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хулқланишга одатланмоққа тарғиб қилиш ҳақида / 65-ҳадис

 

وَأمََّا الأَحَادِيثُ:

65 - فاَلأَْوَّلُ: عَنْ عُمَرَ بْنِ الخَْطاَّبِ رَضِيَ اللهُ عَنْهُ قاَلَ: «بـيَـنَْمَا نحَْنُ عِنْدَ رَسُولِ اللهِ صَلَّى اللهُ عَلَيهِ

عْرِ، لاَ يـرَُى عَلَيْهِ أثَـرَُ وَسَلَّمَ ذَاتَ يـوَْمٍ، إِذْ طلََعَ عَلَيـنَْا رَجُلٌ شَدِيدُ بـيََاضِ الثِّيَابِ، شَدِيدُ سَوَادِ الشَّ

فَرِ، وَلاَ يـعَْرفِهُُ مِنَّا أَحَدٌ، حَتىَّ جَلَسَ إِلىَ النَّبيِِّ صَلَّى اللهُ عَلَيهِ وَسَلَّمَ، فأََسْنَدَ ركُْبـتَـيَْهِ إِلىَ ركُْبـتَـيَْهِ، السَّ

دُ، أَخْبرِْنيِ عَنِ الإِسْلاَمِ، فـقََالَ رَسُولُ اللهِ صَلَّى اللهُ عَلَيهِ يْهِ عَلَى فَخِذَيْهِ وَقاَلَ: َ محَُمَّ وَوَضَعَ كَفَّ

دًا رَسُولُ اللهِ، وَتقُِيمَ الصَّلاَةَ، وَتـؤُْتيَِ الزكََّاةَ، وَسَلَّمَ: الإِسْلاَمُ أَنْ تَشْهَدَ أَنْ لاَ إِلَهَ إِلاَّ اللهُ، وَأَنَّ محَُمَّ

وَتَصُومَ رَمَضَانَ، وَتحَُجَّ الْبـيَْتَ إِنِ اسْتَطَعْتَ إِليَْهِ سَبِيلاً. قاَلَ: صَدَقْتَ، فـعََجِبـنَْا لَهُ يَسْألَهُُ وَيُصَدِّقهُُ!!

قاَلَ: فأََخْبرِْنيِ عَنِ الإِيماَنِ، قاَلَ: أَنْ تـؤُْمِنَ ِِ وَمَلاَئِكَتِهِ، وكَُتبُِهِ، وَرُسُلِهِ، وَالْيَومِ الآخِرِ، وَتؤُمِنَ ِلْقَدَرِ

خَيرْهِِ وَشَرهِِّ. قاَلَ: صَدَقْتَ.

قاَلَ: فأََخْبرِْنيِ عَنِ الإِحْسَانِ، قاَلَ: «أَنْ تـعَْبُدَ اللهَ كَأنََّكَ تـرََاهُ، فإَِنْ لمَْ تَكُنْ تـرََاهُ فإَِنهَُّ يـرََاكَ».

ائِلِ. قاَلَ: فأََخْبرِْنيِ عَنْ أمََاراَِاَ، اعَةِ، قاَلَ: مَا الْمَسْؤُولُ عَنـهَْا عَْلَمَ مِنَ السَّ قاَلَ: فأََخْبرِْنيِ عَنِ السَّ

اءِ يـتََطاَوَلُونَ فيِ الْبـنُـيَْانِ». ثمَُّ انْطلََقَ، قاَلَ: «أَنْ تلَِدَ الأَمَةُ رَبتَّـهََا، وَأَنْ تـرََى الحفَُاةَ الْعُرَاةَ الْعَالَةَ رعَِاءَ الشَّ

ائِلُ؟ قـلُْتُ: اللهُ وَرَسُولهُُ أَعْلَمُ قاَلَ: فإَِنهَُّ جِبرْيِلُ، أََكُمْ فـلََبِثْتُ مَلِيًّا، ثمَُّ قاَلَ: َ عُمَرُ، أتََدْريِ مَنِ السَّ



يـعَُلِّمُكُمْ دِينَكُمْ» رَوَاهُ مُسْلِمٌ. [8].

راريِ حَتىَّ تلَِدَ الأَمَةُ السُّريِّةَُّ بنِـتًْا وَمَعْنىَ: «تلِدُ الأَمَةُ ربتَّـهََا» أَيْ: سَيِّدَتـهََا، وَمَعْنَاهُ أَنْ تَكْثـرَُ السَّ

يِّدِ، وَقِيْلَ غَيـرُْ ذَلِكَ، وَ«الْعَالَةُ»: الْفُقَرَاءُ، وَقـوَْلهُُ «مَلِيًّا» أَيْ زَمَنًا يِّدِ في مَعْنىَ السَّ لِسَيِّدِهَا، وَبنِْتُ السَّ

.ًَطَوِيلاً، وكََانَ ذَلِكَ ثَلا

 

65. Умар ибн Хаттоб розияллоҳу анҳудан ривоят қилинади:

«Бир куни Расулуллоҳ соллаллоҳу алайҳи васалламнинг ҳузурларида эдик.
Бирдан олдимизга оппоқ кийимли, сочлари қоп-қора бир киши кириб келди.
Унда сафар аломати ҳам кўринмас, орамизда ҳеч ким уни танимас ҳам эди.
У  келиб,  Набий  соллаллоҳу  алайҳи  васалламнинг  рўпараларига  ўтирди.
Икки  тиззасини  у  зотнинг  икки  тиззаларига  тиради.  Кафтларини
сонларининг устига қўйди ва: «Эй Муҳаммад, менга Ислом ҳақида хабар
бер», деди.

Расулуллоҳ соллаллоҳу алайҳи васаллам: «Ислом – «Аллоҳдан ўзга илоҳ
йўқ ва Муҳаммад Аллоҳнинг Расулидир», деб гувоҳлик беришинг,
намозни  тўкис  адо  этишинг,  закот  беришинг,  Рамазон  рўзасини
тутишинг ва агар йўлга қодир бўлсанг, Байтни ҳаж қилишингдир»,
дедилар.  «Тўғри айтдинг»,  деди у.  Биз  бунга  ажабландик:  ўзи  у  зотдан
сўрайди‑да, яна ўзи тасдиқлаб ҳам қўяди.

Сўнг у: «Менга иймон ҳақида хабар бер», деди. У зот: «Аллоҳга, Унинг
фаришталарига, китобларига, расулларига ва охират кунига иймон
келтиришинг  ва  қадарнинг  яхшисига  ҳам,  ёмонига  ҳам  иймон
келтиришинг»,  дедилар.  У:  «Тўғри  айтдинг»,  деди.

Сўнг «Менга эҳсон ҳақида хабар бер», деди. У зот: «Аллоҳга худди Уни
кўриб турганингдек ибодат қилишинг. Гарчи Уни кўрмасанг-да, У
сени кўриб туради», дедилар.

