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FİHRİST

· Sunu
· Bakâbillah
· Tasavvufa girenlerin pek çoğu, "Bakâbillah" aşamasına geçemez!(Bkz."Bâtınî Seyr")

· "Bâkî"
· Varlıkta “Bâkî”nin dışında birşey yoktur!

· Asıl olan, mutlak olan, Bekâ’dır! Fânilik, zan’da vardır!

· Semâ ve Arz, sonsuza kadar bâkidir!

· "İnsanın şuur olarak Bâki oluşu”nun neticesi nedir?

· "Allah Bâkî’dir”in mânâsını yaşayanlar 

· "Bâkî olan Allah’tır!” hükmü, hangi aşamaların yaşanmasıyla açığa çıkar?

· Kişilik kavramı tümüyle yok olduğunda, kişi İlâhi Bekâ ile Bâkî olur!

· "Bâkî olan Allah’tır!” gerçeğinin ortaya çıkışının neticesi nedir?

· "Bâkî, Allah’tır!” hükmü açığa çıktığında, sûretlerde değişiklik olur mu?

· "Bakmak” 

· "Balçık”

· “Bâ’s”
· Allah’ın insanı Bâ’s etmesi

· Beden sıçraması-beden dönüşmesi (Bâ’s) nasıl gerçekleşir?

· "Bâis” Esmâsı
· "Bâis” Esmâsı, her anki bâ’s oluşta daha gelişmiş özellikler getirir!

· Azrâil’in bâ’s olayındaki rolü nedir?

· “Bâis” ismi, her an geçerlidir!

· Ölümün akabindeki ve Kıyâmetten sonraki bâ’s
· "Bâis” ismi mazharı olan Melek
· Basar

· “Basir” esmâsı

· Basiret (Kalb gözü)

· "Basar” ile “Basiret” arasındaki fark nedir?

· Basiretimizdeki zulmet perdeleri ne zaman kalkmaya başlar?

· Basiret kimde açılır?

· Basiret niçin önemlidir?

· “Basiretin (Algılama ve değerlendirme kapasitesinin) yetersizliği (Mânevi Körlük)

· “Sınırsız Bilinçli Varlık” olduğumuzu farketmek için tek şansımız, bu dünya yaşamıdır!

· Bakış Açısı

· Yaşamda kaç bakış açısı vardır?

· Yaradılmışların bakış açısı

· Allah’ın bakış açısı

· “Bârî” Esmâsı

· “Bâsıt” Esmâsı

· Başörtüsü (Türban)
· Müslümanlık = Türban mıdır?

· Başını örtmeyen kadın, “Kâfir” midir?!

· “Bâtın” Esmâsı

· “Bâtın” 

· "Bâtın”, bir başka boyutta değildir!

· Görüş alanı içinde olmasına ve bakmaya rağmen algılayamamanın sebebi nedir?

· “Kişinin Bâtını” nedir?
· Bâtınî Seyr

· “Bâtınî Seyr” de kalıp, “Zâhirî Seyr”e geçemeyişin neticesi nedir?

· Kimler, niçin, Bâtın’ın nurlarıyla Zâhir’den perdelenirler?

· "Bâtıl"

· Bâtıl ne zaman ve nasıl yok olur?

· “Bedbaht”

· Beden
· Biyolojik Beden

· Beden, hücrelerden(Balçık’tan) meydana gelmiştir!

· Beden niçin yaratılmıştır?

· Bedene kaç türlü enerji girer?

· İnsan, kendini niçin “madde beden” olarak kabul eder?

· Allah’tan bîhaber yaşamak için yaratılan, bedene dönük yaşar!

· Kişinin kendisini “Beden” Kabul edişinin neticesi nedir?

· İnsan, niçin beden varlık değildir?

· “Bedensel Kişilik” (Bkz. K / Kişilik / “Bedensel kişilik”)
· Bedeni bütün hâlinde koruyan, beynin yaydığı bioelektrik enerjidir! (Bkz. B / ”Beyin” / Beyin, yaydığı bioelektrik enerji ile beden hücrelerini birarada tutar.)

· Bedenin Tabiatı (İçgüdüsel Davranışlar-Biyolojik Bedenin Hücresel Dürtüleri-Bedene ait tüm özellikler)
· Bedenin Tabiatı ortadan kalkar mı?!

· Bedensel dürtülere karşı niçin mücadele gereklidir?
· "Bedenin Tabiatı” ile “Terkibi Tabiat” farklı şeydir!

· Bedenin zarûri ihtiyaçları nelerdir?

· Bedeni meydana getiren, besleyen ve büyüten, “Beyin”dir!

· Beden niçin ağrı, acı, sancı, ızdırap çeker?

· Bedenin yaşı var mıdır? (Bkz.B / Bilinç / "Bilincin yaşı" var mıdır?)

· Bedenin sonu nedir*

· Beden ölümden sonra niçin dağılır ve çürür?

· “Beden boyutu” da ebedidir!

· Ölümötesi Beden

· “Bedenin Kanunu” nedir?

· Bedeni Kurban etmek

· Ruh Beden (Taşıyıcı Dalgalar-Işınsal Beden- Hologramik Mikrodalga Beden, Lâtif Beden-Nârî Beden-Nârî Ceset-Ateşî Beden)
· Ruh Beden nasıl meydana gelir?

· Ruh, bedende nasıl muhafaza edilir?

· Ruh Beden’in görüntüsü nasıldır?

· Beden hayâtiyetini koruduğu sürece, Dalga Beden’in Madde Beden’den ayrılması sözkonusu değildir!

· Kozmik ışınlar, “İnsan Ruhu” denilen dalga üretimini ne zaman ve nasıl başlatırlar?

· Ruh Beden dünyadayken yeterli gücü elde edememişse, vay hâline!

· Kişi, kendini hologramik Dalga Bedende hangi özelliklerle bulur ve neler hisseder?

· Ruh Bedendeki âfâkî ve enfüsî görüş

· Ruh Beden ne zaman terkedilir?

· Ruh, asla yok olmaz! (Bkz. Benlik Bilinci ve Ruh asla yok olmaz!)

· Nur Beden

· Nur Bedenin sâbit bir görüntüsü, şekli yoktur!

· Bilincin Bedeni (Bkz.” Bilinç”)

· Kabir Hayatındaki Beden

· Mahşerdeki Beden

· Cehennem Boyutundaki Beden

· Cennetteki Beden 

· Cinlerin Bedeni

· İnsan ve Cinlerin Bedeni, Kurân’da nasıl tarif ve tavsif edilmiştir?

· Atomaltı Boyuta ait “Dalga Bedenli Canlılar”

· Kâinatın Bedeni
· “Bedîi” Esmâsı
· “Bekâ” (bkz. “Bâki”)

· Belâ

· Belâyı dâvet etmek

· Belâ geldiğinde yapılacak şey nedir?

· Başa gelen her belâ, niçin nimettir?

· Benliğine Dönük Bilincini bulamama belâsı 

· Büyük mertebelerin pahası, belâlara katlanmaktır!

· Bir kavme belâ geleceği zaman, iyiler hürmetine geri çevrilir mi?

· Belâ iner, dua onu karşılar ve kıyâmete kadar çarpışırlar!

· Belâlardan muhafaza için Hazreti Rasûlullah’ın öğrettiği dualar

· Bellek (Hâfıza)

· Hâfıza nerededir?

· “Unutma” nedir, nasıl meydana gelir?

· Hâfızada silinme olur mu?

· Hâfızadaki tüm bilgiler, otomatik olarak “Nur beden”e de yüklenir!

· Her hâfızası olanın “Ruh”u yoktur!

· “Ben”

· Genel “Ben”

· “Evrensel Mutlak Ben”

· Mutlak Ben (Salt Ben) neye işaret eder?

· Ehadiyet-i İlâhi’de “Mutlak Ben” kavramı dahi yok olur!

· “Ben” kelimesiyle işaret ettiğimiz yapıda Zât, sıfat ve esmâ içiçedir; birbirinden ayrılmaz!

· “Ben” dediğimiz izâfî-göresel yapımız nasıl oluşmakta?

· “Ben” duygusu, Dünyanın etkisiyledir!

· Benlik

· Kâinatta varolan Tek Mutlak Benlik nedir?

· Benliği kuvvetli (Nefsi kuvvetli) olan

· Benlik nasıl kurban edilir?

· Benliği imha eden nedir? 

· Benlik perdesi kalktığında farkedilecek gerçek nedir?

· Benliği terketmek

· İşte insanın gerçek benliği!

· Benlik bilinci ve ruh, asla yok olmaz!

· “Bencil”

· “Berr” Esmâsı

· “Berzah Âlemi” (Güneş boyutu yaşamı-Âhiret-Evrendeki dalgasal boyut-Semâ-Nârî Boyut)

· “Berzah” hangi boyuttur?

· Berzah âlemi’nde nasıl bir yaşam var?

· Berzah âlemindeki hangi veliler dünyadakilerle iletişim kurabilir?

· Berzah Âlemi’nde yaşayanlar, dünya işlerine müdahale edebilirler mi?

· Berkî Tecelli

· “Besmele”

· Kurân, “Besmele” ile başlayarak hangi gerçeği vurgular?

· Niçin Besmele ile başlanan her iş başarıya ulaşır?

· Besmele neden “Çekilmez”?

· “Besmele”, çıktığı mahallin hâliyle ilgilidir; ki, sırrının açığa vurulması da gerekli değildir!

· “Besmele”li Yıllar

· Beşer

· Beşer nasıl kurtuluşa erer?

· Beşerin ebedî saadeti nedir?
· Beşeriyet

· Beşeri Değer Yargıları

· Beşerî değer yargıları niçin “Mutlak Doğru” değildir?

· Değer yargıları neye “gore”?

· “Gerçeğe gore değerlendirme”, yargılama, hüküm verme, yalnızca kime aittir?

· İnsan, niçin yargılayıp hüküm veremez?

· Hüküm vermeyi- yargılamayı Allah’a bırakabilmek, aklın “iman kapasitesi” ile ilgilidir!

· Değer yargıları, neyin sonucudur?

· Değer yargılarının oluşumu ne zaman başlar ve nasıl gelişir?

· Tüm değer yargılarının değiştiği boyut

· “Beşerî Duygular”

· “Beşerî Duygular” nasıl oluşur?

· Beşeriyet kirlerinden, kayıtlarından arınmak suretiyle Öz’üne yaklaşmak mümkün olabilir ancak!
· Beşerî Düşünce (İnsanca Düşünce)

· Şartlanmalar

· İnsanı tüm hedeflerinden alakoyan engel nedir?

· “Allah”, tüm beşerî düşünce, kavram ve değer yargılarından münezzehtir!

· Şartlanmaların orijini nedir?

· Şartlanmalar, nasıl bir “düşünce ve yaşam kozası” örüyor?

· Şartlanmalara dayalı birikim, komplike bir sistem değildir!

· Şartlanmaların ördüğü kozadan kurtulmak için gerekli şartlar nelerdir?

· “Şartlanmalar Perdesi”ni aralayabilirsek, neyi farkederiz?

· Şartlanmalarla kayıtlanışın cezası nedir?

· Beşerî İlişkiler

· Beşerî ilişkilere yön veren nedir?

· Niçin toplumsal şartlanmalardan sıyrılmak gereklidir?

· Halkı koşullandırma-şartlandırma  (Kamuoyu oluşturma)

· Medyanın-toplumun programladığı ilkel robotlar pozisyonundan çıkmak; gerçekçi düşünmeyi öğrenmek zorundayız! 

· Beş Duyu (Kesitsel Algılama Aracı)

· En büyük “zulmet perdesi”, “beş duyuya tâbî düşünce sistemi”dir!

· Beş duyu ilmi, sayısız uzaylara ve boyutsal evrenlere sürükler!

· Beş duyu kaydında yaşayan insanın âkıbeti nedir?

· “Beş duyuya bağımlı düşünce sistemi” niçin “Tanrı” tahayyül eder?

· “Ölümle başlayan sonsuz yaşam”, beş duyu ile elde edilemeyecek veriler ihtiva eder!

· Beş duyu, beyindeki sayısız güçlere sadece bir örnektir!

· “Beş duyu”nun algıladığı evren, hangi evren?

· Beş duyu ile Tek’i nasıl bölüyoruz?

· Beş duyunun algıladığı “madde”, gerçek midir?

· Beş duyu verileri, “Tümel Varlık”tan alınan, sadece “kesitsel örnekler“dir!

· Gerçekleri görmeyişimizin suçlusu, beş duyumuz mu?

· Beyin

· Micro Evrendir, Beyin... Macro Beyindir, Evren!
· Beyin, Evrensel Öz’ün tüm özelliklerini hologramik bir biçimde kendisinde barındıran bir tür titreşimden ibarettir!

· Beyin, “Dalga Anlamları”bildiğimiz boyuta transfer eden muazzam bir cihazdır!

· Beyin nasıl oluşmuştur?

· Beyin, sonsuz titreşimlerden ibaret, hologramik bir yapıdır!

· Bilimin günümüzde erdiği son görüş= Pribram&Bohm

· Beyin nasıl karar alır; duygu ve düşünceleri nasıl oluşturur?

· Beyinde “Mânâlar” nasıl oluşur?
· Beyinde niçin sürekli bir savaş yürürlükte?
· “İnsan Beyni”ni önemli kılan özellik nedir?

· Beyin, Evrendeki sayısız dalgaboylarındaki mânâları alır; değerlendirir ve yeni mânâlar oluşturur!

· Beynin sayısız yeni mânâları değerlendirebilmesi ve meleklerle rezonansa girebilmesinin anahtarı nedir?

· Beyne gelen tahrik unsurları

· “Gen”lerdeki bilgilerin beyinde açığa çıkabilmesi neye bağlıdır?

· Kozmik ışınlar, beyinde nasıl bir çalışma tarzı meydana getirir?

· İsimlerin mânâlarının beyne geliş kuvvetinin önemi nedir?

· Beyinde hangi konu ağırlık kazanırsa, o konu üzerinde açılımlar genişler ve alışlar artar!

· Her beyinde, 99 esmâyı ortaya çıkarma istidadı var mıdır?

· Beyin kâbiliyeti, tüm insanlarda aynı mıdır? Farklılığı yaratan nedir?

· “Beynin sentez sonucu” nedir?

· Beyindeki sentez kapasitesi nedir?

· Beyinde oluşan sentez, nerede açığa çıkar?

· Beynin sentez ve deşifre kâbiliyeti niçin önemlidir?

· Beynin deşifre ettiği şeyin aslı nedir?

· Beynin sentez kapasitesini arttıran nedir?

· Beyin, kişinin “Levh-i Mahfuzu”dur!

· Beyin ile ruh arasındaki ilişki nedir?

· Beyin, “Ruh”u nasıl üretir?

· Beyin, Ruh’u (Mikrodalga bedeni), ses ve görüntü yüklü olarak meydana getirir!

· Beyin, tüm zihinsel faaliyetlerini, düşünsel verileri, ana taşıyıcı dalgalara yüklemek suretiyle “Ruh”u meydana getirir!

· Beyin, ruha yüklediği verilere istisna tanımaz!

· Beyin durduğunda, bedenin manyetik çekiciliği de kalkar!

· Nur (ölümötesi yaşam bedeninin enerjisi), beyin çalışmaları ile elde edilir!

· Mikrodalga Beden’in tüm özellikleri ve kâbiliyetleri, ancak beyinle düzenlenir!

· Beyin, yaydığı bioelektrik enerji ile beden hücrelerini birarada tutar!

· Beyin dalgaları, nasıl dağılmadan birarada durabiliyor?

· Beyin, zihnî fonksiyonları nasıl oluşturur?

· Beyinden tüm vücuda yayılan negatif ve pozitif bioelektrik enerji

· Beynimiz nasıl programlanıyor?

· İnsan beyninin kozmik ışınlarla programlandığı, nihâyet bilim dünyasınca ispatlandı!

· Beyinlerin Burçlar tarafından programlanma biçimi, insan ilişkilerini nasıl etkiler? (Bkz. B / Burçlar / Burçlar, insan ilişkilerini nasıl etkiler?)
· Henüz “cenin” iken ölümü tadan birim için “beyin açılımı” nın önemi var mıdır?

· Beyin faaliyetinin düzeyini belirleyen nedir?

· Tüm insanların beyin dalgaları, uzayda muhafaza edilir!

· Her  beynin “kendine has şifreyle yaydığı dalgalardan oluşmuş kitabı”!

· Beyin dalgalarının orijini nedir?

· Beyin, gıdalardan aldığı bioelektrik enerjiyi nasıl değerlendirir?

· İnsan beyni, sürekli elektromanyetik dalgalar üretmektedir!

· Beyin, “Dalga Beden”i (Ruh’u) kaç bölümde üretir?

· Ruh Beden’in oluşturulması dahi, meleki güçlerledir!

· Beynin yaydığı bioelektriğin önemi nedir?

· Beynin ihtiyacı olan bioelektrik enerji nasıl temin edilir?

· Beyin, bioelektrik enerjiyi nasıl değerlendirir?

· Beynin ürettiği dalgalar

· 1-Taşıyıcı dalgalar

· 2-“Antiçekim Dalgası” nedir?

· Her  beyin, “antiçekim dalgası” üretebilir mi?

· Beynin antiçekim dalgası üretip üretememesi neye bağlıdır ve önemi nedir?

· Antiçekim dalgalarının üretilmesinde  bilincin katkısı var mıdır?

· Antiçekim dalgaları, doğuştan üretilmeye başlanmamışsa, sonradan üretilebilir mi?

· Her “bedensel yer değiştirme olayı”nı gerçekleştiren kişi, antiçekim dalgası sahibi midir?

· Beynin ürettiği “antiçekim dalagaları”nı güçlendirmek mümkün mü?

· 3-“Enerji Dalgaları” nedir; kaç türlüdür?

· Beyin, başka beyinlerden enerji dalgası transfer edebilir mi?

· “Enerji Dalgaları” nasıl güçlendirilir?

· Beynin “alıcı” ve “verici” mâhiyetteki düşünce ve fiillerinin neticesi nedir?

· 4-“Bellek Dalgaları”

· Akıl, fikir, hayâl, şekillendirme ve benlik gibi özellikler, “bellek dalgaları” şeklinde ruha yüklenir!

· Bellek dalgaları, ses ve görüntü yüklenmiş bir biçimde hologramik bedene eklenir!

· Bellek dalgalarındaki bilim seviyesinin ölümötesi yaşamda önemi nedir?

· Bellek dalgalarında kayıtlı tüm bilgiler, ölümötesinde herkes tarafından okunabilir!

· Beyin, kaç türlü radyasyon yayar?

· Beynin “yönlendirilmiş dalgaları”

· İnsanın bütün istek ve arzuları, beynin yönlendirilmiş dalgalarının yoğunlaşmasıyla meydana gelir!

· Dua, beynin yönlendirilmiş dalgalarıdır!

· Güçlü yönetici beyinlerin yaptığı yayınlar

· Beynin negatif yükle Ruh’a kaydettiği yazılımı silmenin yolu nedir?

· Beyin, niçin “secde” de iken çok güçlü dalgalar yayar?

· Beynin yaydığı “radar dalgaları”

· Beyin, gündüz olduğu gibi, gece uyku hâlinde de radar dalgaları yaymaya devam eder!

· Beynin, yaydığı radar dalgalarıyla, dünya üzerinde çeşitli yörelere ve kişilere yönelmesi

· “Mûcize” ve “Kerâmet” denen olaylar, beyin ile ilgilidir!

· Beynin yaydığı radyasyonlardan oluşan varlıklar

· İmanın açığa çıkışı ya da çıkmayışı, beyinde bir değerlendirme merkezinin açılıp açılmamasıyla ilgilidir!

· İnsan şuuru, Allah’ı, ancak beyin kapasitesi kadarıyla tanıyabilir!

· Beyin ne yönde çalışırsa, kapasitesi o yönde artar ve üretir!

· Ölüm ânında, ruh-beden ilişkisinin kesilmesinde beynin rolü nedir?

· Beynimizi kim kullanıyor?

· Düşünsel yaşamın boyut sıçraması neye bağlıdır?

· “Birimsellik ve bedensellik his ve düşüncesi” nasıl oluşuyor?

· İnsanı birimselliğe çeken şeyler niçin ve nasıl alınır?

· İstidat ve kâbiliyet ile beyin arasındaki ilişki nedir?

· Beyin hücreleri, her işlevi yapabilecek kâbiliyete sahiptir!

· Beyindeki virüsler nelerdir?!

· İnsanın kendisindeki mükemmelliği ortaya koyamayışı, beynindeki gelişimleri yapmaması yüzündendir!

· “Beyin veri tabanı” nedir?

· Beyin veri tabanının kaynakları nelerdir?

· Birimin veri tabanının neleri kabul edeceğini belirleyen nedir?

· Beyinde pozitif ve negatif esasa dayalı, belli frekanslarla programlanmış veri tabanları vardır!

· “Bâtın”, gerçekte beyin veri tabanında varolandır, “Zâhir” olandır!

· Beyin veri tabanındaki verilerin orijini nedir?

· Genetik veri tabanının değerlendirilmesi ne zaman ve nasıl başlar?

· Veri tabanının çalışma sistemi nedir?

· Veri tabanındaki verilerin açığa çıkması için gerekli şart nedir?

· Yaşadıklarınızın tümü, (aynıyla ruha da kaydı giren) veri tabanınızın sizden açığa çıkışıdır!

· Kişi, veri tabanınındaki sevdiğiyle beraber olacak âhirette!

· Beyin faaliyeti ve veri tabanının, “ilham” ve “vahiy” üzerinde rolü var mıdır?

· İnsan, veri tabanındaki verilere dayanarak, hayâlindeki dünyasını yaratır!

· Yetersiz bilgiyle doldurulmuş veri tabanlarının sonucu, hayâli sukûtu yaşamaktır!

· Beyin, ne zaman âfâkî ve enfüsî ilhamlar almaya başlar?

· Beyin, nasıl değerlendirme yapar?

· Beyin, her an kozmik bombardımana tâbi olduğu halde niçin tüm kozmik ışınımı değerlendiremez?

· Beyin, nasıl hüküm veriyor?

· Algılama aracının kapasitesi değiştiğinde, beyin hangi gerçeği farkeder?

· Beyin, en çok enerjiyi hangi işlevlerde harcar?

· Beyin, “fikir”leri tasvir ederek(şekillendirerek) “idrâk”ı oluşturur!

· Gördüklerimiz; beynin “veri tabanına göre” oluşturduğu “hayâlî imaj”lardır!

· Beyin, isterse, “hayâl merkezi”ni devreye sokmadan da görür!

· Beynin algılama sistemleri

· Beynin “varsayım dünyası” ve “gayb âlemi”!

· Beyin dahi, esmâ terkibi sonucu “var kabul edilen”dir!

· Beyinde, gelen sinyalleri değerlendirecek veri tabanının gelişmemiş veya yetersiz oluşunun neticesi nedir?

· Beyin, niçin kendini “bir boyutun mensubu” kabul eder?

· Beynin algıladığı görüntülerin, sûretlerin aslı-orijini nedir?

· Akıl veya ruh hastalıklarının (!) beyinle ilgisi nedir?

· Beynin şifa gücü

· Beyin gücü

· Beyin gücünü etkileyen faktörler nelerdir?

· “Beyin gücü” hangi halde üst düzeydekilerce kullanılır?

· Beynin çalışan kapasitesi nelerle ilgilidir?

· Her ruh beden, ancak “kendi beyni tarafından” açılım alabilir!

· Beynin durduğu andaki potansiyel, tüm ebedî yaşamda, değişmeksizin aynen devam eder!

· Beynin bioelektrik ve bioşimik yapısıyla ilgili çalışmalar, Din’de, “İbadet” adıyla düzenlenmiştir!
· Her beyin hücresi, tüm görevleri îfa edebilecek kapaisteye sahiptir! (Bkz. “Beyinde ses, görüntü ve şekil yoktur; sadece Kavramlar vardır!”)
· Beyinde ses, görüntü ve şekil yoktur; sadece “Kavramlar” vardır!

· Önce beyinde bir kavram oluşur, daha sonra dile dökülür!

· Beynin, güçlü bir akılla, verileri özgür biçimde değerlendirebilmesi neye bağlıdır?

· Beynin deşifre kâbiliyeti, analiz gücü neye bağlıdır?

· Beyinde analiz gücünün yeterli olmayışının sonucu nedir?

· Beyni kilitleyen, bloke eden nedir?

· Beyindeki tıkanıklıkları gideren, yeni açılımlar sağlayan nedir?

· Beynin ilk açılımı, kişinin yaşamını nasıl yönlendirir?

· Beyin kapasitesini (algılama gücünü) arttırmanın yolu nedir?

· “Allah İsimleri”nin zikri ile, beynin kozmik plana göre, bir tür frekans ayarlarını yaparsınız!

· Beyin kapasitesini arttıran en önemli isim nedir?

· Beyin, yeni hücre gruplarını, zikredilen mânâ istikametinde programlar!

· “Zikir”, beyin kapasitesini nasıl arttırır?

· Beyin hücreleri yenilenmez! (Bkz. B / Sigara ve içki, beyni ve dolayısiyle âhiret yaşamını nasıl etkiliyor?)
· Beyin, orijini itibariyle, melekî bir yapıdır!

· Beyindeki, çalışan ve çalışmayan hücreler arasındaki fark nedir?

· Beyin kapasitesini arttırmak için “inançlı” veya “inançsız” olmak önemli midir?

· Beyin kapasitesini arttırmanın amacı ve önemi nedir?

· İdrâk edilen, fiile dönüştükçe; o oranda beyinde ek kapasiteler, yeni idrâklar oluşur!

· Beyin kapasitesinin ölümden sonraki yaşamda önemi nedir?

· Fikir, beyinden atılan ok gibidir!

· Beyin ve evrensel özellikler

· Cennette erişilecek nimetler, “dünyadaki düşünce kapasitesi” ile sınırlıdır!

· Beyinde boş duran kapasite kullanılmaya başlandığında ilk farkedilecek sır nedir?

· “Üst beyin faaliyetleri”

· “İnsan beyni”, Cennet ve Cehennemi algılayabilir mi?

· Beden ve beyin, hangi hallerde enerji yitirir?

· Beyin enerjisini nasıl israf ediyoruz?

· Sigara ve içki, beyni ve dolayısıyla âhiret yaşamını nasıl etkiliyor?

· Sinirlenme beyne nasıl zarar verir?

· Beyin sağlığı için neler yapabiliriz?

· Güneş tutulması, beyinleri nasıl etkiler?

· Hormonlar, beyin üzerinde nasıl bir fonksiyon icra eder?

· Beyin uyur mu?

· “Beynin durması”(Ölüm) nasıl gerçekleşir?

· “Ruh’un Beyni” (Ruhî Algılama Sistemi)
· Mikrodalga beynin kapasitesi ne kadardır?

· Mikrodalga beynin (Ruh beynin) üretim gücü yoktur!

· Ruh beynin üretim gücü var mıdır?

· Ölümden sonra, Ruh’un “başka bir beyin”e geçmesi mümkün mü?!

· Beynin en çok enerji harcadığı işlevler nelerdir?

· Önemli olan, belli kelimelerin beyinde tekrarıyla, o frekansın hücrelerden yayınlanmasıdır!

· Big bang (Bkz.Evren)
· Bilinç (Şuur)

· Beynin ürettiği düşünsel yapı!

· Varsanılan herşey, “Bilinçteki ilim mânâları”dır!

· “Bilinç”, beyin genetiğinin oluşturduğu mânâlardır!

· Bilinç, yapısını henüz değerlendiremediğimiz meçhul frekanslı bir dalga boyudur!

· Evrendeki Holografik Bilinç

· Yaşamda varolan herşey, bilincini meleklerden alır!

· Evrende, “cansız” ve “bilinçsiz” birşey mevcut mudur?

· Kozmik Bilinç (Evrensel Bilinç)

· Bilinç, bölünür ve cüzlere ayrılır birşey değildir!

· “Kuantsal boyut”ta herşey, tek bir şuur hâlindedir! (Bkz. Boyutlar)

· Bilinç, “Can”dır!

· Bilincin, yaşamın ve herşeyin Evrenin dokusunu oluşturmasının şaşırtıcı sonuçları!

· Birimlerde mevcud olan bilinç, aynı “Öz”den geldiği halde niçin farklılıklar gösterir?

· Bilincin gerçek kapasitesi nasıl örtülür?

· “Özbilinç” noktası

· İnsanda niçin bilinç oluşmuştur?

· İnsanda şuur ne zaman meydana geldi?

· Bilinç nasıl oluşur?

· Bilinci oluşturan, yönlendiren, etkileyen faktörler nelerdir?

· Bilinç nerede oluşur?

· Beyin, oluşan bilinci ürettiği “ruh”a yükler!

· “Bilincin bedeni” nedir?

· Bilinç, bedensiz kalacak mı?!

· Bilincin, ölüm ânında Ruh’u kullanması 

· Bilinç, “madde” değildir!

· İnsan bilinci ölümsüzdür!

· İnsan şuuru niçin bâkidir?

· Bilinç, ölümü “tadar”; hiç kesinitiye uğramaksızın!

· “Bilincin yaşı” var mıdır?

· Bilincin sûreti var mıdır?

· “İnsan”, beden ve ruh değil; “Bilinç Varlık”tır!

· Bilinç boyutunda “Dişilik” ve “Erkeklilk” kavramı var mıdır?

· Bilinçte “Dişilik” ve “Erkeklik” kavramını oluşturan ve güçlendiren nedir?

· Bilincin “Dişilik” ve “Erkeklik” kavramıyla bloke olmasının neticesi nedir?

· Bilinç, bedene mi aittir?!

· “Ben” ve “Nefs” kelimeleriyle işaret edilen, “Bilinç”tir!

· “Kişilik Şuuru” (“Bireysel Bilinç”- “Bilinç Sahibi “Ben”) nedir? “Ben” Bilinci nasıl oluşur?

· “Kişilik Şuuru” diye adlandırılan düşünce sistemi

· “Kişilik Bilinci”nin (Bireysel Bilincin) orijini nedir?

· Kişilik şuuru kalkar mı?

· Şuur, niçin “Ruh”a izâfe edilmiştir?

· Ruh Bedendeki Şuur (Kalb-Kalb Gözü-Basiret)

· Ruh Bedende mevcud olan şuurdaki idrâk özelliği

· Şuurdaki “Kara Nokta” nedir?

· Bilinç, beyin faaliyetinin eseridir!

· Şuurun algılama aracı nedir?

· Bilincin öğeleri nelerdir?

· “Zihinsel yetenek kapasitemiz” nedir? “Yeni düşünsel anlamlar”a nasıl sahip oluruz?

· “Galaktik Bilinç”

· Galaktik Bilinçler de yaşam boyutlarını değiştiriyorlar!

· İnsan bilinci, Öz’de, bir atom veya galaktik bilinçle aynıdır!

· Öz Şuur, nasıl olup da “Birimsel Bilinç” hâline gelmiştir?

· Bilinç kaç yönlüdür?

· Bilincin örtüleri nelerdir? Bilinç nasıl sınırlanır ve kayıtlanır?

· “Bilincin mezarı” nedir?

· “Dünya saltanatı”na mı tâlipsiniz; “Semânın krallığı”na mı?

· Uykudaki bilinç (Şuurî Uyku-Bilincin uyku hâli)

· Şuur boyutunda ölümü tatmak

· Uykudan uyanan bilinç için, “rüya” biter!

· Şirk’e bulanmış bilincin, Allah’ın sırlarını anlaması mümkün değildir!

· Kalbin (Bilincin) Mârifet Nûruyla dirilmesi

· Bilincin sınırları nasıl aşılabilir?

· Üst Bilinç ve Alt Bilinç (Bilinçaltı)

· Alt Bilincin üretimi olan fikrî faaliyetin kaynağı nedir?

· Alt Bilincin akıl tarafından kontrol edilemeyişinin sonucu nedir?

· Alt Bilinç, niçin evrensel gerçekler doğrultusunda kontrol altına alınmalıdır?

· Üst Bilinç, evrensel gerçekleri bir bütün içinde değerlendirir!

· “Bilinçaltı”nı (Alt Bilinci) oluşturan kaynaklar nelerdir?

· Gerçek değerini yitirmiş, bedene tâbi duruma düşmüş bilinç

· Tefekkürden yoksun bilinç

· Evrensel Bilinç boyutundan ebediyyen mahrum kalacak olanlar

· Bilincin arınışı nasıl gerçekleşir?

· Saflaşmış Bilince yolculuk, bilmekten değil; tatbik edip yaşamaktan geçer!

· Bilinç, benimsediği huylardan ölümden sonraki boyutta kurtulabilir mi?

· Bilinç Sıçraması

· Bilinç Sıçramaları
· Bilinç ne zaman “Sidre-i Müntehâ”dadır?

· Bilinç, makro ve mikro varlıklarla iletişim kurabilir mi?

· “Şuurun Kayması” (“Ruh’un Kayması”)
· Şuurun Orucu
· “Şuurun Orucu” nasıl bozulur?

· “Birr”

· “Birr”e Ermek

· “Buğz” Etmek

· Bilim

· Kimle çağdaşız biz?

· Bilim ve Din arasındaki ilişki

· İçinde bulunduğumuz ana sorun, Bilim-Din dengesini kuramayışımızdır! (Bkz. D / Din/ Din Bilim Dengesi)

· “Maddecilik”, Bilim’in gözünde demode bir görüş oldu artık!

· İslâm’ın her hükmü, tamamiyle fizik-şimik-elektromanyetik ve kozmik gerçeklere dayanır!

· Bugün, İnsan İlminin Bilim Hududunu, hangi nazariyeler çiziyor?

· Bilimden, tefekkür gücünden mahrum kalmış beyinler!

· Din-Bilim sentezini yapamadığımız sürece, geleceğimizi köreltiriz!

· İnsanlık, hâlâ,Hz.Muhammed’den önceki “gerçekleri görememe devri”ni yaşamaktadır!

· Bilim ile “Kurân ve Rasûlullah kaynaklı Din” arasında hiçbir çelişki yoktur!

· Boyut- Boyutsallık

· Din’de hangi tanımlamalar, “Boyutsallık”a işaret etmektedir?

· Boyutsal geçiş

· Boyutsal Özeinim
· Boyutsal Katmanlar (Âlemler”)
· “Âlemler”, “Bürünülmüşl Mânâlar”dır! (Bkz. "B / "Bürünme")

· “Levhi Mahfuz” (Kaza ve Kader Boyutu-Bilgi ve Bilinç Boyutu-Allah İlmi’ndeki “Hüküm ve Takdir”in fiiller âlemindeki görüntüsü)

· Tüm boyutlarda ve katmanlarda sûretler nasıl ortaya çıkar?

· Atomüstü ve Atomaltı Boyutlar

· Evrende “Madde” ve “Madde Ötesi Âlemler” mi var?!

· Sanki, bir “Ara Boyut”ta yaşıyoruz!

· Âhiret (Mikrodalga BoyutI), farklı bir boyut mu?

· Evrende, canlı-bilinçli başka varlıklar var mı?

· “Âlemler”, birbirinden kopuk-bağımsız katmanlar değil; gerçekte “Tek Bir Âlem”dir!

· Tüm boyutlarda varolan, sadece Allah’tır!

· Her boyutta, her zerrede varolan sadece Allah ise, gördüklerimize “Allah” diyebilir miyiz?!

· Aynı boyutlara sahip birimlerden neden farklı mânâlar açığa çıkmaktadır?

· Boyut Farkı

· Bilinç ve Beden Boyutunun Kuralları

· Evrensel Zaman Boyutları

· Boyutlarda “Zaman Birimi” değişir mi?

· Sayısız boyut algılayıcılarının algıladığı sayısız evrenlerin içinde yer aldığı boyut

· Herşey “Dehr” boyutu itibariyle, olmuş bitmiştir!

· Boyutlar

· Lâhut Boyutu (Zât âlemi)

· Ahadiyet-Vâhidiyet-Rahmâniyet-Melikiyet-Rubûbiyet-Ulûhiyet

· Arş-Arş’ın üstü ve Arş’ın Altı

· Ceberût Âlemi(Vâhidiyet Mertebesi- Hakikat âlemi- Esmâ ve Sıfat Boyutu- Mücerret (Soyut) âlem)
· Ceberût âlemi ne zaman yaşanmaya başlanır?

· Ceberût âlemi, Zâtî sıfatlarla ve Esmâ yollu kendini tanıma ve seyretme mertebesidir!
· İnsan-ı Kâmil’in âlemi, “Ceberût”tur!
· Ceberût âleminde yaşayanın gayesi nedir?
· Ceberût Âlemi’ne ait mânevi sûretler, madde âleminde nasıl ortaya çıkarlar?
· Ceberût Âlemi’nin perdesi nedir?
· Ceberût Âlemi, sırf İlim mertebesidir! Kesrete yer yoktur!
· Ceberût  Boyutu ve Lâhut Boyutu, farklı boyutlar mıdır?
· Ceberût Âlemi’nin Orucu (Bkz. B / Bilinç / "Şuurun Orucu")
· Ceberût Âlemi’nin Orucu nasıl bozulur? (Bkz. B / Bilinç / Şuurun Orucu nasıl bozulur?)
· Şuurun, kendini Ceberût Boyutu”nda tanımasının sonucu nedir?

· Ef’al Mertebesi, tümüyle hayâldedir; hayâldir!

· Tüm olup bitenler, gerçekte, Esmâ Mertebesinde olup bitmektedir!

· “Melekût Âlemi” (Melekler âlemi-Mânâ'nın maddeye dönüştüğü âlem-Teklik âlemi ile Ef'al âlemi arasındaki elçilik  boyutu-Akl-ı Kül boyutu-Mikrodalga kökenli kozmik âlem)

· “Yaratılmışlar Boyutu”

· Melekût Âlemi nerededir?

· Melekî Boyutunuzu kendi dışınızda aramayın!

· Melekût Âlemi de Ef’al (Fiiller Âlemi) içine girer!

· Çokluk Âleminin meydana getirdiği ilk boyut, Melekler Âlemi’dir!

· Melekût Âlemi, “Mânânın Maddeye Dönüştüğü Âlem”dir!

· Kuantsal Boyut (Orijin Boyut- "Nokta"- "Ruh"- "Ruh-u Â'zam"- "Akl-ı Evvel"- "Hakikat-i Muhammediye"- İnsan-ı Kâmil'in Âlemi"- "Vitriyet mertebesi” - “Salt Bilinç Boyutu"- "Zamansızlık ve Mekânsızlık Boyutu")

· Mânânın Çokluğa Dönüştüğü Boyuttaki İlk Varlık (İlk Mânâ Sûreti)

· “Maddeötesi”ni değerlendirmekten âciz, “madde” ile kayıtlı düşünce yapısı, “Ruh”u kavrayamaz!

