri vermeye devam etti. Bütün bunların yanında aynı üniversitede fetva heyeti başkanlığı görevini de yürütmeye devam ediyordu.
Üstad Ferid el-Ensârî daha sonra bütün gayretlerini Kur’an’ın daha iyi anlaşılması ve hayata taşınması etrafında yoğunlaştırdı. Bu dönemde “Kur’an Meclisleri” adı altında değişik çalışmalar organize etti ve samimiyetiyle etrafında ciddi bir takipçi kitlesinin oluşmasını sağladı.
Yakalandığı kanser hastalığı dolayısıyla, ölümü beklediği esnada kaleme aldığı son eseri olan, “Avdetü’l-fürsan” (Kahramanların dönüşü) isimli eserini, Arap dünyasının gençlerine ithaf ederek, onlara kudve olabilecek bir Müslüman portresi sunuyor. Edebi yönü ağır basan bu roman, aslında bir fıkıh âlimi olan Ferid el-Ensârî’nin aynı zamanda coşkun bir kalb sahibi ve hissiyatını ifade etmede ne kadar mâhir bir edîb olduğunu gösteren bir eseridir.
Muhterem müellif, 49 yaşında vefat etmesine rağmen, geride farklı alanlardan bir çok eser bırakmıştır. Bunlardan bazıları şunlardır:
صدر له من الدراسات العلمية: 
1 - التوحيد والوساطة في التربية الدعوية « الجزء الأول والثاني »، نشر وزارة الأوقاف والشؤون الإسلامية بدولة قطر (صدر ضمن سلسلة كتاب الأمة القطرية بالعددين: 47، 48 ) السنة: ( 1995م ). 
2 - الفجور السياسي والحركة الإسلامية بالمغرب: دراسة في التدافع الاجتماعي، منشورات الفرقان، الدار البيضاء، ط. الأولى: ( 2000م ). 
3 - سيماء المرأة في الإسلام بين النفس والصورة، دار السلام، القاهرة، ط. الأولى ( 2010م ). 
4 - ميثاق العهد في مسالك التعرف إلى اللَّـه. مطبعة أنفوبرانت، فاس، ط. الأولى ( 2003م ). 
5 - مفاتح النور: دراسة للمصطلحات المفتاحية لكليات رسائل النور لبديع الزمان النورسي، نشر مركز النور للدراسات والبحوث بـإستنبول بالاشتراك مع معهد الدراسات المصطلحية بفاس، مطبعة نيسل بـإستنبول، ط. الأولى ( 2004م ). Nur’un Anahtar Kavramları
6 - مجالس القرآن من التلقي إلى التزكية. دار السلام، القاهرة، ط. الأولى ( 2009م ). 
7 - المصطلح الأصولي عند الشاطبي: ( أطروحة دكتوراة )، دار السلام، القاهرة، ط. الأولى ( 2010م ). 
8 - مفهوم العَالِـميَّة من الكتاب إلى الربانية ، دار السلام، القاهرة، ط. الأولى ( 2009م ). 
9 - الأخطاء الستة للحركة الإسلامية بالمغرب، مطبعة الكلمة، مكناس/ المغرب، ط. الأولى ( 2007م ). 
10 - بلاغ الرسالة القرآنية، دار السلام، القاهرة، ط. الأولى ( 2009م ). 
11 - قناديل الصلاة « كتاب في المقاصد الجمالية للصلاة » دار السلام، القاهرة، ط. الأولى ( 2009م ). 
12 - جمالية الدين: معارج القلب إلى حياة الروح، دار السلام، القاهرة، ط. الأولى ( 2009م ). 
13 - الفطرية ( بعثة التجديد المقبلة ) من الحركة الإسلامية إلى دعوة الإسلام، دار السلام، القاهرة، ط.?الأولى ( 2009م ). 
14 - الدين هو الصلاة والسجود للَّـه باب الفرج، دار السلام، القاهرة، ط. الأولى ( 2010م ).
15 - أبجديات البحث في العلوم الشرعية محاولة في التأصيل المنهجي
-16البيان الدعوي وظاهرة التضخم السياسي نحو بيان قرآني للدعوة الإسلامية 
17- كاشف الأحزان ومسالح الأمان
18 - هذه رسالات القرآن فمن يتلقاها 
Aynı zamanda edebi bir şahsiyete sahip olan müellifin, kaleme aldığı, şiir divanları ve romanları da bulunmaktadır. Bunlardan bazıları şunlardır: 

1 - ديوان القصائد: شعر، مطبوعات الأفق، الدار البيضاء ( 1992م ). 
2 - الوعد: شعر، مطبعة أنفوبرانت، فاس ( 1997م ). 
3 - جداول الروح: شعر مشترك مع الشاعر المغربي عبد الناصر لقاح، مطبعة سندي، مكناس ( 1997م ). 
4 - ديوان الإشارات، طبع دار النجاح الجديدة، منشورات الدفاع الثقافي بالمغرب ( 1999م ). 
5- قصيدة كيف تلهو وتلعب !
6- مشاهدات بديع الزمان النورسي(شعر)
7 - كشف المحجوب: رواية. مطبعة أنفوبرانت، فاس ( 1999م ). 
8 - آخر الفرسان: رواية، نشر دار النيل، إستنبول ( 2006م ). 
9- Son telifi olan, muhterem Fethullah Gülen Hocaefendi’nin hayatını roman üslubuyla kaleme aldığı عودة الفرسان isimli eseri.
Müellifin zikredilen bu eserlerinden bazıları Fransızca, İngilizce ve Türkçe’ye tercüme edilmiştir. Ayrıca hocanın farklı gazete ve dergilerde yayınlanmış bir çok makalesi, görüntülü ve sesli kayıtları mevcuttur.
Müellif, Perşembe günü, 5 kasım 2009 tarihinde İstanbul’da, Sema Hastanesinde vefat etti. Cenazesi 7 kasım 2009 tarihinde ülkesine nakledilerek, 8 kasımda Ezher Camiinde cenaze namazı kılındı ve Miknas şehrindeki Zeytune kabirliğine defnedildi. Cenazesine sevenlerinden oluşan binlerce insan iştirak etti. 

Mukaddime
Müellif kitabın girişinde el-Fıtriyye isimli bu kitabını yazma sebebini şu şekilde izah etmektedir: 
İnsanın tabiatını, fıtratını ve gelişim sürecini yakından inceleyen beşeri ilimler, günümüzde farklı bir ünvan altında, islamın, potansiyel olarak her bir beşerin fıtratına yerleştirdiği özelliklerin, diğer bir ifadesiyle insanın fıtratı aslisinin tedmir edilmesini konu edinmektedir. Müellif bu eserinde, küreselleşen bu dünyada yenilik adına elimizden alınan değerlerimizi yeniden ikame edebilmemiz, hakiki manada Allaha kul olarak en hayırlı ve en faziletli makamın makamı ubudiyet olduğunu; ictimai, siyasi, iktisadi alanlarda, hayatın her biriminde Cenab-ı Hakk’ın Rabbu’l-âlemin olduğunu tevhid hakikatı çerçevesinde, bir kez daha anlatmakta ve insanın kaybettiği safvetini, fıtratı aslisini yeniden kazanabilmesi adına, Kur’an’ın
فِطْرَةَ اللَّهِ الَّتِي فَطَرَ النَّاسَ عَلَيْهَا
“Allah’ın insanları yaratmasında esas kıldığı o fıtrata uygun hareket et.”
veciz ifadesiyle, insanın yaratıldığı halini koruması, beyaz bir sayfa gibi olan fıtratını, harici unsurlarla kirletmemesi... gibi mevzular üzerinde durmaktadır.
Müellif kitabının bir çok yerinde eleştirel bir üslupla, insanın fıtrat-ı aslisinin bozulmasında en büyük unsurun, batının dini, ahlaki, kültürel, siyasi ve iktisadi alanlardaki yeni anlayış ve telakkileri olduğunu ifade etmektedir. İslam ümmeti olarak batının bu tutumu karşısında çekilen sıkıntıları, gelecek günlerin birer müjdecisi olarak değerlendiren müellif, bunların, islam ümmeti için birer ibtila unsuru olduğunu söyleyerek, Kur’an-ı Kerim’den ve Sünnet-i Sahiha’dan iktibaslar yapmaktadır. Bu bağlamda;
أَمْ حَسِبْتُمْ أَنْ تَدْخُلُوا الْجَنَّةَ وَلَمَّا يَأْتِكُمْ مَثَلُ الَّذِينَ خَلَوْا مِنْ قَبْلِكُمْ مَسَّتْهُمُ الْبَأْسَاءُ وَالضَّرَّاءُ وَزُلْزِلُوا حَتَّى يَقُولَ الرَّسُولُ وَالَّذِينَ آَمَنُوا مَعَهُ مَتَى نَصْرُ اللَّهِ أَلَا إِنَّ نَصْرَ اللَّهِ قَرِيبٌ
“Yoksa siz, daha önce geçmiş ümmetlerin başlarına gelen durumlara mâruz kalmadan cennete gireceğinizi mi sandınız?Onlar öyle ezici mihnetlere, öyle zorluklara dûçar oldular, öyle şiddetle sarsıldılar ki, Peygamber ile yanındaki müminler bile “Allah’ın vaad ettiği yardım ne zaman yetişecek?” diyecek duruma geldiler.İyi bilin ki Allah’ın yardımı yakındır.”
Ayet-i kerimesini ve Efendimizin, bu dinin, bu mesajın güneşin doğup battığı her yere ulaşacağını ifade eden bişaretini naklediyor: 
لَيَبْلُغَنَّ هَذَا الْأَمْرُ مَا بَلَغَ اللَّيْلُ وَالنَّهَارُ وَلَا يَتْرُكُ اللَّهُ بَيْتَ مَدَرٍ وَلَا وَبَرٍ إِلَّا أَدْخَلَهُ اللَّهُ هَذَا الدِّينَ بِعِزِّ عَزِيزٍ أَوْ بِذُلِّ ذَلِيلٍ عِزًّا يُعِزُّ اللَّهُ بِهِ الْإِسْلَامَ وَذُلًّا يُذِلُّ اللَّهُ بِهِ الْكُفْرَ
“İster kerpiçten yapılsın isterse deve kılından, Allah yeryüzündeki her eve İslâm’ı hakim kılacaktır. Bu da, ya yüce olan (dinin) izzeti/hakimiyeti veya hor olan (küfrün) boyun eğmesi ile gerçekleşecektir, bundan sonra da Allah onları ya yüceltir ve ehl-i İslâm’dan kılar, ya da boyun eğdirir ve İslâm’ın hakimiyetine mâni olamazlar, benimserler.”
(Ahmed b. Hanbel)
Yer yer özeleştiri yapan müellif, İslam ümmeti olarak asırlardan bu yana özümüzden, temel değerlerimizden çok şey kaybettiğimizi, maddi ve manevi bir çok kurban verdiğimizi ifade ediyor. Ümmet olarak kalkınacağımız, yeniden dirileceğimiz, tüketici değil üretici, meful değil fail olacağımız ana kadar da, başka güçlerin vesayetinden kurtulmamız muhaldir. Efendimiz içinde bulunduğumuz bu hali, asırlar öncesinden açık ve net bir şekilde beyan buyurmuşlardır: 
قَالَ رَسُولُ اللَّهِ صَلَّى اللَّهُ عَلَيْهِ وَسَلَّمَ يُوشِكُ أَنْ تَدَاعَى عَلَيْكُمْ الْأُمَمُ مِنْ كُلِّ أُفُقٍ كَمَا تَدَاعَى الْأَكَلَةُ عَلَى قَصْعَتِهَا قَالَ قُلْنَا يَا رَسُولَ اللَّهِ أَمِنْ قِلَّةٍ بِنَا يَوْمَئِذٍ قَالَ أَنْتُمْ يَوْمَئِذٍ كَثِيرٌ وَلَكِنْ تَكُونُونَ غُثَاءً كَغُثَاءِ السَّيْلِ يَنْتَزِعُ الْمَهَابَةَ مِنْ قُلُوبِ عَدُوِّكُمْ وَيَجْعَلُ فِي قُلُوبِكُمْ الْوَهْنَ قَالَ قُلْنَا وَمَا الْوَهْنُ قَالَ حُبُّ الْحَيَاةِ وَكَرَاهِيَةُ الْمَوْتِ
“Yakında milletler yemek yiyenlerin (başkalarını) çanaklarına (sofralarına) davet ettikleri gibi size karşı (savaşmak için) biribirlerini davet edecekler.” Birisi:”Bu o gün bizim azlığımızdan dolayı mı olacak?” dedi. Rasûlullah (s.a);”Hayır, aksine siz o gün kalabalık fakat selin önündeki çörçöp gibi zayıf olacaksınız. Allah düşmanlarınızın gönlünden sizden korkma hissini soyup alacak sizin gönlünüze de vehn atacak” buyurdu. Yine bir adam: Vehn nedir? ya Rasûlullah diye sorunca, “Vehn, dünyayı (fazlaca) sevmek ve ölümü kötü görmektir” buyurdu.”
(Ahmet b. Hanbel, Ebu Davut)
İnsan birinci dereceden uhrevi, ahiret alemi için yaratılmış bir varlık olup, O’nu ancak ahirete müteallik meseleler tatmin eder. Hadisde ifade buyurulan “hubbu’-dünya ve kerahiyetü’l-mevt” ifadesi; Allah’a güven ve itimadı kaybederek, güven vadetmeyen dünyevi şeylere güvenme, iman ve amel açısından, dinin asıl ve kaynaklarıyla irtibatın zayıflaması gibi manalara gelir. İslam ümmeti, tarihte, varlığını bu din sayesinde isbatladı. Ve günümüzde de yeniden bir hareketlenme olacaksa bu dinle, bu dinin öncülük etmesiyle olacaktır diyen müellif, böyle bir dine sahip olmamıza rağmen, alemi islam olarak hayatın bir çok alanını boş bıraktığımızı, boş kalan yerlerin de zamanla yabancı kültür ve medeniyetlerin islamın ruhuna uygun olmayan kriterlerine göre dolduğunu, bundan dolayı da şekilden öze bir türlü intikal edemediğimizi ifade ediyor. İşte bu noktadan hareketle islami hareket ve cemaatler boş bırakılan yerleri doldurma açısından ciddi bir öneme haizdirler. Böyle önemli bir misyona sahip olmalarına rağmen günümüzde islami hareketler istenen kıvamı yakalayamamış, hedef kitleleri itibariyle belirli bir darlığa mahkum kalmışlardır.