«Менга  қиёматдан  хабар  бер»,  деди.  У  зот:  «Бу  ҳақда  сўралувчи
сўровчидан  билимлироқ  эмас»,  дедилар.

«Унинг  аломатларидан  хабар  бер»,  деди.  У  зот:  «Чўри  ўз  хожасини



туғиши  ҳамда  ялангоёқ,  яланғоч,  муҳтожларнинг  ва
қўйчивонларнинг кимўзарга бино қуришини кўришинг», дедилар.

Кейин у чиқиб кетди. Бироздан сўнг у зот менга: «Эй Умар, савол берган
кимлигини  биласанми?»  дедилар.  «Аллоҳ  ва  Унинг  Расули  билади»,
дедим. У зот: «У Жаброил эди, сизларга динингизни ўргатгани келган
эди», дедилар».

Имом Муслим ривояти.

 

Шарҳ: Ушбу ҳадиснинг аввалида қуйидаги сўзлар бор.

Яҳё ибн Яъмардан ривоят қилинади:

«Басрада  қадар  ҳақида  биринчи  бўлиб  гап  чиқарган  киши  Маъбад
Жуҳанийдир.  Ҳумайд  ибн  Абдурраҳмон  Ҳимярий  билан  ҳаж  ёки  умра
ниятида  йўлга  чиқдик  ва  Расулуллоҳ  соллаллоҳу  алайҳи  васалламнинг
саҳобаларидан  бирор  кишини  учратиб,  ундан  тақдир  ҳақида  манавилар
айтаётган гаплар ҳақида сўраб олсак эди, дедик. Иттифоқо, Абдуллоҳ ибн
Умар  ибн  Хаттобнинг  масжидга  кириб  кетаётганининг  устидан  чиқиб
қолдик.  Шеригим  билан  уни  биримиз  ўнг  тарафидан,  иккинчимиз  сўл
тарафидан ўртага олдик. Шеригим (барибир) гапни менга топширади деб
ўйлаб, «Абу Абдурраҳмон, биз томонларда бир гуруҳ одамлар пайдо бўлди,
улар Қуръон ўқишяпти, илмга шўнғиб кетишяпти – у шундай деб уларнинг
ҳолатини айтиб берди – ҳамда «Тақдир йўқ, ҳар қандай иш янгидан содир
бўлади»  деб  даъво  қилишяпти»,  дедим.  Шунда  у  киши:  «Ўшаларни
учратсанг, уларга айтиб қўй, менинг уларга алоқам йўқ, уларнинг менга
алоқаси йўқ. Абдуллоҳ ибн Умар онт ичадиган Зотга қасамки, агар улардан
бирининг  Уҳуд  тоғичалик  олтини  бўлиб,  ўшани  инфоқ  қилса  ҳам,  то
тақдирга иймон келтирмагунича Аллоҳ ундан қабул қилмайди», деди.

Кейин шундай деди: «Отам Умар ибн Хаттоб менга шундай сўзлаб берган...,
деб юқоридаги ҳадисни айтганлар.

Ушбу ҳадиси шариф инсон сўзи васфига ожиз бўлган улкан ҳақиқатларни ўз
ичига  олган.  Чунки  унда  Ислом,  иймон,  эҳсон  нималиги,  Қиёмат  куни
ҳақида  маълумотлар  берилмоқда.  Ҳадиснинг  охирида  эса,  ушбу
нарсаларнинг  жами  «дин»  деб  аталмоқда.

Бу ҳадисда диний таълим беришда амалий-кўргазмали дарс кўриниши баён
қилинмоқда. Имом Муслим Аммор ибн ал-Қаъқоъдан ривоят қилишларича,
бир куни Расулуллоҳ соллаллоҳу алайҳи васаллам саҳобалар ичида ўтириб:

«Мендан  сўрайдиган  нарсангизни  сўраб  олинглар»,  дедилар.  Одамларни



ҳайбат босиб, бирор нарсани сўрай олмай қолдилар. Шунда, ҳадисда васф
қилинган, оппоқ кийимли, сочлари қоп-қора, ўзида сафарнинг асари йўқ,
ҳеч  кимга  таниш  бўлмаган  бир  одам  кириб  келган  ва  васф  қилинган
ҳайъатда  ўтириб  олиб,  ҳамма  учун  ўта  муҳим  бўлган  саволларни  бера
бошлаган.

Пайғамбар соллаллоҳу алайҳи васаллам савол берувчининг,

«Эй  Муҳаммад,  менга  Ислом  ҳақида  хабар  бер»,  деган  саволига
жавобан,

«Ислом;  «Лаа  илаҳа  иллаллоҳу  Муҳаммадур  Расулуллоҳ»  деб  шаҳодат
келтирмоғинг,  намозини тўкис адо қилмоғинг,  закот бермоғинг,  Рамазон
рўзасини тутмоғинг,  агар йўлга қодир бўлсанг,  Байтни ҳаж қилмоғинг»,
дедилар».

Демак, унинг Ислом ҳақидаги саволига жавобан биринчи ҳадисда келган
нарсаларни зикр қилганлар. Фақат рўза билан ҳажнинг ўрни алмашиб, ҳаж
бешинчи бўлиб зикр қилинган.

Сўровчининг:

«Менга  иймон  ҳақида  хабар  бер»,  деган  сўровига  Пайғамбаримиз
соллаллоҳу  алайҳи  васаллам:

«Аллоҳга, Унинг фаришталарига, китобларига, пайғамбарларига ва
охират  кунига  иймон  келтирмоғинг,  яхшию ёмон  қадарга  иймон
келтирмоғинг», деб жавоб бердилар.

Бу савол иймоннинг шаръий маъносида, яъни шариат бўйича «Иймон деб
нимага айтилади?» маъносидаги саволдир.

Жавобда эса, шариат бўйича иймоннинг бош масалалари бўлган нарсалар
умумий кўринишда айтилмоқда.

«Аллоҳга  иймон келтириш»  дейилгани,  умумий  гап.  Лекин  шариатга
кўра,  «Аллоҳнинг  борлигига  ишонаман»,  дейиш  билан  иш  битмайди.
Аллоҳга иймон келтиришни тафсилоти билан билиш лозим. Аллоҳ таоло Ўзи
айтганидек, У Зотнинг Пайғамбари Муҳаммад соллаллоҳу алайҳи васаллам
васф  этганларидек  иймон  келтирмоқ  лозим.  Аллоҳнинг  борлигига,
қадимийлиги,  азалийлиги  ва  абадийлигига,  исмларига,  сифатларига  ва
ишларига тўғри равишда иймон келтирмоқ лозим.