· “Kuantsal Boyut”ta herşey, “Tek Bir Şuur” hâlindedir!

· İnsan, “Zamansızlık ve Mekânsızlık Boyutu”nda, o  boyuttan, o boyut için yaratılmıştır!

· “Kuantsal Boyut’un Kuantları” ve “Madde Boyut’un Genleri”

· Kuantsal Boyutta “Zaman” ve “Mekân var mıdır?

· “Salt Bilinç Boyutu”nda olaylar dizisi,” Zamansızlık”ta görüntüsüz seyredilir!

· “Melekût Âlemi” ve “Ceberût Âlemi” diye anlatılan, “Tek Bir Kozmik Bilinç”tir!

· Kuantsal Boyut, “Vitriyet” Mertebesidir!

· İnsan kendini ne zaman Melekî Boyutta tanımaya başlar?

· “Mülk Âlemi”nden, “Melekût Âlemi”ne nasıl geçilir?

· Melekût Âlemine nüfuz eden kişi neyi müşahede eder?

· Melekût Âleminin sırları dahi, Ârif için perdedir!

· Cennet ve Cehennem, hangi boyuttur?

· Âlemdeki her yapıda “Ruh” ve “Nur” Boyutları mevcuttur!

· Evrende herşey, Salt Bilinç Boyutundan Mikrodalga Boyuta yolculuk etmektedir!

· Gelecek Boyutlarda kimler mutsuz olacak?

· Evrenin gerçek yapısı hangi boyuttur?

· “Zâhir” ve “Bâtın” diye iki ayrı boyut yoktur!

· Yaşam, sonsuza dek, nitelikleri birbirinden farklı da olsa “Madde” âlemleri içinde süregidecek!

· İnsanın Boyutları

· İnsanın boyutları, “İlâhi Varlık Boyutları”na göre meydana gelmiştir!

· İnsanın boyutları da birbirinden ayrılmaz, compact bir sistemdir!
· İnsanda “Ef’al Mertebesi” nasıl yaratılıyor?
· İnsan, niçin “şuursal Boyut”a yönelir?
· Şuur Boyutuna yönelen kişi, hangi gerçekleri farkeder?
· İnsan, hangi boyutta yaşar?
· Diğer boyutlar yaşandığında, içinde bulunulan âlem ortadan kalkar mı?!
· “B” Sırrı (Bkz.İ / “İman” )
· Budizm

· “Burak”

· Burçlar

· Burçların orijini nedir?
· Burçlar için ölüm var mı?
· “Burçlar” hakkında Tasavvuf Ehlinin görüşleri
· Burçların beyin üzerindeki etkileri (Bkz. B / Beyin / Beynimiz nasıl programlanıyor?)

· Yıldızlardan gelen tesirler, yalın tesirlerdir!

· Burçlar, hayvan ve nebatları da etkiler mi?

· Niçin Burçlara, yıldızlara tapınılmaz?
· Astroloji, “Yıldız Falı” değil; İlâhi Düzen”in nasıl işlediğini gösteren gerçek “İlim”dir!
· Astrolojinin ispatı, kendinizdedir!
· Astroloji, “Gayb”ı bilmek midir?!
· Astroloji İlmini öğrenmenin yararları nelerdir?
· Burçların oluşturduğu gruplar ve özellikleri
· Yükselen Burca göre fizikî yapılar
· “İç” ve “Dış” Burçlar, neyi ifade eder?
· Burçlar, insan ilişkilerini nasıl etkiler?
· Astrolojik tesirler, insanları nasıl etkiler?
· Allahû Teâlâ’nın Kaderi, “Her An” nasıl yerine gelmekte?
· Bütün Yıldızlar da O’nun Emrindedirler!”
· Burçların hükmü, sadece Dünya yaşamında mı geçerli?
· “Bühl”

· Bühl’ün korkusu nedir?

· Evrensel Kişiliğini farketmeyen, “Bühl”dür!

· Cennet ehlinin çoğu niçin “Bühl”dür?

· Bürünme

· “Büyü” ve “Büyücülük” nedir, “Hüddam İlmi”nden farkı nedir?

· Büyü’nün İslâm’da yeri var mıdır?

· Büyü niçin yasaklanmıştır?

· Büyünün kökeni nedir?

· Büyünün bozulması için yapılması gereken nedir?

· Büyüye karşı okunacak Sûreler

İşte sana buyruğumuzla Ruh’u gönderdik. Sen kitab nedir, iman nedir bilmezdin önceleri. Biz O’nu, kullarımızdan dilediğimizi hidayete ulaştırıcı nur eyledik. Şüphesiz ki sen de sıratı mustakıyme hidayet edersin. (42-52)

  Size İÇİNİZDEN bir RESÛL irsâl eyledik ki sizi arındırıyor (temizliyor), size kitab ve hikmeti öğretiyor, bilemediklerinizi bildiriyor. (2-151)

Size bir emânet bırakıyorum... 

Siz ona sıkı sarıldıkça, yolunuzu şaşırmazsınız. 

O emânet de Allah'ın kitabı Kur'ân 'dır!.

Hz.Muhammed (s.a.v)

Beyinde görme yoktur...

Beyinde  işitme yoktur...

Beyinde şekil yoktur...
Beyinde sadece ve sadece “KAVRAMLAR” sözkonusudur!.

(Ahmed Hulûsi)

“İNSAN GİBİ DÜŞÜNEN TANRI HAYÂLİNDEN,

ALLAH GİBİ DÜŞÜNEN İNSAN ANLAYIŞINA...”

Ahmed Hulûsi

SUNU

Kurân’ı, “Allah Sistem ve Düzeni”ni kavrayabilmenin yolu, düşünce sistemimizi doğru kavramlar üzerine inşâ edebilmekten geçer.

Kurân ve Rasûlullah açıklamalarıyla bir bütün olarak açıklanan ALLAH SİSTEMİ'nde kilit olan kavramları idrâk ederek yola çıkabilirsek, nihâyetinde “SİSTEM”i bir bütün olarak kavramamız da kolaylaşacaktır.

İslâm, “Allah Sistem”ini açıklar. Bu “Sistem”in ana gerçeği; “yukarıda, ötede, ötemizde bir Tanrı”nın olmayışıdır.
Şartlanmalara dayalı hayâlî kavramlar,  daima yanılgılar zinciri oluşturacak; neticede hakikatten perdeli olarak yaşayıp, ebediyyen de bu hakikatten mahrum kalmamıza yol açacaktır.

“Tanrı sanısı, tasavvuru, yanılgısı”na  dayalı düşünce birikimlerinden kurtulamadığımız sürece “Allah Sistemi”ni hakkıyla kavrayamaz ve çelişkilerden kurtulamayız. 

Oysa bize lütfedilmiş sonsuz bir hazineye sahibiz...

BEYİN!

Bu hazinenin kapağını açabilmek, sonsuz ve sınırsız güzelliklere ulaşabilmek için de bize sunulmuş anahtarlar var...

KAVRAMLAR!

Beynin programlanışı ve çalışma sisteminin esasında “Kavramlar”ın önemini Üstad Ahmed Hulûsi şöyle açıklıyor;

Beyin hücrelerimizin her biri, belirli anlamlar ihtiva eden belirli frekanslarla programlanarak yeni düşünsel anlamlara sahip olur; ya da genetik yoldan gelen verilerin ortaya çıkışına yolverir.

Esasen bizden ortaya çıkan ya da çıkmayıp zihnimizde kalan her düşünce, gerçekte, "Allah İsimleri”yle işaret edilen kavramların beynimizdeki bir terkibidir!.
Beyin hücrelerinin kendisine ulaşan elektriksel impulsın frekansı ile programlandığı, çağdaş bilimce tespit edilmiş  durumda...

Beyinde görme yoktur.

Beyinde  işitme yoktur. 

Beyinde şekil yoktur. 

Beyinde sadece ve sadece “KAVRAMLAR” sözkonusudur!.
Nasıl ki bir bilgisayarın içinde entegreler, diyotlar, transistörler  mevcutsa ve bunların içinden geçen mikrovolt cinsinden elektrik akımı sözkonusuysa;   aynı biçimde beyin hücreleri içinden de mikrovolt cinsinden elektrik akımı geçer. Bu geçen elektrik akımı, o hücre grubu hangi frekansa göre programlanmışsa o frekansın  kavramını-anlamını algılar, hisseder, değerlendirir. 

İşte işin ana püf noktası burasıdır!.  

İnsana Din’in gelmesinin sebebi de bu noktadır...

Yaşamımızın bütün sırları da, bu noktada mevcuttur...

Hangi frekansa programlanmışsa o hücreler, o hücreler grubunun deşifre edilmesi, bizde o mânâyı anlama-idrâk etme dediğimiz olayı meydana getirir.

Hangi kelimeyi veya kavramı düşünüyor ise; o anda, o kavramı meydana getiren hücreler grubunda bir bioelektrik akış ve bu elektrik akışın faaliyete soktuğu hücreler grubundaki frekansın deşifresi sözkonusudur.

Benden bu kelimeler çıkmadan önce, elbetteki çok çok kısa bir süre içinde, önce beynimde  bu kavramların yerleştiği hücre gruplarında  bir elektrik akışı meydana geliyor.  O elektrik akış neticesinde o hücre grubundaki titreşim, frekans deşifre ediliyor;  bunun neticesinde o anlam, “ses” olarak benden size ulaşıyor!. Bir yönüyle!. 

Bir de bunun  ikinci yönü daha var;

Beyin hücrelerimde mevcut olan, programlanmış olan o kavramlar ayrıca sese dönüşmemiş bir noktada beynim tarafından   mikrodalga yayın olarak sizin beyinlerinize de ulaşıyor. Çünkü insan beyninin sadece 5 duyuya dönük faaliyeti değil;    direct mikrodalga yayın olarak dışarıya faaliyeti de sözkonusudur. Bunun en basit  örneği de “telepati” dediğimiz olaydır.

Değerli okurlar,

Ölümötesi yaşamda hiçbir değer ifade etmeyecek olan “hayâl dünyamızın varsayımları”dan sıyrılıp, Evrensel gerçeklere açılabilmek için beynimizi yeniden programlayalım...

Bunun için de, önşart olan “Allah Sistem ve Düzeni”nin esaslarına, gerçeklerine işaret eden “KAVRAMLAR”ı idrâk etmeye; düşünce sistemimizde oturtmaya ve yaşamımıza geçirmeye çalışarak işe başlayalım... 

Allah hepimize kolaylaştırsın...

Asuman Bayrakçı

14 Ekim 2002

www.allahvesistemi.org

- - - - - - - - - - - - -- - - - -- - - - - -- - - - -- - - -- - - -

Bu eserde, herbir kavram başlığı altında, en  geniş bilgiye en kolay şekilde ulaşılabilmesi hedef alınmıştır. Bu nedenle de kavramlar arasında mümkün olduğunca az atıf yapılmış; bazı cümle ve paragraflara, değişik ciltlerde veya aynı cilt içindeki farklı kavramlarda yer almasına rağmen zorunlu olarak tekrar yer verilmiştir.

BAKÂBİLLAH

Yokluğa yâni “fakr”a erende eğer “Bâkî” olanın yaşamı baş gösterir ise; “gören göz, işiten kulak...” olarak açığa çıkarsa, yâni kısacası “Allah Adıyla İşaret Edilen”, Bâkî olduğunu ortaya koyarsa, o zaman bu hâle “Bakâbillah” denilir. Evliyaullah’ın yüksek mertebelilerinde zâhir olan bir mertebedir bu. 

TASAVVUFA GİRENLERİN PEK ÇOĞU, 

NİÇİN “BAKÂBİLLAH” AŞAMASINA GEÇEMEZ?

Bkz. B / Bâtınî Seyr / “Bâtınî Seyr”de kalıp, “Zâhirî Seyr”e geçemeyişin neticesi nedir?

“BÂKÎ”

Sonsuza dek yegâne var olan.

VARLIKTA “BÂKİ”NİN DIŞINDA 

BİRŞEY YOKTUR!

 Vahdet konusu, FENÂ kavramını iptal eder!. 

Fâni’nin varlığını kabul edersen, Vahdet’i  inkâr edersin!. 

Vahdet esas ise, zâten fâni yoktur; fenâ bulacak nesne yoktur!
”Allah Bâkidir!” demek; “fâni ve fenâlık sözkonusu değildir” demektir.

“Bâki” ile “fâni” yanyana olur mu?

Bâki’nin varlığı, fâni’yı kabul eder mi?

Şimdi biz “zaman” kabulü içinde,  fâni’nin varlığını kabul ediyor; daha sonra Bâki’nin ortaya çıkacağını düşünüyoruz...!

“Bâki” esas olduğuna göre; Allah’ın “fâni” ismi varolmadığına göre, kökende fânilik ve fenâ olmadığına göre, varlıkta Bâki’nin dışında bir şey yoktur!

ASIL OLAN, MUTLAK OLAN, BEKÂ’DIR! 

FÂNİLİK, ZAN’DA VARDIR!

Varlıkta Bâki’nin dışında bir şey yoktur!

Bunun neticesi şudur: bu dünya bâkidir. Dünyamız bâkidir

“Dünya bâkidir” derken, toprağı anlama... Yaşadığın dünyayı, şuur dünyasını anla!

Şuur dünyası kişinin, bâkidir!

İnsan ölümsüz müdür?.

Ölümsüzdür! Sonsuza dek insanın varlığı, yaşamı devam ediyor...

İnsan neyiyle bâkidir?

Şuuruyla, bilinciyle, düşüncesiyle!

Bedenler değişir... Dün başka kıyafet giyiyordun bugün başka kıyafet giyiyorsun, gibi; bugün bu bedenlesin yarın başka bedenle... Ama insan, “şuur” olarak bâkidir.

“İnsan şuur olarak bâkidir”in bir diğer esas mânâsı ise; İnsanın varlığının Allah’ın esmâ ve sıfatından meydana  gelmesi hasebiyle, “Bâki olan Allah’tır”!

Bâki olan Allah ise, EZELDEN EBEDE BÂKİ OLAN ALLAH’TIR!

Dolayısıyle “Dünya hayatı” dediğin de bu bekânın içindedir..”Ölümötesi âhiret hayatı” dediğin de  bu bekânın içindedir,  Kıyâmet te..Mahşer de Cehennem de Cennet de hep bu bekânın içindedir.

Yani BEKÂ mayasından yoğrulmuştur; Dünyanın, Cennetin, Cehennemin, Berzah’ın hamuru!

Dolayısıyla BEKÂ’yı bir mekâna veya bir hâle veya bir olaya  bağlamamak gerekir!. 

Hangi isimle hangi hâli veya  ortamı anarsan an, o ortamda zâhir olan, BÂKİDİR! 

ASIL OLAN, MUTLAK OLAN, BEKÂ’DIR! FÂNİLİK, ZAN’DA VARDIR!

SEMÂ VE ARZ,

SONSUZA KADAR BÂKİDİR!
Vahdet, semâda yaşanır!

Arz, kesret mahallidir; sistem ve düzenin gereklerinin açığa çıktığı alandır.

Semâ, sonsuza dek Bakî’dir!

Arzın, sonsuza dek Bakî’dir!

 “İNSANIN ŞUUR OLARAK BÂKİ 

OLUŞU”NUN NETİCESİ NEDİR?

Kesretin varolması için fânilik mefhumunu yaratmıştır  Allah!

Dolayısıyla sen bugün ne kadar ve nasıl hangi sisteme ve  düzene dayalı olarak varsan ve bâkiysen, devamı da öyle gidecektir.
Dolayısıyledir ki bugün beden boyutunda yiyip içmek vücut için gerekliyse Ruh için başka çalışmalar gerekliyse, şuur için başka çalışmalar gerekliyse, bunun devamı da aynı sistem ve düzene tâbi olarak geleceği için, yapacağın ibadetlerin son derece büyük önemi vardır.

Hz.Ayşe diyor ki:

“Ya Rasûlullah... ”Bütün gece teheccüd kılıyorsun. Ayaklarına kan iniyor... Ayakların şişiyor... Niye, buna ihtiyacın mı var?!.

“Allah’a şükreden bir kul olmayayım mı?” diyor Hazreti Rasûlullah.

Buradaki ŞÜKÜR kelimesinin mânâsını yanlış anlıyoruz.

“Şükretme”yi biz zannediyoruz ki, “şükrederim. şükrederim....!!!  deyince şükretmiş oluyoruz. 

Halbuki orada Hazreti Rasûlullah’ın “şükran” kelimesiyle, “şükreden kul olmayayım mı?” sözüyle ifade ettiği mânâ başka; 

Yani “ben o namazı kılma anında Mirâc’ı yaşıyorum. Mirâc’ı yaşadığım zaman Allah’ın Rubûbiyet sıfatıyla bütün varlığı varedişini, âlemlerini seyrediyorum... Bu seyr içinde de varlığın O’nun indinde HİÇ olduğunu müşâhede ediyorum. Ben bu müşâhededen vaz mı geçeyim; mahrum mu olayım?!!!.“ demek, o sözün mânâsı.

“Şükür” budur işte; bu haldir!

“ALLAH BÂKİ’DİR”İN MÂNÂSINI YAŞAYANLAR

Rasùlallâh Aleyhisselâm’a bir gün şu sual sorulur:

-Yerleri ve gökleri yaratmazdan evvel Rabbimiz neredeydi?..

Cevâben buyururlar ki:

-“Altında ve üstünde hava olmayan “A’mâ“ da idi!”

Bu hadis-i Şerif’te işâret edilen Allahû Teâlâ’nın Zâtıdır.

“ALLAH” ismi, toplayan bir isimdir. Yani, Allah’ın hem Zât’ını, hem vasıflarını, hem de sayısız özelliklerini içeren bir isimdir.
“Allah İsmiyle İşaret Edilen ZÂT“ın Hüviyetine ise “HÛ” ismi işâret eder. AHADİYYET sıfatıyla idrâk edildikten sonra, gerçek mânâsıyla “Allah’a iman” meydana gelir ve “yakin” hâsıl olur; iş taklitten çıkar, “Tahkik”e varır. Aksi halde, hep Allah “İSMİNE” iman edilir; ki, bu da ehli taklidin mertebesidir.

Tahkike ermişlerin ismi ise “Müferridùn” veya “Mukarrebùn”dur ki; Allah “İSMİNDE” değil; ALLAH’IN AHADİYYETİNDE benlikleri yok olmuş; “el ân öyledir” sırrına binâen, Allah Bâki’dir mânâsı yaşanır olmuştur.

“BÂKİ OLAN ALLAH’TIR” HÜKMÜ, 

HANGİ AŞAMALARIN YAŞANMASIYLA AÇIĞA ÇIKAR?

Ef`âl âleminde beliren her bir birim, kendini meydana getiren bu silsilenin tüm özellikleriyle varolmuştur; ve bu temel yapı programında mevcuttur. 

Rasûlullah  Aleyhisselâm

"Zerre Küll`ün aynasıdır." = "birim, tümel yapının aynasıdır"

açıklamasında bugün yeni farkettiğimiz holografik evren gerçeğinin bu hakikatindan söz eder... 

Zira, birimin, zerrenin Zâtı, o Sonsuz-sınırsız Zât!.

Zerrenin vasıfları, o sonsuz-sınırsız vasıflar!. 

Zerrenin özellikleri, o sonsuz-sınırsız mânâ denizinden oluşmuş özellikler!. 

Ve zerrenin fiilleri, o özelliklerin fiîle dönüşüdür...

Bu açıdan bakarsan, bu idrâkle bakarsan, varlıkta Tek`ten başka bir şey göremezsin.

Ef`âl boyutu, Esmâ boyutu, Sıfat boyutu, Zât boyutu diyoruz...

Günümüzde güzel bir tâbir var, "Boyut" kelimesi...

Esmâ, Ef`al’in neresindedir?. 

Sıfat, Esmâ`nın neresindedir?. 

Zât, Sıfat`ın neresindedir?. 

Yedi kat göğün üstünde "Kürsü"yü, "Kürsü"nün ötesinde "Arş"ı ararlar... Nihâyet, bu sınırlı âlemin ötesinde de bir tanrı, bir ilâh türünden bir Allah(!?) ararlar!.

"Her zerre`de Zât`ı ile mevcuttur."

Açıklamasıyla târif edilen Allah, gerçekten her zerreyi Zât`ı ile mevcut kılması nedeniyle; ve ayrıca Zât`ı da sınırsızlık sıfatıyla muttasıf olduğu için, bu anlayışta, zerre kelimesinin anlamı fenâ bulur, Zât`ın Bâkî`liği âşikâr olur!. 

O Zât, elbette belli vasıfları olan bir Zât `tır!. 

Her bir Zât `dan söz edildiğinde, O Zât `ın belli vasıfları vardır. Belli vasıfları olan Zât, bu vasıflarının sonucu olarak, elbetteki belli mânâlara sahiptir. Ve, sahip olduğu bu mânâlar ile dilediğini yapar. Dilediği mânâları üretir, icâd eder, yoktan var eder. Yoktan var olan "Yok"lar ergeç birgün Yokluğa döner.

Zât`ın Vâhidiyeti itibariyle sınırsızlığını idrâk etmedikçe; Zât`ın sınırsızlığını idrâk etmeden önce de, Zât`ın Vâhidiyeti itibariyle sınırsızlığına iman etmedikçe, hakiki anlamıyla, İslâm`a ve iman`a gelmiş olmayız!.

Zira Kurân‘da, kişinin bu gerçeği farketmeden önceki hâlini anlatan, şu âyet vardır:

"Gördün mü o kişiyi ki, kendi hevâsını tanrı edinmiş" (25-43)

Kişi kendi hayâlinde, kendi şartlanmasına göre bir tanrı yaratmış ve o yarattığı tanrısına tapınarak ömrünü geçiriyor!. 

İşte bu âyetin kapsamından, tahkik yollu çıkmak için, Zât`ın Vâhidiyet sıfatı itibariyle sonsuz-sınırsızlığını idrâk edip, müşahede etmek, hissetmek, yaşamak şarttır!.

Ancak... Bu anlattıklarım, yaşanarak hissedilir!. Bunları bir kitapta okuyarak, hissedemezsin!. 

Tâ ki, sana bunları yaşatacak olanı bulmadıkça; işin lâfından geçip, tatbikatını yaşamadıkça; ve sonunda perdeler kalkıp, seyreden olarak kendisi kalmadıkça!. Aksi halde kesinlikle mümkün değildir!. 

Bunun için de, önce buna iman etmen; sonra bu iman ettiğin şeyi yaşayabilmen için şartlanmalarından, şartlanmaların getirdiği değer yargılarından, bu değer yargılarının oluşturduğu duygulardan arınman gerek!. 

Bunlardan arındığın zaman da hiç farkında olmadan tabiatına yani bedensel dürtülerine esir düşüverirsin!. Dolayısıyla, tabiatını yani bedensel dürtülerini çok sıkı kontrol altına alman gerekir!.

Bu ikisini kontrol altına aldıktan sonra, bu defa da sendeki vehmin oluşturduğu bireysel benlik kavramını sıfıra indirmek gerekir; ki "Ölmeden evvel ölesin"; ve böylece "Bâkî olan Allah’dır!” hükmü sende de açığa çıksın!.

KİŞİLİK KAVRAMI TÜMÜYLE YOK OLDUĞUNDA 

KİŞİ, İLÂHİ BEKÂ İLE BÂKİ OLUR!

 “Mi’râc”, kişinin “Ka’be kavseyn” veya “ev edna” makamında, “Allah”ı müşahede etmesi ya da daha açık ifadesiyle; kendi varsayım benliğinin hiç varsayılmamışçasına ortadan kalkıp, “BÂKİ ALLAH’tır” hükmünce bütün esmâ ve sıfatlarıyla BÂKİ olması hâlidir.
“Urûc”un neticesinde hâsıl olan “Mi’râc” ile o kişi, İlâhi bakâ ile “BÂKİ” olur! Sen, onu, kendin gibi sanırsın; ama o, “Allah’la bâki” durumdadır! Ve bu hâl ile hayatını sürdürür.

Hazreti Rasûlullah’a baktıkları zaman; “O da bizim gibi gibi yiyip içiyor, aramızda dolaşıyor, çarşı pazar geziyor, ne ayrıcalığı var” dediler! Ama O, ilâhi hakikati hissedip yaşayan, “Mi’râc” sahibi olan; ve bunu bize bildiren “Allah Rasûlü’ idi!

Dışarıdan bakanlar, o “daimi namaz” ehlini kendileri gibi görürler; ama bilmezler ki O varlıkta “Bâki olan Allah’’tır”!

İşte bu hâl, “ölmeden evvel ölerek” kişisel kıyâmetin kopup;

 “Sümme ileyna turceûn”, 

“ve dahi bize döneceksiniz” âyetinin mânâsı ortaya çıkıp; basit tâbiriyle “kişinin Allah’a rücû etmesi”dir.

Mi’râc önce ef’âl âleminden olur... Ef’âl âleminden mi’râc, isimlerin müsemmâlarının Allah’ın gayrı olarak mevcûd olduğu fikrinden ve zannından kurtulup, Tek fâili mutlak’ı müşâhede etmektir.

Eğer bundan devam edecek istidat mevcût ise urûc bu defa esmâ mertebesinde olur ve tüm isimlerin mânâlarının hep aynı Zât’a ait olduğu müşâhede edilir.

Sonra mevcûdâtın Zât’ının TEK olduğu tespit edilir!

Urûc bundan sonra da devam ederse, “NEFS”inin hakikatının dahi “O” olduğu yaşanır ve kişilik kavramı tümüyle yok olur... Varlığında Bâkî Allah’tır!

Uruc bundan sonra biter, mi’râc tamam olur.

“BÂKİ OLAN ALLAH’TIR!” GERÇEĞİNİN 

ORTAYA ÇIKIŞININ NETİCESİ NEDİR?
Fâni olan zaten yoktu; "yok"luğu farkedilerek ortadan yani idrâktan kalktı! 

"Bâki olan "ALLAH" gerçeği ortaya çıktığı zaman; senin gözünde gören, kulağında işiten, dilinde söyleyen, elinde tutan, ayağında yürüyen hep ve sadece "ALLAH"'tır! 

"ALLAH" bilir; "ALLAH" görür; "ALLAH" algılar; "ALLAH" söyler; "ALLAH" şehâdet eder!
“BÂKİ, ALLAH’TIR” HÜKMÜ AÇIĞA ÇIKTIĞINDA,

 SÛRETLERDE DEĞİŞİKLİK OLUR MU?

Evet, insan baştan beri çeşitli vesileler ile anlattığımız üzere, kendilerini oluşturan maddeleri "ışınlar", ya da "kozmik enerji" ya da "nûr" yapılı denilen "melek"ler tarafından, ilâhî ilim ve irade istikâmetinde programlanan bir beyin ile yaşama başlayan bir varlık.

Ancak bu varlık gene beyin kapasitesi itibariyle mevcûdattaki tüm varlıkları ve özellikleri değerlendirebilecek bir kapasiteye de sahip kılınmış; Yeryüzünde "HALİFE" olarak meydana getirilmesi hasebiyle.

Bir diğer ifade ile, "ALLAH Adıyla İşaret Edilen”in esmâsına ayna" olup, O'ndaki yüce özelliklerin zâhire çıkabilmesi için var.

İşte beyin, eğer çok üst düzeyde çalışma kapasitesine erişir; kendisinde ortaya çıkan tüm özelliklerin, Allah'tan, eğer tâbiri câiz ise, yansıma ya da tecellî olduğunu; esasen kendisinin var olmayıp, ilâhî özelliklerin bir bileşim hâliyle oluşturduğu bir varlık olduğunu idrâk ederse; işte o zaman ikinci yön ortaya çıkar! Bu defa, hükmolunan robotta, gören, işiten, söyleyen, tutan, yürüyen O olur! Ya da bir başka ifade ile, robot yok olur; O ezelî ve ebedî "MEVCÛD" varlığında kendinden gayrını görmez olur!

Kısacası sonradan, "yok"tan var edilmiş varlık, tekrar "yok" olur; ve BÂKÎ, "ALLAH"tır hükmü ortaya çıkar.

Bununla beraber, sûretlerde bir değişiklik olacağını da sakın sanma! Çünkü dün-bugün-yarın; ezel-ebed, Allah katında tek bir şeydir ve hep aynı şeydir!

Kısacası, nasipte var ise, takdir edilmiş ise, sen, senin "var" olmadığını; var olanın hep "O" olduğunu müşahede eder ve yaşarsın ki; bir süre sonra yaşayanın dahi kendi olduğu; hattâ bunların çok çok daha öteleri ortaya çıkar!

 “BAKMAK”

Senin bakışından kasıt, “basiret”tir! Yâni o şeyi idrâktır; o şeyin ne olduğunu anlayabilmektir!. Ne olduğunu, nasıl bir şey olduğunu anlayabilmektir! Bakmaktan gaye, basiretin mânâsı itibariyle, bir şeyin ne olduğunu anlamaktır. Yani o şeyin varlığının ne olduğunu, nasıl olduğunu, niçin meydana geldiğini bilebilmektir.

 “BALÇIK”

İnsan nasıl ki beden dediğimiz yapısıyla hücrelerden meydana gelmişse, hücrelerden meydana gelmiş bu yapıyı da Kur`ân mecaz yollu olarak; 

"Biz insanı balçık`dan yarattık" 

diye tanımlıyor.

Buradaki "balçık" benzetmesiyle su-mineral karışımına işaret ediliyor. Hücre yapısı balçık hâlindedir. Yani, mineral yapı ve sıvı yapı!. bu ikisinin karışımıdır, hücre!. "Balçık" tâbiriyle işte bu gerçeğe işaret ediyor.

“Biz insanı topraktan ve balçıktan yarattık” 

âyetlerini anlatırken, “balçık” kelimesiyle kastedilen şeyin “hücre” olduğunu söyledik...

İnsanın hücrelerden meydana gelmiş olduğunu anlatma sadedinde; “balçık” kelimesi kullanılmıştır, mecâzi olarak... Yoksa, toprağı suyla karıştırıp bulamaç hâle getirmek, balçık demek değildir!
Buradaki “balçık”tan kasıt, “hücre”dir. Hücrelerin birleşmesiyle insan meydana gelmiştir; hücrelerin birleşmesiyle beyin meydana gelmiştir.

BÂ’S

Bir yapının son bulmasının akabinde ikinci bir yapının varolması!

Beden sıçraması, beden dönüşmesi!

ALLAH’IN İNSANI BÂ’S ETMESİ

Bu madde bedende- fizik bedende yaşayan varlığın, şuurun, bilincin, bu bedenin tükenişiyle birlikte yeni bir bedenle yaşamına devam etmesidir.

BEDEN SIÇRAMASI-BEDEN DÖNÜŞMESİ (BÂ’S)

NASIL GERÇEKLEŞİR?

Hammadde vücuda giriyor, bioelektrik enerjiye dönüşüyor; bu bioelektrik enerji organik bilgisayarı besliyor.

Organik bilgisayar yani beyin, bu bioelektrik enerjiyi alıyor; kendi bünyesinde değerlendirerek mikrodalga enerjiye dönüştürüyor ve bu mikrodalga enerjinin bir kısmını çeşitli dalgalar şeklinde dışarı yayıyor. Bir kısmını da kendi yeni bedenini meydana getirmek için kullanıyor. 

Yani sizin bedeninizin kullanılmaz hâle gelmesinden sonra yaşamınızın devam edeceği “Mikrodalga bedeninizi” oluşturuyor beyin! .

Ve bunu sanki televizyon dalgaları misalinde olduğu gibi, tüm zihinsel faaliyetleri ses ve görüntü dalgalarını  elektrik dalgasına çevirerek televizyon dalgası şekline dönüşmesi gibi, tüm zihinsel faaliyetlerini ana taşıyıcı dalgalara yüklemek suretiyle eskilerin “RUH” adını verdiği maddeötesi bedeninizi meydana getiriyor. 

Yani ruh diye bahsetttikleri şey, biz doğarken eskiden yaratılmış da(!) dışarda sırasını bekleyip dünyaya bu bedene   gelip giren bir şey değil!
“Ruh” ismiyle işaret edilen yapı, bir mikrodalga bedendir ki, beyin tarafından üretilir. 

Ve beyin, ürettiği bu taşıyıcı dalgalara, “Bellek Dalgaları” dediğimiz ses ve görüntü dalgalarını ve tüm zihinsel faaliyeti yükler. 

Bu sebeple kişi “ölüm” dediğimiz olayı yaşadığı anda beyin durur. Beynin bioelektrik beslemesi bedende durur. Dolayısıyla beden manyetizmasını yitirir ve böylece de o mikrodalga beden serbest kalır.

Nasıl ki şu elektrik şebekesini bir yedek jeneratöre bağlarsak ve elektrik kesildiği anda otomatik olarak jeneratör devreye girip burada hiç kesintisiz ışık devam ederse; aynı şekilde şuur da, bilinç de beynin durmasıyla birlikte mikrodalga bedende yaşamına devam eder.

İşte bu sebepten dolayıdir ki hiçbir insan ilk anda öldüğünü farketmez!. 

Ölüm, bilince hiç bir kesiklik getirmez!  
 Hattâ çok zaman, kişi, ilk anda ölümü tattığını bile farketmez. 
 Şuurlu bir şekilde çevresini algılar ve ağlayıp haykıranlar yüzünden ilk anda paniğe kapılıp, büyük üzüntü duyar!. 
 Bedenin yıkanışını, cenaze namazının kılınışını, gelenleri seyreder; ve en büyük paniği de bedeni mezara konulduğunda yaşar; çünkü bilinçli ve diri bir varlıktır; ancak ne yazık ki de bedeniyle birlikte mezara konmak zorundadır!
 Nasıl gündüz yaşadığınız olaylar zorunlu olarak gece rüyanıza girer ve bunu değiştiremezseniz rüyada; aynı şekilde tüm yaşam boyunca kendinizi o beden kabul ettiğiniz için de o anda bedeni bırakıp uzaklaşamaz ve o bedenle birlikte mezarın içinde bulursunuz kendinizi; ve dahi uzaklaşanların ayak seslerini işitirsiniz!.
İşte bu sebepledir ki Kurân,  “öleceksiniz” demez;

”Her insan ölümü tadacaktır!” der. 

Yani Ölüm, tadılacak bir olaydır!.Yaşanacak geçilecek bir olaydır. “BEDEN DÖNÜŞMESİ” - “BEDEN SIÇRAMASI” dır!
Bu “beden dönüşmesi”- “beden sıçraması” denen olay da İslâm’da “BA'S” kelimesiyle bahsedilmiştir. Ve bunu da size her ne kadar bilimsel olarak izah edemeseler de, demişlerdir ki; İman et!.

Nasıl?

Âmentü’de:

Vel ba’sü ba’del mevt.

Yani “Mevtin akabinde, mevtin sonrasında yeni bir bedenle  yaşamıma devam edeceğime iman ediyorum”.

Ama dikkat edin! “vel ba’sü ba’del mevt” diyorsunuz. “vel ba’sü ba’del kıyâmet” demiyorsunuz.

Bugün eğer hocaları dinlerseniz, Din’i temsil ettiğini sanan adamları dinlerseniz; göreceksiniz; ”Ölüp, mezara konacak, kıyâmette dirileceksiniz” derler... 

Kurân’dan haberleri yok!  

Âmentü’den haberleri yok!

Kurân “ölümü tadacaksınız!” diyor. “Öleceksiniz” demiyor. Bu bedeni kulanamaz hâle geldiğini göreceksin ve bu hâlinle yani mikrodalga bedenle yaşamına devam edeceksin.

“BÂİS” ESMÂSI

Bir yaşam bitiminin hemen akabinde yeni bir yaşamı başlatan!

Bir boyuttan, diğer bir boyuta geçiş yani "BÂ'S", yeni bir doğum, yeni bir başlangıç, bir sonun ardındaki bir ilktir!.

“BÂİS” ESMÂSI, HER ANKİ  BÂ’S OLUŞTA 

DAHA GELİŞMİŞ ÖZELLİKLER GETİRİR!

İşte bu “Bâis” ismi zikri hem olayın kavranılmasını kolaylaştırır hem de, her anki bâ's oluşumuzda, yâni her an yeni bir bedenle varoluşumuzda bize çok daha gelişmiş özellikler getirir.

AZRAİL’İN  BÂ’S OLAYINDAKİ ROLÜ NEDİR?

İnsanın ölümünü Azrail’e bağlamak son derece yanlış ve sınırlı bir anlayıştır, ilkel bir yaklaşımdır! 

“Azrail”in görevi, bir yapının varlığına son verip, o yapının son buluşu ile birlikte, ikinci bir yapının başlangıç ortamını sağlamaktır. Ancak, ikinci yapıyı başlatan Azrail değildir.

İkinci yapıyı başlatan, “EL BÂİS”  isminden oluşan melektir! Azrail, ölümü tattırır; yâni, o birimin mevcut yapısıyla alâkasını keser; o yapıyla alâka kesilmesinin hemen akabinde, “BÂİS” isminden var olmuş melek görevi alır, o birimin yeni yapısını meydana getirerek, ikinci anda  o yapı ile o varlığı meydana getirir.

“BÂİS” İSMİ, 

HER AN GEÇERLİDİR! 

"BÂİS" ismi dar mânâda yeni bir bedenle varoluş gibi anlaşılır. Ve işin gerçeğini bilmeyenler tarafından da zannedilir ki, “şimdi ölücez yok olucaz; sonra kıyâmette mahşerde Allah bizi -BÂ'S- edecek yeniden yaratılacağız!”

Bütünüyle İslâm öğretisi dışındaki yanlış bâtıl ilkel bir bilgidir!.
"BÂİS" ismi her an geçerlidir ve eseri her an görülen bir isimdir. 

Bâ's olayı da her an cereyan etmektedir!. 

Ölüm meydana geldiği anda, kişi fizik bedenden kopar, biyolojik bedenle bağlantısı kesilir ve hemen o anda mikrodalga bedenle "Bâ's" olarak yaşamına kesintisiz bir şekilde devam eder.