بين يدي هذا المشروع من الحركة إلى الدعوة
Bu Projenin Bir Diğer Ayağı: Harekettenden Davete
Yazar bu bölümde dünyanın dört bir tarafında, i’lâ-yı kelimetullah gayesine matufen faaliyet gösteren İslamî oluşumlardan bahsetmekte ve bu oluşumlara hareket, davet veya cemaat gibi tabirlerden hangisinin kullanılmasının daha uygun olacağı üzerinde durmaktadır: 
İnsanı merkezine alan ve her bir ameliyesiyle, islam fıtratına uygun, İslamî disiplinleri toplumun bütün fertlerine ulaştırma cehd ve gayretiyle hareket eden islami oluşumlara, ıstılahi açıdan, hareketten ziyade davet demek daha uygundur. Zira davet tabiri her şeyden önce kuranî bir tabirdir.
Hareket tabiri ise daha ziyade siyasi manalar taşıyan bir tabirdir. Davet tabirinin, Kur’anî bir tabir olduğuna bir çok delil vardır. Bunlardan bazıları şunlardır:
وَمَنْ أَحْسَنُ قَوْلًا مِمَّنْ دَعَا إِلَى اللَّهِ وَعَمِلَ صَالِحًا وَقَالَ إِنَّنِي مِنَ الْمُسْلِمِينَ
قُلْ هَذِهِ سَبِيلِي أَدْعُو إِلَى اللَّهِ عَلَى بَصِيرَةٍ أَنَا وَمَنِ اتَّبَعَنِي وَسُبْحَانَ اللَّهِ وَمَا أَنَا مِنَ الْمُشْرِكِينَ
ادْعُ إِلَى سَبِيلِ رَبِّكَ بِالْحِكْمَةِ وَالْمَوْعِظَةِ الْحَسَنَةِ وَجَادِلْهُمْ بِالَّتِي هِيَ أَحْسَنُ
gibi ayet-i kerimelerdir. 
Hadislerde de irşad ve tebliğ meselesi anlatılırken, umumiyetle davet kelimesiyle anlatılmıştır:
مَنْ دَعَا إِلَى هُدًى كَانَ لَهُ مِنَ الْأَجْرِ مِثْلُ أُجُورِ مَنْ تَبِعَهُ مِنْ غَيْرِ أَنْ يَنْقُصَ مِنْ أُجُورِهِمْ شَيْئًا، وَمَنْ دَعَا إِلَى ضَلَالَةٍ كَانَ عَلَيْهِ مِنَ الْإِثْمِ مِثْلُ آثَامِ مَنْ تَبِعَهُ، لَا يَنْقُصُ ذَلِكَ مِنْ آثَامِهِمْ شَيْئًا?” رَوَاهُ مُسْلِمٌ.
“Bir kimseyi hidayete davet eden, hidayete tabi olan kişinin ecri miktarınca bir ecirle mükafatlandırılır, hem de hidayete tabi olanların ecirlerinden hiç bir şey eksilmeden.”
(Müslim)
Davet tabiri yerine kullanılan hareket tabirine gelince bu tabir, batıdan bize geçmiş bir tabirdir. Hareket tabiri, ingilizcedeki “mouvement” kelimesinin arapça karşılığıdır. Bu kelime de menşei itibariyle 18 ve 19. Yüzyıllarda batıdaki ihtilaller, siyasi ve ictimai karışıklıklar döneminde kullanılmaya başlanılan daha ziyade siyasi ve ictimai meselelerde kendisine sıklıkla başvurulan bir kelimedir. Hatta batıda zamanla bu kelimenin kullanım alanı genişleyerek askeri hareketler, devrimler, diktatör rejimler, partiler için de kullanılır olmuştur.
İslamî davet ile İslamî hareket arasındaki mana farklılıklarına değinen müellif, islami davetin sistem olarak bizzat naslardan hareketle bazı disiplinler vaz’ ettiğini, islami hareketin ise nasların aslından ziyade faslıyla meşgul olduklarını ifade ediyor. Islami davetle alakalı kuran, genel üslubu içerisinde, en çok tebliğ ve irşad meselesine vurguda bulunmuştur. Yöntem olarak da;
رَبَّنَا وَابْعَثْ فِيهِمْ رَسُولًا مِنْهُمْ يَتْلُو عَلَيْهِمْ آَيَاتِكَ وَيُعَلِّمُهُمُ الْكِتَابَ وَالْحِكْمَةَ وَيُزَكِّيهِمْ إِنَّكَ أَنْتَ الْعَزِيزُ الْحَكِيمُ
“Ey bizim Hakîm Rabbimiz! Onların içinden öyle bir resul gönder ki; Kendilerine Senin âyetlerini okusun, onlara kitabı ve hikmeti öğretsin Ve onları tertemiz kılsın.Muhakkak ki azîz Sen’sin, hakîm Sen’sin!”
gibi ayet-i kerimelerde bazı takdim ve tehirlerle ifade buyurulan, Cenabı Hakkın ayetlerini tilavet, tezkiyei kulub, kitabı ve hikmeti öğretme. Bu 3 husus tebliğ ve irşad faaliyetlerinde, üzerinde durulan hususlardır. Çünkü ancak bunlar sayesinde insanlar, ruh, nefis ve akıl yönünden istenilen kıvama getirilebilirler. İnsanlar hakka ve hakikate açık bulunanlar ve ruhen hakikate kapalı bulunanlar şeklinde ikiye ayrılacak olurlarsa, mübelliğlere düşen vazife ruhen safvetini korumuş, anlatılacak hakikatleri kabul edecek temiz dimağlar bulup, hususiyle onlarla ilgilenmektir. Efendimiz bu meseleyi güzel bir teşbihle şu şekilde anlatmaktadır: 
مَثَلُ مَا بَعَثَنِي اللَّهُ بِهِ مِنْ الْهُدَى وَالْعِلْمِ كَمَثَلِ الْغَيْثِ الْكَثِيرِ أَصَابَ أَرْضًا فَكَانَ مِنْهَا نَقِيَّةٌ قَبِلَتْ الْمَاءَ فَأَنْبَتَتْ الْكَلَأَ وَالْعُشْبَ الْكَثِيرَ وَكَانَتْ مِنْهَا أَجَادِبُ أَمْسَكَتْ الْمَاءَ فَنَفَعَ اللَّهُ بِهَا النَّاسَ فَشَرِبُوا وَسَقَوْا وَزَرَعُوا وَأَصَابَتْ مِنْهَا طَائِفَةً أُخْرَى إِنَّمَا هِيَ قِيعَانٌ لَا تُمْسِكُ مَاءً وَلَا تُنْبِتُ كَلَأً فَذَلِكَ مَثَلُ مَنْ فَقُهَ فِي دِينِ اللَّهِ وَنَفَعَهُ مَا بَعَثَنِي اللَّهُ بِهِ فَعَلِمَ وَعَلَّمَ وَمَثَلُ مَنْ لَمْ يَرْفَعْ بِذَلِكَ رَأْسًا وَلَمْ يَقْبَلْ هُدَى اللَّهِ الَّذِي أُرْسِلْتُ بِهِ
“Allah’ın benimle göndermiş olduğu hidâyet ve ilim, yeryüzüne yağan bol yağmura benzer. Yağmurun yağdığı yerin bir bölümü verimli bir topraktır: Yağmur suyunu emer, bol çayır ve ot bitirir. Bir kısmı da suyu emmeyip üstünde tutan çorak bir yerdir. Allah burada biriken sudan insanları faydalandırır. Hem kendileri içer, hem de hayvanlarını sular ve ziraatlarını o su sayesinde yaparlar. Yağmurun yağdığı bir yer daha vardır ki, düz ve hiçbir bitki bitmeyen kaypak arazidir. Ne su tutar, ne de ot bitirir. İşte bu, Allah’ın dininde anlayışlı olan ve Allah’ın benimle gönderdiği hidâyet ve ilim kendisine fayda veren, onu hem öğrenen hem öğreten kimse ile, buna başını kaldırıp kulak vermeyen, Allah’ın benimle gönderdiği hidâyeti kabul etmeyen kimsenin benzeridir.”
Hasılı, Kuran-ı Kerimin Rahmanın bütün alemlere bir mesajı olduğu Müslümanlar olarak malesef bugün unuttuğumuz önemli bir hakikattir. Ümmet olarak yeniden bir kez daha dirilebilmemiz, bu yüce hakikati ihya etmemize bağlıdır. İşte o zaman ümmet ruhunu yeniden kazanırız.

الإنسان هو القضية
Asıl Mesele İnsan
Müellif, asıl mesele insan diyerek, bütün meselelerin, icmali olarak bir yerde düğümlendiğini, bunun da insanın Rabbiyle olan alaka ve irtibatına bağlı bulunduğunu, İnsana ait bütün meselelerin bu konu etrafında dönüp durduğunu ifade ediyor. Meseleye bu zaviyeden bakıldığında, İçinde yaşadığımız asrın genel ihtiyaçları ve din, insanın fıtratı aslisine dönmesinin zarureti üzerinde ittifak etmiş bulunmaktadır. İnsanın fıtratı aslisine dönmesi demek dışardan insana bakıldığında bütün hareket ve tavırlarıyla Kur’an’ı ve Sünnet’i, şahsında aksettirebilmesi bir diğer ifadeyle temsil edebilmesi demektir. O halde dinin de temel konusu olan insan için iki durum söz konusudur. Ya Cenab-ı Hakk’a kul olacak veya mütemerrid ve şaki bir insan olacak.
İslamın evrenselliği göz önünde bulundurularak insanın ihtiyaçları hesaba katılarak yapılan projeler ancak hakiki ıslah projesi olabilir. Bugün bu ölçüde bir projeye sahip olamadığımızdan yapılan bütün projeler hedef kitlesine ulaşamadan zayi olup gitmektedir. Bununla birlikte koca bir nesil de zayi olmaktadır. Yazar tebliğ ve davet açısından 2 çeşit insandan bahsetmektedir. Birincisi fâil insan ki, Kur’an-ın mesajını taşıyan, sözlerinden hikmet damlayan, merkezi konumu ihraz eden rabbani âlimdir. İkincisi ise; mütefail insan olup, fail insanın akvalini esas kabul ederek, telakki etmiş olduğu bu vâridâtı, eğitim-öğretim, televizyon, radyo, iktisad, siyaset gibi farklı alanlarda hayata geçiren insandır. Mütefail insanın bu dava uğruna kullanabileceği meşru bütün yolları kullanmasının gerektiğini, başta iletişim vasıtaları, medya organları olmak üzere bütün vesileleri değerlendirebileceği üzerinde durmaktadır. Bugün çoğu kominist, ateist ve siyonistlerin elinde bulunan iletişim vasıtaları, toplumların ıslah ve ifsadı, kullanım şekillerine bağlı olan, çok önemli vâsıtalardır. Dolayısıyla tebliğ ve davet açısından ciddi manada ehemmiyet arz eden bir hususdur.. 
Tebliğ ve Davette bir diğer önemli mesele Vilayetullah
Vilayetullah meselesi islami davette, insanları hedeflerine ulaştıran en önemli unsurlardan biridir. Zira, Cenabı hakkın inayeti ve riayeti ile teyid edilmeyen hiç bir amel gayesine ulaşamaz. Özellikle de bu ameller, islami hareket veya islami davet adı altında yapılıyorsa...
Cenabı Hakkın cemaat çapında insanları tevelli etmesi, inayetiyle teyid buyurması, onlardan razı olduğunun en kuvvetli bir göstergesidir. İnsan kullukta iyice derinleşip, Allahın vilayetine mazhar olacak hale gelince de;
مَنْ عَادَى لِي وَلِيًّا فَقَدْ آذَنْتُهُ بِالْحَرْبِ وَمَا تَقَرَّبَ إِلَيَّ عَبْدِي بِشَيْءٍ أَحَبَّ إِلَيَّ مِمَّا افْتَرَضْتُ عَلَيْهِ وَمَا يَزَالُ عَبْدِي يَتَقَرَّبُ إِلَيَّ بِالنَّوَافِلِ حَتَّى أُحِبَّهُ فَإِذَا أَحْبَبْتُهُ كُنْتُ سَمْعَهُ الَّذِي يَسْمَعُ بِهِ وَبَصَرَهُ الَّذِي يُبْصِرُ بِهِ وَيَدَهُ الَّتِي يَبْطِشُ بِهَا وَرِجْلَهُ الَّتِي يَمْشِي بِهَا وَإِنْ سَأَلَنِي لَأُعْطِيَنَّهُ وَلَئِنْ اسْتَعَاذَنِي لَأُعِيذَنَّهُ
“Allahü Teâlâ buyuruyor ki: “Her kim Benim velîlerimden bir velîye düşmanlık ederse, şüphesiz Ben ona îlân-ı harp ederim. Kulum kendisine farz kıldığım şeylerden daha sevgili hiçbir şey ile Benim kurbiyetime mazhar olamaz. Bir de kulum nafileler ile Bana yaklaşır ha yaklaşır ve nihayet öyle bir hâle gelir ki artık Ben onu severim. Onu sevince de, onun işiten kulağı, gören gözü, tutup yakalayan eli ve yürümesine vasıta olan ayağı olurum (Hâsılı; onun işitmesi, görmesi, tutması, yürümesi doğrudan doğruya meşîet-i hâssa dairesinde cereyan etmeye başlar). Böylesi bir kul Benden birşey isterse istediğini muhakkak ona veririm. Bana sığınırsa onu hıfz ve sıyânetim altına alırım.”
kutsi hadisinde ifade edilen makamı vilayete nail olur. Islami hareketler veya organizasyonlar içinde bulunanlar bu hakikatleri zihinlerine kazımalı, ehli arz ve sema tarafından teyid edildiklerini, yeryüzünde kendilerine hüsnü kabul vaz’ edildiğini unutmamalı ve karşılaştıkları basit hadiseler karşısında yılgınlık göstermemelidirler. Dinleri ve davaları adına herhangi bir sıkıntıyla karşılaştıklarında da, Efendimizin, Habbab b. Eret (r.a)’e;
وَاللَّهِ لَيُتِمَّنَّ هَذَا الْأَمْرَ حَتَّى يَسِيرَ الرَّاكِبُ مِنْ صَنْعَاءَ إِلَى حَضْرَمَوْتَ لَا يَخَافُ إِلَّا اللَّهَ أَوْ الذِّئْبَ عَلَى غَنَمِهِ وَلَكِنَّكُمْ تَسْتَعْجِلُونَ
“Yemin ederim ki Allah mutlaka bu dini hâkim kılacaktır. Öylesine ki, yalnız başına bir atlı, Allah’tan ve sürüsüne kurt saldırmasından başka hiç bir şeyden endişe etmeksizin San’a’dan Hadramut’a kadar emniyetle gidecektir. Ne var ki, siz sabırsızlanıyorsunuz.”
kavlini hatırlamalılar.