Шунингдек,  Аллоҳнинг  фаришталарига  иймон  келтириш  уларнинг
борлигига  иймон  келтириш  билан  тугал  бўлмайди.  Фаришталарга  тугал
иймон  Аллоҳ  таоло  ва  Пайғамбар  соллаллоҳу  алайҳи  васаллам



айтганларидек  бўлиши  керак.  Уларнинг  васфларига,  хизматларига  ва
хусусиятларига  иймон  келтириш  лозим.

Шунингдек, Аллоҳнинг китобларига, пайғамбарларига иймон келтириш ҳам
Қуръон ва Суннат кўрсатмаларига мувофиқ бўлиши лозим. Охират кунига
бўлган  иймон  ҳам,  яхшию ёмон  қадарга  иймон  ҳам  шариат  кўрсатмаси
бўйича бўлиши лозим. Бу ишда бировга тақлид қилиш билан иш битмайди.
Шунинг учун ҳар бир мусулмон ақийда масалаларини биладиган тақводор
уламолардан  ўрганиб  олмоғи  зарур.  Иложи бўлса,  ақийда  китобларидан
бирортасини ўрганиш, мухтасар матнлардан бирини ёдлаб олиш лозим.

Савол берувчининг учинчи саволи:

«Менга  эҳсон  ҳақида  хабар  бер»,  дейиш  бўлди.  «Эҳсон»  луғатда
«яхшилик, гўзал иш» маъносини англатади. Унинг бу ҳадисдаги маъноси
эса,  уламолар  айтишларича  «ихлос»  маъносидадир.  Жавобда  эса,
Пайғамбаримиз соллаллоҳу алайҳи васаллам ўзларининг оз иборалар билан
кўп маънони ифода эта олиш қобилиятларини кўрсатдилар. Пайғамбаримиз
соллаллоҳу алайҳи васаллам эҳсон таърифида:

«Аллоҳга худди Уни кўриб турганингдек, агар сен Уни кўрмасанг, У
сени кўриб тургандек ибодат қилмоғинг», дедилар.

Ушбу таърифни ва у орқали «эҳсон»ни тўлиқ ва тўғри тушуниш учун аввало
«ибодат»  сўзи  маъносини  батафсил  англаб  олмоғимиз  лозим.  Бизда
«ибодат»  деганда  намоз  ўқиш,  рўза  тутиш,  ҳаж  қилиш  каби  нарсалар
тушунилади.  Албатта,  бу  нарсалар  улкан  ибодатлардир.  Лекин  ибодат
маъноси  фақат  ушбу  нарсалар  билан  чегараланмайди.  Бу  сўз  «абада»
феълидан олинган бўлиб, «қуллик қилди – қул бўлди» маъносини билдиради.
Абдуллоҳ  Аллоҳнинг  қули,  деганидир.  Демак,  ибодат  қуллик  қилиш
маъносидадир. Бу маъно форсчасига «бандалик» дейилади. Агар намоз, рўза
ва ҳажнигина ибодат дейдиган бўлсак, ўша ибодатларни адо этиш пайтида
Аллоҳга қуллик қилинади-ю, ундан кейин Аллоҳга қуллик тўхтайдими? Унда
инсон намоз, рўза ва ҳаждан бошқа вақтда кимга қуллик қилади? Инсон
намоз  ўқиб,  рўза  тутиб,  ҳаж  қилинаётганда  Аллоҳни  кўриб  тургандек
бўлишга ҳаракат қилиши лозим-у, бошқа вақтда лозим эмасми? Ёки ўша
ибодатлар пайтида Аллоҳ мени кўриб турибди, деб тасаввур қилиши кераг-у,
бошқа вақтларда кўрмаяпти, деб, ўз билганини қилавериши керакми?

Йўқ,  асло  ундоқ  эмас!  Аллоҳ  таолога  инсоннинг  бандалиги-қуллиги
доимийдир.  Намоз  ўқиётган  инсон  ҳам,  ухлаётган  инсон  ҳам Аллоҳнинг
бандаси.  Рўза  тутаётгани  ҳам,  рўза  тутмаётгани  ҳам  Аллоҳ  таолонинг
бандаси. Ҳаж қилаётгани ҳам, иложини қила олмай ҳаждан қолгани ҳам
Аллоҳ  таолонинг  бандаси.  Гап  фақат  ўша  банда  томонидан  ўзининг
бандалигини  тан  олишида!  Яъни,  «Аллоҳнинг  қулиман»  деган  одамнинг
Аллоҳга  қуллик  қилишида!  Бошқача  қилиб  айтганда,  ҳаётнинг  ҳамма



соҳаларида  Аллоҳнинг  айтганини  қилиб  яшашида!  Бир  хўжайиннинг
хожалигини  бўйнига  олиб,  унга  хизматкор  бўлган  киши  хўжайиннинг
айтганларини  қилмаса,  хизматкорлиги  қолмайди.  Хожасидан  қилмишига
яраша жазо олишга тўғри келади.  Аллоҳга қул бўлгандан кейин ана шу
қулликни ўрнига қўйиб яшамоқ керак.  Шунинг учун ҳам уламоларимиз:
«Аллоҳнинг  розилигига  етказадиган  ҳар  бир  иш  ибодатдир»,  дейдилар.
Шундан  келиб  чиқиб,  мусулмон одам ҳар  лаҳзада  Аллоҳ  таолони кўриб
тургандек ихлос  билан яшамоғи,  У  Зотнинг  розилигини олишга ҳаракат
қилмоғи  керак.  Агар  бу  олий  мақомга  эришишга  ожизлик  қилса,  ҳар
лаҳзасини Аллоҳ таоло мени кўриб турибди, деган эътиқод билан ўтказиб,
ўшанга яраша ҳаракатда бўлмоғи лозим. Ана ўшандагина эҳсоннинг қуйи
даражасига эришади.

Агар бу даражага эриша олмаса, намоз вақтида Аллоҳга, касби-кор пайтида
эса,  молу  дунёга  бандалик  қилади.  Рўза  пайтида  Аллоҳга,  овқатланиш
пайтида қорнига бандалик қилади. Ҳаж пайтида Аллоҳга, бошқа пайтда эса,
турли урф-одатларга ёки бошқа нарсаларга қуллик қилади.

Юқорида ўтган уч ўта муҳим саволдан кейин, сўровчининг:

 «Менга  (қиёмат) соатидан хабар бер»,  дейиши, қиёмат кунига бўлган
иймон  ҳам  ғоятда  зарур  эканини  кўрсатиб  турибди.  Шу  билан  бирга,
одамлар  орасида,  айниқса,  қиёматга  ишонмовчилар  орасида  учрайдиган
«қиёмат  соати»  ҳақидаги  саволга  узил-кесил  жавоб  беришни  тақозо
қилмоқда.