ÖLÜMÜN AKABİNDEKİ  

VE KIYÂMET’TEN SONRAKİ BÂ’S

İbn-i Ömer radıyallahu anh anlatıyor... Rasûlullah buyurdu:

-Sizden birisi ölünce, cennetlik olsun, cehennemlik olsun akşam sabah kendisine makamı gösterilir. Burası yerindir. Kıyâmetteki “ba`s“ine kadar buradasın.”

Burada şu hususa dikkat çekelim. Âmentü`de okunan şu cümleye bir bakın:

“Vel bâ`sü bâ`del MEVT”. 

Dikkat ediniz!. “Vel bâ`sü  bâ`del KIYÂMET” denmiyor. Yâni, “Bâ’s” kelimesiyle anlatılan olay, KIYÂMET`ten sonraki değil, ÖLÜMÜ TATTIKTAN sonrakidir!

Dünyada, bildiğimiz madde bedenle ve bu arada bu madde bedenin ürettiği ruh bedenle yaşarız. Ölümü tadınca, madde beden çözülür ve RUH bedenle bâ’s olmuş olarak kabirde kıyâmete kadar yaşamını devam eder. Sonra “KIYÂMET” denen, dünyanın Güneş ısısında bozunumu devresinde, bugünkü karakteristiği istikametinde yeniden bâ`s olur. Ve nihayet son defa bu bedenler de gittiği ortama göre yeniden bir bâ`s ile oluşurlar.

  Ruh bedenler kıyâmet akabinde o şartlara göre yeni bir yapıya dönüşürler, yeni bir ba’s olur ve bu bedenlerle Cehennem denen ortamı geçmeye çalışırlar.
 Cehennem ortamından kurtulanlar ise bir ba’s daha geçirerek ruh bedenden “nur beden” hâline dönüşürler; böylece de bu bilinçler, “nurâni varlıklar” olarak cennet boyutunda yaşamlarını sürdürürler. 
“BÂİS” İSMİ MAZHARI OLAN MELEK

Azrail, ölümü tattırır; yani, o birimin mevcut yapısıyla alâkasını keser; o yapıyla alâka kesilmesinin hemen akabinde, "BÂİS" isminden var olmuş melek görevi alır, o birimin yeni yapısını meydana getirerek, ikinci anda o yapı ile o varlığı meydana getirir. 

Burada enteresan ve farkedilmesi önemli olan bir husus daha var "BÂİS" ismi ağırlıklı meleğin göreviyle ilgili...  O da şu;

Bazı varlıklarda, meselâ insan gibi, "BA`S" meleğinin görevi daha o varlığın ilk oluşum safhalarında başlar... Meselâ, Ana rahminde 120. günde "BÂİS" ismi mazharı melek tarafından o ceninin özünden kaynaklanan bir biçimde, -dıştan değil- "RUH" meydana getirilir!. 

Ayrıca ölüm anında da, gene bu "Melek" tarafından, bilincin ruhu kullanması sağlanır!. 

Elbette bu bizim müşahedemizdir ki, iman edilmesi zorunlu noktalar arasına girmez!.

BASAR

”Basar”, gözbebeğidir.

“BASİR” ESMÂSI

 Yaratıklarının her hâlini değerlendiren.

BASÎRET (KALB GÖZÜ)

"Kalb gözü" denildiği zaman gaye, "şuur" gözüdür. Bedende nasıl bir "şuur" mevcut ise, aynı şekilde ruh bedende de bir şuur mevcuttur ki; işte bu "şuur"dan, bu şuurdaki idrâk özelliğinden "kalb gözü" veya "basîret" isimleriyle bahsedilmiştir!.

“Basiret”, ilmi değerlendiren bilinçtir!

Onun için ‘’basar’’la değil, ‘’basiret’’le bakmak lâzım.  

“BASAR” İLE “BASİRET” 

ARASINDAKİ FARK NEDİR?

Bilinç, basireti  Allah’ın “İlim Sıfatı”ndan alır! 

Basar da Allah’ın “Zâhir” esmâsından aldığı şekilde hükmünü icra eder.

"Bakmak" ayrı şeydir; "görmek" ayrı şeydir!. 

Herkes "bakar", ama bazıları "görür"!. 

"Basar", bakar; "basiret" görür!. Yani "görmek"ten murad gördüğünün anlamını çözüp onu değerlendirmektir.

Bir şeyi dinleyebilirsiniz, ama o dinlediğiniz şeyi anlayıp değerlendirebilmek güçlü bir akıl, mantık ve muhakeme kuvveti ister.. Bunun gibi, baktığını görmek de ayrı bir özelliktir!.

İşte "okumak" da bir anlamıyla baktığın yazılı metini deşifre etmek, çözmek anlamına geldiği gibi; bir diğer anlamıyla da baktığını görmek; güçlü bir mantık, muhakeme ile ondan yeni anlamlar çıkartmak suretiyle o şeyi değerlendirmek anlamını taşır.

BASİRETİMİZDEKİ ZULMET PERDELERİ 

NE ZAMAN KALKMAYA BAŞLAR?
İşte beş duyunun verdiği madde kabulünü bir yana bırakıp, boyutsal idrâklara yönelirsek; zulmet perdeleri yavaş yavaş basiretimizden kalkmaya başlar.

"Allah’ım, bana eşyanın hakikatını göster."

şeklindeki Rasûlullah Aleyhisselâm’ın ettiği dua, hakikatta bize bir gerçeği vurgulamak gayesine mâtûftur.

BASÎRET KİMDE AÇILIR?

İman nûru olan kişide basiret açılır!   

İman nûru, kişinin  basiretini açtığı içindir ki o kişi, 

”Başını ne tarafa döndürürsen Allah’ın âyetini  görürsün”(2-115)

 âyetinin işaret ettiği mânâ ile varlığa bakar ve her kişide-her varlıkta Allah’ın vechini müşahede eder ve Allah’ın vechini müşahede etmenin gerektirdiği edep ile hareket eder, isimle-resimle perdelenmez.

BASÎRET  NİÇİN ÖNEMLİDİR?

Basiret, ilimdir!
Allah’ın Vechi, Basiretle (ilimle) görülür! 

Basiretinle baktığın zaman, Varlık Tek bir bütündür; ve bu tek bir varlık olanı basiretinle gördüğün zaman, Allah`ı görmüş olursun! Esmâsı yönünden Allah`ın vechini görmüş olursun!

Demek ki, Allah`ın vechini “basiretle” görmek mümkündür!

Bu “basiret”in diğer bir adı da “İlim”dir. Ama burada “ilim” tâbirini kullanmıyoruz. Çünkü “ilim” dediğimiz zaman, herkesin aklına fizik, kimya ilminden çerçöp yapma ilmine kadar çeşitli şeyler geliyor! Zîrâ biz her şey için “ilim” tâbirini kullanmışız. Oysa hakiki mânâda ilim, bunlar değildir.

Din ıstılâhında ve burada geçen ilim; Allah`ı bilme, yaşama, görme, idrâk etme ilmidir. Bu da ‘’basiret’’ denilen özellikle olur.

Kendini önce beden olarak tanırsın… Sonra idrâk edersin veya taklîden kabul edersin ki bir de ruhun varmış... Bu, derinliğine giden bir görüş keskinliğine yol açar; ki bu, “basiret”tir!

“Tanrı” kavramından kurtulmak irfan ile olur, basiret ile olur; bunu da tefekkür ve muhakeme ve ilim getirir.

“BASİRET”İN (ALGILAMA VE 

DEĞERLENDİRME KAPASİTESİNİN) 

YETERSİZLİĞİ (MÂNEVİ KÖRLÜK)

Eğer biz, bu dünya yaşamında bilincimizi genişletip, hafsalamızı genişletip, hattâ bunların ötesinde Zât boyutunda kendimizi tanımak sûretiyle, bu yüce varlıklarla iletişim kurup evrensel gerçeklere vukûf elde edemezsek, "ölüm" dediğimiz olayla birlikte yeni bir takım özelliklere kavuşarak o boyutu değerlendirebilmemiz asla mümkün olamayacaktır!.

İşte bu yüzdendir ki, şu dünya hayatını yaşarken, yarın zâten zorunlu olarak bırakıp gideceğimiz şeylerin kavgasıyla, derdiyle, sıkıntısıyla, üzüntüsüyle günümüzü boşa harcamayalım!.

Malımızı, mülkümüzü, çocuğumuzu, her şeyimizi burada bırakıp gideceğiz başka bir âleme... 

Üstelik o âlemin değer yargıları buradakilerden son derece farklı, apayrı!.

Senin yapına göre bir hücre ne ifade ediyorsa; o galaktik varlığa göre güneş sistemi ne ifade ediyorsa; gittiğin ortamda da, şu dünya ve dünyanın içinde olan her şey onu ifade ediyor!. Tıpkı, uykudan uyanan bir insana, rüyada gördüklerinin bir şey ifade etmemesi gibi...

Öyleyse, bunları anlamaya çalışalım, idrâk etmeye çalışalım...  Aksi takdirde, 

"Bu dünyada kör olan, öbür dünyada da kör olacaktır." (17-72)

Hükmü, bizim için geçerli duruma gelecektir. 

Elbette burada bahsi geçen "körlük" gözlerin değil, "basiretlerin" yani algılama ve değerlendirme kapasitelerinin yetersizliği anlamına gelen "mânevî" körlüktür.

"Kör"lükten kurtulmanın da yegâne yolu, önce bilincimizi, gereksiz ve yanlış bilgilerden arındırmaktır. 

Bu gereksiz ve yanlış bilgilerden bilincimizi arındırıp, o gerçekleri idrâk edemezsek; o gerçeklerin gerektirdiği biçimdeki yaşam düzenine giremezsek, bilincimizi yarın bizim için hiç bir şey ifade etmeyecek şeylerle harcarsak, doldurursak, bloke ederek perdelersek, ölümden sonra bu perdelerden asla ve asla kurtulamayacağız...

Onun için de, Hazreti Muhammed Aleyhisselâm diyor ki;

"Kişi ne hâl ile yaşarsa o hâl ile ölür. Ne hâl ile boyut değiştirirse, o hâl ile yaşamına devam eder." 

Dünyada yaşarken, bu gerçek değerleri, bu gerçek âlemleri anlayıp kavrayalım; veya hiç olmazsa o âlemleri kavrayabilecek hâle gelelim ki orada bu nimetten ebediyyen mahrum kalmayalım... 

Bunu yapamazsak çok yazık olacak!.

“SINIRSIZ BİLİNÇLİ VARLIK” OLDUĞUMUZU

FARKETMEK İÇİN TEK ŞANSIMIZ,
BU DÜNYA YAŞAMIDIR!

Biz, sanki bir ara boyutta yaşıyoruz!. Enerji`den, bulunduğumuz madde boyutuna kadar olan boyut katmanları ve bizim bulunduğumuz noktadan evrensel büyüklüklere kadar uzanan boyutsal katmanları...

Her boyutun kendine has birimleri, o birimleri değerlendiren algılama sistemleri; ve bu algılama sistemlerinin değerlendirmesine göre var olan kendi madde boyutları...

Hücre boyutu, hücrenin kendine göre var olan madde boyutu... 

Atomun kendi şuuruna göre var olan madde boyutu... 

Bedenin ve beynin algılama sistemlerine göre var olan algılama boyutu... Galaktik birimin, algılama sistemine göre var olan madde boyutu...

 Ve, bunun ötesindeki algılayamadığımız sayısız katmanlar boyutu!.

Ama, özü itibariyle, orijini itibariyle hepsinde mevcut olan bilinç, Tek bir "NEFS"ten geliyor!. Tasavvufta, hüviyetine "İnsan-ı Kâmil"; bilincine de "Aklı Evvel" denmiş.

İşte biz, bulunduğumuz yeri, yapımızı, makro veya mikro plândaki âlemlerin ve bunlarla olan ilişki şeklimizi çok iyi anlamak zorundayız...

Ya bunu yapacak, ya da bunu yapamadan giden milyarlar gibi bu dünyadan geçip gideceğiz... Görenler, bunları göremeyenlere bakacak, "Biri daha gitti!." diyecekler. Onlar bize bakıp belki de, "vah!." bile demeyecekler!. Daldan bir yaprağın kopması size göre neyse; o gerçekleri idrâk eden, o âlemleri yaşayanlara göre de bir birimin dünyadan gitmesi odur.

Öyleyse, şu dünyayı boşa geçirmeyelim!. 

İlme sarılalım!. 

Bilincimizi, ilim ile, şartlanmalardan, değer yargılarından ve bu değer yargılarının getirdiği duygulardan arındırıp, blokajdan ve sınırlarından kurtulup, "sınırsız bilinçli" varlık olmaya çalışalım!.

Umarım ki, bu, bize kolaylaştırılmıştır!.

BAKIŞ AÇISI

YAŞAMDA KAÇ BAKIŞ AÇISI VARDIR?

Yaşamda 2 bakış açısı vardır;

1-Allah’ın indindeki Allah’ın bakış açısı

2-Yaratılmışların bakış açısı

YARATILMIŞLARIN BAKIŞ AÇISI

“Yaratılmışların bakış açısı”, yaradılmışların sayısıncadır. Ve izâfidir göreseldir, herbirine göredir!.

ALLAH’IN BAKIŞ AÇISI
“Allah’ın bakış açısı” ise mutlaktır; gerçektir; kesindir; hakikatin ta kendisidir.

Biz ne kadar Allah’ın ahlâkıyla ahlâklanırsak o kadar Allah’ın bakış açısıyla bakmayı edinmiş oluruz. Allah, yaratmış olduğu her bir varlığı ve her bir olay bir hikmetin gereği olarak yaratmıştır..

Allah’ın her yarattığı mükemmeldir!.Allah’ın yarattığında eksik kusur noksan olmaz!.

Eksiklik, noksan,  kusur göreseldir; izâfidir; birine göredir!.

Mâdem ki bütün varlıktaki yaratıcı Allah’tır; O’nun yaratmasıyla, takdiriyle meydana gelmektedir ve herşeyi o “Hakİm” isminin işaret ettiği mânâyla meydana getirmektedir. Her bir yaradılmış, kendi yaratılış amacı yönünden mükemmeldir, bir başkasına göre bir başka türlü tavsif edilse de!.

“BÂRÎ” ESMÂSI 

Her yarattığını farklı yeni bir icâd ile meydana getiren.

“BÂSIT ESMÂSI”

Açan, yayan, genişlik veren.

BAŞÖRTÜSÜ (TÜRBAN)

MÜSLÜMANLIK = TÜRBAN MIDIR?!

Müslümanlık, eşittir türban mıdır?

Bugün ülkede, insanların hiç bir konusu kalmamış gibi, “müslümanlık” denilince ortaya hep aynı konu atılıyor... Başörtüsü!. 

Kimi, başını örtmeyen hanımı müslüman saymıyor!. Kimi yobazlar da başörtülü olanı insandan saymayıp, insanlık haklarını elinden almaya kalkışıyorlar!.

Kimilerine göre başörtmemek sanki en büyük insanlık suçu; kimilerine göre de başını örtmüş olmak!.

23 yılda tamamlanmış olan Kur`ân tebliğinin, 17.yılında müslüman kadınlara yapılan bir teklif, başörtmek!. 

Kurân‘da, müslüman kadınların başörtmelerinin yararlı olacağı konusunda birkaç âyet var. 

Dinî bir gereklilik başörtmek, müslüman hanımlar için!. Bu teklifi yerine getirebilmek, o kişi için elbette ki çok kazançlı bir davranış. Ayrıca, Dinî inancı dolayısıyla başını örten bir hanıma, medenî bir insan isek, saygı duymamız gerekir!. İnancı gereği, oldukça sıkıntı veren bu duruma katlanan bir hanım kardeşimize saygı duymamak mümkün değildir.

Ancak inancı dolayısıyla bu kıyafeti giyen insanları kınayan, onlara hor bakan, insanlık ve yaşama haklarını elinden alan çağdaş yobazlar da var aramızda ne yazık ki!. 

Bu inanan kişilerin üniversitelerde okuma haklarına karşı çıkan, hemşirelik, doktorluk, avukatlık, öğretmenlik gibi serbest meslek erbabı olarak görev yapmalarına olanak tanımayan insanlık ve medeniyet özürlüsü insanlar da aramızda bir hayli fazla!. Bu davranışlar, onların haklarını koruma amacıyla siyasilere, dinsel inancı savunma hakkı sağlıyor; ve böylece de Din ile siyasetin birleşmesine yolaçılıyor.

Başörtüsüne karşı çıkmak, insan haklarına ve medeniliğe karşı çıkmaktır! İnsanların inançları doğrultusunda kimseye zarar vermeden yaşama hakkına karşı çıkmaktır!. Ki bu da ancak, aklı kıt mâzurlar için mümkün olan bir davranış türüdür!.

BAŞINI ÖRTMEYEN KADIN,   

KÂFİR MİDİR?!

Başörtmeyen inançlı hanımları müslüman saymayan, hattâ "kâfir" ilân eden bilgisizliğe gelince...

Kur`ân ve Hazreti Muhammed, insanlara tanrılara tapınmamaları ve ölümötesi yaşama kendilerini hazırlamaları amacıyla çeşitli teklifler sunmuşlardır. İnsanlar bu tekliflerden yapabildikleri kadarını yaparlar; sonucunu kendileri yaşarlar!.

Sahihi Buhari'deki Allah Rasûlü açıklamasına göre; aklı başında insanın "Lâ ilâhe illallah" düşüncesi, onun imanlı olduğunun ifadesidir. Ve ona kim "kâfir" yani "gerçeği örten" derse, diyen kişi kendisi "kâfir" olur!. Yani imanlı bir kadına yanlış veya yetersiz davranışı yüzünden "kâfir" diyenin kendisi "kâfir"dir!

Şâyet İslâm’ın tekliflerini sıralamak gerekirse; başta namaz, oruç, hac, zekât gibi çeşitli çalışmalar; insan öldürmemek, dedikodu yapmamak, ölü kardeşinin çiğ etini yemekle eşdeğer olan gıybet etmemek gibi konulara ilâve olarak yapılan bir teklif vardır; hanımların başlarını örtmesi!. 

Bir müslüman hanım, elinden geliyorsa Kurân‘daki bu teklifi de yerine getirir.

Ama bu teklifi yerine getiremiyorsa da, onu müslüman saymamak, dinden çıkmış kabul etmek, hattâ ona "kâfir" demek, hiç bir aklıbaşında müslümanda görülmeyecek davranıştır. O kişi başını örtememesine rağmen gene de elinden geldiği kadar namazını edâ eder, orucunu tutar ve hattâ dönüşte başını örtemeyecek olsa da haccını yapar!. Kimsenin de onu, bu yaptıkları dolayısıyla suçlamaya hakkı yoktur. Başını örtmeyen kadınının müslüman olamayacağını söylemek safsatadan başka bir şey değildir!. 

Dîn'de yapılması gereken şeyler bellidir, yapılmaması gereken şeyler bellidir.

Kadının ziynet yerlerini göstermeyecek şekilde örtünmesi de Kur'ân-ı Kerîm hükümlerine göre farzlardan biridir. Ancak bir kadın; "evet bu Allah'ın hükmüdür ancak ben bunu yerine getiremiyorum" derse, bu sözü ve inancı ile Allah diler affeder; diler cezalandırır ama asla bu kadın kâfir olmaz!.

Biz yeryüzüne, insanları yargılamak ve suçlamak için değil; "Hakikat"ımız olan Allah`ı tanımak; kulluğumuzun gereğini yaparak, ölümötesi yaşama kendimizi hazırlamak için geldik!. 

“BÂTIN” ESMÂSI

Gizli, ortada olmayan; algılanamayan.

“BÂTIN” 

Aynı tek şeyin, gözün görebildiği kısmına “zâhir” derler, göremediğine ise “bâtın”!

“Bâtın”, gördüğünün, algılayamadığın yanıdır!.

“BÂTIN”, 

BİR BAŞKA BOYUTTA DEĞİLDİR!
Bilelim ki, “Bâtın”ı, bir mekân olarak düşünmek, son derece yanlıştır!

“Bâtın”, mekân olarak, “zâhir”in ötesinde veya ardında; ya da bir başka boyutta değildir!

İnsanın, “algılayamadığının” adının “bâtın” olmasında!

Esasen, “Bâtın”, tamamiyle “Zâhir” olanın ta kendisidir!.

Esasen, “Zâhir”, tamamiyle “Bâtın” olanın ta kendisidir!.

“Bâtın”, algılayabildiğin anda, “Zâhir” olur…

“Zâhir”, algılayamadığın süreçte “Bâtın”dır!.

Yani değişen, “Zâhir” ve “Bâtın” değil; senin algılamandır!.

GÖRÜŞ ALANI İÇİNDE OLMASINA 

VE BAKMAYA RAĞMEN 

ALGILAYAMAMANIN SEBEBİ NEDİR? 

“Bâtın”, gördüğünün, algılayamadığın yanıdır!.

Yani, görüş alanın içinde olmasına-görmene rağmen, görmekte olduğunun “algılayamadığın yanı”dır “bâtın”!.

Nasıl oluyor, görüş alanı içinde olup da, bakmaya rağmen, algılayamamak?

Beyin veri tabanının, dışardan veya içerden beyne ulaşan verileri onları deşifre edecek kadar yeterli verisi olmaması yüzünden, gelen veya gelmekte olan verileri değerlendirememesi, tanımlayamaması suretiyle!

Beynindeki veri tabanında bulunan ve gerçekte “zâhir” olan, o şeye verdiğin isim, veya o şey hakkındaki şartlanmaya dayanan zannın-tasavvurun, seni, o şeyin hakikatinden perdeleyip; o şeyin, sana, “bâtın” olarak kalmasına yol açar! 

Kavradığın, “zâhir”dir; kavrayamadığın ise “bâtın”!

Karşındakinin veya yöneldiğinin hakikatını seyredebiliyorsan, “bâtın”ı artık “zâhir”dir sana!

Seyredemediğin sürece hakikatını, “Zâhir”, ”Bâtın”dır sana!.

“KİŞİNİN BÂTINI” NEDİR?

“Hâfıza” dediğimiz özellik, “kişinin bâtını” dediğimiz «RUH»una aittir.

BÂTINÎ SEYİR

Tasavvuf, Fenâfillah ve Bakâbillah isimli iki aşamaya dayanır;

Birinci aşamada varlığın aslına özüne erişilir; ikinci aşamada da orijinal varlığın bakışı ile Âlemler seyredilir.

İşte birinci seyir, "BÂTIN" ismi mânâsı içinde yapılan bir seyirdir; ikinci seyir ise "ZÂHİR" ismi yönüyle yapılan bir seyirdir.

“BÂTINİ SEYR”DE KALIP, 

“ZÂHİRİ SEYR”E GEÇEMEYİŞİN NETİCESİ NEDİR?
Tasavvufa girenlerin pek çoğu bu ikinci seyir devresine geçemezler! Bu sebeple de işin sadece Tevhid görüşü denen, birinci seyir yanında kalarak; pekçok şeyin hakkını vermekten geri kalırlar!. Oysa bu kişiler dairenin ikinci yarısına geçip, şuûr boyutunda, "Batîni" gerçeklerin "Hak" olduğu gibi; "Zâhir" boyutunda da bu ortama ait gerçeklerin "Hak" olduğunu görebilselerdi mutlaka fiîlleri başka olacaktı.

KİMLER, NİÇİN, BÂTIN’IN NURLARIYLA 

ZÂHİRDEN PERDELENİRLER?

Unutmayalım ki, bu dünyada bir beden koşullarımız mevcuttur, bir de bilinç... Aynı tarzda, ölüm ötesindeki tüm aşamalarda da gene bir “beden” yapımız olacaktır, bir de “bilinç”...

Bizim bunlardan herhangi birini ihmal etmemiz, aynen burada olduğu gibi, gelecekte de hatamızın neticelerine katlanma zorunluluğunu getirecektir...

“Arif-i Billah” olmayanlar, yani “B” sırrıyla “OKU”yamayanlar, genellikle bâtının nurlarıyla zâhirden perdelenirler!. Yani, müşahede ettikleri sırların kendilerinde oluşturduğu mânâlarının bilinçlerini kapsaması sebebiyle, yaşanılan gerçekleri gözden kaçırırlar!. 

İşte bu durumdakilerin yanlış davranışlara sapmamaları için, geçmişte yaşamış “öze ermişleri” örnek alıp, en azından onları taklit ederek yollarına devam etmeleri gerekir... 

Ki böylece "Allah" mârifeti yolunda ilerlemelerine devam etsinler... 

Aksi takdirde, belli bir müşahedede kilitlenirler ve ötesindeki hayâl bile edemedikleri sonsuz mârifetten mahrum kalırlar!.
“BÂTIL”

Bâtıl, terkibden doğan, terkibe dönük davranışın adıdır!

“Bâtıl” kelimesiyle kastedilen şey terkibiyetten doğan ve terkibe dönük olan şeydir. Şuuru Hak’tan perdeleyen şeydir! Ya, "Hak" diyeceğiz, Hak’kı tavsiye edeceğiz, Hak’kı isteyeceğiz... Veyahut da tabiatımızın, arzumuzun, zevkimizin, duygularımızın istikametinde, bâtılın savunucusu olacağız; bâtılı yaşayacağız!

BÂTIL NE ZAMAN VE NASIL YOK OLUR?

Hak gelince bâtıl gider, yok olur!

Hak varsa, tecelli ediyorsa mutlaka bâtılı yok edecektir!

‘’BEDBAHT’’

‘’Bedbaht’’ o kişidir ki, âhirette beraber olmak istediği kişiyle, kafaca dünyada beraber olma imkânı olduğu halde, pahasını ödemekten kaçınarak, bu imkanı teper! 

“Mutlu” odur ki, sevdiğiyle beraber olmak uğruna bedelini öder!.

Bedbaht, ebedi saadeti terkedip birkaç saniyelik dünya nimetiyle iktifa eder!. 

Mutlu, ebedi yaşamı düşünerek, sayılı saniyelerin gamıyla, zamanını boşa geçirmekten imtina eder!. 

Sayılı ve sonluyu, sonsuza değişenlerden olmaktan Rabbime sığınırım!

BEDEN

Bir biyolojik bedenimiz var... 

Biyolojik bedenimizle birlikte “Nâri Beden”imiz var.

Fakat o nâri  bedenin içinde bir  de “Nùri Beden” var; ”Nur Yapılı  Beden” var!

BİYOLOJİK  BEDEN

Herkesin gördüğü, “İnsan” diye bildiği yapının adıdır, hücresel bir yapıdır!

Görevi, birkaçtır...

Öncelikle insan bilincinin ve varlığının oluşmasını sağlar.

İkinci olarak, beden, beynin faaliyet göstermesi için ihtiyaç duyduğu bioelektrik enerjiyi temin eder. Maddi gıdaları yani kimyasal enerjiyi, bioelektrik enerji hâline dönüştürerek beynin emrine verir. Beyin de bu bioelektrik enerjiyi dalga enerji hâline dönüştürerek değerlendirir. 

Üçüncü olarak bedeni bir bütün hâlinde tutan, hücreleri birbirine bağlayan manyetik enerji beyinden ileri gelmektedir.

BEDEN, HÜCRELERDEN (BALÇIK’TAN) 

MEYDANA GELMİŞTİR!

“Biz insanı topraktan ve balçıktan yarattık” âyetlerini anlatırken, “balçık” kelimesiyle kastedilen şeyin “hücre” olduğunu söyledik... İnsanın hücrelerden meydana gelmiş olduğunu anlatma sadedinde, “balçık” kelimesi kullanılmıştır; mecâzi olarak… Yoksa toprağı suyla karıştırıp bulamaç hâle getirmek, balçık demek değildir.

Buradaki balçıktan kasıt, hücredir. Hücrelerin birleşmesiyle insan meydana gelmiştir; hücrelerin birleşmesiyle beyin meydana gelmiştir. Beyinde hücrelerden müteşekkildir.

BEDEN NİÇİN YARATILMIŞTIR?

Beden, tümüyle, beyne hizmet edip; ona gerekli olan bioelektrik enerjiyi temin için yaratılmış bir yapıdır.

Beden, beynin faaliyet göstermesi için ihtiyaç duyduğu bioelektrik enerjiyi temin eder. Maddi gıdaları yani kimyasal enerjiyi, bioelektrik enerji hâline dönüştürerek beynin emrine verir.

BEDENE KAÇ TÜR ENERJİ GİRER?

Daha evvelde söylediğimiz gibi insan bedenine iki tür enerji giriyor. 

Birinci tür, yiyip içtiklerimiz... Dünyanın ağırlıklı elektrik potansiyeli negatiftir. Gıdalarla vücuda giren, yenilen ve içilen nesnelerde de çoğunlukla hâkim olan enerji yükü negatiftir!. Buna karşılık solunum yoluyla aldığımız havadaki oksijen vasıtasıyla vücuda giren enerji yükü de pozitiftir. 

Bu pozitif ve negatif enerji yükleri beyinde değerlendirilerek eskilerin “ruh” adını verdikleri dalga(wave) bedene yüklenir. Böylece ölümötesi bedenimiz şekillenir ve güçlenir!

İNSAN, KENDİNİ NİÇİN 

„MADDE BEDEN“ OLARAK KABUL EDER?

Bir insan yeryüzünde kendisini şu bedenle tanımaya başlar... 

Küçük yaştan itibaren yetiştiği çevre, hangi inançlar, hangi değer yargıları, hangi şartlanmalar; ki bu şartlanmalar kelimesi âdet, örf, anane gibi kelimelerin işaret ettiği anlamları da içine alır.  Evet... yetişilen çevre nelere bağlı ise, o çocuk da onlara bağlanarak büyümeye başlar.

Dolayısıyla, kişi kendisini sadece madde bedenden ibaret kabul eder ve madde bedenin yok olmasıyla birlikte de ölüp yok olacak sanır. 

Çünkü çevreden gelen ve beynine yüklenen veriler bu yoldadır.

Vehmin birinci fonksiyonu, o kişiye kendisini “kişi” olarak kabul ettirmesidir! Kendini bir kişi, bir beden olarak kabul etmesi ve bu bedeninin ötesinde de başka bir varlığı olmadığını kabul etmesidir!

ALLAH’TAN BÎHABER YAŞAMAK İÇİN 

YARATILAN, BEDENE DÖNÜK YAŞAR!

İşte bilinç sıçraması ile kendini "akl-ı kül" mertebesindeki kavrayış kapasitesi içinde bulursan bir üst boyutta, senin tüm değer yargıların, varlığa, yaşama, mevcudata bakış açın değişir!.işte buna, eskiler; "Velâyet" mertebesi, "Allah`a yakin" mertebesi demişlerdir...

Elbette her nesnenin değeri zıddı ile ortaya çıkar... 

Buna karşın sen, Allah`dan bîhaberlik durumunu yaşamak amacıyla yaratılmışsan; bu defa sende bedene dönük istek ve arzular ağır basar!. Yeme-içme, giyme, para, seks, çevre vs. gibi dünyaya ve maddeye dönük bir yaşam arzulamağa; bütün bunları giderek daha çok istemeğe başlarsın...

Bedene dönük çıkarlar için yaşamağa, konuşmağa ve koşuşturmağa başlarsın. Bu durum da, her geçen gün senin beden batağında daha fazla batmana yol açar. 

Bu arada sende, bedenin bu istek ve arzularının karşılanması süresince, "hayır"larla, güzel şeylerle karşılaştığını sanırsın ki, onlar senin için gerçekte, "şer"dir!.

Buna mukabil, seni maddeden soğutucu veya uzaklaştırıcı her hangi bir olayla karşılaştığın zaman ise sana zarar geldiğini düşünür, onun senin için şer olduğunu düşünürsün... Halbuki o, senin için hayırdır, sen bunu bilemezsin...

Şimdi burada önemli olan şu noktayı iyi düşünmek lazım...

Ben ne için varım?. Benim aslım ve hakikatım nedir?. Ben neyi yaşamak zorundayım?.

Bu suallerin cevabını kapsamlı bir biçimde düşünmeğe başlarsan işte o zaman senin için bir çok şeyler açıklık kazanmağa, sana kolaylaşmağa başlar.
KİŞİNİN KENDİSİNİ “BEDEN” 

KABUL EDİŞİNİN NETİCESİ NEDİR?

Bu bedenle doğar, büyür, yer içer, çiftleşir, uyur, ürer ve böylece ömrünü geçirir.

Eğer düşünce dünyasında "âmentü" diye özetle bahsettiğimiz "iman" edilecek esaslar konusu yer almıyorsa; bu kişi kendisini madde beden olarak kabul eder ve böylesine bir yaşamın sonunda da toprak olup, yok olacağı düşüncesini taşır.

Kendini bu beden kabul edip, sadece bedene dönük istekler ve zevklerle ömrünü tüketmesi sonucunda da, ölüm denen olayı yaşar ve diri diri, şuurlu, aklı başında olarak toprağa gömülür.
İNSAN, 

NİÇİN BEDEN VARLIK DEĞİLDİR?

Psikiyatrik olarak, kişinin kendini beden kabul etmemesi bir “ruh hastalığı”olarak nitelendirilir! Yalnız bu konunun iyi bir tetkiki iyi bir incelemeye tâbi tutulması zarûridir!. Kendini bir beden, bir insan olarak kabul etmeyip, bir tavuk, bir horoz kabul eden vardır! Bu bir hastalıktır! Yanlış algılama hastalığıdır! 

Ama bir kişi, eğer temelde maddenin varlığını ve oluşumunu biliyorsa, “beden” denilen varlığın hücrelerden yapıldığını, hücrelerin asitlerden meydana geldiğini, asitlerin atomlardan meydana geldiğini, atomların elektromanyetik dalgalardan meydana geldiğini... Tabîi atomların değişik parçalanma şekilleri var… Elektronlar, nötronlar, nötrünolar, pozitronlar, mezonlar gibi daha bölünmüş parçalar… Bugün henüz Dünya üzerinde atomları görebilecek kapasitede, büyüklükte bir mikroskop daha tam gerçekleştirilemedi. Yapılmasına çalışıyor… Atomları gösterebilecek, baktığın zaman mikroskopla atomları görebileceksin. Böyle bir mikroskop şu anda gerçekleşiyor; ama bunun daha ötesine henüz geçilmedi!. Eğer ki yapılabilse, o zaman varlık zaten tümüyle manyetik dalgalar âlemi olarak müşahede edilecek!.

Şimdi bu müşahede içinde, “kişinin”, bir noktada, “şuur” dediğimiz nesne olmasının ötesinde bir fonksiyonu, bir varlığı olmadığı görülecek.

“BEDENSEL KİŞİLİK“

Bkz. K / Kişilik / “Bedensel kişilik”

BEDENİ BÜTÜN HÂLİNDE KORUYAN, 

BEYNİN YAYDIĞI BİOELEKTRİK ENERJİDİR!

Bkz. ”Beyin” / Beyin, yaydığı bioelektrik enerji ile beden hücrelerini birarada tutar.
BEDENİN TABİATI

(İÇGÜDÜSEL DAVRANIŞLAR-

BİYOLOJİK BEDENİN HÜCRESEL DÜRTÜLERİ-

BEDENE AİT TÜM ÖZELLİKLER)

Beden en güzel şekilde yemek-içmek ister, beden en güzel şekilde rahat etmek ister, beden en güzel şekilde seks yapmak, uyumak ister; şartlanmaları ne yönde ise onları yapmak ister... 

Bunlar,  bedenin tabiatı dediğimiz içgüdüsel davranışlardır.

Onbeş milyar hücre var... Şimdi bu bedeni yok sayamayacağımıza göre, beden varolduğu sürece “tabiat” hükümleri vardır demektir. Yani bedenin hücresel yapısının tabii dürtüleri!

Başka bir tanımlama ile, biolojik bedenin özelliklerine “tabiat” diyebiliriz.

BEDENİN TABİATI 

ORTADAN KALKAR MI?!

Bu tabiat dediğimiz şeyin ortadan kalkması muhaldir!

Fizik ölümle ölüp, bu beden dağılana kadar tabiat ortadan kalkmaz. 

BEDENSEL DÜRTÜLERE KARŞI 

NİÇİN MÜCADELE GEREKLİDİR?

Senin kendi aslını ve hakikatını anlayabilmen için beden olduğun yolundaki şartlanmanın kalkması ve daha başka bazı fonksiyonların ortaya çıkması için; bedenin tabiatını kontrol altına almak, bedenin isteklerini yerine getirmemek, beden üzerinde hükmedebilmek gibi konularda bedenin tabiatına karşı mücadele vermek gerekir.

 “BEDENİN TABİATI” İLE 

“TERKİBİ TABİAT” FARKLI ŞEYDİR!

«Tabiat» kelimesiyle işaret edilen şey, insanın bu zâhir yapısıdır. 

“Bedenî” adını verdiğimiz zâhir yapısının maddesel terkib adı «tabiat» diye nitelendirilir. Yâni bedenin oluşumunun, o kişiyi sürüklediği, iteklediği özellikler bütünü!. Buna, kişinin “tabiatı” diyoruz. Yâni, bedenini meydana getiren unsurların, tabiî olarak iteklediği biçim. 

Bedene ait tüm özellikler “tabiat” kelimesi ile anlatılır.

“Bedenin tabiatı”, tabii istekleridir. Yani tabiat; tabii isteklerden meydana gelir. Doğal istekler de bedenin çeşitli organların çalışması sırasında oluşturduğu istek ve arzılardır.

“Terkibi tabiat” dediğimiz olaysa, kişinin beyninde  ışın tesirleriyle meydana gelen açılımlar neticesinde, o beyinde çeşitli mânâların toplanması, biraraya gelmesi değişik nispetlerde, oranlarda; ve böylece de kişinin terkibi esmâ yapısının oluşmasıdır. Yani, belli ışın tesirleri, beyinde belli devreleri faaliyete  geçiriyor.

Öyle ise bu tabii dürtülerle yani “tabiat”la bedenin tabiatıyla, terkibî yapıyı karıştırmayalım. Bu ikisi tamamıyle birbirinden ayrı ayrı şeyler.

BEDENİN ZARURİ İHTİYAÇLARI 

NELERDİR?

Dünyada insan, tabiatının gerektirdiği bir biçimde mutlaka yiyecektir, içecektir, seks olayı olacaktır, uyku olayı olacaktır. Normal sıhhatli bir beden için bunlar zaruri gereksinimlerdir.

Bazı beyin rahatsızlıkları uyku olayını kısmen kaldırabilir, ama bu kişi çabuk yıpranır bir; bir de beyindeki uyku olayı dışarda normal bildiğimiz uyku şeklinde gözükmez, fakat o kişideki yine bir uyuma hâli sözkonusudur. Başka türlü mümkün değil!.