Siyaset ve Tebliğdeki Konumu
Din aslında bir çeşid siyasettir ifadeleriyle bu mevzuya giren müellif, dinin usulünden furuuna kadar muhtelif aksamıyla bir çeşid siyaset olduğunu söylemektedir. Mesela, kelimeyi şehadet bir siyasettir. Sadece Allaha ibadet etmen, yalnız Ona secde ediyor olman bir siyasettir. Müezzinin nidasına icabet etmen bir siyasettir. Ve hususiyle de, dinin yüce hakikatlerini bütün insanlığa ulaştırabilmek için gösterilen her türlü cehdü gayret de aslında bir çeşid siyasetin neticesidir. İşte bütün bunlar siyasetin müsbet kısmına birer misaldirler. Bizim burada asıl vurgulamak istediğimiz siyaset, dine hizmet eden, farklı siyasi görüş ve düşünceleri yöneten ve yönlendiren, ama asla faal olarak siyasete girmeyen bir siyaset anlayışıdır. Yoksa bunun aksi olarak, siyaseti sadece gruplaşma hizbleşme şeklinde anlamak siyasetin manasını daraltmak olur. 
Günümüzde islami oluşumlar, imkan ölçüsünde istifade edebildikleri kadar farklı görüş ve düşüncelerden istifade etmeliler diyen yazar, bu istifadenin, harfiyyen bir istifade olmasının gerekmediğini, iyi yönlerini alıp, kötü yönlerini atma şeklinde bir istifadenin daha faydalı olacağı üzerinde durmaktadır. Bu açıdan mesela siyasetle irtibatı bulunan grupların olumlu ve müsbet tarafları alınabilir. Özellikle eğitim öğretim ve terbiye alanında faaliyet gösteren cemaatlerin, genel olarak düşüncelerinden istifade edilebilir. Müellif daha ziyade nesillerin terbiyesiyle ve yetiştirilmesiyle ilgilenen, himmetlerini bu alana teksif etmiş cemaatlerden istifade etmekten bahsederken, öncelikle Anadoluda zuhur eden, derin bir kurani arka plana sahip olan Risale-i Nur cemaatini ve hareketimizi misal vermekte ve Arap alemi olarak bunlardan alınacak çok şey olduğunu ifade etmektedir.
Müellif mevzunun devamında, selefilik adı altında faaliyet gösteren, akide alanında bazı yanlış mefhumların düzeltilmesi ve insanların şirkten ve hurafelerden uzak tutulması gayret ve çabası içinde bulunan selefilerden bile kısmen istifade edilecek bazı hususların bulunduğunu söylemektedir. 
Bi’set Mefhumu
Ba’s kelimesi kuran ve sünnette iki temel manada kullanılmaktadır. Birincisi ölülerin ihyası, ihyaul mevta; ikincisi ise irsal, yani tebliğ vazifesiyle, Peygamberlerin gönderilmesi. Aslında bu iki mana arasında sıkı bir irtibat vardır. Zira insanlara hak ve hakikatı anlatmak onları irşad etmek için gönderilen Peygamberler, vazifeli olarak bulundukları kavimleri ihya etme, cahilane tavır ve davranışlarını düzeltme gayesine matufen gönderilmişlerdir. Bu açıdan ilk ihya dünyada Peygamberlerin eliyle gerçekleşiyor denilebilir. Peygamberler farklı kavim ve ümmetleri ihya ettikleri gibi Peygamberlerin varisleri olan ulema ve müceddidler de Kur’an-ın hakikatlerini yeniden, bir kez daha kendilerince anlatır ve onları ihya ederler. Efendimiz
إِنَّ اللَّهَ يَبْعَثُ لِهَذِهِ الْأُمَّةِ عَلَى رَأْسِ كُلِّ مِائَةِ سَنَةٍ مَنْ يُجَدِّدُ لَهَا دِينَهَا
“Cenabı Hak her yüz senenin başında dini tecdid edecek bir müceddid gönderir”
buyurarak, bu meseleyi tavzih etmiştir. Sahabe devrinden sonra, hicri 1. Asrın sonlarına doğru, tecdid ameliyesi başlamış ve Said b. Cübeyr, Mücahid b. Cebr, Âmir eş-şa’bi, Hasan Basri, Katade b. Diame gibi devasa, birinci tecdit nesli zuhur etmişdir. Bu dev kametler de 2. Tecdid nesli sayılabilecek Ebu Hanife, Abdurrahman el-Evzâi, Leys b. Sad, Malik b. Enes, Abdullah b. Mübarek, İmam Şafii gibi muhterem zevatı yetiştirmişlerdir. Ve bu silsile, Efendimizin işaret buyurdukları gibi birbirini takiben devam etmiş, günümüze kadar gelmiş ve bu sayede bir çok nesil yetişmiştir. Mısırda Hasan el-Benna, Seyyid Kutup, Hindistan’da Muhammed İlyas, Pakistan’da İmam Mevdudî, Türkiyede Üstad Bediüzzaman hz., Tunus’ta Tahir b. Aşur, Cezayir’de İmam Abdulhamid, Mağrib’de Şeyh Ebu Şuayb ve bunların yetiştirdikleri talebeleri...Bu tecdid hareketlerine bakıldığında islam alemi için çok önemli addedilen hadiselerin cereyanı zamanında oluştuğu görülecektir. Bu hareketler, Osmanlı Devletinin yıkıldığı, Avrupanın sömürü anlayışının hızla yayıldığı, siyonist hareketlerin dünya çapında etkili bir hale geldiği, itikadi ve fikri ciddi inhirafların yaşandığı 20. asrın başlarında zuhur etmiştir. Birbirine yakın tarihlerde farklı islam beldelerinde ortaya çıkan bu tecdit hareketleri kaderi planda da bir çok müşterek yöne sahiptiler. Yazar burada Mısırdaki Hasan el-Benna hareketinin yaklaşık olarak 1928 yılında faaliyetlerine başladığını, hemen hemen aynı tarihlerde Üstad Bediüzzaman Hz.’nin de risaleleri neşr etmeye başladığını ifade etmektedir. İster arap olsun ister acem, Kuran ve Sünnete muvafık bütün hareketlerin ittifak ettikleri nokta, kaybetmek üzere olduğumuz mukaddesatımıza sahip çıkma, küreselleşen dünya karşısında islamı en güzel şekilde temsil etme ve her şeyden önemlisi de, alemi islamın geleceği olan nesli muhafaza edebilmektir.
İctimai ilimlerle uğraşanlara göre bütün ictimai ve beşeri oluşumlar genel olarak 3 merhaleden müteşekkildir: 1-Başlangıç(neşet) merhalesi. 2- Gelişme, olgunlaşma ve kemale erme merhalesi. 3- Yaşlılık ve çöküş merhalesi. Bu merhaleler beşeri oluşumlardan bahsedilirken üzerinde durulan merhalelerdir. Mesele islama ve islami oluşumlara gelince her şeyiyle, Cenabı Hakkın himayesi altında bulunan bir sistem karşımıza çıkar. Allahın himayesi ve teyidi altında bulunan bu sisteme teyidatı ilahi açısından bakıldığında müslümanlar için bir bişaret, bir diğer taraftan da vazife hakkıyla yapılmadığı takdirde de, 
وَإِنْ تَتَوَلَّوْا يَسْتَبْدِلْ قَوْمًا غَيْرَكُمْ ثُمَّ لَا يَكُونُوا أَمْثَالَكُمْ
“Şayet imandan ve takvâdan yüz çevirirseniz O, yerinize başka bir millet getirir de, onlar sizin gibi hayırsız olmazlar.”
ayetinde belirtildiği üzere bir vaidle karşılaşmaktayız. 
Böyle bir inayeti ilahiye altında bulunmamıza rağmen bazı islami hareketlerin siyasete kayması, taklide dayalı hizbleşmelerin olması, strateji ve taktik eksikliği, düşüncede ve fikirde kalıplaşma, tekdüzelik...gibi yanlış tutum ve davranışlardan dolayı ümmet planında, alemi islam olarak kredimiz azalmakta ve bazı din düşmanlarına, hususiyle de laiklere tenkid konusu olmaktayız. 
Bu bölümün sonunda, müellifin, Osmanlıya karşı hayranlık derecesinde bir teveccühünün bulunduğu hissediliyor. Osmanlı devletinin islamı temsil ve tebliğ etme noktasında ciddi gayretlerinin olduğunu, Osmanlı devletinin yıkılışından sonra, hususiyle islam devletlerinde farklı bir çok menfi akımın ortaya çıkarak yönetimdeki boşluktan istifade ettiklerini ve halkların zihinlerini karıştırdıklarını ifade ediyor. 
Fıtrat ve Din
İslam her şeyden önce bir dindir. Hudutları ta asırlar öncesinden belirlenmiş, kitap ve sünnetle tekid edilmiş bir din. Bizler bugün aslında islamın kelimenin tam manasıyla bir din olduğunu, din denilince evvelen ve bizzat islamın akla geldiğini, din kelimesinin manasındaki inkıyad, hudu ve taat gibi temel meseleleri bile tam olarak kavrayamamış bulunmaktayız. Aslında din, kelime manası itibariyle; kalbin hudu ve huşuu, azaların sadece Cenabı Hak namına kullanılması, ibadetu taat ve ihlas... gibi manalara gelmektedir. Meseleyi biraz daha genişletecek olursak, Cibril hadisinde Efendimizin islam, iman ve ihsan tarifleri yapması ve hadisin sonunda da “bana bu soruları soran Cibrildir. Sizlere dininizi öğretmek üzere gönderilmiştir.” buyurması dinin en geniş manasıyla islam, iman ve ihsan kavramlarıyla karşılanabileceğini ifade etmektedir. Buradan hareketle, şeriatın da umumiyetle insanın dünya ve ukbasına müteallik meselelerde, onun saadeti ebediyesine vesile olan bir unsur olduğunu söyleyen müellif, mevzuyla alakalı Üstad hz.’den iktibasda bulunmaktadır:  
“Şeriat, yüzde doksan dokuz ahlâk, ibadet, âhiret ve fazilete aittir. Yüzde bir nispetinde ise siyasete mütealliktir; onu da ulü’l-emirlerimiz düşünsünler.” (Tarihçe-i Hayat)
İslam, hayatın her bir anını kuşatan bir din olması hasebiyle dünya ve ukbayı cem eden bir hususiyete haizdir. Bu, bilinen ve kabul edilen bir hususdur. Ancak bu konuda evleviyyât diye isimlendirilen önceliklerimiz neler olmalıdır. Müellife göre, bu konuda maslahat ve menfaat açısından en muteber olan kavil, İmam Şatıbinin de belirttiği üzere, dünya hayatının ahiret hayatına göre ayarlanması prensibidir. İmam Şatıbi konuyla alakalı şu ifadelere yer vermektedir: 
Kişinin nazarında bir şeyin maslahat ya da mefsedet olmasının bir önemi yoktur; o şeyin maslahat ya da mefsedet oluşunda önemli olan husus, âhirete yönelik bir dünya hayatının gereklerini temin edebilme esasıdır. Tabiî bu da arzu ve heveslerin, ancak şeriatın koymuş olduğu esaslara riâyet etmesi, ona tâbi olması yoluyla olacaktır. Dünyevî maslahat ya da mefsedetlerle, uhrevî maslahat ya da mefsedetler karşı karşıya geldiği zaman da uhrevî olan maslahat ya da mefsedetler ittifakla, öncelikli olarak dikkate alınırlar. Dünyada, ne maslahatın ne de mefsedetin, birinin diğerinden hâli bulunması asla mümkün değildir.
Maslahat ve mefsedet açısından dünya hayatının ahiret hayatına göre düzenlenmesi, ahiret hayatının esas kabul edilmesiyle alakalı kitapta ayrıca Üstad hz.’nin şu beyanlarına da yer verilmektedir:
Şu dünya hayatında en bahtiyar odur ki, dünyayı bir misafirhane-i askerî telâkki etsin ve öyle de iz’an etsin ve ona göre hareket etsin. Ve o telâkki ile, en büyük mertebe olan mertebe-i rızâyı çabuk elde edebilsin. Böylece, kırılacak şişe pahasına, daimî bir elmasın fiyatını vermez; istikamet ve lezzetle hayatını geçirir. Evet, dünyaya ait işler, kırılmaya mahkûm şişeler hükmündedir. Bâki umur-u uhreviye ise, gayet sağlam elmaslar kıymetindedir. (9. Mektub)
Fıtrattaki Boşluk
Yazarın tarifleri çerçevesinde fıtrat, insan ruhunun derinliklerinde gizli bir sır, beşeriyetin mevcudiyeti için insana bahşedilmiş bir asıl, cevher, latifelerin esası, insan hakikatinin ancak kendisiyle anlaşılabileceği sırlı bir anahtar, kemaliyle insan mefhumunun kemale ulaştığı, noksaniyeti ile de insanın manen nâkıs bir hale geldiği bir unsurdur. Bu açıdan din fıtrattan, fıtrilikten ibarettir sözü mübalağalı bir ifade olmayıp, hakikatin ifadesidir.
Efendimizin de beyanlarında sıklıkla fıtrat kelimesini kullandığını ifade eden müellif, “Efendimizin fıtrat kelimesine yüklediği manalara bakıldığında hepsinin iki manaya irca edilmesi mümkündür. Bunlar ise tevhid ve ihlas kavramlarıdır.” diyen müellif, bunlara bazı misaller vermektedir:
مَا مِنْ مَوْلُودٍ إِلَّا يُولَدُ عَلَى الْفِطْرَةِ فَأَبَوَاهُ يُهَوِّدَانِهِ أَوْ يُنَصِّرَانِهِ أَوْ يُمَجِّسَانِهِ
“Her doğan, İslâm fıtratı üzerine doğar. Sonra, anne-babası onu hristiyan, yahudi veya mecusi (günümüzde de falan filan.....izm’den) yapar.”
Kavl-i nebevisine bakıldığında, her bir ferdin tevhid hakikatına açık, zahiri ve batıni latifeleri yönüyle eksiksiz bir halde yaratıldığı görülmektedir. 
-Bir gün müezzin sahrada ezan okurken, Efendimizin tekbirden sonra “ale’l-fıtrati” şeklinde nida etmesi. Efendimizin ucu bucağı görünmeyen çölde, bu şekilde nida etmesi tevhid ve ihlas hakikatleri çerçevesinde fıtrat-ı asliye işaret eder.
-Efendimiz, gece uyumadan önce okunmasını tavsiye buyurduğu duaları okuyup uyuyan kişiyle alakalı,
فَإِنْ مُتَّ مِنْ لَيْلَتِكَ مُتَّ عَلَى الْفِطْرَةِ وَإِنْ أَصْبَحْتَ أَصَبْتَ خَيْرًا
“Eğer bu duayı yapıp yattığın gece ölürsen, iman üzere ölürsün, ölmez de sabaha çıkarsan hayra kavuşursun.”
 buyurarak bir kez daha fıtrata işarette bulunmuştur.