Дарҳақиқат,  қиёмат  соати  қачон  экани  ҳақидаги  савол  қадимда  ҳам
бериларди,  ҳозирда ҳам тез-тез такрорланиб турибди.  Айни вақтда ушбу
савол сохта башоратчилар билан ҳақиқий Пайғамбарлар орасидаги фарқни
аниқлаб  берадиган  савол  ҳамдир.  Сохта  башоратчилар  ўз  атрофидаги
жоҳилларнинг  кўтар-кўтарига  берилиб  кетиб,  кўпинча  қиёмат  куни  ва
соатини олдиндан белгилаб қўйиб шарманда бўлганлар ва бўлмоқдалар.

«Қиёмат  соати  қачон  бўлади?»  деган  саволга  бирдан-бир  тўғри  жавоб
Пайғамбаримиз  соллаллоҳу  алайҳи  васалламнинг  ушбу  ҳадиси  шарифда
берган жавобларидир. Бу жавоб жуда содда ва ўта камтарона жавобдир.

«Сўралувчи у ҳақда сўровчидан билимдонроқ эмас».

Яъни, сен бу нарсани билмасдан мендан сўраяпсан, аммо мен ҳам сен каби
қиёмат соатини билмайман. Сўровчи аввалги саволларнинг жавобини билиб
туриб  сўраган.  Шунинг  учун  ҳам  жавобни  эшитгандан  сўнг  «Тўғри
айтдинг!» деб тасдиқлаган. Аммо, қиёмат соати қачон бўлишини билмай
туриб сўраган. Сўралган одам ҳам жавоб бера олмаслигини билган.

Ушбу мақомда Муҳаммад соллаллоҳу алайҳи васалламнинг улуғворликлари



алоҳида намоён бўлмоқда. Ўзларига эргашган, у зотни инсониятнинг энг
афзали деб билган ва Аллоҳнинг Расули, деб чин ихлос қилган кишилар
ҳузурида бегона одамнинг саволига очиқчасига «билмайман»,  деб жавоб
бермоқдалар.  Ўзларининг  ҳадларини  очиқ  тан  олмоқдалар.  Ҳозирги
кунимизда баъзи бир кишилар ўзларини кўрсатиш ва билмаган нарсаларини
ҳам биладигандек кўриниш учун турли хийла-найранглар қиладилар, ёлғон-
яшиқ  гапирадилар.  Аслида  эса,  бу  ишлари  ўз  камчиликларининг  боши
эканини тушунишни ҳам хоҳламайдилар.

Муҳаммад соллаллоҳу алайҳи васаллам эса, ўзларига тегишли нарсага очиқ-
ойдин  жавоб  берганлар.  Билмайдиган  нарсаларини  ҳам  очиқ-ойдин
«билмайман» деб айтганлар.  Чунки мутлақ ҳамма нарсани билиш Аллоҳ
таолога  хос.  Бир  қанча  нарсалар  борки,  уларни фақат  Аллоҳ  таолонинг
Ўзигина билади. Ўша нарсалардан бири қиёмат соатининг қачон бўлишидир.
Шунинг учун ҳам Имом Бухорий ва Имом Муслим Абу Ҳурайра розияллоҳу
анҳудан қилган бошқа бир ривоятда юқоридаги саволга жавоб бера туриб,
Расулуллоҳ соллаллоҳу алайҳи васаллам:

«У (яъни, қиёмат соати)  Аллоҳдан бошқа ҳеч ким билмайдиган беш
нарсанинг  ичидадир»,  дедилар  ва:  «Албатта,  Аллоҳнинг  ҳузурида
қиёмат  соати  илми  бор...»  оятини  тиловат  қилдилар.

Яъни,  бу  масала  фақат  Аллоҳнинг  Ўзигина  биладиган  ишлардан  бири
эканини баён қилдилар ва унга оятдан далил келтирдилар. Ушбу нарса ҳам
Муҳаммад  соллаллоҳу  алайҳи  васалламнинг  Аллоҳнинг  ҳақиқий
пайғамбари-элчиси  эканликларига  ёрқин  далилдир.  У  киши  Аллоҳнинг
билдирган  нарсаларини  умматларига  етказганлар.  Билдирмаган
нарсаларини «билмайман»,  деб айтганлар.  Фақат сохта даъвогарларгина,
ҳамма нарсани биламан, деб чиранадилар.

Ҳа, қиёмат соати қачон бўлишини Аллоҳдан бошқа ҳеч ким билмайди. Агар
биров билиши мумкин бўлганида Муҳаммад соллаллоҳу алайҳи васаллам
билар  эдилар.  Аммо  Аллоҳ  таоло  у  зот  соллаллоҳу  алайҳи  васалламга
қиёматнинг аломатларини билдирган. Шунинг учун ҳам сўровчи:

«Унинг  аломатларидан  хабар  бер»,  деганида  қиёмат  соати
яқинлашганига аломат бўлувчи нарсалардан иккитасини зикр қилиб:

«Чўри  ўз  хожасини  туғмоғлиги.  Ялангоёқ,  яланғоч,  камбағал
чўпонларни бино қуришда бир-бирларидан ўзишга уринишларини
кўрмоғинг», дедилар.

«Чўри ўз хожасини» деганда саййид ва саййидасини, деб икки хил ривоятда
икки жинсга ишорат бўлган экан. Яъни, чўри аёлнинг ўзи туққан ўғли ёки
қизи  ўзига  хўжайин  бўлишини  кўрасиз,  шу  нарсалар  юзага  чиқади
деганлар.



«Чўри ўз хожасини туғмоғлиги» деган гапни қандоқ тушуниш керак, деган
масалада  уламоларимиз  бир  неча  хил  фикр  айтганлар.  Шу  фикрлардан
бирида:  «Бунинг  маъноси  болалар  орасида  оқпадарлик,  онабезорилик
кўпайиб кетиб, ўғил-қизлар ўз оналарини беҳурмат қилиб, худди чўриларга
муомала  қилгандек  муомалада  бўлишларига  ишорадир»,  деганлар.  Улар
худди  ҳозирги  кунни  назарда  тутиб  гапирганга  ўхшайдилар.  Агар  шу
маънони оладиган бўлсак, қиёмат қоимнинг яна бир аломати юзага чиқиб,
унинг қоим бўлиши яқинлашганини англаймиз.