Seks olayı mutlaka olacaktır. Bu kişi hiç evlenmesin, onda yine olayı vardır! O kişide, ama uykuda ama uykusuz, ama idrar arasında, mutlaka belli hormonların meydana getirdiği üretim olacak ve bu salgı dışarı atılacaktır.

İçmek, yemek, zarûri olarak olacaktır. Çünkü bedenin hammaddesini oluşturan materyal, bir yandan alınır; enerji işlenir;  ham posası dışarı atılır. Ve beden bu şekilde ayakta durur. Tabiî olarak bedende böyle bir olayın olması zarûridir. İşlev bittiği zaman, yani dışarıdan ham enerjiyi alıp işleyip, posayı dışarı atmak denen olay bittiği zaman, zaten bedenin yaşamı ve fonksiyonu biter!.

BEDENİ MEYDANA GETİREN, 

BESLEYEN VE BÜYÜTEN, “BEYİN”DİR!

Beden ortadan kalktıktan sonraki ruhun için, nasıl ebediyyen ortadan kaybolmak, yok olmak diye bir şey söz konusu değilse, yani ikinci bir ölüm yoksa; bedenin var olduğu sürece de, bedenin yokmuş gibi, bedenini kâle almayarak yaşamak mümkün değildir! Çünkü beden dediğin şeyin aslı, beyne dayanır! Bedendeki özellikleri yöneten beyindir!

Bedendeki tüm özellikleri meydana getiren beyin olduğu gibi, kişiliğin aslı ve hakikatı dediğin ruhunu da meydana getiren beyindir! Besleyen, büyüten beyindir!

BEDEN NİÇİN AĞRI, ACI, 

SANCI, IZDIRAP ÇEKER?
Izdıraplar, ağrılar, acılar, sancılar, bedenin herhangi bir organının fonksiyonlarının, dıştan veya içten gelen bir etkiyle, olağan şekilde devam edememesi hâlinde meydana çıkar. Bunların hissedilmesi de beyindeki ağrı, acı merkezleri aracılığıyla olur.

Eğer beyindeki bu merkezler işlemez hâle gelir, arızalanırsa; veya hipnoz, kendi kendine telkin yollarıyla bu bölümler devre dışı bırakılırsa insan hiç bir acı duymaz maddi yapısında yani bedeninde...

“İnsan” dediğimiz hakiki yapının, bu ağrıları, sancıları bizzat duyuyor sanılmasının sebebi ise, beynin  o anda bu ağrılar ve acılar dolayısıyla meşgul bulunması, ve bu sebeple de esas görevini yapamamasındandır. Çünkü beynin esas görevi “insan”ın istediklerini maddi yapıdan açığa çıkarmaktır.
Halbuki ağrı ve acılar sonunda bu vazifeyi yapamadığında, “insan”, istediklerini madde dünyasına aktaramamanın azabını duyar.

İşte, insanın ağrılı ve acılı anlarda çektiği azabın hakiki sebebi budur... Ancak biz, bunu bilemediğimiz için, bedene ait ağrı ve acıları bizzat “insan” duyuyor sanırız.

BEDENİN YAŞI VAR MIDIR?

Bkz.B / Bilinç / “Bilincin yaşı” var mıdır?

BEDEN’İN SONU NEDİR?

İnsanın bedeninin sonu, yani “âhiri”, topraktır!

BEDEN ÖLÜMDEN SONRA 

NİÇİN DAĞILIR VE ÇÜRÜR?

Bedeni meydana getiren hücreler, dalga bedene bürülü “İnsanın” bedenden ayrılmasından sonra da yapılarının gereği olan hayatlarına devam ederler; ancak birbirlerine bağlayıcı özellik kalktığı için, dağılıp çürürler. Ve her hücre, kendi yapısına en yakın olan bir başka bileşime dönüşerek katılır.

“BEDEN BOYUTU” DA EBEDİDİR!

Beden boyutu da ebedîdir; biyolojik-ruhsal-nursal beden şeklinde; bunun yanısıra şuur boyutunda kişinin şuurunun erdiği idrâktaki düşünsel boyut da ebedîdir.
Bilinç, beynin ürettiği mikro dalga bedene tüm özellikleriyle yüklendiği için, nasıl bugün beyin faaliyetiyle yaşamına devam ediyorsa da, beynin durması anından itibaren de eskilerin “Ruh” adını verdiği astral bedende yaşamını sonsuza dek sürdürecektir.

ÖLÜMÖTESİ BEDEN

Ruh, ölümötesi beden olarak işlevini ortaya koyar.

Şu anda dünyada bu biyolojik madde bedenle yaşıyoruz. Ölüm dediğimiz olayla birlikte biyolojik bedenimiz ortadan kalkacak, beynimizin ürettiği, aynen bu beden şeklinde olan, “ruh beden”le kalacak.

“BEDENİN KANUNU” NEDİR?

Şunu kesinlikle bilelim ki; fiiler sahasında, davranışların ve yapıların kuralları-kanunları geçerlidir. 

Nasıl ki yeterli gıda almadığın zaman, vücudun enerjisiz kalırsa; aynı şekilde, namaz zikir, oruç gibi çalışmalar yapılmadığı zaman da ruh yani dalga(wave) beden enerjisiz kalır... Bu, “bedenin kanunu”dur!. 

“Beden kanunu”, deyince yalnızca şu andaki madde biyolojik bedeni algılamayın... İster madde, ister maddeötesi dalga(wave)-ruh beden!. 

Yani senin, her halukarda bir madde beden yapın var!.ister bu dünyada ister bunun ötesinde... 

Bugün için beş duyuna GÖRE, sadece bu bedenine "madde" diyoruz ama; yarın o dalga(wave) ortama geçince, "o dalga(wave) bedenine de madde beden" diyeceksin!

Zira o ortamın şartlarına ve algılama organlarına göre, o beden de yine "bir tür madde" bedendir. 

Dolayısıyle, senin madde bedenin sonsuza kadar ortadan kalkmaz!

Bu yüzdendir ki, madde bedenle yapman gereken çalışmaları, şu andan, ölüm gerçekleşene kadar, yapmak zorundasın!

Ne zaman beyin ortadan kalkar, bu ölüm denen olayla birlikte, ondan sonra zaten bu çalışmalar da biter; böylece ruha yeni enerji ve ilim yükleme olayıda sona erer.. Ruh artık, o güne kadar yüklenmişiyle başbaşa kalır.

BEDENİ KURBAN ETMEK

Bedenini kurban etmekten mânâ, kafayı kesmek değil; bedenin aşırı istek ve hırslarını frenlemek!. 

Doğal yaşamı için gerekli olanları verip onun ötesindeki şeylerden bedeni frenlemektir. Yani, tabiatı kontrol altına almaktır.

Bedenin doğasını, tabiatını kontrol altına almak!. 

RUH  BEDEN

(Taşıyıcı Dalgalar, Işınsal Beden, Hologramik Mikrodalga Beden, Lâtif Beden, Nârî Beden, Nârî Ceset, Ateşî Beden)

 “İnsan” ismiyle bilinen ölümsüz varlığın, ebedi yaşamını sürdürdüğü “dalga beden”dir.

· Beynin yaydığı radyasyonların birincisi, “bir tür hologramik ışınsal beden” dediğimiz veya “lâtif beden” dediğimiz “kişinin ruhu”nu oluşturmasıdır.

Biyolojik beden durduğu, kullanılmaz hâle geldiği anda  beynimizdeki tüm veriler ruha yüklendiği için “Ruh Beden”le birlikte  kıyamete kadar yaşarız.

Eğer biz “Sırat”ı geçebilenlerden isek mesele yok... Fakat Sıratı geçemeyenlerden olursak, yani Cehennemde kalırsak-ebedi olarak cehennemde kalacaklardansak, ruh  bedenle cehennemde ebedi olarak yaşarız!

Dünyadan ayrıldığı andaki fizik bedenin sùreti neyse, ruh  bedenin sùreti de odur!.

Cehennemde kaldığımız takdirde, sonsuza dek o ruh bedenin son sùretiyle orada yaşamımıza devam ederiz.

Ruhbedenin bir diğer adı da “Nâri Ceset” yani mikrodalga beden” dediğimiz ruh, nâri cesettir; nâri bedendir; ateşî bedendir!

Cinlerin de bedeni ateşî bedendir. Yani biz öldüğümüz andan itibaren “berzah” denen ara âlemde kıyamete kadar olan devrede bu nâri bedenle yaşamımıza devam ederiz ve cinleri de görürüz. Cinler de bizi görür! Eğer güçsüzsek, cinler bizimle top gibi  oynar, bize her türlü eziyet verir kabir âleminde.

Nâri beden, Ruh’un (Işınsal Beden’in) dört yapısından olan ”taşıyıcı dalgalar” dan meydana gelir.

Bellek dalgaları, hem bu nâri bedene yani mikrodalga bedene hem de eğer varsa antiçekim  dalgalarına  yüklenir!

“Enerji Dalgaları” dediğimiz dalgalar(ibadetle, zikirle oluşan dalgalar) güçtür, enerjidir,”ruhtaki kudret”tir!
Senin yapında “hem şeytan var, hem melek var” deniyor..

İşte, senin yapında şeytanın varolması-cinnin var olması ateşi yapından-ateşî ruhtan!  

Yapında meleğin varolması da “nuri beden”den kaynaklanıyor!

Cennet yaşamına insanlar giremez, cennette sadece melekler yer  alır! İnsan da meleğe dönüşür!

Cehennemde kalacak olanlarda yani “şaki” denenler,  ana rahmindeyken 120.günde beyninde antiçekim dalgalarını üretemeyenlerdir. Yani beyin “nùri beden”i üretmiyor!

Nasıl bir kedinin beyni nâri bedeni üretmiyor, nâri bedeni üretmediği yani ruhu üretmediği için de kedi öldü mü ölüyor, ondan sonra yaşamı yok artık.. devam eden ruh yaşamı yok! İşte kedinin beyni nasıl ruhu üretmiyorsa-ölümden sonra hayatı yoksa, bir kısım insanların beyni de nùri  bedeni üretmiyor!

Antiçekim dalgalarının özelliği çok yüksek frekanslı olması... Diyelim ki; taşıyıcı dalgaların dalga boyu santimetrede 1 cm boyunda ise, (misâl..) antiçekim dalgalarının boyu santimetrenin 100 binde biri, milyonda biri kadardır. Çok yüksek frekanslı dalgalardır.

 ”RUH”denmesinin sebebi de budur!

RUH BEDEN 

NASIL MEYDANA GELİR?


Bkz. B / Beyin/ Beyin “Dalga Beden”i (Ruh’u) kaç bölümde üretir?

B / Beyin/ Ruh Beden’in oluşturulması dahi, Meleki Güçlerledir!

RUH, BEDENDE NASIL 

MUHAFAZA EDİLİR?

Bu “Ruh” dediğimiz yapı, varlığını beyinle güçlendirirken; aynı zamanda beyin, “sinir sistemi” dediğimiz en uçtaki, en uzak hücrelere kadar yayılan bir elektrikle bedende muhafaza ediliyor!.

Ne zaman ki bedenin bu bioelektrik faaliyeti bir anda, bir olayla duruyor; beyin çalışmasını yitiriyor... Bu beyin çalışması yitirildiği anda, bedenin en uzaktaki hücreye kadar uzanan elektriği kesildiği için, bedendeki ‘’Ruh’’u kendinde muhafaza eden bir çeşit elektromıknatısiyet kesiliyor.

Tıpkı, elektromıknasın elektriğinin kesilmesiyle birlikte tuttuğu nesneyi salması gibi, bedenden bu "ruh" adı verilen mikrodalga yapı ayrılıyor
RUH BEDEN’İN 

GÖRÜNTÜSÜ NASILDIR?

“Ruh beden”in dışarıdan görünüşü, aynen bir hologram gibidir. İnsan beyninin üretmiş olduğu dalgalardan oluşan bir tür “HOLOGRAMİK DALGA BEDEN”dir!.

Görüntüsü hologramiktir!.

Bu hologramik beden, aynen televizyon dalgaları gibidir... Nasıl ki taşıyıcı dalgalara yüklenmiş görüntü ve ses dalgalardır, televizyon dalgaları; işte “insan ruhu” da böylece tüm zihinsel fonksiyonların sonucu olan verileri yüklenmiştir!.

-Peki, bu ruhun şekli?. 

-Aynen bedenin şeklidir. Çünkü bedenin gelişmesine bağlı olarak şekil alır!

-Peki bu ayrılan hologramik mikrodalga bedenin, bir şekli var mıdır, yoksa şekilsiz midir? 

Hani, şu hayâlet karikatürlerinde olduğu gibi, her şekle girebilen, seyyal bir nesne midir?.

-Bu sualine iki şekilde de cevap verilebilir. Zira, oldukça karışık bir meseledir bu... 

Asliyeti yâni orijini itibariyle her ne kadar şekilsiz bir yapıysa da, bu mikrodalga beden, sen ona yöneldiğin zaman, bir sûretle görürsün büyük bir çoğunlukla! Hele daha önceden, yâni bedenli devresinden sana yerleşmiş bir imajı varsa, yüzde doksandokuz onu bu sûret olarak görürsün!

-Yâni şimdi ben, geçmişteki bir şahsı gördüğüm zaman, bu görüşümde yer alan sûret benim hayâlim midir?

-Senin hayâl gücünden doğan bir görüntüdür. Zîra bu yapı, orijini itibariyle daha önce de söylediğim gibi bir mikrodalga yapıdır! 

Şöyle düşün... 

Televizyon vericisi, bir kişinin görüntüsünü antenden yaydı... Sen şimdi, vericiden havaya yayılan bu dalgaları düşün?. Bu dalgaların bir sûreti var mıdır?

-Bilemiyorum! Bilemiyoruz... Ancak alıcıda çeşitli devrelerden geçtikten sonra ekrana düşen yansımayı görebiliyoruz.

-İşte ruhların, diğer bir deyişle dalga bedenlerin görüntüsü, anlatım için bu tür dalgalara benzetilebilir. Ancak sen, o dalgaları değerlendirirken, hayâlinde, o konuya dair bildiklerini de toparlayarak bir sûret tahayyül edersin ve böylece kafanda bir sûret belirir.

BEDEN HAYÂTİYETİNİ KORUDUĞU SÜRECE, 

DALGA BEDENİN, MADDE BEDENDEN 

AYRILMASI SÖZKONUSU DEĞİLDİR!
Beyin hayâtiyetini koruduğu sürece, dalga bedenin, madde bedenden ayrılması sözkonusu değildir! 

Buna, yaşadığınız âlemde en güzel mîsâl elektromıknatıstır! Elektrik akımı geçtiği sürece, manyetik güç kazanan demir, karşı demirleri çeker ve tutar. Elektrik akımı kesildiği anda ise demir çekici gücünü yitirir ve tuttuğu nesneyi bırakır. 

Bunun gibi bedeniniz de beyinden aldığı elektrik gücüyle, tıpkı bir elektro mıknatıs gibi mikrodalga bedeni çeker! Ne zaman ki beyin yaşam enerjisini kaybeder, işte o anda mikrodalga bedeni kendinde tutabilme gücünü de yitirir; ve siz, buna "RUH, bedenden ayrıldı!” dersiniz.

KOZMİK IŞINLAR, “İNSAN RUHU” DENİLEN 

DALGA ÜRETİMİNİ NE ZAMAN VE 

NASIL BAŞLATIRLAR?

Açıklama için “BEYİN, RUH’U NASIL ÜRETİR?” Konusuna bakınız.

RUH BEDEN DÜNYADAYKEN 

YETERLİ GÜCÜ ELDE EDEMEMİŞSE, 

VAY HÂLİNE!

Burada çok önemli bir nokta var... Dikkat edin!

Eğer hakikat bilincini taşıyan madde bedenin, o bilinci taşıyacak dalga(wave) bedeni, yani ruh gücünü dünyadayken elde edememişse; vay hâline!.

Zira ruh bedenin, bu enerjiden yoksun kaldığı için, güçsüz bir hal ile son derece güçlü bambaşka varlıkların ortamına gidecektir!.

Yani, şu anda sen hakikat bilincini ruhuna yükledin ama maddi çalışmalar yapmadın, namaz, oruç, zikir, hac gibi... Dolayısıyla da bunların sağlayacağı enerjiden de mahrum kaldın!

O ortamdaki şartlar içinde, mevcut olan yüklenmiş tüm bilgiler, kendini tüketip gidecektir; çünkü o ilmi değerlendirecek yeterli enerjin yok!  Hakikate dair bildiğin bilgilerin hepsi de, güneşin altındaki buzdan heykelin yavaş yavaş eriyip buhar olması gibi eriyip buhar olacaktır. Sana öbür tarafta bir yararı olmayacaktır.

KİŞİ, KENDİNİ HOLOGRAMİK DALGA BEDENDE 

HANGİ ÖZELLİKLERLE BULUR;

VE NELER HİSSEDER?

“ÖLÜM” denilen, beynin faaliyetinin durması ve vücudun manyetizmasının kesilişiyle beraber, kişi kendini bu “hologramik dalga beden” olarak hissedip yaşamaya başlar.

“Ba`sü ba`del mevt” denilen hâldir bu anlattığımız!.  

Ancak, o kişi yaşamı boyunca neleri düşünmüş, neleri hissetmişse; ne tür endişe ve korkulara kapılmış, sevgiler duymuşsa, o “dalga beden” yaşantısında da bunlardan gayrını bulmaz!. Bu sebeple kişi, fizik-şimik bedende kendini ne ölçüde ve nasıl tanımış ve kabullenmişse; daha sonra kendini içinde bulacağı “âhiret âleminde” yani “dalga boyutta”, “hologramik dalga bedende” de kendini o özellikleriyle bulur!.

RUH BEDENDEKİ 

ÂFÂKÎ VE ENFÜSÎ GÖRÜŞ

 Bugün için bedene göre nasıl bir afakî ve bir de enfüsî görüş varsa; aynı şekilde ruh bedende de bir âfakî ve bir de enfüsî görüş oluşur.
 Ruh, âfakî görüşüyle cinlerin içinde olduğu boyutta iken; enfüsî görüşle de melekî boyutu müşahede eder; Cehennemi, zebânîlerini; Cennetin içinde yaşayanları algılar!
 Bu yaşam kıyâmete kadar devam eder. 
 “Berzâh âlemi” de denen bu âlemde bazıları, yataktakinin rüya görmesi gibi kendi âlemindedir; şehidler, bir kısım evliya, Nebiler ve Rasûller ise serbest dolaşım hâlinde!

RUH BEDEN NE ZAMAN TERKEDİLİR?
Cehennemden kaçış, Ruh bedenlerin cehennem ortamında terk edilmesi ve “NUR beden”le yeni bir boyuta geçilmesi sûretinde olacaktır.

Nasıl madde beden dünyada bırakılıp, ruh bedenle kabir âlemi ve cehennem boyutunda geçildiyse; ruh beden de cehennem boyutunda terk edilerek, NUR bedenle cennet boyutuna geçilecektir!.

 İnsan ruhunun farklılığı ise, tenezzülatın sonunda beden boyutundan urûc istikametine dönüşte ortaya çıkan bir ruh olmasıdır ki; bu ruh eğer urûca devam ederse daha sonra da “NUR”a dönüşür ve cennet boyutunda yaşamaya devam eder!

NOT: Ruh’un yapısı ile ilgili geniş bilgi için, “B / Beyin / Beyin, “Dalga Beden”i (Ruh’u) bölümüne bakınız.

RUH, ASLA YOK OLMAZ!

 Bkz. Benlik Bilinci ve Ruh asla yok olmaz!

NUR BEDEN

“Antiçekim dalgaları” dediğimiz dalgalar, nùri bedenin yapısı-hammaddesidir!

NUR BEDENİN SÂBİT BİR GÖRÜNTÜSÜ, 

ŞEKLİ YOKTUR! 

Nur boyutunda, ruh boyutunda olduğu gibi bir sâbit beden görüntüsü, şekil yoktur!. Burası salt bilinç boyutu olup; bilinç, tahayyül ettiğini canlı olarak anında yaşar!. Rüyada algılanan maddemsi yaşam duygusuyla!.

BİLİNCİN BEDENİ

Bkz.” Bilinç” 
KABİR HAYATINDAKİ BEDEN

Kabir hayatında, bu bedenin son hâli olan şekildeki ruh beden ile yaşantımızı devam ettireceğiz.

MAHŞERDEKİ BEDEN

“Mahşer” denen plâtformda da, gene bu bedene taallûk eden bu beden şeklindeki ruh beden şeklimizle yaşamımız devam edecek.

Mahşerin bedenleri ruh bedendir ve şu anda bize göre lâtif bedense de o ortama göre somut bedenlerdir. Rüyada birisini gördüğünde onun lâtif beden olduğunun farkında mısın?. Mahşerde de kimse kimsenin bedeni için, “bu lâtif bedendir”, demeyecektir. Herkes aynen burada olduğu gibi birbirini görecektir.
Madde bedenle yaşayan ve beş duyu sınırları içinde hapis olan insan, madde ötesi ışınsal yaşam boyutuna geçince, uykudan uyanmış şekline girer ve tüm dünyada yaşadıkları «rüya» hükmünde olur... Buna karşılık içine girdiği ışınsal yaşam boyutu ise onun hakiki dünyası olur... Ki bu da kıyâmete kadar sürer. Kıyâmetten sonra üçüncü defa yeni bir bedenle bâ's olur ki bu da mahşer yaşamı boyunca kullanacağı bedenidir.
CEHENNEM BOYUTUNDAKİ BEDEN

Cehennem boyutuna girdiğimiz andan itibaren bedenimiz o ortama göre daha değişik bir şekil alacak, ancak gene ruh beden olarak...

CENNETTEKİ BEDEN

Cennet boyutuna ruh bedenle değil, NUR bedenle geçilir.
CİNLERİN BEDENİ

“CİN” kelimesiyle işaret edilen “UZAYDAKİ VARLIKLAR”; dalga bedenle varolan, bir tür “HOLOGRAMİK” varlıklardır.

İNSAN VE  CİNLERİN BEDENİ 

KURÂN’DA NASIL TÂRİF

VE TAVSİF EDİLMİŞTİR?

İnsanın bedeni, hücresel yapısı, ana hammaddesi itibariyle nasıl ki su ve mineraller karışımı olarak; 1400 sene öncesinin anlayışına da hitâbetmesi amacıyla "TOPRAK" diye târif ve tavsif edilen nesne ise...

Aynı şekilde,

"CİN" adı verilen varlığın da bir tür "ışın" olan bedeni, o günün anlayışına ve ifade tarzına uygun olarak;

"DUMANSIZ ATEŞ", 

"HÜCRELERE NÜFÛZ EDEN ATEŞ", 

"ZEHİRLEYİCİ ATEŞ" 
gibi tâbirler ile târif ve tavsif edilmiştir.

 "MELEK"lere gelince.

-CİN’lerin yapısı elektromanyetik dalgalara dönük bir tür radyasyon olmasına karşılık; "MELEK" denilen varlıkların yapısının anacevheri, foton türlerinden bir yapıdır. "NURÂNÎ"dir yapıları.
ATOMALTI BOYUTA AİT 

DALGA BEDENLİ CANLILAR

Atomaltı boyuta ait dalga bedenli canlıların tümü, dini terminolojide, "MELEK" ismiyle tanımlanmıştır.

KÂİNATIN BEDENİ

Bir birimde, “insan var, hayvan var, cin var, melek var; bunların her biri de kendi başlarına diledikleri gibi yaşıyorlar; kâinat başıboş bırakılmış hadsiz hesapsız canlıyla dolu...” gibi bir görüş, tamamiyle o kişinin varlıkların hakikatına, aslına orijinine nüfuz edememekten doğan çokluk görüşüdür.

Ruhun yani şuurun kaymamış hâlinde iken ise; çeşitli uzantı ve özellikleriyle tek bir bedenin varolduğunu ve bu bedenin tümüyle tek bir şuur ve iradenin hükmü altında olduğunu anlayabiliyorsak; aynı şekilde, tüm dünyanın, güneş sisteminin, galaksinin, milyarca galaksiden oluştuğunu düşündüğümüz evrenin ve tüm boyutlarıyla ve bu boyutlara ait varlıklarıyla kâinatın gerçekte TEK BİR BEDEN VE YAPI ve yapı olduğunu; bu yapıda TEK bir ŞUUR, TEK bir İRADE, TEK bir KUDRET’in hüküm sürmekte olduğunu müşahede ederiz.

“BEDÎİ” ESMÂSI

Bir benzeri olmayan şeyleri icât eden. Varlığında benzeri olmayan.

“BEKÂ”

Bkz. B / “Bâki”

BELÂ

“Belâ” demek; kişinin tasfiye aracı demek... İnsanın arınması, saflaşması!.

BELÂYI DÂVET ETMEK 

(Soru: Kurân‘da bir çok âyette sabrı tavsiye var. Ancak Efendimiz, sabır isteyen birine; “Allah’tan belâ istedin.” demiştir. Hem tavsiye var, hem de tavsiyeye uyana uyarı var. Biraz açar mısınız?)

Sabredilecek şey, BELÂDIR.

Belâ olmadığı zaman zaten sabredilecek bir şey yok demektir. Eğer sen talep etmeden belâ gelmişse başına SABIRLI olmayı tavsiye ediyor; çünkü bir süre sonra devran dönecek ve sana olarak gelen o olay kendiliğinden geçip gidecektir!. Ama başında bir belâ yoksa, sakın sabır isteme! Çünkü sabrın sende açığa çıkması için önce belâya ihtiyaç vardır ki, bu yüzden de sen sabır istersen, belâyı davet etmiş olursun; demek istiyor.

Şimdi de size Rasûlullah Aleyhisselâm’dan üç konuda açıklama nakletmek istiyorum… Birincisi, “SABIR” konusunda…

Muaz bin Cebel Radı’yAllahu Anh naklediyor bize bu açıklamaları:

“Rasûlallâh Salla’llâhu Aleyhi ve Sellem bir adamın şöyle duâ ettiğini işitti:

- Allah’ım senden SABIR isterim!

- Sen Allah’tan BELÂ istedin! ÂFİYET iste!”

Bu, çok önemli bir uyarı! Rasûl Aleyhisselâm’ın bize işaret ettiği gerçek şu: Bir insan Allah’tan SABIR istediği zaman, farkında olmadan demektir ki, “bana belâ ver de sabredeyim”… İşte bunun için sabır istemeyi men ediyor Rasûl-i Ekrem ve onun yerine “âfiyet iste” diyor!

BELÂ GELDİĞİNDE YAPILACAK ŞEY NEDİR?

Elinden geliyorsa o belâdan kurtulmanın yollarına başvurursun... 

Elinden gelmiyorsa oturup sabreder ve bu arada da o belânın gerçekte sende hangi konuda bir arınmaya yol açacağını araştırırsın.

Zordur dostum olan-bitenden razı olmak… İman ister! Lâfıyla değil, idrâkıyla ve hazmıyla iman!.

Kafanda yarattığın ve “ALLAH” ismiyle etiketlediğin tanrına iman, kolaydır… Senin fikrine uygun gelmeyince de olaylar, onu kolaylıkla yargılayabilirsin!

Ama mercimek kadar aklınla, evrenin “e”sini dahi kavramamışken; evrenin yaratanını yargılamaya kalkman, senin ancak psikiyatristlerin alanına girdiğini gösterir.

Eğer birazcık gerçekleri görmek, anlamak ve kendi yaşamını ona göre düzenlemek gibi bir arzun varsa, içinde yaşadığın sistemi fark etmeye çalış… Sistemin gereği olan “tedbir”i terkedip; hayâlindeki tanrına bırakırsan işini, görürsün sonunu!

Belâ nâzil olduğunda yapılacak iş, sabır; öncesinde ise, alabildiğine tedbirdir!. 

Tedbir alabiliyorsan, bu, takdirinde olduğu içindir!

BAŞA GELEN HER BELÂ,

NİÇİN NİMETTİR?

Biz genelde, nefsimize hoş gelmeyen şeyleri ŞER olarak görürüz. Halbuki nefsimize hoş gelmeyen şeye sabredersek, o şer gördüğümüz şey bizim şuur boyutunda kendimizi daha iyi tanımamıza yol açmak için, âmiyâne tabirle yontulmamız için başımıza gelmiş bir BELÂ dır! Biz o andaki şartlarımıza GÖRE o olayı şer olarak, belâ olarak nitelendirirsek de daha sonraki bir aşamada onun nimet olduğunu farkedebiliriz.

-Gerçekte başa gelen her BELÂ bir nimettir! Çünkü bir arınma vesilesidir... 

Onun için  İ. H. ERZURUMİ; 

"Deme niçin bu böyle bak sonuna; sabreyle!" demiştir.

BENLİĞİNE DÖNÜK BİLİNCİNİ 

BULAMAMA BELÂSI!

Bkz. Saflaşmış Bilince ulaşabilmenin yolu nedir?

BÜYÜK MERTEBELERİN PAHASI, 

BELÂLARA KATLANMAKTIR!
Bir çok insan Umre’den, Hac’dan geldikten sonra başlarına gelmedik belâ kalmıyor.

“Yâhu bir mübârek yere gittik geldik, nereden geldi bu iş, bu belâ başımıza?.” diyorlar. 

Halbuki, bunu diyenlerin hepsi de, orada bu belâyı kendileri istediler, talep ettiler!.  Dualarının  kabul olması ile de o belâlar başlarına geliyor. 

Niye?

Çünkü, oraya gidenlerin hepsi de, Allah’tan büyük mertebeler istiyorlar. Allah’a yakîn elde etmek istiyorlar. Evliyalar, enbiyalarla beraber olmak istiyorlar. Bunun pahası da, o belâlara katlanmak, sabretmektir.

Yüksek mertebeler sadece ibadetle, zikirle elde edilmez!. Onun pahası, belâlara katlanmaktır!.

Rasûlullah’ın bir sözü vardır. Buyuruyor ki;

Belânın büyüğü Rasûllere, sonra Nebilere, sonra büyük evliyaullah’a ve en azı da mü’minlere” 

Altın nasıl ateşe atılır, saflaşır, üstündeki katkılar yanar yok olur, sonuçta nasıl saf altın kalırsa, insan da belâlarla yontulur, saflaşır, arınır.

Dolayısıyla, oraya gittiğiniz zaman, eğer yüksek mertebelere tâlip olup bu yolda dua ediyorsanız; bilin ki, bir takım çileler, sıkıntılar sizi bekliyor. Çünkü bunlar, arınma çalışmalarıdır.

Kitabımızın birinde diyoruz ki;

“Cehennem, insanlara Allah’ın rahmetidir.” Niye?. 

Çünkü o “yanma” dediğin olaylarla sen arınıyorsun, saflaşıyorsun. Eğer o arınma saflaşma ortamı olmasaydı, zâten cennete giremeyecektin. 

Senin için bir arınma ortamıdır Cehennem!. 

Senin nefsine, şartlanmalarına, ters gelen hoş gelmeyen olaylarla karşılaşıyor ve yanıyorsun. 

Zaman içerisinde ona bağışıklık kazanıyorsun. Onu hoş görmeye başlıyorsun, yerinde görmeye başlıyorsun.

Allah, mâdem ki böyle istemiş, böyle olsun deyip, Allah’tan razı olma noktasına geliyorsun!.

İşte, senin arınman denen olay böyle meydana geliyor.

Her şey senin sevdiğin-istediğin istikamette gelişirse, bu aslında senin cehennemdeki yanmanı büyütür ve genişletir.

“Düşünen beyin”, insana verilen en büyük “belâ”dır!.

Yukarıdaki Hadisi; bir de bu bakışla değerlendirin bakalım...

BİR KAVME BELÂ GELECEĞİ ZAMAN 

İYİLER HÜRMETİNE GERİ ÇEVRİLİR Mİ?

Birbirimizi ilgilendiren şey ilim noktasıdır. Ortak noktamız sadece ilimdir, bilgidir. 

Bunu anlamıyorsan bunun neticesine de katlanacaksın. Pahasını da bir hayli ağır ödeyeceksin, hem de tahmin edemeyeceğin kadar ağır!.
Bir Nebi ile Cenâb-ı Hak arasında bir konuşma vardı.

“Bir kavme bir belâ geleceği zaman, sorar Allah Nebisi;  

“Ya Rab!. Bu kavmin içinde iyiler yok mu hiç?.

“Çoğunluk kötülerdi.” der, Cenâb-ı Hak.

-Peki iyiler?.

-İyiler de iyiliklerinin karşılığını âhirette alacaklar!. der.”

Bir toplum bozulduğu zaman, belâ hepsine birden gelir. İçindeki iyiler hürmetine o geri çevrilmez!.”

BELÂ İNER, DUA ONU KARŞILAR 

VE KIYÂMETE KADAR ÇARPIŞIRLAR!

KADER - DUA ilişkisini izaha girmeden önce, bu konudaki birkaç Rasûlullah buyruğunu nakletmeye çalışalım size:
"KADER'i ancak DUA değiştirir. Ömrü ise ancak iyilik uzatır. Şüphesiz ki kişi işlemiş olduğu günah sebebiyle rızıktan mahrûm edilir."
"KAZA'yı ancak DUA geri çevirir. Ömrü ise iyilik uzatır."
"Tedbirin kadere faydası olmaz; DUA'nın ise gelmiş ve gelmemiş musîbetlere faydası vardır; şüphesiz ki belâ iner, DUA onu karşılar; ve kıyâmete kadar çarpışırlar."
Evet, bir yandan, kader'in değişmeyeceği belirtiliyor; diğer yandan DUA'nın kaderi, kazayı geri çevireceği açıklanıyor. 
Bu iki hususu nasıl birleştirip, nasıl bir sonuç elde edeceğiz.
Bilelim ki...
İnsanların kaderi takdir edilmiştir; her şey gibi! Ne var ki, DUA faktörü de bu KADER sistemi içinde yeralan bir faktördür. DUA ederseniz, kaderdeki olayı geri çevirebilirsiniz, kazayı reddedebilirsiniz; ancak ne var ki, bu DUA'yı yapmak, gene kaderinizin elvermesiyle mümkün. Yani, kaderiniz müsait ise, DUA edebilirsiniz ve böylece de o gelecek olan olayı geri çevirebilirsiniz.
Kaderinizde kolaylaştırılmış ise DUA etmek, size o belâ veya musîbet gelmeden önce DUA edersiniz ve o olayın zararından korunmuş olursunuz.
Dolayısıyladır ki, tedbirle takdiri değiştiremezsiniz; fakat, takdirde var ise tedbir alır ve böylece de kazayı geri çevirmiş olursunuz.

Konuyu, Rasûlullah aleyhisselâm'ın şu açıklamasıyla bağlayalım:
"İçinizden her kime DUA KAPISI AÇILMIŞ ise, muhakkak ona rahmet kapıları açılmıştır; ve Allah'dan, afiyet istenilmesinden daha sevimli bir şey, istenmemiştir".
"DUA, inen belâya ve inmeyen belâya karşı faydalıdır. Ey Allah'ın kulları, DUAYA SIMSIKI SARILINIZ!"
BELÂLARDAN MUHAFAZA İÇİN 

HAZRETI RASÛLULLAH’IN ÖĞRETTİĞİ DUALAR

 1- Okunuşu
  Allahumme ileyke eş’kû dâ’fe kuvvetiy ve kîllete hiletiy ve hevâniy alennâs; Yâ Erhamerrahimiyn, ente Rabbül müstad’âfiyn; ente erhamu biy min entekileniy ilâ aduvvin bağiydin yetecehhemuniy, ev ilâ sadıykın karîbin mellektehu emrî. İn lem tekûn gadbane aleyye, felâ ubâliy, gayre enne âfiyeteke ev seûliy. Eûzü binûri vechikellezi eşrekat lehu zulûmatu ve salâha aleyhi emriddünya vel âhıreti en yenzile bi gadabüke ev yehılle aleyye sehatük; ve lekel utba hatta terda ve lâ havle velâ kuvvete illâ bike.

Anlamı
"Allahım, kuvvetimin yetersiz kaldığını, çaresiz olduğumu, halk nazarında hor hakîr hale düştüğümü görüyorsun. Ya erhamer rahimiyn, zayıf görülüp ezilenlerin Rabbi sensin. Kötü huylu ve kötü tavırlı yabancı düşmanın eline beni terketmeyecek, hattâ himayemi ellerine verdiğin akrabadan bir dosta bile beni bırakmayacak kadar Rahimsin. 
Allahım, bana karşı gazablı değilsen; çektiğim eziyet ve belâlara hiç aldırış etmem. Ancak şu da var ki, koruma sahan bunları da çektirmeyecek kadar geniştir. Allahım, gazabına maruz kalmaktan, yahut rızasızlığından, senin bütün zulmeti parıl parıl aydınlatan, dünya ve âhıret hallerinin yegâne selâmete çıkartıcısı olan NUR’u Vechine sığınırım. Allahım, rızan olasıya senden affını diliyorum. Havl ve kuvvet ancak seninledir."
Bilgi
Efendimiz Rasûlullah salla’llâhu aleyhi ve sellem, görev alışının ilk zamanlarında, gerçeği tebliğ etmek üzere Taif şehrine gitmişti.
Taif halkına elinden geldiğince gerçekleri göstermek için gayret sarfetti. Ama onlardan aldığı cevap sadece hakaret oldu. Hatta bu kadarla da kalmayıp çoluk çocuk onu şehirden kovup, taş yağmuruna tuttular. Atılan taşlardan mübarek ayakları kan - ter içinde kalmıştı.
Nihâyet akrabalarından birinin bağına ulaşarak, bu son derece insafsız saldırıdan kurtulabildiler. Ama çok da gücüne gitmişti bu davranışları.
O hiç bir karşılık beklemeden, sadece gerçeği tebliğ etmek üzere onların ayaklarına gidiyor, aldığı cevap ise hakaret ve taşlanmak oluyordu!. Gayrı ihtiyari gözünden yaşlar dökülerek yukarıda verdiğimiz DUA’yı yaptı.
İşte o zaman, Allah’ın emri ile dağlara vazifeli melek huzuru Resûle gelerek, vazifeli olduğunu ve şayet isterse, iki dağı birleştirerek Taif halkını helâk edebileceğini söyledi.
Oysa Hazreti Resûl intikam peşinde bir kişilik sahibi değildi!. 
-Umarım Allah onların neslinden İslâm’a hizmet verecek imanlı bir topluluk getirir. diye duâda bulundu. Ve Mekke’ye döndü.Cenâb-ı Hak, O’nun bu duâsını kabul etmişti. Bir süre sonra, Taifte iman nurları yayıldı ve Taif müslüman oldu!.
Büyük belâya, haksızlığa, derde, azaba düşenlerin okumasını hararetle tavsiye edeceğimiz bir duâdır bu. Gece kılınan namazdan sonra, mümkünse secdede; veya beş vakit namazın farzlarının arkasından devam edilirse bu duâya, kısa zamanda selâmete erilir inşâallah.
2-Okunuşu
  Allahumme inniy euzübike minel keseli vel heremi vel me'semi vel mağremi ve min fitnetil kabri ve azâbil kabri ve min fitnetin nari ve azâbin nâri ve min şerri fitnetil gınâ ve eûzü bike min fitnetil fakri ve eûzü bike min fitnetil mesihid deccâli. Allahummeğsil anniy hatayaye bimâisselci vel beredi ve nekkı kalbiy minel hataya kemâ nekkaytes sevbel ebyaza mineddeyni ve bâıd beyni ve beyne hatayâye kemâ bâatte beynel maşrıkı vel mağrıb.