-Efendimizin 5 şey vardır fıtrattadır, veya fıtrat 5 şeyden ibarettir şeklindeki kavlinde de, aslında kişinin fıtratı aslisinin muhafaza edilmesi, maddi ve manevi safvetini koruması manası melhuzdur. Efendimizin fıtrattandır dediği bu beş şeye uyulmadığı takdirde de; ayette ifade edilen
وَلَأُضِلَّنَّهُمْ وَلَأُمَنِّيَنَّهُمْ وَلَآَمُرَنَّهُمْ فَلَيُبَتِّكُنَّ آَذَانَ الْأَنْعَامِ وَلَآَمُرَنَّهُمْ فَلَيُغَيِّرُنَّ خَلْقَ اللَّهِ
“Ya Rabbî, Senin kullarından mutlaka bir pay edineceğim. Mutlaka onları saptıracağım, onları birtakım temennilerle oyalayacağım. Onlara davarlarının kulaklarını yarmalarını emredeceğim de Allah’ın yarattığını değiştirecekler.”
şeklinde ifade edilen şeytanın desisesi devreye girer. Ayetteki halkullah tabiriyle, Cenabı Hakkın yarattığı fıtratı asli; bunun tağyiri ile de, fıtratın ifsad edilmesi, insanların maneviyattan uzaklaşıp cismaniyete açık bulunması manalarına gelmektedir. Konuyla alakalı, İbni Abbas, Mücahid, İkrime, İbrahim en-Nehai, Katade, Hasan Basri... gibi seleften bir çok zevat, bu tağyirden kasdın şeytanın ilkasıyla, dinullahın tağyir edilmesi olduğunu nakletmişlerdir. Dini duygu ve düşüncenin tağyir edilmesi karşısında ıslah amaçlı harekete geçenler de, bu konuda yeterli olmadıklarından, inhiraf ve düşünce kaymalarının önüne geçememişlerdir. Bu hastalık toplumun bir çok birimine sirayet ettiğinden bu konuda sunulan alternatif çözümler yetersiz kalmıştır. Bu konuda bir çıkış yolu tavsiye edilecekse meselelere fıtri ve kurani perspektiften hareketle bazı çözüm yolları sunulabilir ki, Kur’an-ın nüzul dönemine bakıldığında da aynı hakikat görülecektir. Kuran, fıtriliğe son derece önem vermiş, önce toplumları maddi ve manevi olarak techiz etmiş, insanlar kısmen hakikate açık hale geldiklerinde de topluma mesajını sunmuştur. Kelamullah hakikatı bile fıtrata uygun olsun diye, 23 sene zarfında tencimen nazil oluyorsa, her türlü ıslah projesi de bir o kadar geniş zamana yayılmalı, temkinli olmalı ve bütün projelerini Kuran öncülüğünde gerçekleştirmeye çalışmalıdır. Toplum çapındaki plan ve projelerde Kurandan bu şekilde istifade edilebilmesi için
الَّذِينَ آَتَيْنَاهُمُ الْكِتَابَ يَتْلُونَهُ حَقَّ تِلَاوَتِهِ
“Kendilerine kitab verilenler o kitabı hakkıyla tilavet ederler.”
O’nun hakkını vererek, teemmülle, tedebbürle okunması gerekir. Mesela ihlas suresi okunduğunda, ihlas suresinde anlatılan, başta tevhid hakikatı olmak üzere bütün konuları birden düşünmek, ihlas suresinin ahlakıyla ahlaklanmak, fatiha suresini okurken hamd ve şükür ahlakıyla ahlaklanmak... kısacası Efendimiz gibi yaşayan bir kuran olmak ve Efendimizin buyurduğu gibi
شيبتني هود و أخواتها
“Hûd suresi ve kardeşleri saçlarımı ağarttı”
diyebilecek kadar kuranla haşir neşir olabilecek seviyeye gelmek. Bir diğer açıdan Kur’an-ın ve islamın hakikatlerini ilk defa duyuyormuş gibi meseleyi telakki etme ki bu da fıtrilikte gayet önemli bir hususdur.
Fıtratın üzerine kaim olduğu rükünlere gelince, bunlar 6 tanedir:
İhlas, ahireti gaye edinme, Kur’an-ı medrese kabul etme, Rabbani bir program uygulama, her bir meseleyi ilme dayandırma ve hikmete ram olma, söz ve fiillerinde hakîmane olma.(kitapta her birinin üzerinde uzunca duruluyor.) 
المسالك التربوية للفطرية
Müellif bu kısımda, fıtratın yeniden inşası adına terbiye alanında uygulanan programlardan, bunların fertlerin mizaçlarını, fikir ve düşüncelerini değiştirip, Cenabı Hakka halis bir kul olmalarına vesile olduğundan bahsetmektedir. Bunları 3 kısma ayıran müellif, öncelikle terbiye üzerinde en çok etkili olan, Kuran ayetlerinin okunması üzerinde durmaktadır. Bu birinci kısım terbiye metodu, tilavet, tezkiyeyi nefis ve kulub ve talimul kitab velhikme gibi vazifelerin icra edilmesini sağladığından terbiye metodları arasında en çok etkili olanıdır. Bunun gerçekleşebilmesi için her gün için Kurandan okunacak virdler belirlenmeli ve aksatılmadan tekrar edilmelidir. Bu yapıldığı zaman tilavet, tezkiyeyi nefs ve talim vazifeleri yerine getirilmiş, ve Kur’an-ın ahlakıyla ahlaklanılmış olur. Netice itibariyle de her yönüyle insanlara hüsnü misal olacak, Kur’an-ın emir kipiyle îrad buyurduğu
وَلَـكِن كُونُواْ رَبَّانِيِّينَ بِمَا كُنتُمْ تُعَلِّمُونَ الْكِتَابَ وَبِمَا كُنتُمْ تَدْرُسُونَ
“Lâkin o, insanlara: “Öğretmekte ve okuyup okutmakta olduğunuz kitap sayesinde rabbânî olun.” der.”
Rabbâniler kadrosu yetişir. Müellif fertlerin ve toplumların talimu terbiyesinden bahsederken, ikinci olarak, tebliğ vazifesinin esası mahiyetinde olan emri bil maruf nehyi anil münker üzerinde duruyor. Bu aynı zamanda, en hayırlı ümmet olabilmek için de yerine getirilmesi gereken bir vazifedir. Efendimizin
فَوَاللَّهِ لأَنْ يَهْدِيَ اللَّهُ بِكَ رَجُلاً وَاحِداً خَيْرٌ لَكَ مِنْ حُمْرِ النَّعَمِ
“Vallahi Cenabı Hakkın senin elinle birini hidayete erdirmesi vadiler dolusu sürülerden daha hayırlıdır.”
Hadis-i şerifi de bu manayı tekid eder. Bu emir ve bişaretlerin muhatabları olan müslümanlar, sabah akşam okudukları ve anlamaya çalıştıkları Kuran hakikatlerini, başka insanlara, belki de ömründe ilk defa duyacak olan insanlara ulaştırmak ve insanların basar ve basiretlerini, Kur’an-ın ve islamın evrensel hakikatlerine açık hale getirmekle mükelleftirler. Bu açıdan hakiki Kuran talebesi her fırsatı değerlendirir, her münasebette Kur’an-ı ve islamı anlatmaya bir vesile bulur. Bunu yaparken de usulünce, muktezayı hale mutabık ve muktesid bir tavır sergiler.
Müellifin nesillerin terbiyesi adına üzerinde durduğu 3. Husus da, şahsi hayat itibariyle her bir mübelliğin, her bir davetçinin manevi hayatına, şahsi beslenmesine, evradına dikkat etmesidir. Yazar konuyla alakalı; 
أَلاَ أَدُلُّكُمْ عَلَى مَا يَمْحُو اللهُ بِهِ الْخَطَايَا وَيَرْفَعُ بِهِ الدَّرَجَاتِ؟ قَالُوا: بَلَى يَا رَسُولَ اللهِ! قَالَ: إِسْبَاغُ الْوُضُوءِ عَلَى الْمَكَارِه،ِ وَكَثْرَةُ الْخُطَا إِلَى الْمَسَاجِدِ، وَانْتِظَارُ الصَّلاةِ بَعْدَ الصَّلَاةِ! فَذَلِكُمُ الرِّبَاطُ! فَذَلِكُمُ الرِّبَاطُ! فَذَلِكُمُ الرِّبَاطُ
“Allah Rasulü sizlere Allah’ın  günahları  neyle imha ettiğini ve dereceleri neyle yükselttiğini göstereyim mi? buyurmuş Ashab: Tabi ya Resulüllah demişler. Bütün zorluğuna katlanarak abdesti tastamam almak, mescidlere doğru çokça adım atmak ve namazdan sonra (diğer) namazı beklemektedir. İşte sizin ribatınız budur.”
hadisini zikrediyor. Hadiste geçen ifadelerin insanın kalbi ve ruhi hayatının gelişimi adına ciddi bir öneme haiz bulunduğunu, hususiyle de ribat’ın devam edildiği takdirde insanı koruyan bir kalkan gibi olduğunu ifade ediyor. 
Bu ve bunun gibi hadislerden hareketle, Sünneti sahihada insanın ıslahı adına üzerinde durulan en önemli meselelerden birisi de zikirdir. Zikir, zikri adedi ve zikri manevi olmak üzere ikiye ayrılır. Zikri adedi, belli bir adede göre tesbihlerin, tehlillerin ve istiğfarın yapılmasıdır. Zikri maneviye gelince, insanın Rabbiyle olan irtibat ve alakasını geliştirmek kasdıyla yapılan, her türlü kavli ve ameli zikirdir. Kul böylelikle bütün hareketlerine, ağzından çıkan her bir kelimeye dikkat eder hale gelir. Kuranda bir çok manaya gelen zikirden, esas itibariyle kasdedilen şey kalbin Cenabı hakla irtibatını sağlama, her bir zikirle, manen terakki etmektir. Adetler ise sadece birer vesiledir. Bu açıdan adetlere takılıp kalbi meşgul etmemek, kalbi tamamen Cenabı Hakka ifrağ eylemek Kuran ve sünnete uygun bir zikir çeşididir. 
Zikir denilince ilk olarak akla gelen, kulun miracı mahiyetinde olan namazdır. Namaz, Cenabı Hakka kurbet ve vuslat vesilelerinin en önde gelenidir. Kul, namaza başlarken birinci mertebede iftitah tekbiri getirerek, ağyardan sıyrılır, dünyayı elinin tersiyle iter, ikinci mertebede makamı şuhuda ulaşarak
إياك نعبد وإياك نستعين
“Yalnız sana ibadet eder yalnız senden yardım diler ve dileniriz”
kavli ilahisi ile tevhid ve ihlas hakikatlerini duyarak kalbini dağınıklıktan kurtarır. Üçüncü mertebede de kulluğunun hakkını vermeye çalışacağı rüku ve secdesiyle Rabbi Rahimine en yakın olduğu anı yakalar ve
إنَّ الْمُصَلِّيَ يُنَاجِي رَبَّهُ؛ فَلْيَنْظُرْ بِمَا يُنَاجِيهِ
“Musalli namazda Rabbine münacatta bulunur, o halde hangi kelimelerle ve lafızlarla münacatta bulunduğuna dikkat etsin.”
 medlulünce, Rabbine münacatta bulunur. Namazın en önemli bu 3 rüknü, hakkı verilerek eda edilirse, o zaman ikame edilen namazlar, insanı fuhşiyattan ve münkerattan alıkoyar. İşte, لكل داء دواء (her bir hastalığın mutlaka bir dermanı vardır) sırrınca sünneti sahihada, beşerin ihtiyacına, derdine, sıkıntısına tiryak olabilecek pek çok dua vârittir.
Müellif bu bölümün haşiyesinde tâli bir mesele olarak, bir kimsenin kendi haleti ruhiyesine, dert ve sıkıntılarına göre, Kur’an-ın bir ayetini veya bir suresini seçip, sürekli onu tekrar etmesinin, onu vird edinmesinin caiz olduğunu, şu hadisi şeriften istidlal etmektedir:
عَنْ أَنَسِ بْنِ مَالِكٍ رَضِيَ اللَّهُ عَنْهُ كَانَ رَجُلٌ مِنْ الْأَنْصَارِ يَؤُمُّهُمْ فِي مَسْجِدِ قُبَاءٍ وَكَانَ كُلَّمَا افْتَتَحَ سُورَةً يَقْرَأُ بِهَا لَهُمْ فِي الصَّلَاةِ مِمَّا يَقْرَأُ بِهِ افْتَتَحَ بِ قُلْ هُوَ اللَّهُ أَحَدٌ حَتَّى يَفْرُغَ مِنْهَا ثُمَّ يَقْرَأُ سُورَةً أُخْرَى مَعَهَا وَكَانَ يَصْنَعُ ذَلِكَ فِي كُلِّ رَكْعَةٍ فَكَلَّمَهُ أَصْحَابُهُ فَقَالُوا إِنَّكَ تَفْتَتِحُ بِهَذِهِ السُّورَةِ ثُمَّ لَا تَرَى أَنَّهَا تُجْزِئُكَ حَتَّى تَقْرَأَ بِأُخْرَى فَإِمَّا تَقْرَأُ بِهَا وَإِمَّا أَنْ تَدَعَهَا وَتَقْرَأَ بِأُخْرَى فَقَالَ مَا أَنَا بِتَارِكِهَا إِنْ أَحْبَبْتُمْ أَنْ أَؤُمَّكُمْ بِذَلِكَ فَعَلْتُ وَإِنْ كَرِهْتُمْ تَرَكْتُكُمْ وَكَانُوا يَرَوْنَ أَنَّهُ مِنْ أَفْضَلِهِمْ وَكَرِهُوا أَنْ يَؤُمَّهُمْ غَيْرُهُ فَلَمَّا أَتَاهُمْ النَّبِيُّ صَلَّى اللَّهُ عَلَيْهِ وَسَلَّمَ أَخْبَرُوهُ الْخَبَرَ فَقَالَ يَا فُلَانُ مَا يَمْنَعُكَ أَنْ تَفْعَلَ مَا يَأْمُرُكَ بِهِ أَصْحَابُكَ وَمَا يَحْمِلُكَ عَلَى لُزُومِ هَذِهِ السُّورَةِ فِي كُلِّ رَكْعَةٍ فَقَالَ إِنِّي أُحِبُّهَا فَقَالَ حُبُّكَ إِيَّاهَا أَدْخَلَكَ الْجَنَّةَ
“Enes b. Malik’ten nakledildiğine göre Ensarı Kiramdan bir sahabi Efendimiz, Kuba Mescidinde insanlara namaz kıldırıyordu. Kıldırdığı namazlara sürekli ihlas suresini okuyarak başlıyor daha sonra başka bir sure okuyordu. Ve bütün rekatlarda böyle yapıyordu. Ashabı Kiram Efendilerimiz bunun üzerine, sen her seferinde bu sureyle başlıyor ve daha sonra bunu yeterli görmeyerek akabinden başka bir sure okuyorsun, ya sadece bu sureyi oku veya bu sureyi bırak başka bir sure oku dediler. O da onlara cevaben ben bu sureyi terk etmem, beni bu halimle kabul ederseniz size imamlık yapmaya devam ederim, yok istemezseniz, imamlığı bırakırım. Sahabe efendilerimiz ensardan bu zatı içlerindeki en faziletli insan olarak telakki ettiklerinden başkasının imametini hoş karşılamadılar. Allah Rasulü(s.a.v) Efendimiz, hadiseden haberdar olunca, Ashabının senden istedikleri şeyi yapmamanın, ısrarla her rekatta bu sureyi okumanın sebebi nedir diye sahabiye(r.a) sordu. Sahabi(r.a) de ben ihlas suresini çok seviyorum cevabını verince, Efendimiz(s.a.v) ihlas suresine olan ilgi ve alakan, muhabbetin, seni Cennete idhal etsin... şeklinde dua buyurdular.”