Ушбу ҳадисда зикр қилинган қиёматнинг иккинчи аломати, яъни, ялангоёқ,
яланғоч,  камбағал  чўпонларнинг  бино  қуришда  бир-бирларидан  ўзишга
уринишларидир. Қадимги уламоларимиз мазкур саҳро аҳли – уй нималигини
билмай, чодирда яшаб юрган одамлар ҳақида улар аҳвол ўзгариши билан уй-
жойга  эга  бўлиб,  фахр  учун  бир-бирларидан  ҳашаматлироқ  уй  қуришга
уриниб  кетадилар,  деб  айтганлар.  Бунга  ўз  замонларидан  мисол
келтирганлар.  Аммо  ҳозирги  бизнинг  замонимизда,  айниқса,  Арабистон
яриморолининг турли жойларида мазкур васфга эга бўлганлар ва уларнинг
авлодлари ҳашамга,  зебу  зийнатга,  ном чиқаришга,  хусусан уй  қуришга
берилганларини  кўрсалар,  қиёмат  қоим  бўлишига  жуда  оз  қолибди,
дейишлари  турган  гап  эди.  Албатта,  Пайғамбаримиз  соллаллоҳу  алайҳи
васаллам бу ҳадисни айтган вақтларида бундоқ гаплар йўқ эди, кейин пайдо
бўлди. Бу ҳам Муҳаммад соллаллоҳу алайҳи васалламнинг ҳақ пайғамбар
эканликларига ёрқин далилдир.

Қиёматнинг ушбу икки аломатидан бошқа яна бир қанча аломатлари борки,
уларни ўз ўрни келганда ўрганамиз.

Ҳадисдан олинадиган фойдалар:

1. Ислом асослари – шаҳодат, намоз, закот, рўза ва ҳаждан иборатлиги. Улар
Ислом биноси рукнлари экани ҳақида биринчи ҳадисда гапириб ўтдик.

2.  Иймоннинг  асослари  –  Аллоҳга,  Унинг  фаришталарига,  китобларига,
пайғамбарларига,  охират  кунига,  яхшию  ёмон  қадар  Аллоҳдан  эканига
ишониш ва уларни тасдиқлашдан иборатлиги.

Уламоларимиз Ислом билан Иймон орасидаги алоқа, фарқ ва «қайси бири
умумий», деганга ўхшаш саволлар ҳақида узундан-узоқ баҳслар қилганлар.
Уларнинг  бу  ҳақда  алоҳида  китоб  ёзганлари  ҳам  бор.  Лекин  гапнинг
хулосаси шуки, Ислом ва Иймон тушунчалари умумий тарзда бир-бирига
қовушиб  кетаверадиган,  бири  иккинчисини  ифода  этаверадиган
тушунчалардир. Аммо иккисини алоҳида олиб қарайдиган бўлсак, Иймон-
эътиқод назарий масалаларга,  Ислом эса,  бўйсуниш-амалий масалаларга
хосдир.

3.  Эҳсон  банданинг  Аллоҳни  кўриб  тургандек  ихлос  билан  Унга  ибодат



қилмоғи, ишонмоғи, ҳаёт кечирмоғидир. Жуда бўлмаса, «Аллоҳ мени кўриб
турибди», деган ишонч билан, ўшанга яраша амал қилмоғи, яшамоғидир. Бу
даражага етмаган шахс эҳсон-ихлос даражасига етмаган ҳисобланади.

4. Қиёмат соати қачон бўлишини Аллоҳ таологина билади. Бошқалар эса,
қиёматнинг  Пайғамбар  соллаллоҳу  алайҳи  васаллам  баён  қилган
аломатларинигина  биладилар.

5.  Буларнинг  ҳаммаси  қўшилиб,  дин  дейилади.  Чунки  ушбу  нарсаларни
сўраган шахс қайтиб кетганидан сўнг, Пайғамбаримиз соллаллоҳу алайҳи
васаллам саҳобаларга:

«Уни  қайтаринглар»,  дедилар.  Саҳобаи  киромлар  қараб,  ҳеч  кимни
кўрмадилар.  Шунда  Пайғамбаримиз  соллаллоҳу  алайҳи  васаллам  уларга:

«Бу Жаброилдир. Одамларга динларини ўргатгани келибди», дедилар.
Яъни, унинг саволлари одамларга динларини ўргатиш мақсадида берилган
эди,  дедилар.  Шундан,  бу  саволларда  зикр  қилинган  масалаларнинг
мажмуаси  «дин»  экани  тушунилади.

Биз  ўрганаётган  ривоятнинг  шу  жойи  ҳазрати  Умарнинг  билганлари
асосида  баён  қилинган.  Яъни,  ҳалиги  сўровчи  саволларни  бериб,
жавобларни  эшитиб  ўрнидан  туриб  кетгач,  Ҳазрати  Умар  ҳам  туриб
кетганлар.  Расулуллоҳ  соллаллоҳу  алайҳи  васалламнинг  «Уни
қайтаринглар» деганларидан бошлаб охиригача бўлган гаплардан у киши
хабардор бўлмаганлар. Балки, ўзларига тегишли бошқача давомнинг гувоҳи
бўлганлар. Ҳазрати Умар ўз гувоҳликларини қуйидагича баён қиладилар:

«Сўнгра у қайтиб кетди», яъни, савол берувчи туриб кетди.

«Бас, мен бирмунча вақт ғойиб бўлдим».

Бошқа  бир  ривоятда,  уч  кун  ғойиб  бўлдим,  деганлар.  Кейин  яна
Пайғамбаримиз соллаллоҳу  алайҳи васаллам билан кўришганлар.  Шунда
Пайғамбаримиз  соллаллоҳу  алайҳи  васаллам  уч  кун  олдин  бўлиб  ўтган
ҳодисани эслаб:

«Эй Умар, сўровчи кимлигини билдингми?» дедилар.

Ҳазрати Умар:

«Аллоҳ ва Унинг Расули билувчироқ», деб жавоб бердилар.

У зот соллаллоҳу алайҳи васаллам:

«Албатта,  у  Жаброилдир.  Сизларга  динларингиздан  таълим  бергани



келибди»,  дедилар.

6. Фаришта турли инсонлар шакли-қиёфасига кириб кўриниши мумкин экан.
Жаброил алайҳиссалом Пайғамбаримиз соллаллоҳу  алайҳи васалламнинг
олдиларига  одам  шаклида  келганларида  кўпроқ  Диҳятул  Калбий  исмли
саҳобий  сувратларида  келганлар.  Аммо,  бу  ҳадисда  биров  танимайдиган
одам шаклида келганлари таъкидланмоқда. Демак, у зот Диҳятул Калбий
розияллоҳу  анҳунинг  сувратларидан  бошқа  сувратда  ҳам  келганлари
чиқади.

7. Ушбу ҳадисда тилга олинган нарсаларга иймон келтириш вожиблиги.

8. Одамларга ўргатиш мақсадида билган нарсасини ҳам кўпчилик олдида
сўраш мумкинлиги.

9. Икки билган одам бири сўраб, иккинчиси жавоб қайтариб, кўпчиликка
диний таълим беришлари жоиз экани.

10.  Қиёмат  қачон  қоим  бўлишини  Аллоҳдан  бошқа  ҳеч  ким,  ҳатто
Пайғамбарларнинг  улуғи  Муҳаммад  соллаллоҳу  алайҳи  васаллам  ҳам,
фаришталарнинг  улуғи  Жаброил  алайҳиссалом  ҳам  билмасликлари.