 Anlamı
 Allah'ım, tenbellikten, bunamadan, günâhtan, ödleklikten, kabir azabından, zenginlik imtihanından ve şerrinden, fakirlik imtihanı ve şerrinden, sana sığınırım.
  Allahım, Deccalin şerrinden, sana sığınırım. 
  Allah'ım günâhlarımın kirini el değmemiş kar suyu ile yıka, kalbimi günâhlardan arındır; benimle günâhlarımın arasını doğu ile batı kadar uzak eyle.

Hazreti Ayşe radıya’llâhu anha’nın bize nakletmiş olduğu bu duayı yapan Rasûlullah salla’llâhu aleyhi ve sellem, insan için çok büyük tehlike arzeden olayları son derece özetle bize bildirmekte ve bunlardan Allah’a sığınmamızı öğütlemektedir.

BELLEK (HÂFIZA)

Enerjisini beyinden alan dalga beden (ruh), aynı zamanda beyinle karşılıklı alışveriş içindedir; ve beyni enerji yönünden takviye etmektedir. Aynı, bir otomobil motorunun aküden hem enerji temin etmesi, hem de aküyü şarj etmesi gibi...

Herhangi bir sebeple "ruh", fizik bedenden ayrılır ve uzunca bir süre geri dönmez ise, beyin bu enerjiden mahrum kaldığı için durur ve "ölüm" dediğimiz olay meydana gelir.

"Hâfıza-Bellek", esas olarak bu "dalga" bedendeki bilgi yüküdür. 

Beyin, ihtiyaç duyduğu bilgileri buradan alır.

HÂFIZA NEREDEDİR?

Hâfıza dediğimiz özellik, “kişinin bâtını” dediğimiz «ruh»una aittir.

Hâfıza fonksiyonu gerçekte, ruhta mevcuttur!. Beyin tüm oluşumları ruha yansıtır ve gerektiği zaman ruhtan o konuyu tekrar elde eder.

Sizin “hâfıza” dediğiniz şey beyinde bir merkez olarak kabullenilir. Oysa, tüm bilgiler hologramik biçimde Ruhunuzda kayıtlıdır. 

Nasıl görme dediğiniz hâdisede, göz beyne nisbetle ne vazife görürse; beyindeki hâfıza merkezi de mikrodalga bedene nisbetle o durumdadır. 

“UNUTMA” NEDİR, 

NASIL MEYDANA GELİR?

Eğer, beyinde herhangi bir fonksiyon yetersizliği olursa, dalga bedendeki bilgileri geri alamadığı için "unutma" veya "hatırlayamama" dediğimiz olay meydana gelir.

HÂFIZADA  SİLİNME OLUR MU?

“Beynini çarptı-hâfızası kayboldu” deriz, hâfızası silindi deriz...

Hâfızada silinme yoktur!. 

“Silinme” denen olay, beyinle ruh arasındaki ilişkiyi sağlayan merkezin arızalanarak, ruha yüklemiş olduğu bilgiyi, göndermiş olduğu bilgiyi, geri alıp dışarıya çıkartamamasıdır! Ruhtan okuyup dışarıya çıkartma devresinde arıza vardır. Bu, “hâfızanın silinmesi” dedikleri konudur.

Ruha yazılmış olan hiçbir şey ruhtan silinmez. Yani günlük yaşamın bilgi yönleri demek istiyorum. Çünkü ruhta silinme de söz konusu! Af dediğimiz olay var!.

HÂFIZADAKİ TÜM BİLGİLER,

OTOMATİK OLARAK “NUR BEDEN”E DE YÜKLENİR!

Hâfızadaki bilgiler, ruhun beyin tarafından üretilişi anından itibaren otomatik olarak ruhun bünyesinde oluşturulduğu için, ruh bedenden oluşacak olan “nur beden”e de gene otomatik olarak dönüşür.

HER HÂFIZASI OLANIN, 

RUHU YOKTUR!

Ruhu olanın hâfızası vardır; fakat her hâfızası olanın ruhu yoktur. (Yani ölümötesi yaşamını sağlayacak olan beyin üretimi, “kişilik ruhu”... demek istiyorum.)

“BEN”

"Nefs", bilincinizin rengine bürünen, "ben" kelimesiyle işaret ettiğiniz soyut varlığınızdır!.

"Nefs", "Ben" kelimesiyle işaret ettiğin varlıktır!.

«Nefs»ten, murad «ben» duygusudur!. Yâni, kişinin kendisini nasıl hissettiği, kendisini ne şekilde hissettiği, kendini ne olarak kabul ettiği anlamına gelir.

“BEN” ismiyle işaret ettiğiniz bir varlığınız var.

“Ben” ismiyle işaret ettiğiniz bu varlık 2 planda incelenir:

1-Mutlak BEN

2-Genel  BEN

GENEL “BEN”
“Genel Ben” de bütün özelliklerimle kendimi düşünürüm;

Cesurum veya korkağım..cimriyim veya cömertim...akıllıyım veya aklım az...zekiyim veya biraz daha az zekiyim.hayal gücüm çok yüksek veya hayâl gücüm çok sınırlı..gibi sayısız özelliklerimle birlikte kendimi anlatan bir BEN kelimesi vardır.

“EVRENSEL MUTLAK BEN’’ 
Eğer, herhangi bir iç veya dış sebeple hasar görmemişse beyin, mutlaka o beyinde bir "Ben" bilinci vardır. Bu "Ben" bilinci; varlığı, mevcûdâtı meydana getiren "Öz" bilincin o beyinde ortaya çıkışından başka bir şey değildir.

Esas itibariyle, "Ben" kelimesinin işareti, gerçekte "Nefs-i Küll" denilen "Evrensel Mutlak Ben"liğedir. 

Ancak kişi, yetişme süreci içinde en başta çevresel şartlanmalar dolayısıyla bir göresel, vehmi benliğe bürünür. Ve, aynaya bakıp da gördüğü sûret olarak kendini kabul eder ve "ben" dediği zaman da aynada gördüğü sûreti kasteder. Bu, "Ben"in, en ilkel ve basit mânâdaki anlaşılma şeklidir.

MUTLAK BEN (SALT BEN) 

NEYE İŞARET EDER?
Bir de BEN kelimesi bu özelliklerden öte, bu özellikleri hâiz olan mutlak ana varlığıma işaret eder. Özelliklerden öte olarak, SALT BEN!
SALT BEN dediğim zaman SALT BEN’i işaret ettiğim zaman, herhangi bir vasıfla veya özellikle düşünmeksizin sadece kendime işaret ettiğim BEN kelimesi, benim ZÂTıma işaret eder. Yani bendeki ZÂT mertebesidir 

Hiçbir tavsif ve özellik düşünülmeksizin “BEN” diyorum.

EHADİYET-İ İLÂHİ’DE, 

“MUTLAK BEN” KAVRAMI DAHİ YOK OLUR!

"Vahdeti Vücud"a göre ise, ayrı ayrı sayısız şeyler mevcut değildir! Bu, gözün görme yetersizliğinin getirdiği bilinç yanılgısıdır! Gerçekte TEK bir vücud vardır ki; sûrî yani maddi bir vücut değil, mânevîdir bu vücud!.
VECH denilen bu vücud ancak bilinç gözüyle veya kalp gözüyle görünen bir vücuddur. Kısacası, mevcûdat yoktur, TEK vücud vardır!.

Bunun da ötesine geçilince...

Bu müşahededen de ileriye geçilirse eğer, bu defa, Ehadiyet'i ilâhî'de, mutlak "BEN"lik kavramı dahi yok olur ve "HİÇ"lik oluşur!.

"HİÇ"lik yani "â'mâ"dan ne bir mertebe olarak sözedilebilir ne de hâl olarak."Allah â'mâdadır" hükmü bu nokta ile alâkalıdır!.

“BEN” KELİMESİYLE İŞARET ETTİĞİMİZ YAPIDA

ZÂT, SIFAT VE ESMÂ İÇİÇEDİR; 

BİRBİRİNDEN AYRILMAZ!

 Zât- sıfat- esmâ, aslında  üç ayrı şey değildir.
 Sizin BEN dediğiniz bir varlığınız var. Bu “BEN kelimesini bana târif et, sen nasıl bir varlıksın?” dediğim zaman, sen dersin ki;

 ”Canlı bir varlığım; şuuurum var. Birtakım şeylerin olmasını istiyorum diliyorum düşünüyorum.”
 “Canlı bir varlığım” dediğin zaman, HAYAT sıfatı...
 “Şuurum var, bilincim var” dediğin zaman, İLİM sıfatı...
 “İlmimin gereği olarak oluşturuyorum” dediğin zaman İRADE sıfatı... gibi sıfatlar..
 Bu sıfatlar, senin BEN kelimesiyle işaret ettiğin varlığın özellikleri.
 Bu özelliklerle birlikte bu defa sende çeşitli mânâları düşünme olayı başlıyor; sayısız mânâları... 

 Bu mânâlar, senin ESMA BOYUTUNDUR!

 Ve senin “BEN” dediğin yapıda da bu üçü iç içedir. Birbirinden ayrılmaz. Sütün içindeki yağ gibi compact bir sistemdir.

“BEN” DEDİĞİMİZ İZÂFİ-GÖRESEL YAPIMIZ 

NASIL OLUŞMAKTA?

"Allah, Adem’i kendi sûreti üzere meydana getirdi."

Bu ne demek?.

İnsanın varlığı, ilâhi varlık boyutlarına göre meydana geldi, demektir... 

İnsanın da bir Zât`ı; bu Zât`a ait vasıfları, sıfatları; bu Zât`a ait mânâları; ve bu mânâların açığa çıktığı mahâl olan bedeni, vardır...

Nasıl ki, Mutlak Varlık; Zât, Sıfat, Esmâ ve Ef`al olarak târif olunuyorsa, aynı şekilde insanın da zâtı, sıfatı, esmâsı, ef`âli söz konusudur...

Zâtı itibariyle insanın zâtı, mutlak varlığın Zâtıdır. İnsanın kendine has özel bir zâtı yoktur. İnsan, O Zât`ın varlığı ile kâimdir. 

İnsanın sıfatları, hayat, ilim, irade, kudret, kelâm, semi ve basar`dır. Yani insan, Hayy`dır, Alîm`dir, Mürîd`dir, Kâdir`dir, Mütekellim`dir, Semî`dir ve Basîr`dir; çünkü O yüce varlığın bu sıfatlarıyla kâimdir! İnsanda bu vasıflar mevcuttur. İnsanın zâtı dahi bu ilâhi denilen vasıflarla kâimdir.

İnsanda sayısız mânâlar mevcuttur ki, bu mânâlar, ilâhi isimlerin işaret ettiği mânâlardır. Ve bu mânâların açığa çıktığı bir mahâl, bir beden söz konusudur.

İşte, bu yönü itibariyle, "Allah, insanı kendi sûreti üzere meydana getirmiştir". Yani, kendindeki özellikler olan "esmâ" sûreti üzere!. Zaten kendi varlığının dışında bir varlık yok ki, onun sûreti üzere meydana getirsin.

Bu asıl üzere var olan insanlarda, her birimi oluşturan isimler bileşiminin farklı formüllerde olması, aynı Zât ve sıfatlara sahip birimlerden değişik mânâların meydana gelmesine yol açmıştır.

Varlık, esasen Tek bir varlık olmasına karşın, kendindeki sayısız mânâların, -temsil yoluyla söylüyorum- lokalize olduğu, yoğunlaştığı mahaller söz konusudur. Bu mahallerin her biri, esası özü, cevheri itibariyle belli ilâhi isimlerin mânâlarının çok büyük boyutlardaki bileşimidir.

Yani, bütün galaksiler, galaksilerdeki takım yıldızlar, takım yıldızlardaki belli gruplaşmalar, bunlardan oluşan kuvvetler, ışınlar, "dalga" yapıdan oluşan varlıklar, bunların tümü, belli ilâhi isimlerin işaret ettiği mânâların çeşitli terkipleridir.

Bu mânâlar, Mutlak Varlığın seyretmek istediği mânâlar istikâmetinde terkiblere dönüşmüş ve türlü isimler verdiğimiz yapıları oluşturmuştur... Veya bir diğer izah şekliyle, terkibler şeklinde düşünülmüş, tasavvur edilmiştir..

Bu tasavvur neticesinde, mecâzî olarak belli lokalizeler, belli mânâ grubları oluşmuş; bu mânâ gruplarının dönüştüğü kozmik ışınlar veya bu mânâ gruplarından bize ulaşan melekî kuvvetler, bizim yapımızda belli nihâi sûretleri meydana getirmiştir.

Bu sûretlerle, daha biz dünyaya gelmeden evvel tesbit edilen a`yân-ı sâbitemizle, öz cevherimiz oluşmuş, programlanmış; ve bu programa göre de belli istidat ve kâbiliyetimiz gelmiştir. 

Mutlak varlığın indinde, nihâî sûretler vardır! Bu nihâî sûretlerin oluşması ise, kendisinden izhâr olunan mânâlar terkibleriyle oluşur ki, bu mânâ terkibleri de yine kendi varlığıyladır..
Ancak burada sakın şu hataya düşmeyelim!.

Bir düzenleyen, bir mutlak şuur, bir mutlak varlık kabul edip, onu bir yana koyup; O Zâtın, varlığın ötesinde de oluşmuş ikinci bir âlemi kesinlikle tasavvur etmeyelim!. Böyle bir olay kesinlikle söz konusu değildir!.

Sınırsız-sonsuz varlık olması itibariyle, kendi varlığının dışında bir şey olması asla söz konusu değildir. Hattâ, "kendi" kelimesini dahi târif sadedinde kullanmaktayız... 

Esasen, "kendi veya kendisi" gibi kelimelerle dahi işaret edilemez!.

İşte bizim "ben" dediğimiz izâfî-göresel yapımız, bu terkiblerin beynimizde oluşturduğu bileşimler sûretinde oluşmakta, meydana çıkmaktadır. Bu meydana çıkan yapılar ise istidat ve kâbiliyet yoluyla kendisine kolaylaştırılan şeyleri yaparak belli hedefe gitmektedir.

“BEN” DUYGUSU, 

DÜNYANIN ETKİSİYLEDİR!

İnsan dediğimiz varlıktaki bazı zihinsel fonksiyonları sayalım:

Nefs (ben kavramı), akıl fikir, hayâl, idrak (kavrayış), vehim (varsayım), himmet, ve hâfıza (yani bellek).

Bunlardan «Ben» dediğimiz «nefs», dünya tesirlerindendir. 

Nefs başta da söylediğimiz gibi dünyanın ruhâniyetinden kaynaklanır. Birimsel nefs dünya üzerinde var olmuştur.

İşte bu kişinin kendini bir birim kabûlü, dünyanın etkisiyledir. 

BENLİK

"Vehmî benlik", kişide vehmin oluşturduğu birimsellik şuurudur.
Eskilerin bir kısmı, özellikle de taklid ehli, "nefs"i yanlış târif etmişlerdir... 

"Nefs", sadece ve yanlızca "benlik" duygusudur. 

"Ben varım", dersin ya; bu, "ben" kelimesi ile kastettiğin şey nefstir!.

KÂİNATTA VAROLAN

TEK MUTLAK BENLİK NEDİR? 

Gerçekte, senin nefsinin benliği, Rabbinin benliğidir. Senin kendine has bir benliğin yoktur!. Kâinatta var olan tek mutlak benlik, "ALLAH"'ın benliğidir. 

"Benlik ALLAH’a aittir. Senin ben demeğe hakkın yoktur" diyerek bunu basite indirgemişlerdir.

Yani, bu varlığa "Ben" kelimesi ile işaret ettiğin zaman, o "ben" aslında senin nefsin değil; "nefs"in hakikatı olan "Rab”bindir. O yüzden denmiştir ki:

"Nefsinin hakikatını bilen, Rabbini bilir." 

Çünkü Rabbi bilmek, nefsi bilmeğe bağlıdır. Çünkü nefsin hakikatı Rubûbiyet mertebesinden gelir. 
BENLİĞİ KUVVETLİ 

(NEFSİ KUVVETLİ) OLAN

"Nefs", "Rubûbiyet" hakikatından varolduğu için, mutlaka aklettiğini yapmak ister. Nefs için iyi-kötü diye bir ayırım yoktur. Çünkü Rabbani hakikattır aslı... Rab ise dilediğini yapar!. 

Nefsin hakikatı da Rab olduğu için nefs daima ne dilerse, kendisine ne fikir gelirse onu hemen yapmak ister. Bunun “benliği kuvvetli” deriz. “Nefsi kuvvetli”, deriz... Yani, bu kişideki Rubûbiyet zuhuru kuvvetlidir, demektir.

BENLİK NASIL KURBAN EDİLİR?

Allah’tan ayrı olarak var kabul ettiğin “ben”liğinin, gerçekte hiç bir zaman var olmadığını idrâk etmek sûretiyle “benlik” kavramını kurban etmek.

Mâdem ki senin varlığın, Allah’ın varlığından meydana gelmiştir, varlığın Allah’a aittir. “sen” diye bir şey yok!.

Yapacağın şey; bunu anlayıp idrâk etmek sûretiyle “ben” kavramından kurtulmak…

BENLİĞİ İMHA EDEN NEDİR?

Varolmamış bir şey nasıl "yok" olur?. 

Varolmayan bir şey, gerçekte, ancak beşduyunun oluşturduğu zanda "var" kabul edilir; o zanda "var" kabul edilen "benlik", idrâk oluşunca da "yok" olur demektir!. Yoksa, gerçekten "var" olan hiç bir şey "yok" olmaz!.
Çünkü her şeyin varlığı, "ALLAH" varlığıyla mevcuttur!. Ki, o şeyin mutlak mânâda "yok" olması demek, sonuçta ALLAH varlığının "yok" olması demek olur.

Çünkü hakkıyla "ALLAH"a "iman etmek", "benliği, nefs"i ortadan kaldırır; imha eder, yok eder!. 

Hakkıyla, ALLAH'a iman edende, "benlik" kalmaz!.

BENLİK PERDESİ KALKTIĞINDA 

FARKEDİLECEK GERÇEK NEDİR?

Eğer bu açıkladığım hususu anlayabildiysek farkederiz ki; "ALLAH" ismiyle işaret edilen varlık, "Zâtıyla mevcut yegâne vücud”dur; varlıktır!”. 

Ve "ALLAH" ismi dışındaki bütün isimlerle işaret edilen varlıklar, birimler, yaratılmıştır. "ALLAH" tarafından!. "ALLAH"ın ilminde!.

İşte bu sebepledir ki var olan; daha doğrusu ve gerçeği, "var" kabul edilen, "var" sanılan her şey, gerçekte "yok"tur!.

Eğer bu kişilerde en büyük ve en kalın perde olan "BENLİK" perdesi kalkmış olsa, görecekler ki; varlık, "BENLİK" hep Hak'ka ait!. Bu durumda bilecekler ki, O dilediğini yapıyor ve hep O'nun hükmü, takdiri yerine geliyor!. Kendileri hakkındaki takdir de her ne ise o, muhakkak yerine gelecektir!.

BENLİĞİ TERKETMEK

Bkz. “Birr’e Ermek”

İŞTE İNSANIN GERÇEK BENLİĞİ!

-Peki ama, tüm beşerî şartlanmalardan nasıl arınabiliriz ki, gerçek benliğimizi bulabilelim?.

Diye suali bu defa Gönül yapıştırdı:

- Aslında çok basit!

Diye Elf cevap verdi ve devam etti:

- Her şeyi, "Tek" birden ibaret olarak görerek!

- İyi bir fikir...  Ama bizim, "çok"a, "bir" adını vermemiz ile, "çok", "bir" olmaz ki!

-Aksine; mevcudât, "Tek" den ibaret olmasına rağmen; siz beş duyu ile bloke olmuş beyinleriniz yüzünden taktığınız çeşitli isimler dolayısıyla, ayrı ayrı şeylerden oluşan bir çoklukla karşı karşıya olduğunuzu sanıyorsunuz!

- Nasıl yâni?

-Size bir misâl ile anlatmaya çalışayım...  El vardır, ayak vardır, burun vardır, kulak vardır, dudak vardır, göz vardır, diz vardır, boyun vardır; dediğim zaman, aklınıza, saydığım bu isimler dolayısıyla ayrı ayrı şeyler gelir!.

Ve size, “bütün bunlar bir bedenin parçalarıdır” dediğim zaman da bunların birleşerek bir bedeni meydana getirdiğini düşünürsünüz!. Yâni, parçalar birleşerek bir bütünü meydana getirmiş şeklinde anlarsınız... 

Halbuki ise, size şöyle söze başlasaydım: 

Bir bütün olan bedenin çeşitli kesimlerine, çeşitli isimler takılmıştır... Bu isimler dolayısıyla, beden, bir bütün olmasına rağmen; bilmeyen tarafından ayrı parçalardan meydana gelmiş bir şey gibi anlaşılabilir.. Bu aldanıştan kaçınmak gerekir!. 

İsimlerin çeşitliliği, tek bir parçadan ibaret olan bütünün, bütünlüğüne asla halel getirmez! 

İşte, evren de böyledir..

Uzayıyla, yıldız kümeleriyle, gezegenleriyle ve gezegenlerin kendine mahsus varlıklarıyla tam bir bütünlük içinde olan tümel bir varlık hâlindedir. 

Evrende mevcut olan enerjiyi, insan vücûdundaki hücreler nisbetinde görün! 

Evrende düzeni meydana getiren bilinci ise, insan bedeninde eserini gördüğünüz şuur olarak anlayın.

Uzayı ise evren bedeninin beyni olarak kabul edin. Ve uzayın boyutsal derinliğini ise, bu beynin hâfıza merkezi olarak değerlendirin.

İşte, sizin benliğiniz, gerçekte bu "benlik"tir! 

Bedeniniz, yani gerçek bedeniniz, bu kâinatın tamamıdır. 

Aklınız ise, bu kâinatın tamamında mevcut düzeni yürüten tümel akıl, yâni kozmik bilinçtir.

Yaşadığınız şu dünya hayatı ise, kozmik bilinçten ibaret olan gerçek benliğinizin bir rüyasından ibarettir! 

BENLİK BİLİNCİ VE RUH, 

ASLA YOK OLMAZ!

Rüya âleminde sen hep varsın; karşında çeşitli varlıklar var. Rüya âleminde bu bedenin kâh parçalanır, kâh bozulur; eni boyu değişir, deforme olur, sonra bir anda eski hâline girer, fakat asla ortadan yok olmaz!.

Rüyada bedene ne olursa olsun, senin "benlik" bilincine hiçbir şey olmaz!. Çünkü rüyada gördüğün beden, ruh türünden bir bedendir; ve ruh cüzlerden oluşmamıştır; parçalanmaz da!.

Aynı şekilde, ölümötesi yaşamda da, nelerle karşılaşırsan karşılaş, ne büyük azaplar veya zevkler yaşarsan yaşa, benlik bilincin ve Ruh`un hiç bir zaman yok olup kaybolmayacak!. 

Ama, bu benlik bilincinin ve ruhunun kapasitesi ne olacak?.

O benlik bilincinin kapasitesini ve ruhunun kuvvetini şu anda dünyada yaşarken ne düzeye getirebilirsen, artık sonsuza dek öylece kalacak!. 

Bu dünyada idrâk edemediğin şeyleri daha sonra idrâk etmen mümkün değil!. 

Bu dünyada elde edemediğin ruh kuvvetini, daha sonra orada elde etmen veya geri dönüp telâfi etmen kesinlikle mümkün değil!.

NOT: Ruh’un yapısı ile ilgili geniş bilgi için, “B / Beyin / “Beyin, “Dalga Beden”i (Ruh’u) kaç bölümde üretir?” bölümüne bakınız.

‘’BENCİL’’
O kadar bencildi ki...

Kimseyle paylaşmayı sevmezdi!.

Çıkarı olmadıkça, kimseye yüz vermezdi!.

Alacağı bir şey yoksa, karşılıksız vermeyi hayatta düşünmezdi!.

İnsanlar için çalıştığını söyler; yoksulu sürünür bırakıp; ‘’hakkettiği kadarını alıyor!’’ derdi!.

Tanrıya bile, cenneti uğruna kulluk ederdi!.

Sanırdı ki, elinde bulunanlar kendi emeğinin karşılığı!.

Ve bencil de bir gün ölümü tattı!.

Bencil benliğiyle başbaşa kaldı, karanlıklar içinde tek başına!.
“BERR” ESMÂSI

Varlıklara kolaylık ve istedikleri iyilikleri veren.

“BERZAH ÂLEMİ” 

(GÜNEŞ BOYUTU YAŞAMI, ÂHİRET, 

EVRENDEKİ DALGASAL BOYUT, SEMÂ, NÂRİ BOYUT)

Kişi, ölümü tattıktan sonra ya kendi kabir âleminde ya da mertebesine göre berzah âleminde yaşamına devam eder.

Öümün tadıldığı andan itibaren başlayıp, mahşere kadar devam edecek olan yaşam boyutuna ‘’BERZAH âlemi’’ denilir.
Âhiret iki devredir:

Âhiretin birinci devresi, "Berzah (geçiş) âlemi” veya "Kabir âlemi” diye târif edilen devredir. 

İkinci devresi “Kıyâmet ve sonrası” diye belirtilen devredir.

Bunlardan "Berzah âlemi’’ veya "Kabir âlemi’’ diye târif edilen devre, geçiş devresidir; sırf ruhânî bir yaşantıdır.

Elbette bu "semâ" tanımlamasıyla "göze" hitâbeden yapıyı değil; "berzah" denilen, "âhiret" denilen evrendeki dalgasal boyutu anlayacağız.

“BERZAH”, HANGİ BOYUTTUR?
"İnsan", gelecekte önce "berzah" denilen "nârî" boyutta yer alacak; takdirinde olanlar da mutlak kıyâmet sonrasında bu boyuttan "nûrî" boyuta, yani "cennet" boyutuna, "nûrî" bir bedenle, "melek"leşmiş bir halde geçeceklerdir!.

‘’BERZAH ÂLEMİ’NDE 

NASIL BİR YAŞAM VAR?

"BERZAH âlemi yaşamı", "FİYSEBİLİLLAH" ALLAH yolunda ŞEHİD olmuş kimseler ile, "ölmeden ölmüş" diye târif edilen evliyaullah ve nebilerin, kabir âlemi kısıtlamalarından kurtulmuş olarak, "RUH BEDENLERİYLE" serbest dolaşım şeklinde süren yaşam şeklidir.
ŞEHİDLER, EVLİYAULLAH ve NEBİLER, Berzah âlemi içinde serbestçe gezerler, dolaşırlar ve mertebelerine göre de birbirleriyle iletişim kurarlar.

Ayrıca, berzah âlemi içinde dahi bir hiyerarşi vardır; ve bu hiyerarşi içinde oradakilerin idaresi sözkonusudur.

BERZAH ÂLEMİDEKİ HANGİ VELİLER 

DÜNYADAKİLERLE İLETİŞİM KURABİLİR?

BERZAH âlemindeki velilerden dünyada iken "FETİH" sahibi olmuş olanlar, dünyadakilerle iletişim kurabilirler. Buna karşın, dünyada "KEŞİF" sahibi olmuş fakat "FETİH" elde edememis evliyaullah ise, o âlemdeki tüm serbestilerine karşın, dünyadakiler ile direkt iletişim kuramazlar.

BERZAH ÂLEMİ’NDE YAŞAYANLAR, 

DÜNYA İŞLERİNE MÜDAHALE EDEBİLİRLER Mİ?
-Peki o tarafa intikal etmişlerin hepsi de bu şekilde bir yaşam içinde midir?.

-Hayır!. Bazıları da vardır ki, sizin bu dünyada serbestçe dolaştığınız gibi, onlar da o âlemde serbestçe dolaşırlar, kendi aralarında görüşürler ve hattâ oranın kendi hiyerarşisi içinde düzenlemeler yaparlar!.

-Peki onlar bu durumda demin bahsettiğin setrililer ile aynı boyutu paylaşmıyorlar mı?. Setrililer onlara bir zarar veremez mi?..

-Onlar çok güçlü beyinlerin oluşturduğu üst düzey mikrodalga bedenleridir ve kendilerindeki evrensel özbenliğe ait bir çok gizleri çözmek suretiyle çok önemli güçleri elde etmişlerdir. Bu sebepten zarar görmek bir yana, diledikleri takdirde onlara zarar verebilirler.

-Peki, onlar, yâni üst düzey ruhlar, bizlerle ilişki kurup bu dünya işlerine müdahale edemezler mi?.

-Sistem gereği hayır! O yaşamın, o boyutun canlıları olarak buraya müdahale etmezler!. Ancak bazı istisna toplumsal olaylarda daha üst düzeydekiler tarafından görevlendirilmişler vardır ki, onlar da bu görev alanlarının dışına çıkamazlar.

BERKÎ TECELLÎ

Vâkıflar, "ruh" boyutunda kendilerini tanımışlardır. Burada bahse konu olan "ruh", vehim yollu kabul edilen birimsel ruh değil, "Ruh-u Â'zâm"dır. Bu sebeple de, bu mertebedekiler, vahdet mertebesinde, çokluk kavramının içine giren her şeyden berî olarak yaşarlar!

"Zâtî" tecellî bu zevâtı kirâmda "berkî tecellî” şeklindedir.

NOT: Geniş açıklama için T / “Tecelli” bölümüne bakınız

 “BESMELE”

“Besmele çekmek”, ”varlığımdaki Allah’ın güçleri ile bu işlere başlıyorum” demektir!
Besmelenin bir anlamı da anlayabildiğimiz kadarıyla şudur;

“Bismillah’ir Rahman’ir Rahîm”

“Varlığımın hakikatı olup “Allah İsmiyle İşaret Edilen”in Rahmetiyle üretiyorum; ki bu rahmet, bir yönüyle acıyla karışık olsa dahi neticede sırf nimettir, mutluluk getirir!”

KURÂN, “BESMELE” İLE BAŞLAYARAK 

HANGİ GERÇEĞİ VURGULAR? 

Kur’ân  Besmele ile başlıyor; ve daha besmelede. “ALLAH” kelimesinin yalnızca bir isim olduğu vurgulanarak, bu ismin işaret ettiğini anlamamız isteniyor!.

NİÇİN BESMELE İLE BAŞLANAN HER İŞ, 

BAŞARIYA ULAŞIR”?

“Besmele çekmek”, ”varlığımdaki Allah’ın güçleri ile bu işlere başlıyorum” demektir!
“Ben bir “hiç”im; Allah’ın “HAYY” isminin mazharı olarak  hayatım O’na aittir; ”İLİM  sıfatının mazharı olarak şuur ve ilim bende zâhir olmaktadır; “MÜRİD olduğu için iradesiyle bende istek ortaya çıkmakta; ve nihâyet kudretiyle, başladığım iş oluşmaktadır!” idrâkıdır. 

Başka bir ifade ile; “ALLAH’ın RAHMAN ve RAHÎM olmasının sonucu, yeryüzünde halife olarak varolan benden çıkan şey, O’nun nâmınadır!. Ben olarak, benliğimle değil, O’nun esmâsıyla mücehhez ve mevcut; “O” olarak yapıyorum bu işi“ idrâkıdır!

Eğer bunu hissedebilirsen, o işi başarırsın!

“Besmele ile her iş başarıya gider, muvaffakiyete gider”  denmesinin sebebi, besmele’yi söyleyenin bu idrâkte olması ile mümkündür!

Kuru kuru besmele’yi tekrar etmek, lagara-lugara-lak-luk demekten farksızdır!
Besmele’nin mânâsını düşünerek söyleyeceksin!

Mânâsını düşünerek söylemek de, ”Bu işe Hulûsi olarak değil, varlığımda mevcut olan Allah’ın varlığı-kuvveti-kudreti ile başlıyorum” demektir. Kişide bu idrâkın oluşması demektir.

İşte sende bu idrâk oluştuğu zaman başaramayacağın iş yoktur. Ama bu imanın sende olması lâzım ki; sendeki vehim gücünü, hayâli aşabilesin.

Eğer bir yerde başarısız oluyorsan, bil ki o konuda sen Öz’ünden gelen bir biçimde o işe yönelmiyorsun, kendini şu et-kemik birim sanarak o işe yöneliyorsun!

BESMELE NEDEN “ÇEKİLMEZ”?
“Besmele” çekilmez; mânâsı idrâk edilir ve gereği yaşanır!.

“Besmele”yi idrâk edip, gereğini yaşayamayana kalan ise, bol bol “Besmele” çekmektir!. Ola ki, mânâsı, sırrı açılır da, gereğini yaşar!.

İsim, müsemma içindir!.

Önemli olan, isim değil; hedef olan ismin müsemmasıdır!.

İsim ve resim, hiçbir zaman öze perde olmamalıdır!. 

“Besmele”nin anlamıyla hemhâl olamıyorsak; elbette bize geriye kalan ismi ve resmidir!. Allah O`ndan da mahrum bırakmasın bizleri..

“BESMELE”, ÇIKTIĞI MAHALLİN HÂLİYLE 

İLGİLİDİR: Kİ, SIRRININ AÇIĞA 

VURULMASI DA GEREKLİ DEĞİLDİR!
Bize soruyorlar, “niye kitaplarının başında besmele yazılı değil” diye...

Elhamdu lillah, şükründe âciziz; takdir ve ihsan sonucu, çok yıllar önce keşf ve yakîn ile “BİSMİLLAH” diyerek, yazmaya başladık! “RAHMAN” ve “RAHİM”den ulaştı sizlere sesli, görüntülü, yazılı bilgiler!. 

Her ne kadar hitâbın başında “Besmele” görünmese de!.

“ATTIĞIN ZAMAN SEN ATMADIN, ATAN ALLAH`TI”. (8-17) 

uyarısınca!.

Öte yandan farketmek gerekir ki; “Besmele”, başkası için veya başkasına dönük olarak değil; çıktığı mahallin hâliyle ilgili bir olaydır; ki bunun açığa vurulması da gerekli değildir! Hattâ, “sırrının ifşâsı bile câiz değildir” demişlerdir..

‘’BESMELE’’Lİ YILLAR

2000 yılı bekleniyor büyük umutlarla…
Büyük umutlar, ya büyük mutluluklar getirir; ya da büyük sükûtu hayâller ve hüsranlar!.
Ummak isterim ki, büyük mutluluklara vesile olsun 2000’le başlayan yıllar…

Ne var ki…

1999’la birlikte “Besmele yılları” başlamış; “B” harfiyle! Her ne demekse!. Ehli bilirmiş!…

“Bismillahir Rahmânir Rahîm”in 19 harfinin yıllarını yaşayacakmışık kelimelerin ve harflerin anlamınca… Ömrüm sanıyorum ”Besmele”nin tamamını görmeye yetmez, ama “Rahîm”e erişen ne mutlu!
Muhyiddin A’râbi rahmetullahu aleyh bir kitabında bu konuya değiniyordu; ama hatırlayamadım neydi olay…

Allah, “Rahîm”e ulaşmayı kolaylaştırsın sabrı ve hazmıyla… İmanımızdan imtihan gelmeye başımıza!

BEŞER

“Beşer”, ilâhî isimlerin tamamını ortaya çıkarma istidadına sahip olan varlığın adıdır. 

Çünkü bütün varlıklar, hayvanat da terkîbdir; ama “Halifetullah” olabilme özelliği insana hastır!.

Kişinin belli bir terkibi vardır, esmâ terkibinden oluşan...

İşte esmâ terkibinden oluşmuş “kişilik” mânâsına, “beşer” ifadesi kullanılır.

“Beşer” kelimesi ile kastedilen, belli bir esmâ terkibidir.

İnsanın terkibiyet yönüyle, terkib oluşu yönüyle aldığı isim, “beşer”dir.

“Ene beşerün mislüküm”; “Ben de sizin misliniz olarak beşerim”. (Hadis)

‘’Benim varlığım da sizler gibi, ilâhî isimlerin bir terkibinden başka bir şey değildir’’,  demektir bu!.

BEŞER, NASIL KURTULUŞA ERER?

“Beşer” kelimesi ile kastedilen, belli bir esmâ terkibidir. Esmâ terkibinden çıkacak olan hükümler, esmâ terkibinin geleceğini sürekli saadete yönlendiremez. Esmâ terkibinin değişmesi mümkün olmaz!.

Ancak, esmâ terkibinin asıl ve özü olan ilâhiyet noktasından; yâni sıfat mertebesinden gelen hükümler, sıfat mertebesindeki mutlak benliğin verdiği hükümler, esmâ mertebesindeki terkibleri bozar, yıkar, değiştirir!.

Bunu basit mânâda şöyle izah edelim; sen içine düştüğün bunalımdan, problemden zâten mevcut aklınla onun içine düştüğün için çıkamazsın; bir ekstra akla ihtiyacın vardır!.

Bu yüzden , “bana akıl ver” dersin. Niye?.

Çünkü kendi aklınla o noktaya geldin! Kendi aklınla o noktadan çıkman mümkün değil!. O noktadan çıkman için ekstra akıla gerek var!.

İşte bunun gibi, o kişinin içinde bulunduğu durumu meydana getiren terkibini kendinin değiştirebilmesi mümkün değil!.

Bunun için, “ilâhi” dediğimiz, sıfat mertebesinden gelen; bir diğer mânâ ile, Allah’tan gelen; terkibsizliğin gereği olan noktaya ve noktanın hükümlerine uyması lâzımdır; ki kendi terkibinin kayıtlarından kurtulsun! Veya kendi terkibini daha geniş mânâda tanıyabilsin!.