Yazar müminin ruhunun gıdası, azığı mahiyetinde olan duanın ehemmiyetinden bahsettikten sonra bu bülümün sonunda sabah akşam dualarını kaynaklarıyla birlikte zikrediyor ve tafsilatlı malumat için yine kendi telifi olan, Kuran ve sünneti sahihadaki duaları derleyip, şerh ettiği ميثاق العهد ve كاشف الأحزان isimli eserlerine havale ediyor.
آلهة العصر الأربعة
Asrımızın Dört Büyük İlahı
Müellif, hususiyle günümüzde insanların peşine düştükleri, mübtelası oldukları hatta bir putperest gibi taptıkları, günümüz insanının problemi haline gelmiş 4 büyük hastalıktan bahsetmektedir. Bunlar; 
1-Her çeşidiyle, Şirk ve hurafeler.
2-Haram mal yemek. 
3-Zina ve envaı. 
4- İçki ve uyuşturucu. 
Yazara göre bunların çözümü de temelde fıtrilikten, fıtrata uygun hareket etmekten geçer. 
Haram mal yemenin başında riba gelir. Günümüzde bankaların iyice artması ve farklı bir çok alternatif sunmasıyla, faiz, alınıp yutulan kolay bir lokma haline gelmiştir. Kuranda ve sünnette faizin haram oluşu, kebairden olduğu sarahaten bildirilmesine rağmen, günümüzde yaygın bir sistem haline gelerek dünyanın her tarafında mütedavil hale gelmiştir. Efendimiz’in beyanları çerçevesinde riba, Allahu Tealanın harb ilan etmesine sebebiyet verecek kadar tehlikeli bir davranıştır. Faize bulaşmak, Semavat ve arz, kabzayı tasarrufunda bulunan Cenabı Hakka karşı ilanı harbte bulunmak demektir ki, böyle bir harp de netice itibariyle helaket ve felaketlerle sonuçlanır. 
Bir diğer açıdan Efendimiz, Yemesine içmesine, kazancına dikkat etmeyenin duasının da müstecab olmadığına işaret etmektedir. 
أن النبي ذَكَرَ الرَّجُلَ يُطِيلُ السَّفَرَ أَشْعَثَ أَغْبَرَ، يَمُدُّ يَدَيْهِ إِلَى السَّمَاءِ” يَا رَبِّ! يَا رَبِّ! وَمَطْعَمُهُ حَرَامٌ، وَمَشْرَبُهُ حَرَامٌ، وَمَلْبَسُهُ حَرَامٌ، وَغُذِّيَ بِالْحَرَامِ، فَأَنَّى يُسْتَجَابُ لِذَلِكَ؟
“Allah Rasulü, saçı başı dağınık, üzerinde sefer emaresi bulunan, Ya Rab, Ya Rab şeklinde dua eden ama yediği haram, içtiği haram, giydiği haram, gıdası haram olan böyle birisinin duasına nasıl icabet edilir ki buyurmaktadır.”
İnsanı değerli kılan duasına icabet edilmesi olduğundan, duasına icabet edilmeyen kimse başıboş, kimsesiz ve değersiz kalır.  
Günümüzde gayet derecede şayi, 2. bir problem olan harama nazar ve zinaya gelince, bu da fert ve toplumun dünya ve ukbasının mahv olmasına, insanın latifelerinin körelmesine, insandaki envarı tecellinin yok olmasına, basiretinin bağlanmasına sebep olan şeni bir fiildir. Bu açıdan müminler bunu işlemek şöyle dursun, bu şeni fiile yaklaşmaktan bile nehy olunmuşlardır.
وَلاَ تَقْرَبُواْ الزِّنَى إِنَّهُ كَانَ فَاحِشَةً وَسَاءَ سَبِيلاً
“Sakın zinaya yaklaşmayın! Çünkü o, çirkinliği meydanda olan bir hayasızlıktır, çok kötü bir yoldur.”
Bu konuyla alakalı diğer bir ayet olan;
قُل لِّلْمُؤْمِنِينَ يَغُضُّوا مِنْ أَبْصَارِهِمْ وَيَحْفَظُوا فُرُوجَهُمْ! ذَلِكَ أَزْكَى لَهُمْ إِنَّ اللَّهَ خَبِيرٌ بِمَا يَصْنَعُونَ! وَقُل لِّلْمُؤْمِنَاتِ يَغْضُضْنَ مِنْ أَبْصَارِهِنَّ وَيَحْفَظْنَ فُرُوجَهُنَّ! وَلاَ يُبْدِينَ زِينَتَهُنَّ إِلاَّ مَا ظَهَرَ مِنْهَا
“Mümin erkeklere bakışlarını kısmalarını ve edep yerlerini açmaktan ve zinadan korumalarını söyle! Bu, onlar için en uygun olan davranıştır. Allah yaptıkları her şeyden hakkıyla haberdardır. Mümin kadınlara da bakışlarını kısmalarını ve edep yerlerini açmaktan ve günahtan korumalarını söyle.Yine söyle ki mecburen görünen kısımları müstesna olmak üzere, zinetlerini teşhir etmesinler. Başörtülerini yakalarının üzerini kapatacak şekilde örtsünler.”
Ayet-i kerimesinde, dini vecibelerin hakkıyla yerine getirilebilmesi, şeytanın vesvesesinden ve şehevani düşüncelerden kurtulmanın yolunun, zinanın ilk basamağı olan nazarı terketmeye bağlı olduğu ifade ediliyor.
Efendimiz, zina ve harama nazarla ilgili muhtelif halleri şu şekilde tasvir etmektedir:
إِنَّ اللَّهَ كَتَبَ عَلَى ابْنِ آدَمَ حَظَّهُ مِنَ الزنى، أَدْرَكَ ذَلِكَ لاَ مَحَالَةَ! فَزِنَا الْعَيْنِ النَّظَرُ! وَزِنَا اللِّسَانِ الْمَنْطِقُ! وَالنَّفْسُ تَمَنَّى وَتَشْتَهِي! وَالْفَرْجُ يُصَدِّقُ ذَلِكَ أَوْ يُكَذِّبُهُ
Ebu Hureyre’nin (r.a.) anlattığına göre: Hz. Peygamber (a.s.) şöyle buyurmuştur: “Allah, Adem oğluna zinadan nasibini takdir etmiştir. Hiç şüphesiz bu akıbete erişecektir. İmdi göz zinası bakmaktır, dil zinası da konuşmaktır. Nefis temenni eder ve iştahlanır. Tenasül uzvu ise bunu ya tasdik eder gerçekleştirir, yahut (bırakarak) yalanlar.”
Efendimiz Hz. Ali’ye
يَا عَلِيُّ! لاَ تُتْبِعِ النَّظْرَةَ النَّظْرَةَ! فإنَّ لَكَ الأُولَى، وَلَيْسَتْ لَكَ الآخِرَةُ
“Ey Ali! Bir bakışın peşinden tekrar bakma (birinci bakışına ikinci bakışını ekleme)! Çünkü birinci bakış, senin hakkındır (kasıtlı olmadığı için birinci bakışında sana bir şey yoktur.) İkinci bakış ise, senin hakkın değildir (kendi isteğinle olduğu için ikinci bakışında sana günah vardır.”
Bu konuda meseleyi tavzih adına üstad hz.’nin hayatından alıntı yapan müellif, Üstad hz.’nin 15-20 yaşlarında, Van’da Tahir Paşa’nın sarayında altı ay kadar kaldığı hâlde, onun kerimelerini bir türlü tanıyamamasını, iki üç günlüğüne gelip o saraya misafir olarak yerleşen başka bir hocanın ise kısa zamanda onları birbirinden tefrik etmesini, aynı şekilde 20-25 yaşlarında İstanbul’a geldiğinde, Çamlıca’da Yusuf İzzettin’le birlikte onun köşkünde kalırken, çoğu zaman geze geze Üsküdar’a inip, oradan kayıkla karşı tarafa geçerlerdi, Haliç’te kadın-erkek, çoluk-çocuk şarkı söyleyip saz çalmak için sahile döküldükleri hâlde, bir kerecik olsun göz kapağını kaldırıp onlara bakmadığını naklediyor. Kendisine neden bakmadığı sorulduğunda da, kaçamak bir cevapla, “Ben âlim olmanın izzet ve onurunu koruyorum.” demişti. Oysa o, mehâfetullaha (Allah korkusu) ve mehâbetullaha (Allah saygısı) o kadar kilitliydi ki, hayatını sürdürdüğü kalb ve ruh ufkundan öyle şeylere bakılmazdı ve bakmadı. Müellif bu iktibasdan sonra bu konumda bulunan, tebliğ ve irşad vazifesini üstlenmiş kimselerin, harama nazarları dine, ilme, davaya, bütün mukaddesata karşı bir hıyanet sayılır ve bu durumda olan hain de hiç bir sırra vakıf olamaz yorumunu yapmaktadır. İbni Abbas hz. konuyla alakalı
يَعْلَمُ خَائِنَةَ الْأَعْيُنِ وَمَا تُخْفِي الصُّدُورُ
“O, gözlerin hain bakışını ve kalplerin sakladığı bütün şeyleri dahi bilir.”
 ayetini de harama nazar etmek şeklinde tefsir etmektedir.
Toplumu ifsad edip, toplumda onarılması, tamiri çok zor derin yaralar açan bir diğer sıkıntı da içki ve uyuşturucudur. Kur’an-ı kerim’de
يَا أَيُّهَا الَّذِينَ آمَنُواْ إِنَّمَا الْخَمْرُ وَالْمَيْسِرُ وَالأَنصَابُ وَالأَزْلاَمُ رِجْسٌ مِّنْ عَمَلِ الشَّيْطَانِ فَاجْتَنِبُوهُ لَعَلَّكُمْ تُفْلِحُونَ
“Ey iman edenler! Şarap, kumar, putlara kurban kesilen sunaklar, fal okları, şeytana ait murdar işlerden başka bir şey değildir. Bunlardan geri durun ki felâh bulasınız.”
 şeklinde, şeytan işi bir pislik olarak anlatılan içki, hadislerde de çok ağır bir dille kınanmaktadır.
مُدْمِنُ الخَمْرِ كَعَابِدِ وَثَنٍ
“İçki mübtelası olan putperest gibidir.”
Bir diğer yönüyle içki içmek, diğer maasiden farklı olarak, insanın hayru hasenatının, salih amellerinin yok olmasına sebebiyet veren bir masiyettir. Efendimiz, içki içenin 40 gün namazının kabul edilmeyeceğini bildirmiştir: 
كُلُّ مُخَمَّرٍ خَمْرٌ. وَكُلُّ مُسْكِرٍ حَرَامٌ! وَمَنْ شَرِبَ مُسْكِرًا بُخِسَتْ صَلاَتُهُ أَرْبَعِينَ صَبَاحًا! فَإِنْ تَابَ تَابَ اللَّهُ عَلَيْهِ. فَإِنْ عَادَ الرَّابِعَةَ كَانَ حَقًّا عَلَى اللَّهِ أَنْ يَسْقِيَهُ مِنْ طِينَةِ الْخَبَالِ! قِيلَ: وَمَا طِينَةُ الْخَبَالِ يَا رَسُولَ اللَّهِ؟ قَالَ: صَدِيدُ أَهْلِ النَّارِ! وَمَنْ سَقَاهُ صَغِيرًا لاَ يَعْرِفُ حَلَالَهُ مِنْ حَرَامِهِ، كَانَ حَقًّا عَلَى اللَّهِ أَنْ يَسْقِيَهُ مِنْ طِينَةِ الْخَبَالِ
“Sarhoş edici bütün maddeler içki sayılır. Sorhoşluk verici bütün içkiler de haramdır. Kim onu sarhoş oluncaya kadar içerse, Allah onun kırk gün namazını kabul etmez. Tevbe ederse Allah dilerse bağışlar. Tekar içki içmeye başlarsa, Allah, bunlara tinetul-habal içirmeye ahdetmiştir. “Tinetu’l-Habal nedir?” diye sorulunca: “Cehennemliklerin (vücudlarından, çıkan) terleridir!” diye cevap verdi. İçkinin haram olduğunu bilemeyecek kadar küçük yaşda bulunanlara içki içirenlere de Cenabı Hak bu şekilde muamelede bulunacaktır.”
Ayrıca Efendimiz içki içilen sofraya oturmaktan da nehy etmiştir:
مَنْ كانَ يُؤْمِنُ باللهِ واليومِ الآخِرِ فلاَ يَجْلِسْ عَلَى مَائِدَةٍ يُدَارُ عَلَيْهَا الْخَمْرُ
“Allaha ve Ahiret gününe iman eden kimse içki içilen sofralara oturmasın.”
Kelamda İktisad
Mübelliğ ve mürşidleri hususiyle ilgilendiren bir diğer mesele de, kılleti kelam espirisine bağlı kalarak, fuzuli yere konuşmaktansa susmayı tercih etmektir. Bu her bir hak erinin benimsemesi gereken temel bir kâidedir. Konuşma yerine, temsilin gücüyle meselelerin anlatılması en salim yoldur.
مَنْ كَانَ يُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَالْيَوْمِ الْآخِرِ فَلْيَقُلْ خَيْرًا أَوْ لِيَصْمُتْ
“Allah’a ve Ahiret gününe inanan kimse ya hayır konuşsun veya sussun!”