11. Қиёматнинг баъзи аломатларинигина билиш мумкинлиги.

12. Бошлиқ ва устозлар ҳузурида одоб билан туриш. Саҳобалар ана шундоқ
одоб  ўрнакларини  кўрсатиб,  ўзлари  танимайдиган  бегона  шахс  келиб,
Расулуллоҳ  соллаллоҳу  алайҳи  васалламга  саволлар  берганида  индамай
жим турдилар. У кетганидан кейин ҳам у ким эди, деб сўрамадилар.

13. Бошлиқ ва устозлар кўпчилик билмай қолган, лекин билишлари лозим
нарсаларни савол кутмай баён қилиб беришлари лозимлиги. Чунки Расули
акрам соллаллоҳу алайҳи васаллам шундоқ қилдилар.

14.  Жаброил  алайҳиссалом  Пайғамбаримиз  соллаллоҳу  алайҳи
васалламнинг  ҳузурларида  чўккалаб,  қўлларини  сонларига  қўйиб
ўтиришларидан  толиби  илм  одобларини  ўрганиб  оламиз.

15. Пайғамбаримиз соллаллоҳу алайҳи васаллам фақат савол бериш билан
кифояланган  Жаброил  аслайҳиссаломни  таълим  бергани  келибди,
деганларидан, яхши ва ўринли савол таълим ўрнига ўтишини билиб оламиз.

16.  Пайғамбаримиз  соллаллоҳу  алайҳи  васаллам  «Сўралувчи  бу  ҳақда
сўровчидан  билимлироқ  эмас»,  деганларидан,  билмаган  нарсасини
«билмайман»,  дейиш  ҳам  илм  экани  тушунилади.

17.  Жаброил  алайҳиссалом  Пайғамбаримиз  соллаллоҳу  алайҳи



васалламнинг  жавобларидан  кейин:  «Тўғри  айтдинг»,  деб
тасдиқлашларидан, билган одам жавобдан қониққанлигини шу йўл билан
ифода қилиши мумкинлиги келиб чиқади.

Ҳадиси шарифдан чиқадиган ҳикматлар:

Ушбу ҳадиси шарифдан жуда кўп ҳикматлар чиқишини у билан танишиш
давомидаёқ тушуниб етдик.  Бу ҳадис ўз ичига олган маънолар ҳикмати,
унинг  инсониятга  етказадиган  фойдалари  ҳақида  сон-саноқсиз  китоблар
битилиб,  талай гаплар айтилган.  Биз  эса,  ўз  одатимиз бўйича қисқа  ва
умумий мулоҳазалар билан кифояланамиз.

Сўзни  ушбу  ҳадисдаги  иймон  ва  унинг  рукнлари  ҳақидаги  маънолардан
бошлаймиз. Иймон-эътиқоднинг инсон ҳаётидаги аҳамияти чексиз эканини
инсоният иймонсизлик жафосини тортиб кўрганидан кейингина тушуниб-
етиб турибди. Қадимдан иймонсизликнинг турли кўринишлари зоҳир бўлиб
келса ҳам у бор ҳақиқат сифатида ўртага чиққан эмас эди. Ҳамма у ёки бу
тарзда  иймонга  юзланар  эди.  Кўпчиликнинг  хатоси  Аллоҳ  баён  қилган
тарздаги иймонга юзланмасликда эди. Ҳеч ким Аллоҳ таолони йўқ демас,
аммо кўплари унга ширк келтирар, исмлари, сифатлари ва амалларининг
баъзиларини инкор қилар ёки нотўғри тушунар эдилар. Шунинг учун ҳам
қадимги ақийда  китобларимизда  Аллоҳнинг  борлиги  ҳақида  эмас,  У  Зот
таолонинг тавҳиди, сифатлари, исмлари ва амаллари ҳақида сўз юритилган.
Ақоид  уламолари  Аллоҳнинг  борлигини  озгина  эътиборсизлардан  бошқа
ҳамма эътироф қилгани учун бу масалада баҳс юритиб ўтирмаганлар.

Исломда иймон Аллоҳ таолодан бандаларга берилган неъматларнинг энг
улуғи  сифатида  қадрланади.  Ислом  инсоннинг  қадрини  иймон  билан
ўлчайди.  Иймонсиз  одам  икки  дунёда  ҳам  ҳеч  бир  нарсага  эриша
олмаслигини қаттиқ таъкидлайди. Ислом ҳамма нарса иймон асосида олиб
борилишига алоҳида аҳамият беради.

Ушбу  ҳадиси  шарифда  Пайғамбаримиз  соллаллоҳу  алайҳи  васаллам
Жаброил  алайҳиссаломнинг  «Менга  Иймон  ҳақида  хабар  бер»,  деган
сўровларига  жавобан,  биринчи  бўлиб,  «Аллоҳга  бўлган  иймон»ни  зикр
қилдилар.

Дарҳақиқат,  Аллоҳга  бўлган  иймон  бу  масалада  бош рукн  ҳисобланади.
Аллоҳга иймон бўлмаса, бошқа нарсага иймон бўлиши мумкин эмас. Шундоқ
экан,  иймон масаласининг бош рукни бўлмиш Аллоҳга иймон келтириш
нима ўзи?

Исломий  нуқтаи  назардаги  Аллоҳга  бўлган  иймон  Аллоҳ  таолонинг
борлигига, ягоналигига, холиқлигига, мудаббирлигига, розиқлигига ҳамда
бошқа сифатлари ва исму амалларига тил билан иймон келтириш, дил билан
тасдиқлаш ва аъзолар билан амал қилишдир. Бу иймон Аллоҳ таолонинг Ўзи



ва  Аллоҳнинг  Расули  соллаллоҳу  алайҳи  васаллам  баён  қилганларидек
бўлиши зарур.

Ҳа, Аллоҳга бўлган иймон ўз эгасини ҳар бир нарсада Аллоҳнинг амри билан
яшашга чорлайди. Аллоҳга иймони бор одам: «Ҳар бир ишим-қилмишимни
Аллоҳ кўриб турибди»,  деган ишонч ила яшайди.  Шунинг учун,  у фақат
Аллоҳга хуш келадиган ишларни қилиб яшайди.

Аллоҳга иймони бор одам: «Ҳар бир гапимни Аллоҳ эшитиб турибди», деган
ишонч билан яшайди. Шунинг учун, доимо ўзидан яхши овоз, гап, сўз ва
маънолар чиқишига ҳаракат қилади.

Аллоҳга  иймони бор одам:  «Ҳар бир нарсамни Аллоҳ  ҳисоблаб турибди,
қиёмат куни сўроқ-савол қилади», деган ишонч билан яшайди. Шунинг учун,
доимо яхшилик қилиб, ёмонликдан қочади.