Bu yüzdendir ki, “Din, ilâhi hükümler bütünüdür” dedik. Beşerî hükümler bütünü değil!.Bu sebepledir ki “beşer” adı altından gelmiş olan dinler, insanlık için kurtarıcı olamaz!. 

Bir Konfiçyüs dini, insanlık için kurtarıcı olamaz!.Çünkü içinde bazı hakikatlar olsa dahi; ki muhakkak hakikat yönleri vardır!. Zîrâ Konfiçyüs adı altındaki varlık da, Hak’kın terkibidir! Hak’kın terkibi olması itibariyle, söylediklerinde mutlaka hakikat yönleri olacaktır. Ancak o hakikatlar, kayıtlı hakikatlardır! Terkibden doğan hakikatlardır!

Terkibden doğan hakikatlarla, bütün terkiblerin, terkibiyetlerinden kurtulup Allah’a vâsıl olmaları mümkün değildir!.

Onun içindir ki ancak ve ancak, beşer, ”İlâhi Din” ile kurtuluşa erebilir. İlâhi mâhiyet arzetmeyen dinlerle, beşerin kurtuluşu söz konusu değildir!.

Nitekim, ”ALLAH İNDİNDE DİN, İSLÂM’DIR!” diyerek; Din’in ne olduğunu tasrih yönüne gidiyor, Kur’ân!.

Burada Din’in ‘’İslâm’’ olduğu; ancak “İslâm” olacağı anlatılıyor!.

BEŞERİN  EBEDÎ  SAADETİ NEDİR?

“Beşerin ebedi saadeti” denen şey; “beşer” hükmü altında var olan terkib kayıtlarının kalkarak, Allah’ı tanıma-bilme-”Allah’ın ahlâkıyla ahlâklanma” denen şeyin gerçekleşmesi ve böylece bütün ilâhi isimlerin mânâlarının o mahalden âşikâre çıkabilecek hâle dönüşmesidir!.

Emirlere ve yasaklara uyulması, ruhta  “Cennet” dediğimiz hâli oluşturur. Eğer üst sınırı ile ele alırsak, o takdirde kişinin terkib bağını yok eder; kişinin varlığını kaldırır!. Terkib ortadan kalkar ve böylece de “Allah’a vâsıl olma” denilen hâl meydana gelir.

Allah’a vâsıl olduğun zaman, ilâhi isimlerin mânâları sende, Allah’ın dilediği  şekilde âşikâre çıkar ve böylece de sen Allah’a vâsıl olmanın yaşamına geçmiş olursun.

Eğer bu böyle olmayıp da, sen Hak’kın ne olduğunu bilmene rağmen hâlâ terkibi kayıtlarla - tabiatın hükmüyle - alışkanlıklarınla yaşıyorsan, bu yaşamının neticesinde de senin için bir azap sözkonusudur!. Ancak bu azap, “Cehenneme müminlerin uğraması” şeklinde anlatılan azaptır!

BEŞERİYET

Senin, terkibiyet hükmünden doğan belli bir tabiatın ve duygular âlemin var... 

Bu, senin beşeriyetin!. ”Beşeriyet” yanın!. 

BEŞERİ  DEĞER  YARGILARI 

Gördüklerimize - değerlendirdiklerimize nispetle, göremediklerimiz – düşünemediklerimiz –değerlendiremeyeceklerimiz olduğunu da idrâk etmek sûretiyle  İMAN  noktasına geliriz.

Bizim genelde, basit insan olarak bütün yaşamımız akıl ve mantık üzerine (!) kurulmuştur... Ve bunun neticesi olarak da her şeyin; görüp, düşünüp, bildiklerimizden ibaret olduğunu zannederiz..

Halbuki aklımızın kapsayamadığı sonsuz nesneler ve kavramlar olduğunu çoğunlukla düşünemeyiz. Ve hemen de değer yargımız ortaya çıkar; 

“Bu böyledir, bundan ibarettir.” diye!. Ve devamla,. “mâdem böyle, niye böyle?..!” deriz. 

Burada yaptığımız önemli bir yanlış var:

Senin, yaşamın boyunca kavrayabildiklerin ne kadar?.  Farkında olamadıkların ne kadar?.

Farkında oldukların o kadar az ki! Farkında olamadıkların ise, sonsuz!.

Akıllı adam, ama gerçek mânâdaki “akıllı” adam; değer yargılarını terk eden insandır!.

“Beşeri değer yargıları ve kavramlar” ifadesi üzerinde iyi durmak gerek…

Bu ifade çokça tekrar edilmesine rağmen, anlam olarak hiç idrâk edilmemektedir ve dolayısıyla da yaşama geçirilememektedir gördüğüm kadarıyla…

Bunu ben de daha fazla açmak istemiyorum… Ama hakikatı yaşamanın sırrı ve anahtarı da bu cümledir; diyebilirim… Elbette fıtratında kolaylaştırılmış olan, nasibi olan bu cümlenin üzerinde duracak, gereğini anlamaya ve yaşamaya çalışacak ve takdirinde varsa bunu yaşayacaktır.
BEŞERİ DEĞER YARGILARI,

NİÇİN ‘’MUTLAK DOĞRU’’ DEĞİLDİR?

Akıl, şartlanmaların terkedilmesi gerektiğini kavrar ve idrâk eder. 

Meselâ, ben sana derim ki; bu toplumda şöyle bir âdet var... Sen bu âdetlere değer veriyorsun; bunların kaydına giriyorsun; ‘’herkes böyle yapıyor’’ diyorsun; ancak sen bu toplumdan çıkıp da falanca yerdeki bir topluluğun içine girersen, şu ana kadar edindiğin bu âdet orada yanlıştır. Orada daha değişik bir âdet vardır... Orada öyle bir âdet olduğuna göre; eğer orada doğsaydın, doğru olarak onu kabul edecektin. 

Demek ki tam olarak geçerli, kriter olan bir âdet yok... Burada böyle, orada öyle...

Demek oluyor ki değer yargıları ve âdetler, yâni şartlanmalar kesinlikle rölatif yâni izâfi yâni GÖRESELDİR!.

Dolayısıyla hiçbiri “mutlak doğru” değildir!.

DEĞER YARGILARI,  NEYE “GÖRE”?

Topluma GÖRE veya bildiklerine GÖRE!.

Bildiklerinden sonra, bildiklerine GÖRE bir HÜKÜM veriyorsun!. O şey hakkında bilmediklerin ne kadar acaba?.

Bilmediklerinin ne kadar olduğunu bilemiyorsun... 

Bırak bilmediklerinin ne kadar olduğunu, bilmediğinin dahi farkında  değilsin!.

Peki... Sen bildiklerine GÖRE bir hüküm verip, “Bu, böyledir..” derken, bilmediklerin devreye girerse eğer, acaba o şey hakkındaki değer yargıların aynen devam edecek mi?..  

Hayır!.

O zaman, aczîyet içinde: “Ama ben böyle biliyordum.” (?) demek basitliğine düşeceksin.

“Bu kesinlikle, böyledir!.” diyerek bir konuda değer yargısına erişmek, basit insanın işidir, işlevidir.

Akıllı insan, hiçbir konuda, hiçbir olayda; “Bu böyledir!.” kesin yargısında bulunmaz!. Çünkü senin bildiklerine GÖRE o, her ne kadar öyle ise de, senin bilmediğin pek çok gerekçeye- sebebe göre de o, öyle değildir...

Bunun içindir ki, ana sistem ve prensip : “Yargılama Allah’a mahsustur” hükmü ile neticelenmiştir.

“Yargılamak”, bir şeyi değerlendirmektir. O şeyi önce, değerlendirirsin. Ve değerlendirmenin sonucuna GÖRE de, o şey hakkında HÜKÜM  verirsin.

Onun için, insanlar arasındaki münasebetlerde Hz. Ömer’in şu sözü olaya açıklık getirir:

“Biz, zâhir’e GÖRE değerlendirme yaparız!.”

Yâni, bizim yaptığımız değerlendirme zâhir’e, görünüşe GÖRE’dir..

Peki?.. GERÇEĞE GÖRE?..

‘’GERÇEĞE GÖRE DEĞERLENDİRME’’, 

YARGILAMA, HÜKÜM VERME 

YALNIZCA KİME AİTTİR?

Gerçeğe göre değerlendirme yalnızca Allah’a aittir. Allah Rasûlü’ne göre dahi değil!.

Allah Rasûlü’ne  göre olsa, kendine göre hüküm verirdi.. 

O, daima âyet beklemiştir,  her hangi bir konuda konuşmak için!.

Bu da gösterir ki; gerçek yargılama, değerlendirme, hüküm verme yalnızca  Allah’a aittir!.

İNSAN, NİÇİN YARGILAYIP

HÜKÜM VEREMEZ?

Yaşamınız boyunca her gün sayısız olaylarla karşılaşıyorsunuz. Bu sayısız olaylar içinde insanları veya olayları değerlendirip de “Bu budur, şu şudur!.” dediğiniz anda %99 ihtimalle yanılıyorsunuzdur!.  

O konu hakkında sizin bildiğiniz ne kadardır?.  Bilemedikleriniz ne kadar?.

Bir insanın bir davranış ortaya koyarken, hangi gerekçelerle hareket ettiğini bilebiliyor musunuz?.

Hayır!.

Bilemediğinize göre, o insanı siz nasıl değerlendirip yargılayabilirsiniz?.

Akıllı insan, insanları değil, fikirleri eleştirir.

İnsanları eleştiren ise, kendisinin akıllı olmadığını dile getiriyordur, o eleştirisi ile.

Eğer düşünen, akıllı bir insan olarak yaşamak istiyorsak, sadece fikirleri eleştireceğiz. İnsanlar hakkında hiçbir yorumda, değer yargısında bulunmayacağız.

Çünkü bir insanı yargılayıp hüküm verebilmemiz için, o insanın bütün düşünce dünyasına âşina olmamız gerekir ki, bu da mümkün değil!.

TEK’i bilenin değer yargısı olmazmış!.

Sınır kavramından (Zâhir-Bâtın) kurtulmuş olanın alâmeti, değer yargısız  çokluğu seyirdir!.

Eğer değer yargısına dayanan yorum varsa, bu Tek’liği kavramış olmayı göstermez!.

Kollarınızı iki yana açınız ve sağ ile solun iki ucunu düşününüz, ne kadar uzaklar birbirlerine… 

Sonra hatırlayınız, aynı bedende olduklarını ve TEK BİR beyinden yönetildiklerini… Biri başınızı kaşırken diğeri topuğunuzla meşgul! 

Öyle ise niye kınamak sol eli? 

Eller kendi başlarına mı hareket ediyorlar? Yok mu kendilerine kumanda eden bir beyin? 

Değer yargılarımızı yeniden gözden geçirsek nasıl olur acaba?…

HÜKÜM VERMEYİ, YARGILAMAYI 

ALLAH’A BIRAKABİLMEK, 

AKLIN “İMAN KAPASİTESİ” İLE İLGİLİDİR!

Öyleyse bizler akıllı insanlar isek; ister yaşayan, ister aramızdan ayrılmış olsun, hiç kimse hakkında, yargılama yapmayız!. Onun hakkında hüküm vermeyi Allah’a bırakır, “Onun durumunu Allah bilir!.” deriz.

İşte bunu diyebilmek, aklın iman kapasitesi ile ilgilidir.  “idrâk edemediğini, inkâr etmemek” ile ilgilidir.

DEĞER YARGILARI,

NEYİN SONUCUDUR?

Değer yargıları, şartlanmaların sonucudur!.

DEĞER YARGILARININ OLUŞUMU 

NE ZAMAN BAŞLAR VE NASIL GELİŞİR?

Bu oluşma, çocuğun doğumundan sonraki ilk aylarda meydana geliyor.
Dışarıdan belli dalgalar olarak beyne ulaşan çeşitli veriler, kendilerini kabule hazır olan hücreleri kendi frekanslarına programlayarak; o andan itibaren o hücrelerin faaliyeti hâlinde, beyinde kendi anlamlarının oluşmasını temin ediyorlar!

Buna, ister şartlanma diyelim, ister beynin belirli bilgilerle programlanması ya da programlandırılması diyelim; değişen bir şey olmaz, çünkü işlem aynıdır.

Daha sonra belli değer yargılarının empoze edilmesi ile kişide, kendini madde beden kabulü hâli başlıyor! 

Beyin esas itibariyle, her türlü bilgileri alıp, kabullenmeye yönelik bir yapı... 

Hiçbir bilgi kaydı yokken, o çocuk elini sıcağa dokundurduğu anda “sıcak, cızz!.” diyorsunuz. O, dokunduğu nesnenin “sıcak, cızz” olduğu, beyne giriyor. Daha sonra siz tekrar aynı nesneyi ona götürdüğünüz zaman o, bunu “sıcak, cızz” diye nitelendiriyor.

Bu misâlde olduğu gibi, aldığı her türlü bilgi, beyinde yer ediyor ve bu, beyinde yer eden bilgilere göre de o beyinde “değer yargıları” oluşuyor. Tâ ki, bir başka bilgilendirme ile o değer yargısı değiştirilmediği sürece... Sonra da o kişide ölene kadar o değer yargısı devam edegidiyor.

TÜM DEĞER YARGILARININ 

DEĞİŞTİĞİ BOYUT

Terkipsel şuur boyutu; “Akl-ı cüz”dür.

Terkipsel boyutun üstündeki boyutun bilinci ise Akl-ı Kül boyutudur. Yani, bugünkü tâbirle Kozmik şuur boyutu diyelim...

İşte bilinç sıçraması ile kendini "Akl-ı Kül" mertebesindeki kavrayış kapasitesi içinde bulursan bir üst boyutta, senin tüm değer yargıların, varlığa, yaşama, mevcudata bakış açın değişir!. 

İşte buna, eskiler; "Velâyet" mertebesi, "Allah`a yakin" mertebesi demişlerdir.

“BEŞERİ DUYGULAR”

 “BEŞERİ DUYGULAR” NASIL OLUŞUR?

-Gelenek, görenek, âdet adını taktığınız örf-anâne dediğiniz kurallar, içinizde birer şartlanma olarak meydana gelmekte değil midir?.. Ve hep kendinizi bir "beşer" olarak kabullenmekten doğmakta mıdır?.. Ve bu duygu dahi, hep bu toplumsal şartlanmaların neticesinde hâsıl olmakta mıdır?.. 

Öyle ise, kendini bulabilmen için, herşeyden evvel, gerek hayvânî ve gerekse beşerî duyguları terketmen gerekir!.
Ama bu duygular da durup dururken ortaya çıkmaz. Bir takım beşerî ilişkiler sonucunda ortaya çıkar.

BEŞERİYET KİRLERİNDEN,  KAYITLARINDAN

ARINMAK SURETİYLE ÖZÜNE YAKLAŞMAK 

MÜMKÜN OLABİLİR ANCAK!

Sınırsız-sonsuz varlıktaki mânâlar da elbette sınırsız ve sonsuzdur!. 

Böylesine sınırsızlık ve sonsuzluk söz konusu iken; beş duyu ile kayıtlı bir bedende oluşan anlık, yerel arzu, istek ve zevkler için kendini ebedîyen beden ya da bilinç kozasına mahkûm etmeğe değer mi?.

‘’Değer...’’ diyen için, elbette değer!

Ama siz, "değer" diyenlerden olmamaya bakın! 

Elbette, olmamak dilenilmişse!.

"Ey insanoğlu!. Seni ben kendim için var etmişken, sen nelerle meşgul oluyorsun, nelerle vaktini geçiriyorsun?."

Bu hitâb kime?.

Elbette bu hitâb, hitâba muhâtap olacak bir kâbiliyet ve istidatla yaratılmış olana, o mânâ kendinde mevcut olana... Zîra :

"Onlar, hayvanlar gibidirler, belki daha da aşağı." (7-179)

mânâsını ihtiva edenlere değil elbette bu sesleniş!.

Demek ki, varlığımızın hakikati, aslı, orijini olan sınırsız Tek`e ayna olabilmek; ya da o mânânın aynamıza yansıması, ancak aynanın varlık ve beşeriyet kirlerinden, kayıtlarından arınması ile mümkün olur.
Hazreti İsa Aleyhisselâm’ın;

"Sen, insan gibi düşünüyorsun, insanca düşünüyorsun; ALLAH  gibi değil"!. 

şeklindeki işareti üzere, beşeri değer yargılarıyla varlığa ya da özüne bakan kimse için bu konuştuklarımız elbette müyesser değildir!. 

Kendini madde kabul etmekten, maddeye sahip çıkmaktan, denizin içinde bir damla buz olarak yaşamaktan kendini soyutlayamayanlara elbette müyesser olmaz!.

Dünya ve içinde var olan her şey, insan için bir oyun ve oyalanmadan başka bir şey değildir... 

Bütün bu varlık, "Hakikat-ı Muhammediye" denilen, Hazreti "Muhammed`in hakikatı" denilen, kendini seyreden "Akl-ı Evvel" için dilenilmiş, tasarlanmış, sûretlenmiş bir yapıdır.

Eğer, o mânânın seyri için var olmuşsan; beş duyudan, beşerî kayıt ve duygulardan arınıp, bilinç aynanı perdeleyecek en ufak bir tozdan, duygudan, düşünceden, şartlanmadan, bedenî ve içgüdüsel isteklerden arınmak sûretiyle özüne yaklaşmak sana mümkün olabilecektir.

Aksi takdirde,

"Bu yolda nice başlar kesilir, hiç soran olmaz!."

Hükmünce geçer gider,

"Başaktaki kimi buğday tanesi pasta olup sofraya konmak, kimi de tarlada helâk olup gitmek içindir." 

işaretince, geçip gitmek içindir!.

BEŞERÎ DÜŞÜNCE (İNSANCA DÜŞÜNCE)

-Cem, beşerce düşünmeyi terketmeye çalış!.

 -Elf, önce, bana açıklasana şu "beşerî düşünce"  veya  "insanca düşünce" deyimleriyle neyi kastettiğini... başka nasıl düşünebilirim ki?.

Ben bir insan olduğuma göre, elbette ki insanca düşüneceğim...
-Bak Cem... Siz şu anda, beş duyu verileriyle kendini kilitlemiş, âdeta şartlanmalar ve beşduyu verileriyle bloke olmuş bir beyinle, her şeyi anlayıp bütün sırları çözmeye çalışıyorsunuz....

Oysa bu imkânsızdır!.

Önce, beşduyu verilerinin, yaşadığınız evrenden kesitsel veriler olduğunu farketmek zorundasınız! Onlar sadece kesitsel örneklerdir!. Ve o örneklerin dışında daha sayısız varlıklar ve veriler mevcuttur!

Dolayısıyla, sadece, o beş duyu verilerini asıl ve gerçek kabul edip, tüm evrensel gerçekleri bu beş duyu verileri üzerine inşâ etmek gafletinden arınmalısınız!.

Şunu idrâk etmelisin ki, sizin bildikleriniz, bilmediklerinize nisbetle sonsuzda birdir!.

Bilmediğiniz varlıkların, bilmediğiniz sistemlerin, bilmediğiniz evrensel kanunların haddi hesabı yoktur!.

“Olmaz, deme; olmaz, olmaz!” şeklindeki deyişiniz bu gerçeğe işaret eder!.

İnkâr, câhilin, cehlini örtmek için kullandığı savunma silâhıdır! 

İlim sahibi, bilmediği hiçbir şeyi inkâr etmez; gerçeğini, sistemini araştırır!

Sakınman gereken ilk şey, beş duyu verileriyle bloke olmuş bir beyinle yaşamak ve öylece bu dünyadan öte yaşama geçmektir!. Zira, evrensel sırlara açık bir yapıya kavuşmak için tek şansın, şu dünya yaşantısıdır!. Çünkü beyin elden çıktı mı artık hiç bir yeni veri kazanma şansın olmayacak!.

İşte, beş duyu verileriyle bloke olmuş ve şartlanmalarla kilitlenmiş, ötesine geçemeyen birimlerin düşünce şekillerine "beşeri düşünce"- "insanca düşünce" deriz. 

Oysa sen, bütün bunların ötesinde, son derece kapsamlı bir şekilde EVRENSEL SIRLARA ulaşabilecek beyin kapasitesine de sahipsin!.

Bütün mesele, beynindeki bu boş duran kullanılmayan muazzam kapasiteyi değerlendirebilmektir!. 

ŞARTLANMALAR

Şartlanma, bölük pörçük bilgi kırıntılarından, kıyaslama yoluyla kendi anlayışına nisbetle bir hüküm çıkartıp; bunu başkalarına empoze ederek, onları da o bilgilerle kayıt altına almadır. 

İNSANI TÜM HEDEFLERİNDEN 

ALAKOYAN ENGEL NEDİR?
Bilelim ki...

Bizi tüm hedeflerimizden alakoyan, «perdeli» bir halde yaşatan en önemli engel, ŞARTLANMALARDIR!.

Şartlanmalarımız yüzünden, gözlüğünü alnına kaldırıp da, sonra ömrünü çevrede gözlüğünü aramakla tüketen adam durumuna düşeriz!.

Evet, kesinlikle bilelim ki; Kişi,
şartlanmalarından; 

şartlanmalarının getirdiği değer yargılarından;

şartlanmalarının getirdiği değer yargılarının oluşturduğu duygulardan arınmadığı sürece ‘’ALLAH’’ İsmiyle İşaret Edilen’i   idrâk edemez!.
Bunu gerçekleştirmediği sürece, benliğinin hakikatını bilemez ve Hazreti MUHAMMED’İN açıkladığı ‘’ALLAH’’ İsmiyle İşaret Edilen’i tanıyamaz!.

Bu yanlış anlayışla yaşamı boyunca, «ALLAH» der; ama bu ismi, kafasında şartlanmalarına göre hayâl ettiği TANRIYA vererek,  ömrünü boş yere harcar!.

Hazreti Muhammed’in açıkladığı “ALLAH’’ Adıyla İşaret Edilen’i anlamamış, idrâk etmemiş kişinin; şartlanmalar ve içgüdüleri istikametinde kafasında bunlar doğrultusunda hayâl edip yarattığı tanrıya «ALLAH» etiketini yapıştırıp böyle çağırması, ona hiçbir şey kazandırmaz. Çünkü;

«ŞİRK,  şüphesiz ki en büyük ZULÛMDÜR!.»

Hazreti Muhammed’in açıkladığı “ALLAH’’ İsmiyle İşaret Edilen’i anlayıp idrâk etmeyen insanın; bilincinin orijinini tanımasına, Kozmik Bilinç boyutuna sıçrama yapmasına, evreni gerçek değerleri ile değerlendirmesine asla imkân yoktur!.

Çünkü kafasında yarattığı muhayyel “ALLAH” ismiyle etiketlediği TANRISI dolayısıyla; onun, kozasından çıkıp da  gerçekleri  görebilmesi  imkânsızdır!.

“ALLAH”, TÜM BEŞERİ DÜŞÜNCE, 

KAVRAM VE DEĞER YARGILARINDAN 

MÜNEZZEHTİR!
“Allah”, her şeyden ve beşeri kavramdan münezzeh! 

Hiçbir şekilde kayıt kavramı düşünülemeyen, sınırlanmayan!. 

Tüm beşer kavram ve değer yargılarından âri!. 

Ne ana-babası var, ne de çocuğu!. 

Kendi ellerinizle üretip, şekillendirip tapındığınız, sonra da âfiyetle yanlışlarını eleştirdiğiniz tanrınızın ahlâkı ile mi ahlâklanacaksınız?

Beşeri düşünce, kavram ve değer yargılarından münezzeh, “Allah” adıyla işaret edilenin ne olduğunu fark etmeye çalışıp, olabildiğince “O”nun ahlâkıyla mı ahlâklanacaksınız!?.

ŞARTLANMALARIN ORİJİNİ NEDİR? 

Şartlanmaları oluşturan değişik mânâlar, yeryüzünde mevcut olan bütün şartlanmaları oluşturan mânâlar, esas itibariyle ilâhi isimlerin bileşimleri sonucu olarak meydana çıkar.

Her birim de, kendi terkibine uygun bir biçimde, çeşitli ilâhi isimler ağırlıklıdır. Ve o isimlerin oluşturduğu terkip, bir mânâyı ortaya koyar. O mânâ, ağırlığı nispetinde şartlanmaları meydana getirir. Bu, Allah`ın “Melikiyet” vasfının eseridir. Yâni, bir diğer ifadeyle, “Esmâ Mertebesi’ndeki mânâların’’ yaşanılan âlemde ortaya çıkması şeklinde görülür.

ŞARTLANMALAR, NASIL BİR “DÜŞÜNCE 

VE YAŞAM KOZASI” ÖRÜYOR?

Oysa biliriz ki toplum, genelde derin düşünce gücünü kullanmasını bilmediği, hep ezbercilikle yetiştirildiği için derinlik isteyen konularda düşünmez ve düşünmeyi de sevmez... Ve bu yüzden de davranışlarını çevresindekilere  yani “herkes”e göre düzenler!.

«HERKES» ne diyorsa, ne yapıyorsa, o da onları taklid eder!.

Böylece, âdeta   «HERKES PUTU”na   tapınır olur!.

Kişi daha küçük yaşlardan itibaren, “büyüklerim doğru yapar” diye düşünerek; onların davranışlarını şartlanma yollu kabul eder ve bunları tatbike başlar... Böylece de onların değer ölçülerini sanki kesin gerçeklermiş gibi benimser!.

İşte şartlanma yollu benimsenen bu değerler ve davranışlar, neticede gerçeğe tamamen aykırı olan bir zan içine sürükler kişiyi... 

Sonuçta, bu hayâl ipiyle örülmüş kozada hapis kalan insan artık şöyle düşünmeye başlar:

«Bütün hayatımı Tanrıya ibadetle niye geçireyim ki, sonunda nasıl olsa bir iyilik yapar, Tanrının gözüne girer paçayı kurtarırım!.

Bütün bunlar, gerçeğe dayanmayan, şartlanmalar yoluyla elde edilmiş yanlış bilgilerden meydana gelmiş isabetsiz ZANLARdır!.

Oysa, şartlanmalara bağımlı kalarak, gerçeğe uymayan ZANlar ile yaşamanın ne kadar üzücü sonuçlar vereceğini Kur’ân-ı Kerîm şöyle bildirmektedir:

«...Onlar, ancak ZANNA ve nefislerinin çektiğine tâbi olurlar. Halbuki kendilerine gerçek bildirilmiştir!.» (53-23)
«...Onlar ancak ZANNA tâbi oluyorlar. ZAN ise gerçekten hiçbir şey ifade etmez!.» (53-28)
«İşte sizi yönlendiren hakkındaki bu  ZANNINIZDIR ki,  sizi perişan etti!. Ve siz kaybedenlerden oldunuz!.»    (41-23)

İşte bu yüzden, bize, gerçeğe uymayan şartlanmaların verdiği zararı hiçbir şey veremez! 

Ve çevremizin oluşturduğu bir biçimde; kendimizi et – kemik bedenden ibaret ZANNEDEREK, yukarıda gökte bir TANRI var sanır; bu beden kişiliğiyle o gökteki  TANRI’ya tapınma yolunu tutarız!. 

O TANRIYA kızar, o TANRIYI yargılar, o TANRIYI eleştirir, çoğu zaman da o TANRIYI zamansız ve yersiz işler yapmakla suçlarız...

Hiç farketmeyiz gökte öyle bir TANRININ olamayacağını!.

Gökte böyle bir TANRI olmadığı yolundaki, Hazreti Muhammed’in uyarısını hiç dikkate almayız.

Ve bu yüzden, sonra asla telâfi edemeyeceğimiz çok büyük yanlışlar yapmakta devam eder gideriz...

ŞARTLANMALARA DAYALI BİRİKİM,

KOMPLİKE BİR SİSTEM DEĞİLDİR!

Şartlanmaya dayanan birikim komplike bir sistem değildir ve cevabı verilemeyen pek çok sualler ihtiva eder. O zaman da dersiniz ki, ‘’bu gün için bu sualin cevabını veremiyoruz!’’

Oysa şartlanmalardan doğan bilgilerle değil, saf gerçeklerle yürürseniz, komplike bir sistemle karşılaşırsınız; ki bu yoldan neticeye ulaşan bir kişinin cevabını veremeyeceği sual kalmaz!

Şartlanmış bir insan, tek noktaya doğru derinleşen sualler karşısında bir noktada durur ve cevap veremez hâle gelir.

Gerçeği bulmuş kişinin ise cevap veremeyeceği nokta olmaz. Ne kadar derine dalsanız, o ölçüde cevapla karşılaşırsınız.

Bu da onun, bütün ‘’Sistem’’e vâkıf olmasından ileri gelir.

ŞARTLANMALARIN ÖRDÜĞÜ KOZADAN 

KURTULMAK İÇİN GEREKLİ ŞARTLAR NELERDİR?

Kişinin, şartlanmalar yoluyla örülmüş kozasından çıkabilmesi, ancak hakikata dair ilmin kendisine ulaşması; ve onun da bu gerçekler üzerine tefekkür edebilmesi ve  gereğini yaşamasıyla mümkündür!.

“ŞARTLANMALAR PERDESİ”Nİ ARALAYABİLİRSEK, 

NEYİ FARKEDERİZ?

Halbuki en azından şöyle düşünsek;

Dünyanın üzerindeki bir insanın yeri nedir?..

Bütün dünya yüzeyi üzerinde, sadece bir tek insanın varlığını, yerini düşünün...

Dünya kadar bir tanrı olsa, onun yanında bu insanın yeri ne olur?..

Sonra Dünyadan bir milyon üçyüzonüç bin defa daha büyük olan Güneşi düşünün... Onun yanında dünyanın yeri nedir?.

Onun yanında, yâni dünyadan 1.313,000 defa büyük olan güneşin yanında bir insanın büyüklüğü, yeri nedir?.. 

Sanki, bir insan bedenine nisbetle, bir hücre içindeki kromozom!.

Veya Güneş gibi 400 milyar yıldızdan oluşan galaksinin içinde Güneşin yeri nedir?..

400 milyar güneşin akıl almaz boyutlarda oluşturduğu GALAKSİ, şâyet bir TANRI olsa, onun azâmeti yanında Güneşin yeri nedir?. 

Ve düşünelim...

Güneş, o TANRIYA tapınsa, onu övse, yüceltse ne olur;  reddetse, kızsa, sövse ne olur!!!. 

Ya, o, varsayalım galaksi büyüklüğündeki TANRI  yanında bir  insanın  yeri  nedir?. 

Lûtfen bunu gerçekçi bir biçimde düşünelim...

Eğer bu hususu idrâk edersek, farkederiz ki, Din’de bahsedilen, «ibadet» adı altındaki çalışmalar, dıştaki bir TANRI’ya tapınma, ya da yaranma gayesiyle oluşturulmamıştır!.

Nitekim eskilerden bu durumu şöyle duymuşuzdur:

 «Yaptığın ibadetlerin hiç birine ALLAH’ın ihtiyacı yoktur!. Sen bunları kendin için, kendi geleceğin için yapmak zorundasın!»

Evet, «ibadet»e, “ALLAH’’ adıyla işaret edilen’in değil;  senin ihtiyacın var!.

Şâyet “ibadet” adı verilen çalışmalara gereken önemi vermezsen, «nefsine» hakkı olan sayısız özellikleri ve güçleri kazandıramadığın  için «zulmetmiş» olursun.

Nefsinin hakikatını tanıman ve ondaki sayısız özellikleri keşfetmen, cennet yaşamına onu ulaştırman; senden çıkacak olan çalışmalara bağlıdır!.

Sen, kendin için, kendi menfaatin için bu çalışmaları yapmak zorundasın!

Eğer bu çalışmaları yapmazsan, kaybedecek olan yegâne varlık sensin!. Zîra ötede veya öteNde bir TANRI yok!. Ve sen de O’na yaranmak için bu çalışmaları yapacak değilsin.

Burayı çok iyi anlamamız lâzım. 

‘’ÖteMde bir TANRI yok’’ diyerek, bunu idrâk ederek, tapınmayı terkedersen, çok büyük bir zararla karşı karşıyasın demektir!.

Zîra, o “tapınma” dediğimiz çalışmalar, gerçekte, senin geleceğin için çok büyük önem taşıyan; içinde yaşadığın SİSTEMİN ZORUNLU KILDIĞI çalışmalardır!. Asla ihmale gelmez!.

Ancak burada senin bir yanlış anlayışın sözkonusu...  

ZAN ediyorsun ki, «ibadet» denen bu çalışmaları o TANRI’ya yaranmak için yapıyorsun... 

Halbuki bütün bu çalışmalar, ötedeki ya da ötendeki TANRI için değil, bizzat kendi geleceğin içindir!.

ŞARTLANMALARLA KAYITLANIŞIN 

CEZASI NEDİR?

İşte bu tür bilgilendirme veya şartlandırma ile kişi, bedene dönük tasarruflarını kendine ait gibi kabul ediyor. Bunun neticesinde de, kendini bir beden olarak görme, bir birim olarak görme hâliyle bloke olmuş oluyor!. Bu kayıtlanışın neticesinde ise kendine, “orijinindeki Evrensel Öz cevherinden mahrum yaşam tarzı” cezasını vermiş oluyor!.

BEŞERİ İLİŞKİLER

BEŞERİ İLİŞKİLERE YÖN VEREN NEDİR?

Beşerî ilişkiler ise, hep o toplumun şartlanmaları istikametinde meydana gelir.

NİÇİN TOPLUMSAL ŞARTLANMALARDAN 

SIYRILMAK GEREKLİDİR?
Beşerî ilişkiler ise, hep o toplumun şartlanmaları istikametinde meydana gelir. O takdirde, senin, her çeşit duygulanmalardan sıyrılabilmen için de, evvelâ o toplumsal şartlanmalardan sıyrılman gerekir ki; şartlanmalardan doğan olaylar seni etkilemesin ve sende bu yolda duygular peydah ederek seni özbenliğinden uzaklaştırmasın.

HALKI KOŞULLANDIRMA-ŞARTLANDIRMA!

(KAMUOYU OLUŞTURMA)

-Toplumun sende meydana getirdiği bütün şartlanmalardan arınacaksın, birinci kademede... 

Toplumun, sende meydana getirdiği şartlanmaların oluşturduğu değer yargılarından arınacaksın, ikinci kademede !. 

Toplumun meydana getirdiği şartlanmaların oluşturduğu değer yargıları dolayısıyla sende hâsıl olan tüm duygulardan arınacaksın, üçüncü kademede!

İkinci kademede, toplumun şartlanmalardan doğan değer yargılarından da kendini arıtmaya çalışacaksın!.

Zîra, bu değer yargıları, toplum üstünde egemen olan kişilerin tabiatlarına uygun olarak toplum düzeni için ortaya konulmuş ve o topluma şartlanmalar yoluyla maledilmiş hükümlerdir!

Bunun, çağınızdaki bir diğer deyimi de "kamuoyu oluşturma"dır. Toplumun bireylerini bir düşünce doğrultusunda şartlandırmaya "kamuoyu oluşturma" adını takmışsınız... Yâni, halkı koşullandırma!.
Senin gerçek kişiliğinin ortaya çıkması için, şartlanmalardan doğmuş olan değer yargılarından da arınman gerekir.

MEDYANIN-TOPLUMUN PROGRAMLADIĞI 
İLKEL ROBOTLAR POZİSYONUNDAN  ÇIKMAK,

GERÇEKÇİ DÜŞÜNMEYİ ÖĞRENMEK
ZORUNDAYIZ!

Günümüzde toplumda kullanılan bir tâbir vardır... 
Biz basın mensupları kamuoyu oluştururuz.
Kamuoyu oluşturmanın gerçek anlamı, halkı belli şeylere şartlandırmaktır.

Hangi konuda hangi menfaat için olursa olsun neticede toplumu o şeye şartlandırmaktır. 

Şartlanma ile tefekkür biribiriyle çatışan 2 anlamdır.
Oturup kalkmanızdan yiyip içmenizden, kıyafetinizden, çevreye bakış açısından tutun, ibadetlerinize inancınıza kadar şartlanmalar istikametinde yaşadığınız zaman toplumun programladığı bir android gibi yaşarsınız.   

Peki doğrusu ne? 

...................

Körü körüne söylenenleri tekrar etmek yerine; neden niye, nasıl niçin sorularıyla söylenenleri kavrayarak yaşayabilmek!.
Ama basiret gözünüz (kalp gözünüz) açılıp; gerçekleri görüp, yaşayıp, hissederek öbür boyuta geçmek istiyorsak, gerçekçi DÜŞÜNMESİNİ öğrenmek; medyanın, toplumun programladığı ilkel robotlar pozisyonundan çıkmak zorundayız!.
 Öyle ise gerçekleri farketmeye başlayalım!

BEŞ DUYU

(KESİTSEL ALGILAMA ARACI)

EN BÜYÜK “ZULMET PERDESİ”, 

“BEŞ DUYUYA TÂBİ DÜŞÜNCE SİSTEMİ”DİR!

“Zulmet perdeleri”, ef'âl âlemi içinde yer alıp; basîretimizin Hak'kı görmesine engel olan her şeydir. Daha doğrusu, şeyi “şey” olarak kabul etmemize yol açan  “beş duyumuz”dur!.

Zulmet perdelerinin en başta geleni, beynimizin, düşünce sistemimizin göz aracına tâbi olması ve bizim böyle bir yaşam şeklini tercih etmemizdir. Hep, "görüyoruz" veya "görmüyoruz" gibi bir hükümle, konulara yaklaşmaktayız ki, bundan daha büyük bir yanlış mevcut değildir.

BEŞ DUYU İLMİ,  SAYISIZ UZAYLARA 

VE BOYUTSAL EVRENLERE SÜRÜKLER!

Biz içinde yaşadığımız madde boyutunu, âlemini; yani sonsuzluk skalasında yer alan sayısız katmandan sadece birini, “beş duyu” diye bilinen “kesitsel algılama araçları”yla farketmekteyiz.
İNSAN, hangi devirde yaşarsa yaşasın; beş duyu ile algıladığı verilere dayanarak, hangi ilme sahip olursa olsun, varlığın ORİJİNİNİ-HAKİKATINI asla hissedemez!.

Beş duyu ilmi, sizi makrokozmosta ya da mikrokozmosta sayısız uzaylara ve boyutsal evrenlere sürükler!. Beş duyu ilmiyle yıldızlardan galaksilere, galaksilerden karadeliklere, karadeliklerden akdeliklere, akdeliklerden yeni evrenlere sürüklenir; hep ÖTEDE BİR TANRI yanılgısı içinde yaşar gidersiniz!.