Çok konuşmak insanı hiç farkına varmadan hilafı vâki kelama ve dolayısıyla yalana sevk ettiğinden mahzurlu görülmüştür. Çünkü ağızdan çıkan en kabih kelam, içerisinde vâkıa mutabık olmayan kelamın bulunduğu, ifade ve lafızlardır. Günümüzde bunun bir başka çeşidi de insanları güldürmek, eğlendirmek için, yalana teşebbüs edilmesidir ki Efendimiz
وَيْلٌ للذي يُحَدِّثُ فَيَكْذِبُ؛ لِيُضْحِكَ بِهِ القَوْمَ! وَيْلٌ لَهُ! وَيْلٌ لَه
“İnsanları güldürmek için konuşan, bundan dolayı yer yer yalan söyleyenlere yazıklar olsun!”
buyurmuştur.
Hakkında şiddetli tahzirler bulunan bu mesele karşısında tek çözüm yolu her halimizde, her tavrımızda sadakatle hareket etmek, sadakati bir şiar olarak benimsemek ve işin sonunda da Kur’an-ın övgüyle bahsettiği sıddıkîn zümresine dahil olabilmektir. Yazara göre makamı sıddıkiyet veya sadakat, aslında ulaşılması bir yönüyle en kolay olan makamdır. Çünkü bu makama ulaşmak için ekstra bir çaba gerekmemektedir. Sadece ağızdan çıkana sahip olma ve hilafı vaki beyanda bulunmama. Müellif bu bölümü gayet cami ve manidar olan şu hadisle noktalıyor:
عَلَيْكُمْ بِالصِّدْقِ! فَإِنَّ الصِّدْقَ يَهْدِي إِلَى الْبِرِّ، وَإِنَّ الْبِرَّ يَهْدِي إِلَى الْجَنَّةِ. وَمَا يَزَالُ الرَّجُلُ يَصْدُقُ وَيَتَحَرَّى الصِّدْقَ حَتَّى يُكْتَبَ عِنْدَ اللَّهِ صِدِّيقًا! وَإِيَّاكُمْ وَالْكَذِبَ! فَإِنَّ الْكَذِبَ يَهْدِي إِلَى الْفُجُورِ، وَإِنَّ الْفُجُورَ يَهْدِي إِلَى النَّارِ! وَمَا يَزَالُ الرَّجُلُ يَكْذِبُ وَيَتَحَرَّى الْكَذِبَ حَتَّى يُكْتَبَ عِنْدَ اللَّهِ كَذَّابًا
“Şüphesiz ki sözde ve işde doğruluk hayra ve üstün iyiliğe yöneltir. İyilik de cennete iletir. Kişi doğru söyleye söyleye Allah katında sıddîk diye kaydedilir. Yalancılık, yoldan çıkmaya (fücûra) sürükler. Fücûr da cehenneme götürür. Kişi yalancılığı meslek edinince Allah katında çok yalancı (kezzâb) diye yazılır.” 
التجديد الفطري معالمه المنهجية و قضاياه العمرانية
İslam Dünyası bugün her zamankinden daha fazla, siyonistlerin ve batılı güçlerin gizli kapılar arkasında konuştukları, aleyhinde propagandalar, yaptıkları bir hedef haline gelmiştir. Her yönden islam dünyasını parçalamak, petrol gibi tabî vâridatına sahip olmak, gençleri istedikleri gibi yönlendirebilmek için, ellerinden gelen her şeyi yapmaktadırlar. Müellif, onların bu planlarına karşı ümmet olarak, alternatif çözüm yolları geliştiremediğimizi, onların ailelerimizin içine, en mahrem yerlerine kadar sirayet edip, koca bir nesli istedikleri gibi değiştirdiklerini hatta o nesilden geriye sadece islamın remzi olan isimlerinin kaldığını ifade ediyor. Dinimizi ve diyanetimizi koruma, gelecek nesillere emanet edebilme noktasında her hangi bir cehdimiz olmadığını, Efendimizin;
وَلَنْ تَزَالَ طَائِفَةٌ مِنْ أُمَّتِي مَنْصُورِينَ لَا يَضُرُّهُمْ مَنْ خَذَلَهُمْ حَتَّى تَقُومَ السَّاعَةُ
“Ümmetimden bir tâife hak üzere muzaffer olarak kalmaya devam edecektir Onları yardımsız bırakanların onlara zararı olmaz; ta ki onlar bu hal üzere iken Allah’ın emri gelinceye (kıyamet kopuncaya) kadar”
şeklindeki bişaretine rağmen mesuliyetimizi unutup, dinimizi dış güçlerin şerrinden muhafaza edemediğimizi ifade ediyor.
Konuyu tavzih adına, islamın birinci nesli olarak isimlendirdiği, Efendimiz ve sahabe dönemine dikkatleri çeken müellif, bu nesli ayakta tutan temel dinamiğin kurana ve Kur’an-ın ahkamına ittibaları olduğunu ifade etmektedir. Her meselelerinde kurana başvurmaları, karşılaştıkları her bir problemi Kuranla ve Efendimizin firasetiyle çözmeleri ve Efendimizin de 
لَا تَكْتُبُوا عَنِّي وَمَنْ كَتَبَ عَنِّي غَيْرَ الْقُرْآنِ فَلْيَمْحُهُ وَحَدِّثُوا عَنِّي 
kavli ile hep Kur’an-ı nazara vermesi, problemleri çözmede Kur’an-ın ehemmiyetine işaret eder. Müellif, karşılaşılan problemlerin, Kur’an-ı Kerimden istifade edilerek çözülebilmesinin ancak Efendimizin tedris metodunu bilmekle, her yönüyle sünnete vakıf olmakla mümkün olabileceğini, Dünya genelinde, yaklaşık olarak 1,5 milyar müslüman nüfusu bulunduğu nazara alınacak olursa, farklı mizac ve karakterlere sahip kitlelerin, ancak Efendimiz’in tedris metoduyla eğitilebileceğini vurgulamaktadır. 
İnsanları yetiştirmede, talim ve terbiyede her meselede olduğu gibi, Efendimiz ölçü kabul edilmeli, Efendimiz’in tedrici eğitim metodu üzerinde durulmalıdır. Efendimizin, islamın birinci nesli olan sahabeyi kiramı tedricen yetiştirdiği gibi, hususi olarak insanlarla ilgilenip, insanın fıtratını, taleblerini, ihtiyaçlarını iyi belirleyip, ona göre herkese hitap edecek uzun soluklu programlar yapmak gerekir. Bu meselede muvaffak olunabilmesi için de eğitim ve öğretimde mübtedi ile müntehinin birbirinden ayrılması gerekir. Konuyla alakalı İmam Şatıbi, Muvafakatında, Rabbani âlimin, ilim tahsiline yeni başlayan mübtedilere, kendi idrak ve anlayışları nisbetinde, meselelerin talim edilmesinin, yetişmeleri adına daha muvafık olduğunu, mübtediye, müntehinin bile zor anlayacağı meselelerin anlatılıp izah edilmesinin mahzurlu olduğunu ifade etmektedir.
Bu mevzuda takip edilecek metoda gelince, her şeyiyle Kuranî olan bir metod takib edilmeli diyen müellif, öncelikle, Kur’an-ın da delilleriyle üzerinde en çok durduğu, tevhid meselesinin tafsilatıyla bilinmesinin gerektiği üzerinde durmaktadır. Hususiyle mübelliğler, Imam Maturidi ve İmam Eşari hz.’nin tevhidle alakalı mülahazaları iyice bilmeli ve insanlara muhtasar bir şekilde anlatmalılar. Zira tevhid meselesini gereği gibi öğrenmeden şirkten korunmak imkansızdır. Müellif burada, tevhid meselesiyle alakalı, selefilerin görüşlerine sıklıkla başvurdukları, aynı zamanda hadisçiliğiyle de meşhur olan Albani’den bahsetmekte ve O’nun bir kitabına “التوحيد أولا يا دعاة الإسلام” “Ey İslam Davetçileri Öncelikle Tevhid” ismini koyduğunu belirtmektedir. Albani bu kitabında, şirkten korunma yollarından bahsetmekte ve kitabında, insanlara ilk olarak anlatılması gereken meselenin delilleriyle tevhid meselesi olduğu, tevhidin islamın en önemli remzi olarak kabul edildiği... gibi tevhide müteallik meseleler üzerinde durmaktadır. Bu yönüyle tevhid hakikatiyle alakalı güzel bir çalışmadır. Ancak, kitabının bazı yerlerinde, Ezher ulemasını yanlış tevhid telakkilerinden dolayı tenkit etmektedir. Hatta kitabının bir yerinde, câriye hadisi diye meşhur olan bir rivayet nakleder. Bu rivayete göre, koyun çobanlığı yapan bir câriyeye Efendimiz, أين الله şeklinde bir sual tevcih eder. Cariye de, في السماء cevabını verir. Cariye fıtriliğe uygun olarak bu cevabı vermiştir yorumunu yapmaktadır. Albani burada cariye ile Ezher uleması arasında mukayese yaparak şöyle demektedir: Aynı soruyu ezher ulemasına sorsanız, haşa Allah her yerdedir cevabını verirler ki bu da, itikad açısından mahsurlu bir ifadedir. Müellif, albaninin bu görüşlerini nakletttikten sonra Albani’nin bu ifadelerinin ifrat ve tefritten hâli olmadığını, hatalı bir mukayese yaptığını ifade ediyor. Müellif ölçü olarak bu gibi meselelerde ümmet olarak orta yolu tutmanın, ümmeti vasat olmanın her zaman en ihtiyatlı yol olduğunu ifade ediyor ve
إِنَّ هَذَا الْعِلْمَ دِينٌ فَانْظُرُوا عَمَّنْ تَأْخُذُونَ دِينَكُمْ
“Muhakkak bu ilim, dindir, din mesabesindedir. O halde dininizi kimden aldığınıza dikkat edin”
hadisinden hareketle ilme müteallik meselelerde me’hazın kutsiyetine işaret ediyor. 
Müellif bu bölümün sonunda, Islami tecdit hareketlerinde muhakkak bulunması gereken iki önemli hususdan bahsetmektedir. Bu iki önemli husus, kuvvet ve emanettir. Bunlar islami oluşumlarda tam manasıyla bulunmadıkça meseleler hep yarım kalacak, anlatılan hakikatler sadece belirli bir kesimle sınırlı kalacaktır. Yazar bu iki esası kasas suresindeki
إن خير من إستأجرت القوي الأمين
“Senin çalıştıracağın en iyi adam, böyle kuvvetli ve güvenli biri olmalıdır”
ayet-i kerimesinden hareketle söylemektedir. Hasılı maddi ve manevi açıdan kuvvetli olmayan ve insanlara emniyet vadetmeyen bütün oluşumlar, zamanla yıkılmaya mahkumdurlar, bundan kaçış yoktur. 

Medeniyetlerin İnşası Açısından İnsan
Bütün medeniyetlerin merkezinde tarihten bugüne kadar hep insan yer almıştır. Medeniyetler hep insanla gelişmiş, olgunlaşmış ve yine insana bağlı olarak yıkılmışlardır. Kur’an-ı Kerim de
إِنَّمَا يَعْمُرُ مَسَاجِدَ اللَّهِ مَنْ آَمَنَ بِاللَّهِ وَالْيَوْمِ الْآَخِرِ
“Allah’ın mescitlerini ancak Allah’ı ve âhireti tasdik eden, namazı gereği gibi kılan, zekâtı veren ve Allah’tan başka kimseden çekinmeyen müminler bina edip şenlendirir.”
ilahi beyanıyla, insanı, umranın, medeniyetin merkezine yerleştirmiştir. O halde medeniyet, insanın inanç, kültür, tarih, düşünce yapısı, vicdan hürriyeti ve toplumla uyum ve irtibatı gibi konuları da içine alan geniş çaplı bir kavramdır. 
İnsan merkezli bir medeniyetin toplumda tesis edilebilmesi için, öncelikle tevhid, ibadet, aile ve ilim telakkilerinin toplumda tam olarak yerleşmesi şarttır. İslami litaratürde toplumun en küçük temel yapısı ailedir. Ailenin ıslahı ile toplum ıslah edilir, ailedeki küçük bir boşluk ile de toplum ifsada uğrar. Aileye müteallik meseleler, toplumun bütün birimlerini etkilediğinden islami anlayış ve yaşantı da ailenin yapısıyla doğru orantılıdır. Müellif ailenin önemini anlatmak adına şöyle bir vâkıadan bahsetmektedir:
Son dönemlerde bazı islam beldelerinde laiklik adına, yenilik adına ciddi inhiraflara girildiği bilinen bir gerçektir. İslami cemaat ve hareketlere sınırlamalar getirilerek, islamın toplum üzerindeki etkisi kırılmak istenmiştir. İslami hareketlerin tek bir çatı altında toplanarak, diyanet işleri başkanlığı adı altında ifade edilmesi de bu anlayışın bir neticesidir. Böyle karışık bir dönemde islami terbiye almış ailelerin say ve gayretleri ile Cenabı Hak bu dini muhafaza etmiştir. Yani ecdadımızdan tevarüs ettiğimiz aile sistemimiz sayesinde dini duygu ve düşüncemizi kısmen muhafaza edebilmişiz. Mesela, aile yapımız gereği iki hususu hiç bir zaman ihmal etmemişiz. Bunlar ırzın ve namusun korunması ve sıla-ı rahim meselesi. Örfümüzde var olan, dinin de korunmasını emrettiği ırzın muhafazası anlayışı, beraberinde toplumda haya duygusunun da gelişmesine imkan sağlamıştır. Efendimiz haya ile alakalı;
إن لكل دين خلقا و إن خلق الإسلام الحياء
“Her dinin bir ahlakı, ahlak anlayışı vardır. İslamiyet’in ahlakı da Hayadır.”
 buyurarak, hayanın bir yönüyle islamın şiarı olduğunu ifade buyurmuşlardır.
Sıla-ı rahime gelince, bu tabir kelime manası itibariyle, şeri izdivaç neticesinde, tarafeyne terettüb eden karşılıklı ilişki ve irtibatların mecmuunu kapsayan bir ifadedir. İslamda bu meseleye, Kur’an-ı Kerim’de 
وَاتَّقُوا اللَّهَ الَّذِي تَسَاءَلُونَ بِهِ وَالْأَرْحَامَ
“Adını anıp Kendisini vesile ederek birbirinizden dilekte bulunduğunuz Allah’a saygısızlık etmekten ve akrabalık bağlarını koparmaktan sakınınız.”
gibi ayet-i kerimeler’de ve Sünnet-i Sahiha’da
أَنَا الرَّحْمَنُ خَلَقْتُ الرَّحِمَ وَشَقَقْتُ لَهَا مِنْ اسْمِي اسْمًا فَمَنْ وَصَلَهَا وَصَلْتُهُ وَمَنْ قَطَعَهَا بَتَتُّهُ
“Ben Rahmanım. Rahmi ben yarattım. Ona ismimden bir isim ayırıp taktım. Kim akraba ile ilgisini sürdürürse, ben de onunla ilgimi sürdürürüm, kimde sılaı rahimi keserse ben de onunla ilgimi keserim.”
gibi ifadeler zaviyesinden bakıldığında, sıla-ı rahimin de islamın şeairinden olduğu görülecektir. Hasılı dinin, istibdat ve zulüm dönemlerinde tam olarak yaşanamadığı vetirelerde bile, ecdadımızdan tevarüs ettiğimiz hayat tarzımız bir kalkan gibi dini duygu ve düşüncelerimizi muhafaza etmiştir. 