Аллоҳга  иймони  бор  одам:  «Тавбани  фақат  Аллоҳ  қабул  қилади»,  деган
ишонч билан яшайди. Шунинг учун ҳам, ўзидан хато ўтса,  дарҳол тавба
қилишга,  чин  қалбдан  афсус  чекишга,  ўша  хатони  такрор  қилмасликка
шошилади.

Аллоҳга иймони бор одам барча яхши фазилатларни ўзида жамлашга, барча
разолатлардан четда бўлишга ҳаракат қилади. Бу эса, ҳар бир инсон учун,
ҳар бир оила учун, ҳар бир жамият учун ва бутун инсоният учун ўта муҳим
нарсалар эканини одамлар кўриб-билиб турибдилар.

Ҳа, бошқа масалалар қатори иймон масаласида ҳам ҳамма нарса Аллоҳнинг
Ўзи кўрсатганидек бўлиши керак. Инсон ўзича: «Унга иймон келтираману,
бунга иймон келтирмайман», дейиши кулгили. Бунда иймон-эътиқод, дину
диёнат масаласини Аллоҳ эмас, банда жорий қилган бўлади.

Аллоҳга  иймон  қандоқ  бўлиши  кераклигини  Аллоҳнинг  Ўзи  баён  қилиб
бериши фақат Исломдагина собитдир. Шунингдек, Аллоҳдан бошқа иймон
келтириш лозим бўлган нарсаларни Аллоҳ баён қилиб бериши ҳам фақат
Исломда  собитдир.  Жумладан,  ушбу  биз  ўрганаётган  ҳадисда  бу
ҳақиқатнинг  баёни  қисман  келгани  айтиб  ўтилди.

Аллоҳнинг фаришталарига бўлган иймон ҳам катта ҳикматларга моликдир.
Фаришталарга бўлган иймон ҳар бир шахс, жамият ва барча инсоният учун
кони фойдадир.  Аллоҳнинг инсон кўзига кўринмайдиган,  чарчамайдиган,
ғафлатда қолмайдиган, гуноҳ қилмайдиган, ўзларига берилган амрни сўзсиз
бажарадиган ва яна бир қанча олий сифатларга эга бўлган ва «фаришталар»
деб номланган аскарлари борлигига иймон келтириш қачон, кимга зарар
келтирибди?

Мўмин-мусулмон инсон ўзига икки фаришта бириктирилганига ишонади.



Агар ўзи тўғри юриб, тўғри турса, ўша икки фаришта Аллоҳнинг изни ила
уни муҳофаза қилишига иймон келтиради. Ўша фаришталарнинг бири яхши
амалларни, иккинчиси ёмон амалларни заррача бўлса ҳам номаи аъмолига
ёзиб бораётганига, қиёмат куни шу ёзилган нарсалар асосида ҳисоб-китоб
бўлишига иймон келтиради. Бу эса, ҳар бир инсонни доимо яхшилик қилиб,
ёмонликдан қочишга ундовчи жуда кучли омилдир. Бу омил ҳар бир инсон,
жамият ва барча инсоният учун ўта зарурдир.

Фаришталарга  иймон  бўлмаган  жамиятда  эса,  одамлар  хоҳлаган
ёмонлигини хоҳлаган вақтда, хоҳлаган жойда қиладиган бўлади. Иймонсиз
жамият мафкурачилари тўқиб чиқарган виждон азоби каби нарсалар фойда
бермади. Чунки иймонсизда виждон бўлиши умуман мумкин эмас.

Иймонсизлик  натижасида  инсон  табиати  ҳам  бузилади.  Баъзи  инсонлар
ўзларига бўлган ишончни йўқотиб,  қўрқоқ,  шахсиятсиз бўлиб қоладилар.
Бошқалари эса, ҳар қандай ёмонликдан тап тортмайдиган нобакор махлуққа
айланадилар.

Шунингдек, фаришталарга иймони бузуқ бўлган юртлар ва халқларда ҳам
турли  муаммолар  келиб  чиқади.  Уларнинг  баъзилари  фаришталарни
Аллоҳга  ширк  келтирсалар,  бошқалари  дев,  пари  ва  ўзга  хурофий
нарсаларга аралаштириб юборадилар. Оқибатда турли зарарли урф-одатлар
ва  тасарруфотлар  келиб  чиқади.  Демак,  биз  мусулмонлар  бошқа
нарсалардаги каби, фаришталар ҳақида ҳам энг тўғри иймонга эга эканимиз
билан фахрланишимиз ва ундан фойдаланишимиз лозим.

Аллоҳнинг  Китобларига  иймон  келтириш  ҳам  улкан  ҳикматларга  молик
ишдир. Бу Аллоҳ таоло вақти-вақти билан бандаларига ўз Китоблари, яъни
кўрсатмалари  тўпламини  тушириб,  уларни  икки  дунё  саодатига
эриштирадиган  йўлга  ҳидоят  қилиб  турганига  иймон  келтиришдир.  Бу
Аллоҳ  ҳар  замонни  ўзига  яраша  китоб  билан  таъминлаб,  аста-секин
инсониятни тайёрлаб боргани ва вояга етказганига иймон келтиришдир. Бу
инсоният ўз  камолига етганида Аллоҳ унга баркамол Китоб,  қиёматгача
мўъжиза  бўлиб  қолувчи  Қуръони  Каримни  нозил  қилганига  иймон
келтиришдир. Бу инсоният бундан буён фақат Қуръонга амал қилгандагина
мақсадга эришиши мумкинлигига иймон келтиришдир.

Аллоҳнинг  Китобларига  иймон  келтирмайдиганлар  эса,  ушбу
эзгуликларнинг  барчасига,  инсоннинг  асли  бир  эканига  куфр
келтирувчилардир. Улар Аллоҳ инсонни улуғлаб, унга Ўз таълимотларини
берганига,  бошқа  махлуқотлардан  устун  эканини  исбот  қилганига  куфр
келтирувчилардир. Шунинг учун ҳам, Аллоҳнинг Китобларига ёки уларнинг
баъзисига иймон келтирмаганлардан фақат ёмонлик чиқади, холос.