BEŞ DUYU KAYDINDA YAŞAYAN İNSANIN 

ÂKIBETİ NEDİR?
Normal bir insanın yaşamı “beş duyu” dediğimiz kesitsel algılama organlarının verileriyle oluşur, gelişir. Beş duyu dediğimiz kesitsel algılama organlarının verileriyle kayıtlanmak sûretiyle bilinç KOZASINI örer! Fakat sonra da gelişen bilinç, beş duyu verilerinin kaydından kendini kurtaramazsa, kozasından çıkamayan ipek böceği gibi kaynar suya atılıp orada mahvolmaya mahkûm olur.

Koza, ipek böceğinin gelişmesi içindir; ebediyyen içinde yaşanmak için değil!. Ancak, gelişen ipek böceği, kozasını delip kendine göre sonsuz göklere uçarsa, hedefine ulaşmış olur. Dünya yaşamı ve biyolojik bedenimiz de bizim kozamızdır; gelişip kendi öz kuvvetlerimizi elde edip yeni bir boyutun yaşam şartlarına ulaşabilmemiz amacıyla oluşturulmuştur.

Beş duyu veri sınırları içinde gelişen bilinç, bu kesitsel algılama organlarının oluşturduğu veri tabanının hammaddesiyle örülmüş kozasını delip evrensel bilinç sonsuzluklarına kanat açamazsa, kendi hakikatının ne olduğunu öğrenmekten mahrum kalır.

“Beş duyu” dediğimiz kesitsel algılama organları, varlığın içindeki, varlık âlemindeki sayısız ve sınırsız mânâların âdeta denize nisbetle alınan bir damla su mesâbesindeki mânâları değerlendirebilir.

Normal beş duyu kaydında yaşayan, beş duyunun ötesine geçemeyen bir insan, beş duyunun ve tabiatının yani bedenindeki fizikî ve kimyevî dürtülerin istikametinde bir yaşamla kozası içinde mahvolmağa mahkûmdur.

“BEŞ DUYUYA BAĞIMLI DÜŞÜNCE SİSTEMİ”

NİÇİN  “TANRI” TAHAYYÜL EDER?

Bu “varlık“ dediğimiz âlem, her zerresi itibariyle, orijinali itibariyle, ilk andaki özelliklerinden kopmuş değildir. İlk andaki özellikleri bu âlemin her zerresinde, aynısı ile mevcuttur! Yalnız bu mevcut olan özelliklere bakan mahâl, bu özellikleri göremez! Görememesi dolayısıyla da ayrı ayrı varlıklar varmış "vehmi" doğar!

Bakan mahâl, terkibiyeti hükmü dolayısıyla, tabii hâli; nihâyet en kaba mânâda 5 duyu dolayısıyla; varlığın aslında ve özünde mevcut olan bütün özellikler baktığı her mahalde aynıyla mevcut olmasına rağmen kendi eksik özelliklerinden dolayı; yani “kendi eksik özellikleri” derken, kendisinde kuvvede kalmış fiile çıkartamadığı özellikleri dolayısıyla, o mahâlde onu müşahede edemez!

 Dolayısıyla varlığın tekliğini müşahede edemez!

Kesitsel algılama araçlarına (5 duyu) bağımlı düşünce sistemi dolayısıyla varlığın tekliğini müşahede edemeyince de, çok varlıklar var sanıp; çok varlığın ötesinde bir tek varlık vardır, diye tahayyül eder! Böylece de bir "TANRI" yaratma yoluna gider!

“ÖLÜMLE BAŞLAYAN SONSUZ YAŞAM“,

“BEŞ DUYU” İLE ELDE EDİLEMEYECEK VERİLER 

İHTİVA EDER!

Akıl, kesitsel algılama araçlarımız olan beş duyu verilerine dayanan bir biçimde şartlanma yollu verilere dayalı hükümler vererek kendine tâyin ettiği hedefe doğru yürür...

Oysa aklın bu kanallardan elde ettiği veriler, genel veri potansiyeli içinde, okyanusta bir damla oranında bile değildir!.

Eldeki tüm verileri en mükemmel bir biçimde değerlendiren süper bir akıl düşünelim... Ama dikkat ediniz!. "Eldeki tüm verileri" dedik... 

Evet, bu akıl, bu verilere göre kendine bir rota çizdi... Sonra, bunların dışında öyle verilerle karşılaştı ki, belki de kendisine tâyin ettiği rotanın tam yüzseksen derece zıddını tercih etmek zorunda kaldı!.

Nitekim, nice çok akıllı, okumuş, dalında büyük uzman olmuş kişiler görürüz ki, bunlar bir anda hem de ileri yaşlarda, büyük birikimlerine rağmen o güne kadar yaşadıklarının tam aksine bir hayatın içine dalarlar.

Zîra, akıl, eline geçen verilere göre, bir mantık kullanarak kendine yol bulur.

Oysa "ölüm"le başlayan sonsuz yaşam ise, aklın hiç bir zaman elde edemeyeceği veriler ihtiva eder. Aklın veri tabanını oluşturan beş duyunun yani kesitsel algılama araçlarının bu sahada bir şeyler elde etmesi olanaksızdır!.

BEŞ DUYU, BEYİNDEKİ SAYISIZ GÜÇLERE 

SADECE BİR ÖRNEKTİR!
Beden, tümüyle, beyne hizmet edip ona gerekli olan bioelektrik enerjiyi temin için yaratılmış bir yapıdır. Aynı zamanda beyindeki sayısız alıcı güçlere bir nümûne olması itibariyle de bazı basit alıcı organlar bu bedene yerleştirilmiştir ki; beyni sadece bunların kapasitesiyle sınırlı saymak insanlığın en büyük gafletidir!.

“BEŞ DUYU”NUN ALGILAYAMADIĞI VERİLERİ

DEĞERLENDİREBİLMENİN YOLU NEDİR?

-Ama Elf, tüm yaşamımız bu algılama araçlarıyla geçmiş, şimdi hiç görüp duymadığımız, hattâ hayâl bile edemediğimiz şeyleri bir anda nasıl kabullenebiliriz ki?.

-İlimle! Mantıkla! 

Kutsal varedici sizde öyle bir ilim kavrama kapasitesi oluşturmuş ki, onu değerlendirmek sûretiyle, sayısız evrensel gerçeği değerlendirebilirsiniz!.

“BEŞ DUYU”NUN ALGILADIĞI EVREN,

HANGİ EVREN?

-Cem daha önce de sana anlatmıştım!. Evrende, "cansız" diye bir şey yoktur!. Her şey canlı ve bilinçlidir!. Ancak, diğer canlılarla frekansınız tutmaz!. 

Siz insanlar, büyük bir yanlış yaparak, sizin gibi etten kemikten canlılar arıyorsunuz uzayda!. Oysa evrende, bir karışlık bile olsun boş yer yoktur!. Ve her noktada, bir canlı ve bilinçli varlık mevcuttur!. Fakat sizin onlarla iletişim kurmanız imkânsızdır!. Çünkü dalgaboylarınız farklıdır.

-Elf, sen bizim hangi dalgaboylarımızdan sözediyorsun?.

-Cem, siz kendinizi et-kemikten ibaret bir beden sanıyorsunuz ya, beş duyunuz dolayısıyla... Oysa, bizim değerlendirme merkezlerimize göre bu iş böyle değildir!.

Gerçekte sizin her biriniz, belirli bir anlam taşıyan dalgaboylarından başka bir şey değilsiniz!.

-Elf , anlayamıyorum demek istediklerini?

-Cem... siz insanlar, evrensel boyuta göre gerçekten çok ilkel birimlersiniz!.

Çünkü henüz bilincinizi beş duyu blokasyonundan kurtarabilmiş değilsiniz. Bütün değer yargılarınız hep beş duyuya dayanıyor!.

Oysa, evrende mevcut türlerin katrilyon kere katrilyonda biri bile değildir, sizin beş duyu ile algılayabildikleriniz!.

Onun için de evrene ve çevrenize dair tüm hükümleriniz, gerçek âleme göre bir hayâlî hükümden başka bir şey değildir!.

Esasen insanoğlunun "EVREN"den söz etmesi kadar yanlış bir şey olamaz!.

İnsanoğlu "EVREN"den değil; ancak ve sadece kendi "EVRENİNDEN" sözedebilir!. Zîra siz “beşduyu” adını verdiğiniz kesitsel algılama araçlarınıza GÖRE tesbit ettiğiniz kendi minik "EVRENİNİZDEN" konuşuyorsunuz daima!. Bunun dışındaki gerçek "EVREN"e asla vukûfunuz olmadı!.

BEŞ DUYU İLE 

TEK’İ NASIL BÖLÜYORUZ? 

Diyor ki:

 -Evvel, Âhir, Zâhir, Bâtın O`dur!.

Geçmiş veya gelecek... Sınırsız geçmiş veya sınırsız gelecek...  Zâhir ve Bâtın O`dur!.

 "Zâhir" dediğimiz şey nedir?.

Bu gözümüzle gördüğümüz her şey, "zâhir" kelimesi kapsamına girer. “Bâtın” dediğimiz şey de, bu göz ve kulakla, beş duyuyla algılayamadığımız her şey.....
Bunların, sana göre tümü, "O"dur!. Yani, bunların hepsi de, -ki bu çokluk kavramı sana göredir-, "O" dediğin varlıktır!.

Yani, "HÛ"!. 

"HÛ" kelimesinin mânâsı bir anlamıyla "O" demektir!. Bir diğer anlamıyla da "Zât`ın hüviyetine" işaret eder ki, o mânânın tafsiline bu kitapta girmeyeceğiz... Ancak "GAVSİYE AÇIKLAMASI" isimli kitabımızda buna değinmiştik.

Sen, bu beş duyu aracın dolayısıyla, o bütünün arasına giriyorsun; araya girişin itibariyle de, senin önün ve arkan, ön yüzün ve arka yüzün diye bir olay ortaya çıkıyor!.

Gerçekte, TEK bir sonsuz sınırsız mutlak var ki, O`nun için, "O"na GÖRE, "Zâhir", "Bâtın", "Evvel", "Âhir" gibi kavramlar sözkonusu değil!. Bunlar bize GÖRE târifler, tanımlamalar!. Anlayış sınırlarımızı genişletmek için verilmiş izahlar...

Sen, algılama kapasitendeki sınırlılığın getirdiği varsayımınla, TEK`i bölüyorsun!. Zâhir ve Bâtın çıkıyor ortaya!. 

Artık sen oradan, o aradan çık, sıyrıl!. 

O zaman Tek bir Bütün`ün var olduğunu farkedersin!. 

Yani, ikilik "sen"den, senin kendi varlık zannından doğuyor!. Aslında ikilik yok, dış yapı böylesine bir bütün. 

Peki, bu bütünün arasına "Ben giriyorum, ben varım" diyorsun. Hayır!. Sen yoksun, diyor. Neyle ifade ediyor bunu?.

-Attığında sen atmadın, atan ALLAH`tı!. 

Bedir savaşında Rasûlullah  Aleyhisselâm düşmana ok atıyor. Ok atma olayı ile ilgili olarak da bir gerçeği ifşa etmiş oluyor. 

Ok`u, göze göre, zâhire göre kim attı?. Rasûlullah Aleyhisselâm attı!. 

Ama, Âyet diyor ki: 

-Sen atmadın, Allah attı!.

O TEKLİĞİN içinde senin bir ayrıcalığın, ayrıca bağımsız bir varlığın yok ki, sen atmış olasın!. 

Mâdem ki "O" bir bütün, tümel TEK varlık; bu tümel varlığın içinde "sen"in ayrıca bir varlığın yok!. 

Yoksa, sen, nasıl olur da "ben attım" dersin?. 

Veya, ha "ben attım" demişsin, ha "sen attın" demişsin!. “Ben attım” sözüyle, “sen attın” sözü aynı düzeydedir!. Fark yapmaz ki!. 

Sen attın, ben attım veya o attı!. 

Bunların tümünün üstüne bir çapraz çiziyor... 

Hayır!. "Allah attı!" diyor.

Sen ne zaman ki bir olayda, "falanca yaptı veya filanca yaptı" dedin. Yani, araya bir kişi soktun. Ahmed de, Hulusi de, Cemile, Mazhar de; velhâsılı kelâm ne dersen de, araya kişi soktun!.İşte bu anda âyetin bu hükmünü farkında olmadan inkâr ettin!. 

"Sen atmadın, Allah attı" (8/17 ) diyor.

Peki bu gördüğümüz varlık ne?. 

Ona geliyoruz şimdi:

"Yerleri, gökleri ve ikisi arasındakileri Hak olarak meydana getirdik" (15/85)

Yerler, gökler, ve ikisi arasındaki her şey, Hak`kın dışında bir şey değildir!. 

Sen, Hak`kın varlığıyla meydana gelmiş olanlara, algılama araçlarının sana verdiği verilere dayanarak değişik isimler taktın.. Yer dedin, gök dedin, insan, hayvan dedin vs. 

Halbuki, bu varlık, gerçeğiyle Tek bir varlık; Tek bir yapı hâlindeki varlık!. 

Ama bu beş duyu ile mevcut yapıya bakarsan, pek çok varlık var sanki!. 

Öte yandan basiretinle bakarsan, Tek bir varlık!. 

"Evvel", "Âhir", "Zâhir", "Bâtın" isimleriyle hep "O", yani, "Tek" ifade edilmektedir!.

"O", "Vâhid" ve Ahad"`dır. Yani bölünmez, parçalanmaz, cüzlere ayrılması mümkün olmayan, "Allah"dır. Çokluk, yani kesret görüntüsü ise vehim ve şartlanmalar ile beş duyunun kapasitesi yüzünden meydana gelmektedir.

BEŞ DUYUNUN ALGILADIĞI “MADDE”

GERÇEK MİDİR?

Biz, her hangi bir madde, dediğimiz zaman, bu madde, beş duyu verilerine göre, maddedir!. Yani, "görece madde"dir!.

Bugün modern bilim tespit etmiştir ki, gerçekte madde diye bir şey yoktur!. Beş duyu dolayısıyla, biz maddenin varolduğuna hüküm veriyoruz.. Oysa gerçekte, evrende var olan her şey, çeşitli dalga boylarındaki mânâlardan ibarettir.

Her ne kadar 1900`lerin başına kadar koyu bir maddecilik, "madde vardır, ötesi yoktur" görüşü hâkim olsa da; dünya üzerinde, 1910`lardan, 1920`lerden, bilim dünyasında başlayarak günümüze gelen bilim seviyesi artık, madde diye bir şeyin var olmadığını, sadece bizim beş duyumuzun maddeyi bize var gösterdiğini, esasında madde denilen her şeyin atomlardan ve atomların da ışık kuantlarından, çeşitli dalga boylarından var olduğunu gösterdi.

İşte, “var olan; Dünya üzerinde ve Evrende var olan her şeyin meleklerden meydana gelmesi” demek, bu dalgasal yapı ve atom altı boyutun, ışınlarından ve kuantsal enerjiden meydana gelmesi demektir.

Maddenin var olmadığını, evrenin bir dalgalar-titreşim bütünü olduğunu; daha açık bir ifadeyle, maddenin, kesitsel algılama araçlarına göre var olduğunu; her boyutun kendine has yapısının, o yapıyı algılayan araçlara göre madde kabul edildiğini anlatmaya çalıştık...

5 DUYU VERİLERİ, 

"TÜMEL VARLIK"TAN ALINAN, 

SADECE "KESİTSEL ÖRNEKLER"DİR!

Bilelim ki...

5 Duyu bize, tümel varlıktan, belirli kesit örnekleri alabilmemiz için verilmiştir!.

Ancak bizler, büyük bir yanılgıya düşmüş; kesit örnekleri alıp bunlardan, tümü değerlendirebilmemiz için verilmiş olan 5 duyu yani kesitsel algılama araçları ile BLOKE olmuş ve neticede her şeyi sadece 5 duyu ile algıladıklarımızdan ibaret sanmışız.

Santimetrenin trilyonda birindeki dalgaboyundan oluşmuş varlıklardan, kilometrelerce uzunluktaki dalgaboyuna kadar çeşitli anlamlar ihtiva eden evrendeki sayısız varlık skalasından bizim bugün bilebildiklerimiz, okyanusa oranla bir damla bile değildir.

Hâl böyle iken, bizim, hâlâ,” tüm canlılar ancak 5 duyu kapasitemizin içindekilerden ibarettir, ötesi olamaz” gibi çağdışı düşüncelere saplanıp kalmamız, çok büyük geri kalmışlık örneği oluşturmaktadır.

Önce, beşduyu verilerinin, yaşadığınız evrenden kesitsel veriler olduğunu farketmek zorundasınız!.

Onlar sadece kesitsel örneklerdir!. Ve o örneklerin dışında daha sayısız varlıklar ve veriler mevcuttur!.

Dolayısıyla, sadece, o beş duyu verilerini asıl ve gerçek kabul edip, tüm evrensel gerçekleri bu beş duyu verileri üzerine inşâ etmek gafletinden arınmalısınız!.

Şunu idrâk etmelisin ki, sizin bildikleriniz, bilmediklerinize nisbetle sonsuzda birdir!. 

Bilmediğiniz varlıkların, bilmediğiniz sistemlerin, bilmediğiniz evrensel kanunların haddi hesabı yoktur!. 

GERÇEKLERİ GÖREMEYİŞİMİZİN SUÇLUSU, 

5 DUYUMUZ MU?
Aslında suç, beş duyumuzda da değildir; çünkü onlar, varlıktan örnek ve ibret almamız için oluşturulmuş, kesitsel algılama araçlarıdır.

Biz, eğer beynimizi düşünce yolunda hakkıyla kullanıp, kesitsel algılama araçlarımızın verdikleri doneler üzerinde yeterince düşünebilsek; bir süre sonra, çok daha geniş bir şekilde gerçekleri görmeye başlayabiliriz.

BEYİN

Milyarlarca hücreden oluşan beyin, esas itibariyle bioelektrik enerji üretip, bunu dalga enerjiye çeviren ve kendisinde oluşan mânâları bir yandan RUH dediğimiz yapıya yükleyen ve diğer yandan da dışarıya yayan bir organik cihazdır.

Esasen, beyin, bir yönüyle çeşitli frekanstaki dalgaları, kozmik ışınımı değerlendirerek, programı istikametinde yorumlayan değerlendirme mekanizmasıdır.

Beyin, tek resmi çok parçalı olarak algılama aracıdır.

Bohm ve Pribram'ın görüşleri birleştirilince, bilim dünyasından, yaşanılan boyuta yeni bir bakış açısı getirildi. Buna göre..
Zaman ve mekân kavramlarının ötesinde, derindeki bir varlığın hükmünün, başka bir boyuttan gönderdiği projeksiyonların girişim frekanslarını, matematiksel olarak değerlendirerek, gördüğümüz yapılara dönüştürücüsü!." İdi...
Beyin dahi, esmâ terkibi sonucu var kabuledilendir!.

MİCRO EVRENDİR BEYİN…

MACRO BEYİNDİR EVREN!

Micro evrendir Beyin;

Macro beyindir evren!

Micro evren beyinde, tüm algılananlar  önceki ilgililere LİNKLENİR!

Ya macro beyin  evrendeki oluşum nasıldır?

BEYİN, EVRENSEL ÖZ’ÜN TÜM ÖZELLİKLERİNİ 

HOLOGRAMİK BİR BİÇİMDE KENDİSİNDE

BARINDIRAN BİR TÜR TİTREŞİMDEN İBARETTİR!

Evrendeki holografik bilinç ise, "Allah’ın ilim sıfatı”ndandır; ve holografik esasa göre her zerrede, parçacıkta, dalgada tümüyle mevcuttur! 

"İnsan" da Hakikati itibariyla bu ÖZ`den gelme "NEFS"teki bilinçten ibârettir!

Evet..

"Evrensel Öz"ü, bünyesinde barındıran; ve o "Evrensel Öz"de mevcut olan tüm özellikler hologramik bir biçimde kendisinde barındıran bir tür titreşimden ibaret beyin!

Sonsuz sayısız dalgalardan, titreşimlerden ibaret, tasavvuf ehlinin "hayâl" olarak nitelendirdiği bir evren!!!

Ama, bu titreşim, insan bedeni denilen moleküler yapıda, hücre yapıda, beyin ismi altında bir birimsellik ve bedensellik hissini ve düşüncesini oluşturuyor! 

BEYİN, “DALGA ANLAMLARI” 

BİLDİĞİMİZ BOYUTA TRANSFER EDEN  

MUAZZAM BİR CİHAZDIR!

Bilelim ki, sesle duyduğumuz bir kelime, yapılan işin en son safhasıdır! Olay beyinde, o anda içten, yani kozmik boyuttan; veya kozmik âleme ait bir varlıktan gelen; ya da dıştan yani çevremizdeki algılamakta olduğumuz herhangi bir varlıktan gelen bir impalsla yani bir dalga  ışınsal etki ile başlar.
Bu gelen etki neticesinde, önce beynin biomanyetiği, sonra bioelektriği ve daha sonra da bioşimik yapısı tesir alır. Bioşimik yapı aldığı tesir ile kendisindeki verileri bir araya getirdikten sonra, çıkan neticeyi tekrar bioelektrik kata dönüştürerek, ilgili sinir sistemini uyarır ve hangi organla ilgili bir durum sözkonusu ise olayı ona aktarır. Ve biz, o organdan yansıyan bir eylem olarak, sonucu algılarız!.

Yani esas olan, dışta algıladığımız ses, görüntü değil; bir üst boyutta cereyan eden dalga-bioelektrik-bioşimik üçlü sistemidir!.

Şâyet, beynin bu ana çalışma sistemini kavrayabildiysek; anlayacağız ki, önemli olan, kelimenin harf dizilişinden oluşan lisan değil, kelimeleri meydana getiren frekans-titreşimdir!

"TEK'İN SEYRİ" adlı kitabımızda "ÜSTMADDE" isimli ses ve video kasetlerimizde izah ettiğimiz üzere, evren ve içinde her boyutta varolan, tüm varlıklar orijini itibariyle kuantsal kökenli dalga varlıklardır. Ve dahi bu dalga yapıların her biri, bir anlam taşımaktadır. 

Bu ışınsal kökenli varlıklar tanımına uygun olarak, salt enerji varlıklar, belli bir anlam taşıyan ve o anlama yönelik görev yapan varlıklar olarak "MELEK" kavramı ile Din’de açıklanmıştır. 

Nitekim, "Melek" kelimesinin aslı "melk"ten gelir ki; "güç, kuvvet, enerji" anlamındadır.

İşte, evrensel mânâda her titreşim - frekans bir anlam taşıdığı gibi, beyne ulaşan her kozmik ışın, frekans dahi bir anlam ihtiva eder biçimde evrende yerini alır. İnsan ise, KENDİ ÖZ GERÇEĞİNİ, "ALLAH"I TANIMAK için varedilmiş yeryüzündeki en geniş kapsamlı birimdir!.

İnsan'ın kendini bu beden sanması, Kur'ân tâbiri ile "aşağıların en aşağısında varolması"; buna karşılık özünün hükümleriyle yaşaması ise "cennet hayatı" diye tanımlanmasına yol olmuştur.. Bu yüzden insana tek bir görev düşmektedir: 

KENDİNİ ÖZ YAPISINDA TANIMAK!.
Bunu da din, "NEFSini bilen RAB'bini bilir" diye formüllemiştir.

İşte, madde boyutunu asıl sanan beyin, kesitsel algılama araçlarının -beş duyu- kaydından ve onun getirdiği şartlanma blokajından kendini kurtarabildiği takdirde; mikrodalga evren gerçeğini farkedecek, idrâk edecek ve o gerçek boyutta, gerçek yerini almak için, gerçek varlığını hissetme arzusu duyacaktır.

Bu arzu onun dalga yapıyla ilintisini güçlendirecek ve neticede farkedecektir ki, kendisinde meydana gelen tüm olaylar, dalga anlamların açığa çıkışından başka bir şey değildir.

Yâni beyin, dalga anlamları, bildiğimiz boyuta transfer eden ve bu arada da, bir yandan bu kavramları dalga bedene yüklerken, diğer yandan da dışarıya yayan muazzam bir cihazdır.

Her bir kelime, harf; belli bir frekansın-titreşimin beyinde ses dalgalarına dönüşmüş hâlidir.

Her frekans, bir anlam taşıdığına göre; kelimeler, belli anlam taşıyan frekansların, ses dalgalarına dönüşmüş hâlidir ki; bu da "zikir kelime ve kavramlarını" oluşturur.

BEYİN, NASIL OLUŞMUŞTUR?

Kişinin ruhunu beyin meydana getiriyor! Ruhu beynin meydana getirmesi hasebiyle, nasıl oluyor da cevher oluyor ve yoğunlaşarak ölüm ötesi bedeni meydana getiriyor?.

«Ruh», esas itibariyle, kâinatta var olan mutlak enerji ve "ŞUUR"un, o günkü adıdır. Kâinatta var olan mutlak enerjinin eski dildeki adıdır. Dolayısıyla kâinatta var olmuş olan her şey, bu «Ruh»la ve «Ruh»tan meydana gelmiştir!.

Mutlak mânâda «RUH» kelimesiyle kastedilen kavram, «Kâinatın Ruhu'dur». Bu Ruh, bütün “ilâhi isimler” diye kastedilen mânâları kendinde toplamıştır. Daha doğrusu bu isimler, ondaki mânâları târif sadedinde kullanılmıştır!. Buna «Ruh-u A’zâm» da derler, «Hakikat-ı Muhammediye» de derler, «Aklı Evvel» de derler!

Hayatiyetin menşeî ve cevheri olması itibariyle, «Ruh», «Ruh-u A’zâm» derler. “İlâhi isimler” diye kastedilen mânâları hâvi olması itibariyle «Hakîkat-ı Muhammediye» derler. Bu mânâları müşahede etmesi ve kendini tanıması bilmesi itibariyle de «Aklı Evvel» derler.

Ruh’un, tasavvufi deyişle, tecellileri veya bugünkü dille yaydığı enerji, yoğunluk kazanmak suretiyle galaksiler, yıldızlar, gezegenler dediğimiz sistemleri meydana getirmiş. Bu yıldızlarda, çeşitli mânâlar istikametinde radyasyonlar yaymış ve bu yayılan radyasyonlarda, ilâhî isimlerin mânâları tecelli etmiş. Nihâyet bu mânâları ortaya çıkarabilecek mâhiyette beyin oluşmuş ve her beyin kuvveden fiile çıkarabildiği mânâlar nispetinde de kayıtlılık veya kayıtsızlık hükmüyle kendini seyredebilmiştir.

Bu mânâda Mutlak Ruh, beyni oluşturmuş, beyin de kişilik ruhunu meydana getirmiştir!

Ruh-u A’zâm, en alt noktada beyni meydana getirmiş ve en alt noktadaki beyin, «insan ruhu»nu meydana getirerek; bu ruhun, istidatı nispetinde «Ruhu A’zâm»daki mânâları yüklenmesini sağlamıştır. (Ruh-u A’zâm, en üst noktada diye târif edilir.)

BEYİN, SONSUZ TİTREŞİMLERDEN İBARET,

HOLOGRAMİK BİR YAPIDIR!

“Beyin” adını verdiğimiz, hücrelerden ve moleküler bir yapıdan oluşmuş, bilincimizi ortaya çıkaran yapı, esas itibariyle sonsuz titreşimlerden ibarettir. Hologramik bir yapıdır!.

Bakın bu konuda Dünyanın en ünlü hocalarından Stanford Üniversitesi Nörofizyoloji kürsüsü eski Profesörü olan, hâlen Virginia`da Radford Üniversitesi Brain Center –beyin merkezi- Başkanı Karl Pribram ile fizikçi Einstein`ın talebesi olan ve 1992`de vefat eden ünlü fizikçi David Bohm`un en son bilimsel bulgularını inceleyen ve gene 1992 sonunda ölen Amerika`lı araştırmacı Michael Talbot, l992 yılında yayınlanan son kitabı “The Holografic Univers”te neler diyor:

“Evrenin yapısı tüm bilim adamlarını her zaman meşgul etmiştir. Çeşitli görüşlere ilâveten zaman ve mekâna bağlı olmayan elektron bulutları, meteorlar, kar taneleri bir hayâl âleminde yaşadığımızın göstergeleri olabilirler. Bu görüşü bazı mistikler –sûfiler- de savunmaktadır. 

Bu konuda günümüzde giderek artan sayıda bilim adamı da aynı görüşleri paylaşmakta; paranormal ve mistik olaylarla, telepati, psikokinesis ve dokunmadan cisimleri hareket ettirebilme özelliklerinin bu nedene nasıl dayalı olabileceğini araştırmaktadırlar.

1980`de Dr. Kenneth Ring yaptığı ölüm öncesi deneyleri sonucunda: ölümü, bilincin bir hologramik boyuttan diğerine geçişi olarak tanımlamıştır.

1985`de Dr. Stanislav Grof beyinin nörofizyolojik model açıklamalarının, bilincin çeşitli durumlarını açıklamaya yetmediğini, işte bu yüzden olayın ancak holografik modelle açıklanabileceğini söylemiştir.

1987`de fizikçi Alain Wolf, yakaza hâlindeki rüyaları, bilincin başka boyutlara seyahati olarak tanımlamıştır.

1982`de Paris’te fizikçi Alain Aspect, Teorik ve Uygulamalı Optik Enstitüsünde atomaltı parçacıkların bulutumsu hareketlerinin kesinlikle holografik özellik gösterdiğini deneyle göstermiştir. 

1920’lerde beyin cerrahı Dr. Wilder Penfild beynin belli yerlerinde belli bilgilerin depolandığını gösteren ilginç deneyler yaptı. Elektrotla aynı noktaya verilen akım, kişinin o anda eskiye yönelik bir anısını canlandırdığı gibi; devam edildiği taktirde, olayı tüm niteliği ile anımsadığını gösteriyordu. 

1946`da fareler üzerinde yapılan deneylerde ise beynin küçük veya büyük bir kısmının alınmasına rağmen, farenin kendisine öğretilen yolu bulduğu görüldü; ve fizikçi Pribram buradan hareketle beynin holografik özellik gösterdiğini düşünerek çalışmalarını hızlandırdı. 

Yapılan araştırmalarda da beynin çıkarılan bölümlerine rağmen anıların kaybolmadığı, ancak büyük bir kısmının çıkartılması hâlinde silikleştiği görüldü. 1960 da hologram hakkında okuduğu bir makale Pribram’ın bu konudaki sorunlarını çözdü.

Bu noktada “hologram” hakkında biraz bilgi vermek gerekiyor. 

Hologramın gelişmesi, düzgün ve saf ışık kaynağı olan laserle kolaylaştı, böylece net girişim örnekleri elde edilebildi. 

Holografın elde ediliş şekli şöyledir. Laser ışınını ikiye ayırdıktan sonra, yarısını direk görüntüsü alınacak cisme, oradan resim plakasına, diğer yarısını da bir ayna yardımıyla, aynı resim plakasına aksettirdiğimizde holografik görüntüyü elde etmemizi sağlayacak girişimleri elde etmiş oluruz. Bu plakaya yönlendirilecek bir laser ışını üç boyutlu görüntü elde etmemizi sağlar.. 

Bunun en önemli özelliği de resmin en küçük parçasından dahi aynı, tüm görüntünün elde edilmesidir. 

Önceleri beyinde görüntünün bire bir oluştuğu varsayılıyordu; ama Pribram’ın araştırmalarına göre, görme merkezinin %98’i alınmış olan bir kedide görüntü aynen alınmakta idi.

Bunun üzerinde çalışarak, beyindeki görüntünün, nöronların meydana getirdiği dalgaların girişimi sonucu, holografik özellik gösterdiği açıklandı.

Beynin ömür boyunca 2.8x10 üssü 20 bitlik görüntü kaydetmesi gerektiği; bunun nasıl olabileceği araştırıldığında ise 2.5 cm2`lik holografik filmin 50 incil bilgisi kadar bilgi yüklenebildiği; burada önemli olanın filme verilen laser ışını açısı olduğu anlaşılmıştır. 

Bu yönüyle konu incelendiğinde, çağrışım ve unutma gibi kavramları, laser ışınının doğru açıyı bulması veya bulamaması şeklinde açıklayabiliriz. 

Bizlerde kızgınlık, aşk, nefret, açlık gibi hisler içseldir. Müzik sesi, güneşin ısısı, taze ekmek kokusu ise dışsaldır. Fakat beynimizin bunları nasıl ayırtettiği belirsizdir. Yanıt ise ancak “hologram” olabilir!.

Bir holografik görüntünün içinden elinizi geçirebilirsiniz, orada enerji veya başka bir şey olduğunu gösteren herhangi bir ölçü âleti de geliştirilmemiştir. Aynen aynadaki görüntümüz gibi buna hayâli yapı (Phantom Limb) adı verilmiştir.

1960`larda George Von Bekesy vibratörle gözleri kapalı deneklerin dizleri üzerinde yaptığı deneylerde, titreşim sayısını değiştirdiğinde, titreşim kaynağının bir dizden diğerine atladığını, hattâ dizlerin arasında dahi titreşim kaynağının hissedildiğini buldu. Bu durumda dokunma duyusu olmayan yerlerde dahi duyumsal verilerin algılanabildiğini ispatladı.

Buradan da kolu veya bacağı olmayan kişilerin hissettikleri krampların, kasılmaların, kaşıntıların gerçekte var olan bir kaynaktan değil beyne kayıtlı girişim modellerinden olduğunu gösterdi.

Not: Bu  konuda daha geniş bilgi için “Evren” bölümüne bakınız.
BİLİMİN GÜNÜMÜZDE ERDİĞİ SON GÖRÜŞ=
PRIBRAM & BOHM 

Bohm ve Pribram’ın görüşleri birleştirilince, bilim dünyasından, yaşanılan boyuta yeni bir bakış açısı getirildi. Buna göre;

Beynimiz, zaman ve mekânın ötesinde, derindeki bir mevcudiyet emrinin, başka bir boyuttan gönderdiği projeksiyonların girişim frekanslarının, matematiksel olarak değerlendirilerek, gördüğümüz yapılara dönüştürücüsü; idi! 

Pribram için, bu sentez, dünyamızın gerçekte mevcut olmadığını idrâke yetti. En azından bildiğimiz gibi var olmadığına!.

Dışarıda bir dalgalar ve frekanslar okyanusu varken, beynimiz bunları gördüğümüz maddelere, taşlara ve dünyamızı meydana getiren şekillere çeviriyordu. Acaba beynimizin kendisi de frekanstan meydana gelmesine rağmen, dışarıdaki frekans bulutlarını, hayâli bir şeyi, dokunduğumuzda nasıl sert bir şekle sokuyordu?

Pribram’a göre, Bekesy’nin vibratörlerle yaptığı deney, beynimizin nasıl çalıştığını gösteren iyi bir örnekti.

Pribram’a göre bir porselenin pürüzsüzlüğü ile kumsalda ayağımızın altındaki kumların hisleri, sadece Hayâli Yapı (Phantom Limb) sendromunun değişik şekilleri idi. Bu onların varolmadığı anlamına gelmiyordu. 

Pribram’a göre gözlerimizle baktığımızda çeşitli şekillerde görülenler, gözlerimiz olmasa, beynimize göre dalga şeklinde idiler!.

Hangisi doğru?

Her ikisi de doğru; veya her ikisi de doğru değil!. Kendimizi de böyle görebiliriz. 

Ancak gerçeğe en yakın olanı; hologramik bir bedene sahip olduğumuzdur.

Pribram bizim zaman ve mekânı üretebilecek yetenekte olduğumuzu söylemektedir.

Bohm’a göre bilinç, bölünmezlik ve akışkanlığın en güzel göstergesidir, bu nedenle holografik modele çok uygundur.

İki veya daha çok kişiler arasındaki açıklanamayan bağları en iyi holografik model açıklamaktadır.”

Yani...

Evren, gerçeği itibariyle holografik tümel yapıdır. Ancak bu tümel yapı, sonsuz sayıda, bakılınca parçacık özelliği gösteren değişik frekanslı dalgalardan oluşmuştur!. Her dalgaboyu paketi ancak kendi türünden olan dalgalar tarafından algılanabilmektedir! Böylece de “çokluk” kavramı ortaya çıkmaktadır.

Evrendeki holografik bilinç ise, “Allah”ın ilim sıfatı`ndandır; ve holografik esasa göre her zerrede, parçacıkta, dalgada tümüyle mevcuttur!. 

“İnsan” da Hakikati itibariyla bu ÖZ`den gelme “NEFS”teki bilinçten ibarettir!.

Evet...

“Evrensel Öz”ü, bünyesinde barındıran; ve o “Evrensel Öz”de mevcut olan tüm özellikleri hologramik bir biçimde kendisinde barındıran bir tür titreşimden ibaret beyin!.

Sonsuz sayısız dalgalardan, titreşimlerden ibaret, tasavvuf ehlinin “hayâl” olarak nitelendirdiği bir evren!!!

Ama, bu titreşim, “insan bedeni” denilen moleküler yapıda, hücre yapıda, “beyin” ismi altında bir birimsellik ve bedensellik hissini ve düşüncesini oluşturuyor!. 

BEYİN NASIL KARAR ALIR; 

DUYGU VE DÜŞÜNCELERİ NASIL OLUŞTURUR?

Bileşimimizde mevcut olan mânâlar, genetik kartımızdaki yazılı veriler, özellikler; beynimizin oluşum sürecinde, çeşitli takım yıldızlardan gelen kozmik ışınımların beynimizde oluşturduğu açılımlarla ortaya çıkmıştır!.

Böylece oluşan beynimiz, yâni terkipsel yapımız, daha sonra çeşitli takım yıldızlardan gelen ışınların yönlendirmesiyle belli kararlar, duygular, düşünceler oluşturur.
Bu nokta, kişi ile ilâhi yapı arasındaki farkın farkedilmesi noktasıdır.

İlâhi yapıda renksiz ve sınırsız olan mânâlar, terkibi yapıda ortaya çıktığı zaman, “yaradılış” denen mânâları meydana getirir.
BEYİNDE “MÂNÂLAR” NASIL OLUŞUR?

Bizim beynimiz bir biyokimyasal fabrika olan beden aracılığıyla yaşamına devam eder. Beden, dışardan hammaddeyi-gıdayı alır; bu hammaddeyi  bioelektrik enerjiye dönüştürür... Ve bu bioelektrik enerji, beynin tıpkı bilgisayarın 220 volt dışardan enerji alması gibi vücudun getirdiği bioelektrik enerjiyle faaliyetine devam eder. Beyindeki faaliyet, hücrelerarası bioelektrik enerjinin akışıyla oluşur.    