في تجديد مناهج العلمية
Bu bölümde ilmin ehemmiyetinden, ilmi metodlardan bahseden müellif, ilmin metodoloji itibariyle, kavilden ve amelden önce gelen bir unsur olduğunu söylüyor. Bundan dolayı İmam Buhari hz.’nin, Kuran-ı Kerimden sonra en muteber kitap olarak kabul edilen Sahihinde, kitabul ilim bölümüne başlarken “Söz ve amelden Önce İlim” şeklinde bir başlık tercih ederek ilmin ve bu konuda belirlenecek metodların ehemmiyetine işaret ettiğini, ümmet olarak tecdidimizin en önemli rüknünün ilim olduğunu ifade ediyor.
Müellife göre ilme müteallik meselelerde iki önemli merhale vardır: Birincisi te’hil merhalesi denilen, o alanda kabiliyetli talebelerin seçilmesi, ilmi araştırmalara uygun mekanların tahsis edilmesi, ikincisi ise; ta’sil merhalesi olup usulud-dinin, şeriatın ve ahkamın talebeyi uluma talim edilmesini kapsayan merhaledir. Ümmet olarak tecdidimizi usuluddin ve hususiyle de fıkıh alanındaki tecdidimize bağlayan müellif, fikir ve düşünce planında durağanlıktan, fikir donukluğundan, ifrat ve tefritlerden uzak, mutedil kalabilmemizin, usulu fıkıh metodlarını hayatımızın her bir anına yayabilmemize bağlı olduğunu ifade etmektedir. Bu açıdan ilmi metodlarımızı yeniden gözden geçirmeye, yeni metodlar belirlemeye olan ihtiyacımız had safhaya ulaşmıştır. Aslında fıkıhtan kastedilen mana da, öncelikle aklı işletmek suretiyle aklî melekelerin geliştirilmesi sağlamak, böylece günümüzde fonksiyonunu iyice yitirmiş olan ictihad müessesesini yeniden canlandırmaktır. Fıkıhtan evvel emirde maksud olan bu manayı, Efendimiz’in de bir kavli teyid etmektedir: 
نَضَّرَ اللَّهُ امْرَأً سَمِعَ مِنَّا حَدِيثًا فَحَفِظَهُ حَتَّى يُبَلِّغَهُ غَيْرَهُ فَإِنَّهُ رُبَّ حَامِلِ فِقْهٍ لَيْسَ بِفَقِيهٍ وَرُبَّ حَامِلِ فِقْهٍ أَفْقَهُ مِنْهُ إِلَى مَنْ هُوَ
“Bizden bir söz işitip, başkasına ulaştırana kadar hafızasında tutanın Cenabı Hak yüzünü ağartsın. Çünkü fıkıh kaynağı olan nice hadisleri ezberleyen adamlar fıkıhçı değillerdir [o hadisi anlayamazlar]. Ve fıkıhçı olan nice hadis râvileri kendilerinden daha kuvvetli fıkıhçılara hadisleri iletebilirler.”
Fıkhı sadece emir, nehiy, kerahet, nedib, ibahe şeklinde anlamak ve sürekli bu meseleler etrafında dönüp durmak bizlere fazla birşey kazandırmaz diyerek, Usulüyle, furuuyla bu meseleleri iyice bilmek, aynı zamanda da zamanın ihtiyaçlarını göz önünde bulundurarak, ümmet planında herkese faydalı olacak çalışmalar yapmanın lüzumuna değinen Müellif, son dönemde islam dünyasında bu alanda yapılan master ve doktora çalışmalarının da yetersiz olduğundan, fikir cehdi neticesinde ortaya çıkan eserlerin az sayıda olduğundan bahsetmektedir.
Fıkıh ve usulü fıkıhla alakalı Kültür Mirasımızın Temel Kaynakları isimli makalede, medeniyetimizin temel dinamiği ve en belirgin değeri mesabesinde bulunan, fıkıh telakkimizden şu ifadelerle bahsedilmektedir:
Husûsiyle Fıkıh ve Usûl-ü Fıkıh (Fıkıh Metodolojisi), hem ciddî bir mesâînin ürünü olmaları, hem de insanlık tarihinde emsalsizlikleri itibarıyla o kadar engin ve zenginleşmeye açık kaynaklardır ki, bu kaynaklara sahip olan milletler en hayâtî şeylere sahip olmuş sayılırlar. Her medeniyetin iftihar ettiği, nevi şahsına münhasır bazı değerler vardır. Fıkıh ve Usûl-ü Fıkıh da, bizim medeniyetimizin en belirgin değerlerindendir. Öyle ki, eğer geçmişimiz itibarıyla bizim medeniyetimize bir isim bulmak icap etseydi, ona “Fıkıh” veya “Usûl-ü Fıkıh” medeniyeti demek uygun olurdu; kapıları ardına kadar düşünceye, hikmete, felsefeye açık Fıkıh ve Usûl-ü Fıkıh medeniyeti.. Yunan (ve Grek) medeniyetleri birer felsefe medeniyeti, Babil ve Harran medeniyetleri birer irfan (Gnostisizm) medeniyeti, bugünkü Avrupa bir “bilim ve teknoloji medeniyeti” olmasına mukabil, asırlardır devam ede gelen bizim medeniyetimiz, düşünce, akıl, mantık ve muhakeme yörüngesiyle herkese açık, bir Fıkıh ve Usûl-ü Fıkıh medeniyetidir. Çok düşünürle beraber, Seyid Bey ve Muhammed Hamidullah Hocanın da ifade ettikleri gibi, bizdeki Fıkıh Metodolojisi çalışmaları, en mükemmel bir hukuk sisteminin, en kusursuz bir kanun ilminin inşâsı, gelişmesi ve her asrı kucaklayabilecek şekilde açılması zaviyesinden, en ciddî bir ilk teşebbüstür. Hem de, epistemolojik olarak başka kültür ve medeniyetlere kaynak teşkil etmeye açık bir ilk teşebbüs. 
Rabbaniler
Rabbani kelimesi, hayatın her alanına şâmil, umumi manada terbiye manası ifade eden bir kelimedir. İştikakına bakıldığında bu kelime, ya Rab kelimesinden veya geminin kaptanı “ربان السفينة” manasına gelen, rubbân kelimesinden müştak olduğu söylenmektedir.(rübban veya rabban şeklinde iki okunuşu da vardır. Lisanul Arap’da Rubban şeklindeki okuyuşun daha fasîh olduğu belirtilmektedir.) 
Müellife göre Rabbanilik temelde, tevhid, emanet ve davet 3’lü saçayağı üzerine oturan bir tabirdir. İnsan, tevhidi hakiki ile her türlü maddi güçten, makam ve mansıptan sıyrılır, hasis duygu ve düşüncelerden arınır, kendisi için sebebi hatar olabilecek şöhret ve mal hırsından uzak durur ve netice itibariyle ihlas ve ihsan mertebelerine ulaşır. Bu Rabbanilerin ilk vasfıdır. İkinci vasıfları olan emanet hususunda, Rabbaniler, peygamberlerden kendilerine miras kalan, Peygamberlerden tevarüs ettikleri vazifeleri yerine getirme noktasında emindirler. Dinin ahkamına sıkı sıkıya bağlı olmaları da bunun göstergesidir. Rabbanilerin üçüncü vasfı olan davete gelince, onlar emri bil maruf nehyi anil münker ile mükelleftirler, insanları dine davet ederlerken, hikmetle hareket ederler, söz ve fiillerinden adeta hikmet damlar.
İbnul Kayyim hz. Zadul Mead adlı eserinde cihadun nefs başlığı altında Rabbani âlimin vasıflarından bahseder. İbnul kayyim’e göre Rabbani Alimin esas itibariyle 4 vasfı vardır:
a) Dünyada ve ukbada nefsin ve ruhun saadetinin ancak kendisiyle olabileceği doğru yolu ve hak dini öğrenme konusunda sayu gayrette bulunması.
b) Bu doğru yolu ve hak dini öğrendikten sonra onun gereğince davranma konusunda nefisle cihâd etmesi.
c) İnsanları bu dine davet etme ve bilmeyenlere onu öğretme konusunda, tebliğ ve irşad mevzuunda azami ölçüde gayret göstermesi. Aksi halde insan, Allah’ın indirdiği ahkamı gizleyen kimseler durumuna düşer. Bu durumda ilmi ona fayda vermediği gibi, onu Allah’ın azabından da kurtaramaz.
d) Allah’a davetin zorluklarına ve insanların eziyetlerine karşı sabretme konusunda aşkın bir tahammüle sahip olması. Bu dört vasfı bulunan kişi hakiki manada rabbanîlerden, yani gönlünü Allah’a vermiş kişilerden olur.
Müellif Rabbanilerden bahsederken ayrıca, İmam Şatıbi’nin, Rabbani olabilmeye namzet alimlerle alakalı şu görüşlerine de yer vermektedir:
Rabbani âlimin öncelikle küllîyyât ile cüzîyyât arasında dengeyi kurabilmesi gerekir. Bu sayede O, Şer’î mânâları elde eder ve onları ferî ve cüzî olaylara indirgeyebilir. İki meseleden birinde derinleşmesi, diğer tarafta derinleşmesine engel teşkil etmez, hem külliyyâtı, hem de cüziyyâtı bilir. Tek bir umûm kâide ve kural üzere yürüyüp gitmez, aksine onları birbiriyle mukayese eder, sonra elde ettiği neticeleri, efal’ul mükellefîn açısından bir daha gözden geçirir. Bu mertebedeki bir kimsenin ictihâdının sıhhati mevzuunda da ihtilâf yoktur. O, problemlerin çözümünde ilk olarak kendisine başvurulan engin bir ufka sahip bir alimdir. Bu mertebeye ulaşmış kimselere “Rabbani” , “Hakîm”, “İlimde rüsûh sahibi”, “Âlim”, “Fakîh” ve “Âkil gibi tabirler kullanılır. Çünkü bunlar ilmin büyük meselelerinden önce, küçüklerini öğrenerek işe başlamışlar ve Rabbânî bir eğitimle bu mertebeye ulaşmışlardır. Herkese ve herşeye lâyık olduğu hükmü vermişler, ilmi tam anlamıyla telakki etmişler ve artık ilim kendileri için cibillî bir vasıf (meleke) halini almıştır ve böylece Allahu Teâlâ’nın muradını hakkıyla anlama bahtiyarlığına ermişlerdir.
Bu mertebede bulunan müctehidlerin iki belirgin özellikleri vardır:
(1)
Bunlar, soruyu yönelten kimsenin husûsî halini de dikkate alırlar ve eğer mesele hakkında husûsî bir hüküm varsa, bunları değerlendirirler ve onların hallerine uygun düşecek cevaplar verirler. İkinci rütbede bulunan kimseler ise böyle değillerdir; çünkü onlar husûsî durumları dikkate almaksızın genel hükümleri bildirirler ve ona göre cevaplar verirler.

(2)
Sorulara cevap vermeden önce, işin nereye varacağını, verecekleri cevapların ne gibi sonuçlar doğuracağını da hesaba katarlar, ikinci derecede bulunanlar ise, bunu yapmazlar ve verdikleri cevabın ne gibi sonuçlar ortaya çıkaracağını düşünmezler. Kendilerine sorulan sorularla alakalı küllî bir esas varsa onun doğrultusunda hemen hüküm verirler.