Аллоҳнинг пайғамбарларига иймон келтириш ҳам ғоятда пурҳикмат ишдир.
Аллоҳ  таоло  инсонлар  ичидан  Ўзига  пайғамбар  танлаб  олишининг  ўзи,



инсоният  учун  улкан  шарафдир.  Одам  Атодан  бошлаб,  Муҳаммад
соллаллоҳу  алайҳи  васалламгача  бўлган  пайғамбарлар  силсиласи  эса,
инсониятнинг шараф силсиласидир. Пайғамбар алайҳиссаломлар инсоният
учун  шону  шараф,  фахр  бўлган  шахслардир.  Улар  Роббил  оламиннинг
кўрсатмаларини  одамларга  етказиб  берган  шахслардир.  Уларнинг
ҳаммалари бир Аллоҳнинг бандалари,  бир Аллоҳнинг пайғамбарларидир.
Улар бир-бирлари билан биродардирлар. Улар бир-бирларини тўлдириб, бир-
бирларини тасдиқлаб келганлар. Улар орқали инсониятнинг асли бир экани,
бир Аллоҳга сиғингани, бир динга амал қилгани тушунилади. Шунинг учун
ҳам,  Исломда  уларнинг  орасини  фарқламай,  ҳаммаларига  бирдек  иймон
келтириш фарздир. Пайғамбар алайҳиссаломлардан бирорталарини инкор
қилган  кимса,  гўёки,  ҳамма  пайғамбарларни  инкор  қилган  каби  кофир
бўлади.

Пайғамбар  алайҳиссаломларнинг  ҳар  бирлари  яхшилик,  фазилат  бобида
инсоният учун ўрнак ва намунадирлар. Уларнинг ҳар бири ҳидоят маёғидир.
Уларнинг  охиргиси  Муҳаммад  соллаллоҳу  алайҳи  васаллам  қиёматгача
ҳаммага  ўрнакдирлар.  Инсоният  бугунги  кунда  пайғамбарлардан  ўрнак
олишга ўта муҳтож бир ҳолга келгандир. Бунинг учун уларнинг эҳтиромини
ўрнига қўйиш, улар ҳақида Ислом кўрсатгандек иймон келтириш лозим.
Чунки Исломдан бошқа дин ва мафкураларда бу нарса йўқ.

Иймонсизлар  инсоният  тарихининг  гултожи  бўлмиш  Пайғамбар
алайҳиссаломларни  ҳийлагар,  ёлғончи,  бузуқ,  каззоблар,  деб  эълон
қилдилар  ва  бу  билан  инсоният  қадрини  яна  бир  бор  ерга  урдилар.
Иймонсизлар инсониятни пайғамбарлардан эмас, ўзларининг нафси бузуқ,
ароқхўр,  маймунсифат  бошлиқларидан  ўрнак  олишга  чақирдилар.  Улар
мазкур  нобакорларни  пайғамбарлардан  устун  қўйиб,  афзал  кўрсатишга
уриндилар.  Аммо  вақти-соати  келиб,  улар  сиғиниб  юрган  шахслар
шайтондан  баттар,  тубан  махлуқлар  экани  маълум  бўлди.

Исломдан  бошқа  айрим  динларда  Пайғамбар  алайҳиссаломларнинг
баъзиларини ўз қизи билан зино қилишда айблаб, баъзиларини умуман тан
олишмайди.  Бошқа  бир  динда  эса,  ғулувга  кетиб,  улар  илоҳийлаштириб
юборилади. Худонинг ўғли ёки худо, деб эътиқод қилинади. Бунга ўхшаган
хатолар тўлиб ётибди. Демак, бу масалада ҳамма нарса ўз ўрнига тушиши
учун ҳам, Ислом керак.

Ислом  охират  кунига  иймон  келтиришни  ҳам  иймондаги  рукн
масалаларидан қилган. Иймон келтириш лозим нарсалар ичида бу масалага
алоҳида эътибор берилади. Нима учун бундай қилинганини бугунги кунда
яхши тушуниб турибмиз.

Охират  кунига  иймон бўлмаса  ёки  мазкур  кунга  иймон заиф бўлганида
инсоният таназзулга юз тутишини тажриба кўрсатди. Охират кунида ҳамма
одамлар  қайта  тирилишига,  бу  дунёда  қилган  амалларининг  зарра-
заррасигача  мукофот  ёки  жазо  олишига  иймони  йўқ  одамдан  яхшилик



чиқиши амримаҳол. Агар охират кунига иймон-ишонч қолмаса, ер юзида
эзгулик ва адолатга эришиб бўлмайди. Охират кунига иймон йўқолиб, «Одам
ўлгандан кейин чириб йўқ бўлади, қайта тирилмайди», деган фикр ҳоким
бўлса, ер юзида кучли кучсизни еб битирадиган «ўрмон қонунлари» жорий
бўлади. Ҳа, агар золим зулмига жавоб бермаса, ёлғончи-фирибгар ўз ёлғони,
фириби билан  давр  суриб  қолиш пайидан бўлаверса,  хулласи,  ҳамма бу
фоний дунё матоҳи учун ҳар қандай ёмонликдан, ифлосликдан қайтмаса бу
дунё қандай дунё бўлади? Кучсизлар, мазлумлар, бечораларнинг ҳоли нима
кечади?  Ҳаёт  кечириш  ўз-ўзидан  чексиз  азобга  айланиб,  жамиятда
ноумидлик,  лоқайдлик  ва  ўзини-ўзи  ўлдиришлар  кўпаймайдими?

Мазкур  бало-офотлардан  қутулиш  учун  кишилар  инсофли,  диёнатли,
тўғрисўз бўлишлари, барча ёмонликлардан қайтишлари, лозим. Ёмонликдан
қайтиш учун эса, охират кунига иймон албатта лозим.

Биз ўрганаётган ҳадисда таъриф қилинган эҳсон-ихлосга инсоният бугунги
кунда қанчалик муҳтож эканини гапириб ўтирмасак ҳам бўлади.

«Аллоҳга худди Уни кўриб турганингдек, агар сен Уни кўрмасанг, У сени
кўриб турганидек ибодат қилмоғинг».

Бугунги  дунёмизнинг  асосий  мусибати,  унда  Аллоҳни  кўриб  тургандек
ибодат қиладиганларнинг йўқлигидандир. Бугунги оламимизнинг мушкули
унда  «Аллоҳ  мени  кўриб  турибди»,  деган  ишонч  билан  ибодат  қилиб
яшовчиларнинг  йўқлиги  ёки  камёблигидандир.  Шунинг  учун,  ҳеч  бир
нарсада ихлос йўқ. Ҳеч бир нарсани яхшилаб бажариш йўқ. Оқибати эса,
ҳаммага маълум.

Ислом  эса,  бу  мақомни  ўн  беш аср  илгари  Ислом  ва  Иймоннинг  олий
мақомига  айлантиргандир.  Эҳсон-ихлос  мақомини  юқори  кўтаргандир.
Дарҳақиқат,  мўмин-мусулмонлар  ичида  ушбу  мақомга  эришганлар  кўп
бўлган даврларда улар дунёни бошқардилар. Бу мақомдагилар озайганда
эса,  оламда  уларнинг  тутган  ўрни  ҳам  пастлади.  Бу  мақомдагилар  йўқ
бўлганда эса, мусулмонларнинг мавқеи тушиб, йўқ даражага келди.

Манба: hadis.islom.uz