Merhum müellif kitabının sonunda, el-beyanul câmi başlığı altında, Ahmed b. Hanbel’in Müsnedinde, Tirmizi ve İbni Mace’nin sünenlerinde geçen iman ve islam hakikatlerini icmalen özetleyen uzun bir hadis zikrediyor:
حَدَّثَنَا عَبْدُ الرَّزَّاقِ أَخْبَرَنَا مَعْمَرٌ عَنْ عَاصِمِ بْنِ أَبِي النَّجُودِ عَنْ أَبِي وَائِلٍ عَنْ مُعَاذِ بْنِ جَبَلٍ قَالَ
كُنْتُ مَعَ النَّبِيِّ صَلَّى اللَّهُ عَلَيْهِ وَسَلَّمَ فِي سَفَرٍ فَأَصْبَحْتُ يَوْمًا قَرِيبًا مِنْهُ وَنَحْنُ نَسِيرُ فَقُلْتُ يَا نَبِيَّ اللَّهِ أَخْبِرْنِي بِعَمَلٍ يُدْخِلُنِي الْجَنَّةَ وَيُبَاعِدُنِي مِنْ النَّارِ قَالَ لَقَدْ سَأَلْتَ عَنْ عَظِيمٍ وَإِنَّهُ لَيَسِيرٌ عَلَى مَنْ يَسَّرَهُ اللَّهُ عَلَيْهِ تَعْبُدُ اللَّهَ وَلَا تُشْرِكُ بِهِ شَيْئًا وَتُقِيمُ الصَّلَاةَ وَتُؤْتِي الزَّكَاةَ وَتَصُومُ رَمَضَانَ وَتَحُجُّ الْبَيْتَ ثُمَّ قَالَ أَلَا أَدُلُّكَ عَلَى أَبْوَابِ الْخَيْرِ الصَّوْمُ جُنَّةٌ وَالصَّدَقَةُ تُطْفِئُ الْخَطِيئَةَ وَصَلَاةُ الرَّجُلِ فِي جَوْفِ اللَّيْلِ ثُمَّ قَرَأَ قَوْلَهُ تَعَالَى
)تَتَجَافَى جُنُوبُهُمْ عَنْ الْمَضَاجِعِ( حَتَّى بَلَغَ )يَعْمَلُونَ(
ثُمَّ قَالَ أَلَا أُخْبِرُكَ بِرَأْسِ الْأَمْرِ وَعَمُودِهِ وَذُرْوَةِ سَنَامِهِ فَقُلْتُ بَلَى يَا رَسُولَ اللَّهِ قَالَ رَأْسُ الْأَمْرِ وَعَمُودُهُ الصَّلَاةُ وَذِرْوَةُ سَنَامِهِ الْجِهَادُ ثُمَّ قَالَ أَلَا أُخْبِرُكَ بِمِلَاكِ ذَلِكَ كُلِّهِ فَقُلْتُ لَهُ بَلَى يَا نَبِيَّ اللَّهِ فَأَخَذَ بِلِسَانِهِ فَقَالَ كُفَّ عَلَيْكَ هَذَا فَقُلْتُ يَا رَسُولَ اللَّهِ وَإِنَّا لَمُؤَاخَذُونَ بِمَا نَتَكَلَّمُ بِهِ فَقَالَ ثَكِلَتْكَ أُمُّكَ يَا مُعَاذُ وَهَلْ يَكُبُّ النَّاسَ عَلَى وُجُوهِهِمْ فِي النَّارِ أَوْ قَالَ عَلَى مَنَاخِرِهِمْ إِلَّا حَصَائِدُ أَلْسِنَتِهِمْ
[bookmark: 25_25][bookmark: 77_77][bookmark: 68_68][bookmark: 27_27][bookmark: 70_70]“Ya Resûlullah! Beni cennete girdirecek, cehennemden uzaklaştıracak bir ameli bana haber ver.”Allah Resulü, Muaz bin Cebel’in bu istediğine şöyle cevap verdi: “Çok büyük bir şey istiyorsun. Ancak bu, Allah‘ın kolay kıldığı kişi için pek kolaydır; Hiçbir şeyi ortak koşmadan yalnızca Allah‘a kulluk edersin. Namazı dosdoğru kılarsın. Zekâtı verirsin. Ramazan orucunu tutarsın. Gücün yeter, imkân bulabilirsen haccedersin.” Şimdi sana hayır kapılarını haber vereyim mi? Oruç kalkandır. Sadaka, suyun ateşi söndürmesi gibi günahın azabını söndürür. Kişinin gece yarısı kıldığı namaz da günahı söndürür.” Bundan sonra Resûlullah sallallahu aleyhi ve sellem “Korkuyla ve umutla Rablerine kulluk ettikleri için vücutları yataklarından uzak kalır ve kendilerine verdiğimiz rızıktan Allah yolunda harcarlar. Yaptıklarına karşılık olarak, onlar için ne mutluluklar saklandığını hiç kimse bilemez” [Secde sûresi 16, 17] ayetini okudu.   Daha sonra Efendimiz sallallahu aleyhi vesellem şöyle buyurdu: “Sana bütün işlerin başını, ana direğini ve doruk noktasını bildireyim mi?”Muaz bin Cebel de: “Haber verin Ey Allah‘ın Resulü” deyince: “İşin başı İslâm, direği namaz, zirvesi cihaddır” buyurdu. Efendimiz daha sonra: “Bu anlattıklarımın hepsini tutan, onların devamına ve olgunlaşmasına sebep olan şey nedir söyleyeyim mi?” diye sordu. Muaz bin Cebel de: “Evet, söyleyin Ya Resûlullah, deyince Peygamberimiz dilini tuttu ve: ‘Şunu koru’ buyurdu. Muaz: “Ya Resûlullah! Biz konuştuklarımızdan da sorgulanacak mıyız? Diye sorunca Allah Resulü şöyle buyurdu: “Annen yokluğuna yansın ey Muaz! İnsanları yüzüstü cehenneme sürükleyen, ancak dillerinin ürettikleridir!”) buyurdu. (Ahmed b. Hanbel, Tirmizi, İbni Mace)
Eserlerimizde ruh mimarları şeklinde tavsif edilen Rabbanilerle alakalı şu ifadelere yer verilmektedir:
Günümüzde ahlâkî değerleri, insandaki iç derinliğini, kalbî ve ruhî hayatın önemini dudak bükerek karşılayanlar olsa da, hakikî insanlığa giden yolun bu değerlerden geçtiğinde şüphe yok. Bazılarımızın tarz-ı telâkkisi ne olursa olsun, bugün içtimaî, iktisadî, siyasî, kültürel değişik bunalımlarla iki büklüm ve sırtında birkaç kamburu birden taşıyan çağın insanını, üst üste buhran ve tazyiklerden kurtaracak tek çare de yine bu dinamiklerin hayata geçirilmesi olsa gerek. Böyle hayatî bir misyonun gerçekleşmesi ise ancak, hiçbir zaman kendini düşünmeyen ve düşünecek olursa da, kurtuluşunu başkalarının kurtarılmasında gören Rabbanîler sayesinde mümkün olacaktır.
Aslında, Kur’ân ve Hazreti Sahib-i Kur’ân’ın bize anlattığı kalb adamı da, işte bu, vicdanı bütün fakülteleriyle gören; düşünen, davranan; oturuş-kalkışı merhamet, sözü-sohbeti mülayemet ve her hali nezaket bir hakikat eri ve kalb insanıdır. Varlığı içinden tanıma ve sezme sırrını veren, hayatın gerçek mânâ ve gayesini ifade edebilen bir hakikat eri ve kalb insanı. Böyle bir Rabbânînin gaye-i hayali, her ruhu ebedî varoluşa taşımak, herkese sonsuzluk iksiri sunmak; kendi nefsinden, şahsî çıkarlarından ve gelecek endişelerinden bütün bütün sıyrılarak hem benliğinin derinliklerinde, hem âfâkî âlemde, tabiî hem de kalbî dünyasında ve Rabbi’nin huzurunda bulunma gibi ayrı ayrı münasebetleri aynı anda koruma ve kollama gibi engin ve önemli hususlardır. O, çok defa, kendi bedenî ve cismânî perişaniyetine rağmen, çevresindeki insanların mutluluğunu plânlayan, mensup olduğu toplum için nakış nakış huzur ve saadet projeleri geliştiren, insanlığın, hususuyla da kendi milletinin ızdırap ve sefaletleri karşısında hafakandan hafakana giren nebî gönüllü bir diğergâmdır.
Bu itibarla da o, bütün dünyayı ve bilhassa bizim insanımızı saran kötülüklerle yaka-paça olmada, onları savmada “Bâtılı tasvir sâfi zihinleri idlâldir” çıkmazına girme yerine, sancı sancı üstüne yapması gereken şeylerin projeleriyle oturup-kalkan, onları çözme heyecanıyla yutkunup duran; ciddi bir vazife aşkı, sorumluluk hırsı ve ihsan şuuruyla her zaman problemler üzerine yürüyen bir peygamberâne azim kahramanıdır. Acz ve fakrıyla kanatlanmış, şevk u şükürle gerilmiş, umumî âhenk ve hakikati ihya etme mes’uliyetiyle inim inim bir azim kahramanı. Bu öyle bir mes’uliyettir ki, ferdin idrak ve şuurlu iradesine giren hiçbir mesele onun dışında kalamaz. Varlık ve hâdiseler karşısında sorumluluk, tabiat ve toplum karşısında sorumluluk.. geçmiş-gelecek, diri-ölü, genç-ihtiyar, okumuş-cahil, idare ve emniyet.. herkesten ve her şeyden sorumluluk.. ve tabiî bütün bu sorumlulukların gönülde bir ızdırap halinde duyulması, ruhta çıldırtan hafakanlar halinde kendini hissettirmesi her zaman onun gündeminde birinci sıra yarışı içindedirler. Zannediyorum Allah katında, insanı değerler üstü değerlere ulaştıran ve Rabb’in yakınlığını kazandıran peygamberâne azim ve bu azimle ulaşılan ruhtaki miraç da işte budur!
Gelecek, hem bir mes’uliyet manzarası hem de başarı meşherleriyle, bu önemli misyonu temsil edecek olan Rabbânîlerin eseri olacaktır. Milletimizin ve milletimizle alâkalı diğer milletlerin varlık ve bekâsı, yepyeni bir medeniyetin bütün vâridâtı ve zengin bir kültürün diriltici engin dinamizmi, onların nefesleriyle soluklanacak, onların omuzlarında bayraklaşacak ve onların güçlü omuzlarıyla istikbale taşınacaktır.. taşınacaktır; zira onlar, yüce hakikatlerin emanetçileri ve tarihî zenginliklerimizin de mirasçılarıdırlar.
Eserlerimizde fıtratla alakalı üzerinde durulan hususlardan bazıları:
İrşad Ekseni’nde;
11. BASİRETLİ OLMA ve FITRAT KANUNLARI ile ÇATIŞMAMA 
Tebliğ ve irşâd adamı, fıtrat kanunlarıyla kat’iyen çatışmamalı; tebliğ ve irşâdında hep basireti esas almalıdır. Zira fıtrat, tekvinî âyetlerle tespit edilmiştir. Öyleyse insanlara sunulacak teklifler, tespit edilen bu kanunlar nazar-ı itibara alınarak sunulmalıdır. Yani tebliğde, insanın yaratılıştan getirdiği bazı hususiyetler nazara alınmalı ve söylenecek sözler bu ölçü ve prensipler içinde söylenmelidir. Aksi hâlde söylenen sözler ne kadar çarpıcı, ne kadar göz kamaştırıcı da olsa, muhatabımız tarafından kabul görmeyebilir. Çünkü o, bütün bunları ya hiç anlamaz veya fantezi ve ütopik bulur.
Bu hususu biraz açmakta fayda var. Meselâ; her insanda sevme ve muhabbet etme duygusu vardır. Bu duyguyu hiç yokmuş gibi görmemezlikten gelmek yanlıştır.. ve insanlara “sevmeyin”, denmemelidir. Zaten dense de, hem faydası olmaz, hem de böyle bir teklif hakikat açısından doğru değildir. Oysaki mürşit ve mübelliğ, muhatabında potansiyel olarak var olan bu muhabbeti, yapacağı telkinlerle müspete kanalize etmeli; ona fani ve geçici mahbuplara bedel, sermedî ve dâimî bir sevgiliyi sevmesini öğretmelidir. Zira ondaki bu muhabbet duygusu, fanilere sarf edildiğinde bir bela olmasına mukabil, Allah (c.c)’a tevcih edildiğinde, insanın o istikamette kanatlanıp pervaz etmesinin vesilelerinden biri hâline gelebilir. Demek ki, “sevmeyin” değil; “sermedî ve dâimî bir mahbubu veya her şeyi ondan ötürü sevin” demek doğru. Evet böyle olunca, O’ndan dolayı diğer mahlûkatı sevmek de mahzursuz olur. Buna Yunus diliyle: “Yaratan’dan ötürü yaratığı sevmek” denir. 
Keza, her fertte inat vardır. İnat bazen insanları birbirine düşürür ve onları birer canavar hâline getirir. Günümüzde boğuşma ve didişmelerin arkasında, inadın menfî tesiri açıkça görülmektedir. Bu duygunun hakim olduğu yerde, hiddet ve şiddet; olmadığı yerde ise, denge ve ölçülü hareket vardır. Dış görünüşü itibarıyla birçok olumsuz yanları olan bu duygu, insana belli bir gaye ve hikmete binaen verilmiştir. Meselâ inat, hakta sebat edebilmek için önemli bir dinamiktir.. evet inat duygusu olmasaydı, az tazyik gören herkes, hak ve hakikatten döneklik edebilirdi. Demek ki, bu duyguyu müspete irca ettiğimiz zaman çok güzel neticeler almak mümkündür. O hâlde insanlara, “inadı terkedin” demek yerine, “onu hak ve hakikatte sebat etmede kullanın!” demek herhalde daha faydalı bir yoldur. 
Fıtrat kanunları ile çatışmama, basiret ve firaseti esas alarak tebliğ ve irşâd yolunda yürüme, o işte istihdam edilecek şahısları bilip tanıma çok önemli hususlar olduğu hatırlatılmıştı. Bu mevzuda bize en güzel örnek de yine Allah Resûlü (s.a.s)’dür. O’nun nübüvvetine delil olan hususlardan biri -ki mevzumuzla da yakından alâkalıdır- her insanı, o insanın istîdadına uygun bir hizmette kullanmasıdır. Bu da O’nun, insanları tanımadaki firaset ve fetanetinin alâmetidir. Kime ne vazife vermişse, o hususta hiç geriye adım atmamıştır. Bütün hayatı boyunca gösterdiği bu isabet, O’nun risaletinin en önemli şâhitlerindendir. Meselâ Hassan b. Sabit (r.a)’i, kâfirlere karşı söz düellosunda kullanmıştır. Hassan, her mısrasını zehirli bir ok gibi fırlatmış ve karşısındaki insanları her defasında mat etmiştir. O aynı Hassan b. Sabit (r.a), harp meydanında kullanılsaydı ve orada ona kumandanlık verilseydi, belki mısraların kavgasında bunca başarılı olan bu sahabi, kılıçların kavgasında hezimete sebebiyet verebilirdi. 
O’nun irşâd için gönderdikleri ise Mus’ab b. Umeyr, Muaz b. Cebel, Hz. Ali (r.anhüm) ve benzeri sahabilerdi. Onlar da gittikleri her yerde irşâd adına baş döndüren bir muvaffakiyet sergiliyorlardı. Ama aynı iş Halid’e verilseydi, ihtimal Halid bu işi o ölçüde temsil edemeyebilirdi. Çünkü O, harp meydanlarında arslanların ödünü koparmak için yaratılmıştı. Allah Resulü (s.a.s) de onu hep öyle yerlerde istihdam buyurmuşlardı. 
Fertleri kabiliyetlerine göre kullanma, bir mürşidin en mühim hususiyetlerindendir. Bu da insan fıtratını yakından bilmeye bağlıdır. İnsanı zaaf ve faziletleriyle tanıyıp ona göre davranmayanların muvaffakiyetleri her zaman münakaşa edilebilir... Ayrıca, her insanı yerli yerinde kullanmadıkça, insan israfının önünü almak da mümkün değildir. Mürşit, basiretiyle bu işin üstesinden gelen insandır. O, fıtrat kanunlarına uygun hareket etmekle hem en ağır işlerin üstesinden gelebilir, hem de başarılarında, güç ve kuvvetinin çok önünde bir hıza ulaşır. (İrşad Ekseni)
Fıtrat kanunlarına muhâlif bir surette millete, onun düşünce ve inanç tarzı ile telif edilmeyen, ruh köküne zıt ve asrının ihtiyaçlarını karşılayamayacak sistemleri, içtimâî kanunları tatbike kalkışmak tehlikeli bir teşebbüstür. Böyle bir hareketin, milleti temelinden sarsacağında, zaafa uğratıp hasımlarının oyuncağı haline getireceğinde şüphe yoktur.
Bu itibarla, milleti kurtarma ve yüceltme gibi yüksek duygularla yola çıkanlar, her şeyden önce fıtrat kanunlarıyla zıtlaşmaya düşmekten tir tir titremelidirler. Tabiât kanunları, Yaratıcı’nın nurlu ve hikmet dolu bir kitabı olarak, her zaman başvurulması iktiza eden bir ibret dershânesidir. Kendini idrak etmiş, ruhuyla bütünleşmiş gönüller, bu dershânede hilkatın göz kamaştırıcı güzellik ve inceliklerini, taklîd edilmeye şâyeste kanunlarını ibretle mütâlâa ve tetkikden zevk alırlar. (Buhranlar Anaforunda İnsan)
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