Beyinde kelime ve görüntü yoktur!.   

Nasıl bilgisayarın içinde dolaşan mikrovolt cinsinden elektrik sözkonusuysa,  entegreler biotlar transistörler içinde; aynı şekilde, beyin hücreleri arasında da bir bioelektrik akımı vardır. Miktovolt cinsinden ölçülen bir elektriksel faaliyet vardır, beyin hücreleri arasında...

Bu elektriksel faaliyet, geçtiği hücrenin programlandığı frekansa göre “anlam” oluşturur.

 İşte bu husus, DİN dediğimiz olgunun, “mânânın maddeye dönüşmesi noktası”dır; tekniğidir!. 

Bizim daha en küçük hâlimizden, en küçük yaşlarımızdan itibaren aldığımız dışardan tüm veriler - impalslar ister kulak yoluyla ister göz yoluyla ister dokunma yoluyla ister koku yoluyla olsun, hep sinir sistemi aracılığıyla bir elektriksek impals olarak beyne ulaşır o gelen impalsın frekansı istikametinde de hücreler programlanır. O frekansa göre o hücreler programlanır.

 Daha sonra benzeri bir impals beyne ulaştığı zaman, beyin kendisindeki frekansın ihtiva ettiği mânânın kendine ulaştığını deşifre eder, çözer ve böylece bizim  “DÜŞÜNME”, “ALGILAMA” dediğimiz olay meydana gelir.

İnsan beyni genel yapısı itibariyle %5 ilâ %12 arasındaki bir kapasite ile meydana gelir  ve devam eder gider  .

Yaklaşık %90 civarında bir kapasite de âtıl kapasite olarak kafamızda saklanır.

Esas itibariyle beyin hücrelerinin tümü, beynin yaptığı tüm görevleri yapabilecek kâbiliyettedir. Yani, nasıl biraz evvel izah ettim ki, belli anlamlar taşıyan belli frekanslar gelip o hücreyi o frekansa programlar  ve o frekansın ihtiva ettiği mânâ istikametinde o hücre görev alır... İşte bütün hücrelerde o frekanslara göre çalışma yeteneği  vardır.

Nitekim  çocukken çok ufak yaşlarda- bebekken beyninin yarısı alınan bir çocuğun kalan yarım küre beyni, normalde bizim 2 ayrı kürede yaptığımız faaliyeti rahatlıkla yapabilmektedir. Çünkü beynin yarısının alındığını düşünürsek,  geri kalan o %50 kapasitenin herbir hücresi dahi alınan hücrelerle eşdeğer özelliklere sahip .

İşte bütün mesele bu noktada toplanmaktadır.         

Bizim normalde beyinlerimiz bu %5-%12 kapasite ile doğuştan ve ana rahminden gelen ve daha sonra da doğuştan sonra aldığı verilere göre çalışma düzeni ve sistemi içindedir .Bizden ortaya dökülen tüm faaliyetler, fiiller ve düşünceler hep beynin bu bahsettiğim çok düşük orandaki kapasitesinin kullanımına bağlıdır. Ancak ne varki, bu kapasiteyi, beyinde kullanılmakta olan  %5-7-10 luk kapasiteyi arttırma imkânına sahibiz. 

Böyle bir olanağımız var!. 

Ve bu olanağa bağlı olarak zaten Nebi ve Rasûller Dini tebliğ etmiştir.

Eğer bu %5 lik-7lik-10 luk kapasiteyi arttırma imkanımız olmasaydı zaten Nebi ve Rasûllerin dini getirmesine dini tebliğ etmesine bize bir takım ölümötesi yaşamda yarar sağlayacak çalışmaları tebliğ etmesine mahal olmazdı..

Nasıl?...

Biz genelde bir şey düşündüğümüz zaman beyin hücreleri arasında o ilgili konuya dönük bir bioelektrik  elektrik akışı meydana gelir...

Şu anda konuşuyorum ve ağzımdan çıkan ses sizin kulağınıza ulaşıyor. Sizin kulağınıza ulaşan sesten evvel benim gırtlağımda bir hareket meydana geliyor...  Bu hareketi sağlayansa, BEYİN! 

Ama beyinde ses yok!. Ses diye birşey yok!. Beyinde sadece hücrelerarası bir elektrik akımı var.. Aynen bilgisayarın içindeki mikrovolt elektrik akışı gibi, ilgili alanları ilgilendiren bir biçimde..

Dışarıya herhangi birşey yansıttığımızda veya dışarıya bir şey yansıtmayıp sadece düşündüğümüzde; ”düşünüyoruz” dediğimizde veya “duygulanıyorum” dediğimiz anda beyin kendi verilerine göre kendi içindeki o enerjiyi harekete geçirmek suretiyle belli hücreleri okuyarak; yani belli frekansa programlanmış hücrelerin arasındaki devreyi tamamlayarak bir anlamı-bir mânâyı meydana getiriyor... Daha sonra bu anlam, sinir sistemi vasıtasıyla ilgili organı etkileyerek dışarıya yansıyor.

BEYİNDE NİÇİN SÜREKLİ BİR SAVAŞ 

YÜRÜRLÜKTE?
Esmânın birbiriyle savaşımı ile sürekli bir savaş yürürlüktedir, evrende ve beyinde!.

“İNSAN BEYNİ”Nİ 

ÖNEMLİ KILAN ÖZELLİK NEDİR?

Dışımızda(!?) bir dalgalar(wawe) ve frekanslar okyanusu mevcut; ve beynimiz, bu dalgalar okyanusundan derlediklerini şu anda algıladığımız şekle dönüştürüyor!.

Beyin, her an, bir yandan ruhu üretir; bir yandan da genetik verilerin + astrolojik verilerin, etkilerin sonucu oluşan bilinci yükler!. 

Daha sonra, 7. ve 9.ncu aylarda ve doğum anında meydana gelen tesirlerle kişilik özellikleri oluşur. Ve bu kişilik özellikleri aynıyla da bireysel ruha=kişilikli ruha yansır. 

FÂTIR, beyinlerimizi, “TEK”i çok olarak algılayacak bir özellikle yarattığı içindir ki, biz “TEK”i çok görmeye sonsuza dek devam edeceğiz!.

Ancak, şuurda, bunu aşıp, “TEK”i hissetme” imkânımız da yok değil!.

Kur’ân-ı Kerîm bir âyet-i kerîmesinde insanın varoluşuyla ilgili olarak şöyle der:

«BEN YERYÜZÜNDE BİR HALİFE MEYDANA GETİRECEĞİM!.» (2-30)

İşte bu «halîfe» sözcüğü, Allah’ın tüm isimlerinin mânâlarının insan beyninde âşikâre çıkabileceğine; beynin, bu kapasiteye sahip olarak meydana getirildiğine işaret eder!.

İnsan beyni, Din’de “melek” diye tanımlanan ve “nur” yapılı olarak târif edilen son derece yüksek frekanslı ışınsal varlıklar tarafından belli bir programlamaya tâbi tutularak, “Allah’ın isimleri”nin çeşitli formüller şeklinde açığa çıkmasını sağlarlar.

BEYİN, EVRENDEKİ SAYISIZ 

DALGABOYLARINDAKİ MÂNÂLARI ALIR; 

DEĞERLENDİRİR VE YENİ MÂNÂLAR OLUŞTURUR!

Makrokozmos evrendir;

Mikrokozmos ise beyin!.

Evren, esas yapısı itibariyle, tümüyle, sayısız manyetik dalgalardan oluşmuş bir kütledir ve her dalga boyunun kendine has orjinal bir mânâsı vardır. 

Beyin ise orijini itibariyle bu dalga boylarındaki mânâları değerlendirecek bir alıcı, bir değerlendirici ve sayısız yeni mânâlar oluşturucu bir cihaz gibidir!. Ve bu beyin, elde ettiği tüm hâsılayı, ürettiği ruha yâni hologramik dalga bedene yüklemektedir!.

Kişinin ölüm ötesi kapasitesi, bir diğer ifade ile mertebesi, derecesi, dünyada iken geliştirebildiği son beyin kapasitesi kadardır.

BEYNİN SAYISIZ  YENİ MÂNÂLARI

DEĞERLENDİREBİLMESİ VE MELEKLERLE

REZONANSA GİREBİLMESİNİN ANAHTARI NEDİR?  

Allah'a yakınlık kazanmışların (mukarreblerin) cennetteki yaşamlarını normal beyinlerin tahayyül bile etmesine imkân yoktur!.

Bunu basit bir misâl ile açıklamaya çalışayım.

Bir insan tüm yaşamı boyunca düşünüyor, taşınıyor, araştırıyor her şeyini feda ediyor ve sonunda bir anda ömrünü feda ettiği konu kendisine açılıyor ve o şeyi keşfediyor!.  Bir yaşamı harcadıktan sonra keşfedilen o şeyin değerini ve o kişinin sevincini gözlerinizin önüne getirmeye çalışın!.

Şimdi düşünün ki beyni üst düzeyde çalışma kapasitesine erişmiş biri... Sayısız yepyeni mânâlara yol açan ışınları değerlendirebilecek bir düzeye erişmiş; sürekli yeni yıldızlarla, ya da bir diğer ifade ile bu yıldızlardaki meleklerle rezonansa girebilen bir beyne sahip!. Her an yepyeni şeyler alıp bunları değerlendiriyor ve sonsuza dek sürekli artan bir biçimde bu gelişmeyi tadıyor!. 

Bilmem anlatabiliyor muyum?.

Evet, beyninizde, Allah'ın sayısız isimlerinin mânâlarını anlayıp âşikâre çıkartabilecek bir kapasite, bunları yaşayabilecek bir özellik mevcut.
Ve siz bunları, ne kadar zikrederseniz, o düzeyde Allah'a yaklaşabilecek yâni O'ndaki mânâları tanıyabileceksiniz. 

Ve bunun anahtarı da zikirdir!.
Şimdi siz, ister bu anahtarı kullanın, ister kullanmayın denize atın; isterseniz de ne güzel oyuncak diyerek anahtarın dişlerini taşa sürte sürte eğlenip hoşça vakit geçirin!!!.

Bugün dünya üzerinde hangi kişide normal ya da olağanüstü diye nitelendirilen ne tür fiil görüyorsanız, biliniz ki bunların hepsi de beynin değişik değerlendirilişlerinden başka bir şey değildir.

BEYNE GELEN TAHRİK UNSURLARI

Şimdi biz, astroloji konuşurken, “Venüs’ün tesiri geldi” veya “Uranüs’ün tesiri geldi.” diyoruz...

Uranüs, Kova burcunun özelliklerini yansıtır. 

Biz, “şunu yaptık” diyoruz... Gelen yıldız tesirlerinde, yani o frekanslarda, “Hulûsi kalkıp şu kitabı yazacak.” diye bir şey yok!. “Hulûsi kalkıp düşünce dünyasında yeni bakış açıları oluşturacak” diye bir şey yazmıyor!.

O gelen dalga, yeni bir düşünce yapısını tahrik eden dalga… 

Eğer, benim beynimde yeni bir düşünceyi açığa çıkaracak veri tabanı varsa, bir veri birikimi varsa, o zaman gelen ışınımın bendeki doğal sonucu, “Düşünce dünyasında yeni bir sentezi gerçekleştirmek” oluyor.

Ama, benim beynimde, böyle bir veri tabanı, böyle bir kapasite yoksa, o dalga gelse de, geldiği ile kalıyor ve benim beynimde yeni hiçbir şey açığa çıkmıyor!. Yâni, beyne gelen tesirler, beyne gelen tahrik unsurlarıdır. Gelen melekî tesirler belli konulara dönük tahrik unsurudur. 
Örnek:

Tıbbi deneylerde, elektrotlarla kedinin beynine giriliyor ve seks merkezi uyarılıyor. Ve hayvanda seks arzusu oluşturuluyor. Ya da kızgınlık merkezine giriliyor, hırlamaya başlıyor.

Aslında, beyne kızgınlık veya seks duygusu aşılanmıyor, beyindeki merkezler “irrite” ediliyor. Bir bölüme yapılan irritasyon, beynin öbür alanına yapılanın aynısı... Ama, bölgeyi etkileyecek irritasyon yapılırsa; oranın, o irritasyonun mâhiyeti aynı olmasına rağmen, geldiği merkeze göre değişik tezahür çıkıyor hayvanda.

Yıldızlardan gelen tesirler de böyle, yalın tesirlerdir!. Bir belirli fikir getirmiyor. Fakat, geldiği konumu itibariyle beynimizdeki hangi açılımlara hitâb ediyorsa, hangi açılımları etkiliyorsa ve açılımlarda bizde nasıl bir tabanı varsa, ona göre bizden bir davranış ortaya çıkıyor.

“GEN”LERDEKİ BİLGİLERİN BEYİN’DE

AÇIĞA ÇIKABİLMESİ NEYE BAĞLIDIR? 

Genler kanalıyla gelen tüm bilgiler, şâyet o kişinin beyninde kendilerini gösterebilecekleri uygun açıklıklar bulabilirlerse ortaya çıkarlar. Yok eğer o beyin, genleri kanalıyla sahip olduğu bilgileri, ortaya koyabileceği bir biçimde uygun açılım burçlardan almamışsa, onları aynen kapalı olarak muhafaza eder ve kendisinden sonrakilere iletir. Tâ ki genlerdeki bilgilerin ortaya çıkmasına uygun açılımda bir beyin bulana kadar bu böylece devam eder.

Kimde âşikâre çıkan hangi özellik varsa, o özellik aynıyla gerçekte sizde de mevcuttur. Ne var ki onun beyninde açılmış bulunan o devre, sizin beyninizde açılmamıştır!.

Beden, tümüyle, beyne hizmet edip ona gerekli olan bioelektrik enerjiyi temin için yaratılmış bir yapıdır. Aynı zamanda beyindeki sayısız alıcı güçlere bir nümûne olması itibariyle de bazı basit alıcı organlar bu bedene yerleştirilmiştir ki; beyni sadece bunların kapasitesiyle sınırlı saymak insanlığın en büyük gafletidir!.

Bir an genler hususuna işaret edelim. Ana - babadan intikal eden genler, ana - baba ve daha önceki cedlerden alınan tüm kayıtları beyne ulaştırırken; bu kayıtlar, ancak kendi özelliklerini ortaya çıkarabilecek kâbiliyette bir devrenin açılması hâlinde o beyinden dışa vuruyor!.

Açmaya çalışalım bir misâlle.

Ana koç burcundan bir kafaya, baba kova burcundan bir kafa yapısına sahip ise, çocuk kafa olarak kova ise baba özelliklerini, Koç ise ana özelliklerini düşünce planında ortaya koyar. Ya da çocuk diyelim ki bir oğlak ise, bu defa dede veya nine oğlağın özelliklerinin, görülmesine vesile olur ki, bu yüzden “nineye çekmiş” denilir. Ya da “halaya çekmiş” denilir.

İşte bu durum, genlerle intikal eden bilgilerden çocuğun, ancak kendi açılışı istikametinde yararlanabileceğini göstermektedir. 

Esasen bu konu çok geniş olmasına rağmen, bu kitapta daha fazla bu hususa yer veremiyoruz. 

KOZMİK IŞINLAR, BEYİNDE 

NASIL BİR ÇALIŞMA TARZI 

MEYDANA GETİRİR?

Beyin, yapısı ve terkibi itibariyle zerrelerden oluşmuştur. Yâni, hücrelerden; hücrelerin özüne inersek, moleküllerden; atomlardan... 

Buna işaret bâbında da "zerre" tâbiri kullanılıyor, “en küçük nesne” mânâsına... “Düşünülebilen en küçük nesne” mânâsına...

Her zerrenin, zâtıyla, sıfatıyla, esmâsıyla ve efâliyle Hak’tan gayri bir şey olmaması hasebiyle, "beyin" ismi altında da, zâtıyla sıfatıyla, esmâsı ve efâliyle Hak’tan gayrı bir şey mevcut değildir. Çeşitli ilâhi isimlerin mânâlarına karşılık olan beyin devrelerinin açılışı ve faaliyete geçirilişi, ancak beynin ilk oluşum devresi için sözkonusu.

Az önce dedik ki, taş, yıldız, hayvan gibi isimlerin ardında, Hak'kın varlığından başka bir şey mevcut değildir!. Bir yıldız ya da takımyıldız, “burç” dediğimiz sistemler dahi belirli mânâları ihtiva eden yoğunlaşmış kitleler.

Böyle olunca, belirli bir mânâyı hâvi olan kitlelerin yaydığı radyasyon, oluşması devresinde beyinde, kendi yapısına uygun mânâların ortaya çıkmasına sebep olmaktadır. Bu radyasyonlar beyne ulaştığı zaman, kendi anlamı türünden bir çalışma tarzını beyinde meydana getirir. Ve beyinde oluşturduğu mânânın neticesini de biz “fiil” ya da “düşünce” şeklinde o birimde müşahede ederiz!.

Beyinde, belirli tesirlerin gelişiyle birlikte, belirli bir çalışma başlıyor. Bunun sonunda o da, ‘’mânâ’’, ‘’fiîl’’ şeklinde ortaya çıkmış oluyor!. Gelen ışınım beyinde meydana getirdiği kendi mânâsına uyan çalışmayla, kendi anlamında olan bir fiilin ortaya çıkmasına sebep oluyor.

Hangi tür mânâ, oluş sırasında beyne gelmişse, beyin daha sonraki yaşamında, faaliyetinde ona uygun mânâları ortaya çıkarıyor.

İSİMLERİN MÂNÂLARININ BEYNE 

GELİŞ KUVVETİNİN ÖNEMİ NEDİR?

Doğum tarihi ve saati itibariyle beyin ilk tesirleri aldı... Böylece bu tesirlerin mânâları istikâmetinde beyinde âşikâre çıkacak kâbiliyet oluştu. Bu kâbiliyet ile o beyin de Hak Teâlâ isimlerinin anlamlarını andıran mânâları fiile dönüştürmeye başlar. Yâni, o beyinden sâdır olan fiiller; o isimlerin mânâlarının, geliş kuvvetine göre o mahalden çıkışından başka bir şey değildir!

BEYİNDE HANGİ KONU AĞIRLIK KAZANIRSA, 

O KONU ÜZERİNDE AÇILIMLAR GENİŞLER 

VE ALIŞLAR  ARTAR!

Allah’ın kurmuş olduğu sistem ve düzen gereği insanda meydana gelen her şey, beyin aracılığıyla ortaya çıkar, farkedilir hâle gelir!. Beyinde hangi konu ağırlık kazanırsa, o konu üzerinde beyindeki açılımlar genişler ve alışları artar!.

Verme fiili, beyindeki ilgili kapasitede genişleme oluşturur!. Hangi fiilller kişiden açığa çıkarsa, o fiillerin kökeni olan hücre bloğunda büyüme, gelişme olur; o alanda faaliyet gösteren hücrelerin sayısı artar!.

“Anlamasan da ibadet et” önerisinin ardındaki gerçek budur!. 

Fiiller, açılımları zorlar ve yeni kapasiteler meydana getirir.

HER BEYİNDE, 99 ESMÂ’YI  

ORTAYA ÇIKARMA İSTİDADI VAR MIDIR?
Beyin, temel yapısı itibariyle, aslının yani varlığının "Hak" oluşu itibariyle, kendisindeki 99 ismin mânâsını ortaya çıkarmaya istidatlıdır. 

Bu 99 ismin mânâlarının değişik şiddetlerde ve değişik tertipler hâlinde ortaya çıkışı, birimler arası farkları doğurmaktadır. 

Bu arada, kişiden beş - on, ya da kırk beş ismin ortaya çıkışı gibi anlatımlar, izah sadedinde ve teşbih yolludur.

BEYİN KÂBİLİYETİ, 

TÜM İNSANLARDA AYNI MIDIR?

FARKLILIĞI YARATAN NEDİR?

İnsanların hepsinin temel yapıları itibariyle sahip oldukları bir kemâlât vardır ki, o da, beyinleridir. Esasen beyin kâbiliyeti olarak bütün insanlar, bütün özellikleri ortaya çıkartabilecek özelliklere sahiptirler.

Ancak, her biri değişik kozmik tesirlere ya da orijinal ifadesiyle melekî programlamaya mâruz kaldıkları için; ve de farklı bilgi genetiğine sahip oldukları için birbirlerinden ayrılırlar. Ama buna rağmen, neticede hepsi de belirli ilâhî isimler bileşimidirler.

“BEYNİN SENTEZ SONUCU” NEDİR?

“Beynin sentez sonucu”na, “BİLİNÇ” diyoruz; biz dışarıdan...

BEYİNDEKİ SENTEZ KAPASİTESİ NEDİR?

İdrâk, beyindeki sentez kapasitesinin adıdır!.

BEYİNDE OLUŞAN SENTEZ 

NEREDE AÇIĞA ÇIKAR?

İdrâk, beyindeki sentezden sonra bilinçte açığa çıkar!.

Beyin son sentezini açığa çıkarıyor; biz de o senteze uygulamamızla katkıda bulunuyoruz.

BEYNİN SENTEZ VE DEŞİFRE 

KÂBİLİYETİ NİÇİN ÖNEMLİDİR?

İdrâk, beyin sentezinin sonucudur ve deşifresidir!.

Deşifre edilemeyen, idrâk edilemez!.

İnsanın bilinçli yaşamı, idrâkı kadarıyladır! İçgüdüsel davranışlar, idrâk kadarıyla kontrol altına alınır.

Dünyadaki hiç bir şey ölümötesinde unutulmaz, değerlendirilir; kapasitesi  kadarıyla kişinin...

BEYNİN DEŞİFRE ETTİĞİ ŞEYİN ASLI NEDİR?

“İdrâk” denen şey, bir fiil değildir; bir mânâdır!.
Her idrâk edilen, belli bir mânâ açılmasıdır.

BEYNİN  SENTEZ KAPASİTESİNİ
ARTTIRAN NEDİR?  

Fiiller, idrâkı arttıracak şekilde beyinde açılımlar getireceği için gerekli ve önemlidir.

BEYİN, 

KİŞİNİN “LEVHİ MAHFUZU”DUR!

Levhi mahfûzun, bir minyatüriyle senin beynindir; külli mânâda da burçlar ve yıldızlardır!

Güneş sistemindeki Plüton, Neptün, Uranüs, Satürn, Jüpiter, Mars, Dünya, Venüs, Merkür isimli planetler sürekli olarak Burçlardan gelen tesirleri alırlar ve bir tür yansıtıcı görevi görerek insan beyinlerini daimî olarak etki altında tutarlar.

Beynin bu ışınsal etkilerle belli açılımları kazanması 3 ana devrede mütalâa edilebilir;

A-Sperm - yumurta bileşiminin 120. günü.

B-Yedinci - dokuzuncu ay süreci.

C-Doğum anı.
"ALIN YAZISI" denilen şey, bu tesirlerden başka bir şey değildir!. Kezâ, kişinin kendisinde mevcut olan "LEVH-İ MAHFUZ"u dahi, onun istidat ve kâbiliyeti böylece tesbit edilmiş olan “beyin”den başka bir şey değildir!

BEYİN  İLE RUH ARASINDAKİ İLİŞKİ NEDİR?

Beyin, bedeni yönlendirdiği gibi; aynı zamanda da “RUH”u üretir!. 

Nasıl, “telepati” dediğimiz olay beyinlerin ürettiği dalgasal iletişim ise, “ruh” da aynı şekilde beynin ürettiği dalgalardan oluşmuş ikinci bir bedendir!. 

Beyinle ruh arasında sürekli bir iletişim ve karşılıklı enerji ve bilgi alışverişi vardır. Beyin, kendisinde oluşan enerji ve tüm zihinsel fonksiyonların hâsılasını ruhu oluşturan dalga(wave) bedene yükler.

Beyin-ruh ilişkisinde, daha önceki açıklamalarımda; beynin, 120.nci günden itibaren kişinin kendi dalgasal bedenini meydana getirdiğini; bu dalgasal yapının, beyindeki tüm özellikler ve kuvvetlerle yüklenmiş olduğunu; ve bu ruhun bedenden ayrılacağını, anlatmıştım.. Ancak, açıklamadığım bir husus vardı, o da şu;

Beyin ile ruh arasındaki karşılıklı ilişki!.

Beyin de aldığı gıdalarla, glikoz ve oksijenlerle yaşam enerjisini temin ederken; Güneş’ten yayılan hayat enerjisi olan «CAN»la beslenir ve gelişir.

Bu arada beyinde oluşan tüm faaliyetler, dalgaya çevrilerek, «RUH» adıyla bilinen «halogramik dalga bedenimize» yüklenir.
Beyin, enerjiyi üretiyor, dalgasal bedene yüklüyor. 

Şâyet ruh, bedenden ayrıldığında, her hangi bir sebeple geri dönmezse, beyin bu enerjiden yoksun kaldığı için, hayatiyeti de son buluyor; ve “ölüm” dediğimiz olay gerçekleşiyor. “Ruhun, bedenle bağlantısının kopması” denen olay meydana geliyor..

Yani, beyin bir taraftan kendi ruhunu üretip, meydana getirip, ona belli enerjiyi, kendisindeki özellikleri yüklerken; bu enerji, “feed back”le, geri dönmek sûretiyle, aynı zamanda da beynin ve vücudun enerjisini takviye ediyor. 

BEYİN, 

‘’RUH’’U NASIL ÜRETİR?

"Nefs-i Küll"ün zâhiri ve varlığı, bu kâinatı oluşturan cevher olan, "enerji" dediğimiz şeydir.

Eni boyu, derinliği, ağırlığı, sınırı falan yoktur. Sınırsız, sonsuz kudrettir. Bir diğer ifade ile "enerji", Cenâb-ı Hak’kın "Kudret" sıfatının açığa çıkmasından başka bir şey değildir. Var olan her şey, bundan meydana gelmiştir!.

"Nefs-i Küll" de mevcut olan bilinç, ilâhi isimlerin mânâlarını yansıtan bilinçtir, ki kendindeki mânâları ortaya koymayı diler. 

"Yef`alü ma yurid" = "İrade ettiğini = dilediğini yapar"!. (22-14)

İşte "MÜRîD" oluşu, yani irade edişi - dilemesi, "Rubûbiyet"in kuvveden fiile dönüştüğü mertebedir.

Ve O, "Rubûbiyetin gereği olarak, dilediğini halk eder"!.

"Yef`âlullahe ma yeşâ`" (14-27)

"Nefs-i Küll"den, yani varlığın özünü meydana getiren enerjiden, ana rahmindeki sperm-yumurta birleşmesiyle hâsıl olan ilk maddeye, 120. gün`de “özden dışa” doğru diye tanımlamağa çalışacağımız bir boyutsal geçişle ulaşan "Nefs-i Küll"ün kudreti, o birim`de, "Ruh-u izâfi"yi yani "birim ruhunu=ruhu insânî"yi meydana getirir.

Yani, beyin çekirdeği, 120. günde "can"lılığa kavuşur, faaliyete geçer. "Nefs-i Küll" dediğimiz varlığı meydana getiren kaynak enerjiden -Ruhu Â`zâm`dan- aldığı hayâtiyet, melekî güç tesiriyle ile ürettiği ışınsal yapıyla, kendi ruhunu meydana getirir!.

Ve, böylece "birimsel izâfi ruh", "ruh-u insânî" meydana gelir. 

Aynı zamanda da "hayâtiyet" yönüyle "ruh"; "ben"liği yönüyle "Nefs-i Küll"; "ilmi" itibariyle de "Akl-ı Evvel" olan cevherden geldiği için o birimde bilinç oluşur. 

Beyin, her an, bir yandan ruhu üretir, bir yandan da genetik verilerin + astrolojik verilerin etkilerin sonucu oluşan bilinci yükler!. Daha sonra, 7. ve 9.ncu aylarda ve doğum anında meydana gelen tesirlerle kişilik özellikleri oluşur. Ve bu kişilik özellikleri aynıyla da bireysel ruha = kişilikli ruha yansır. 

Daha sonra, bu kişi büyümeğe başlar... 

Sperm ile yumurtanın rahimde birleşmesinin 120. gününde  cenin, bazı kozmik ışınların etkisiyle, “meleğin ruhu nefhetmesi” diye târif edilen bir biçimde, dalga üretimine başlar. 

Beynin çekirdeği durumunda olan bu yapı, genetik veri tabanını değerlendirmesine vesile olan ilk temel kozmik tesirleri alarak ön programa kavuşur ki; böylece onun “şâkilesi” yani “programının doğrultusu” belirlenmiş olur.

Cenin 120. günde, beyin çekirdeğiyle ilk kozmik ışınları değerlendirecek düzeye ulaşır.

Ulaşmış olduğu bu kapasitede, «bir melek gelir ve ruhu üfler». Yani, gelen kozmik ışınlar bu beyinde «kişilik ruhu» veya «insan ruhu» denilen dalga üretimini başlatan ilk hareketi meydana getirir.

Beynin 120. günde ulaştığı bu kapasite ile, kozmik ışınların etkisi sonucu ölümötesi yaşamda devamını sağlayacak olan dalga bedeni üretmeye başlaması olayına din terminolojisinde «bedene ruh üflenmesi» tanımı getirilmiştir!.

İşte bu anda “kişisel ruh” yani “insanî ruh” meydana gelmiş, yaratılmış olur!. Bu andan evvel, “bireysel ruh” mevcut değildir!. 

Bu sebepledir ki, eğer 120. günden sonra çocuk alınırsa cinayet hükmüne girer!.

Zîra, 120. günde cenindeki beyin çekirdeği, "dalga bedeni" yani "kişilik ruhunu" üretmeye başlamıştır ki, ceninin öldürülmesi hâlinde dahi, bu "ruh" yaşamına sonsuza dek devam eder.

Anne karnındaki ceninde 120. günden itibaren beynin önemli bir kısmı dış kozmik ışınları değerlendirecek bir düzeye gelir; ve bu düzeydeki faaliyetleri ve kozmik ışın yapıların tesiri ile sizin "RUH" adını verdiğiniz, bedenin hologromik mikrodalga ikizini, bedene yaydığı dalgalar ile oluşturur.

Böylece 120. günden itibaren bir kişilik taşıyacak ruh dünyaya gelmiş kabul edilir. 

İşte bu sebepten dolayıdır ki, 120 günden sonra çocuk düşürmek doğru olmaz. Çünkü o varlığın kişiliği meydana gelmiştir. 

Bundan sonra beden geliştiği sürece, bedenin dış hücreleriyle birlikte dalga beden de aynen gelişir.

BEYİN, RUH’U (MİKRODALGA BEDENİ)

SES VE GÖRÜNTÜ YÜKLÜ OLARAK 

MEYDANA GETİRİR!

Evet... İnsan beyninin yaydığı mikrodalgalardan bahsettik. 

Bu mikrodalgaların “anlamlar” ihtiva ettiği üzerinde duralım birazcık.

Şükrolsun ki bugün televizyon denen bir cihaza sahibiz...

Bu “televizyon” denen cihaza 20 cm, 50 cm, 100 cm.lik bir demir, alimunyum ekliyoruz... Ortada başka bir şey yok ama kilometrelerce ve kilometrelerce ötede olan bir olayı o cihazda seyrediyoruz.

Nasıl oluyor bu iş?.

Elektrik dalgalarını biliyoruz...

Bu elektrik dalgalarının üstüne ses ve görüntü yüklenebileceğini de keşfettik. Yüklemeyi de başardık ve ses-görüntü yüklü dalgaları  bulunduğumuz yerden kilometrelerce ve kilometrelerce öteye  ulaştırmayı da  başardık.

Demek ki, Ses ve görüntü yüklü dalgalar sözkonusu.

Bizim bugün bir cihaz olarak başardığımız olayı, gerçekte,  beynimiz yaradılışındaki kudret ve ilimle doğuştan itibaren yapmakta!.

Yani beynimiz, ürettiği mikroldalga yapıyı, ses ve görüntü yüklü olarak olarak meydana getirmekte. Ki işte bu ses ve görüntü yüklü dalgalardan oluşan mikrodalga bedenimize , geçmişte  “RUH” adı verilmiş
RUHUMUZ! 

Benim ruhum...  Senin ruhun...  Onun ruhu!.

Yani beyindeki tüm zihinsel faaliyetlerin yüklenmiş olduğu halogramik mikrodalga bedenimiz!.

BEYİN, TÜM ZİHİNSEL FAALİYETLERİNİ, 

DÜŞÜNSEL VERİLERİ, ANA TAŞIYICI 

DALGALARA YÜKLEMEK SURETİYLE 

RUH’U MEYDANA GETİRİR!

Hammadde vücuda giriyor, bioelektrik enerjiye dönüşüyor; bu bioelektrik enerji organik bilgisayarı besliyor.

Organik bilgisayar yani beyin, bu bioelektrik enerjiyi alıyor; kendi bünyesinde değerlendirerek mikrodalga enerjiye dönüştürüyor ve bu mikrodalga enerjinin bir kısmını çeşitli dalgalar şeklinde dışarı yayıyor. Bir kısmını da kendi yeni bedenini meydana getirmek için kullanıyor. 

Yani sizin bedeninizin kullanılmaz hâle gelmesinden sonra yaşamınızın devam edeceği “Mikrodalga bedeninizi” oluşturuyor beyin! 

Ve bunu sanki televizyon dalgaları misalinde olduğu gibi, tüm zihinsel faaliyetleri ses ve görüntü dalgalarını  elektrik dalgasına çevirerek televizyon dalgası şekline dönüşmesi gibi, tüm zihinsel faaliyetlerini ana taşıyıcı dalgalara yüklemek suretiyle eskilerin “RUH” adını verdiği maddeötesi bedeninizi meydana getiriyor. 

Beyin, her an, üretmekte olduğu “Ruh” adı verilen dalga bedene de  verilerini anında yükler!.

Bu hologramik beden, aynen televizyon dalgaları gibidir... Nasıl ki taşıyıcı dalgalara yüklenmiş görüntü ve ses dalgalardır, televizyon dalgaları; işte “insan ruhu” da böylece tüm zihinsel fonksiyonların sonucu olan verileri yüklenmiştir!. 

Beynin ürettiği yüklenmiş dalgalardan oluşmuştur. Beyin tarafından üretilir; ve beyin, kendindeki tüm düşünsel verileri dalga olarak “RUH”a yükler.

Rüyada duyduğun acı, beynin ruha yüklediğini gösterir... Kabir azâbı dahi bu yüklenmeden dolayıdır.

BEYİN, RUHA YÜKLEDİĞİ VERİLERE

 İSTİSNA TANIMAZ!

(Soru: Üstadım, beyin sadece değerlendirebildiklerini mi ruha yükler? )

Beynin algıladığı her şey!.senin farkında olman şart değil!.

Dünya yaşamı sırasında beyninize giren her şey istisnasız ruhunuza yükleniyor ve kesinlikle bunların sonuçlarını yaşamaktasınız; ve yaşayacaksiniz!.

BEYİN DURDUĞUNDA, 

BEDENİN MANYETİK ÇEKİCİLİĞİ DE KALKAR!
Beyin, vücuda sinir sistemi vasıtasıyla yaydığı manyetik alanla bir çekicilik meydana getiriyor ve bu beynin üretttiği mikrodalga yapıyı kendinde muhafaza ediyor. 

Ne zaman ki beyin duruyor, vücudun manyetik çekiciliği kalkıyor... Tıpkı, elektromıknasın elektriğinin kesilmesiyle birlikte tuttuğu nesneyi salması gibi, bedenden bu “ruh” adı verilen mikrodalga yapı ayrılıyor. Ama şuurda hiçbir kesinti olmaksızın!.

Yani bedenin kullanılmaz hâle gelmesine verilen isimdir, ÖLÜM!

Ölüm ile birlikte biz, “biyolojik beden”den“ mikrodalga  beden” yaşamına   sıçrama yapıyoruz.

NUR (ÖLÜMÖTESİ YAŞAM BEDENİNİN ENERJİSİ), 

BEYİN ÇALIŞMALARI İLE ELDE EDİLİR!
Madde bedenimiz, fizik bedenimiz nasıl enerji ihtiyacını karşılamak için yemek içmek zorunda ise; "RUH" dediğimiz "Halogramik dalga bedenimiz" de enerji ihtiyacını yani "nur"unu, “ibadet” denilen beyin çalışmaları sonucu elde eder. Şâyet bu çalışmaları ihmal ederseniz, "nur"unuz, yani ölümötesi yaşam bedeninizin enerjisi yetersiz kalır. Bunun neticesinde de, hiç hoşlanmayacağınız, size azab verecek şartlar içinde hapis kalırsınız. 

Hakikatı yaşamakta olan bir mahal, şu anda yeryüzünde hayatına devam ederken, yaşadığı hâlin değil, bedenin içinde bulunduğu şartlar sonucu nasıl yiyip içmeğe devam etmek zorunda ise; ve bu yiyip içişi nasıl hakikatı yaşamasına engel değil ise; aynı şekilde ruh bedeninin ihtiyacı için de o ibadetlere devam etmek zorundadır!. Aksi takdirde, hakikatı ne kadar bilirse bilsin, o enerji ya da "nur" eksikliğinin sonuçlarına katlanmak mecburiyetinde kalacaktır!

MİKRODALGA BEDEN’İN TÜM 

ÖZELLİKLERİ VE  KÂBİLİYETLERİ, 

ANCAK BEYİNLE DÜZENLENİR!

“Kişisel ruh” diyerek işaret ettiğimiz madde ötesi bedeninizin gelişimi ve oluşumu tamamıyla beyne bağlıdır. Bu mikrodalga bedenin tüm özellikleri ve kâbiliyetleri ancak beyinle düzenlenir!.

Meselâ, sizin “hâfıza” dediğiniz şey beyinde bir merkez olarak kabullenilir. Oysa, tüm bilgiler hologramik biçimde Ruhunuzda kayıtlıdır. 

Nasıl “görme” dediğiniz hâdisede, göz beyne nisbetle ne vazife görürse; beyindeki hâfıza merkezi de mikrodalga bedene nisbetle o durumdadır.

BEYİN, YAYDIĞI BİOELEKTRİK ENERJİ İLE 

BEDEN HÜCRELERİNİ BİRARADA TUTAR!

Hücreleri birarada tutan; yani bedeni bir bütün hâlinde koruyan, beynin yaydığı bioelektrik enerjidir; ki, buna tasavvufta "harareti griziye" denilmiştir.

BEYİN DALGALARI,  NASIL 

DAĞILMADAN BİRARADA DURABİLİYOR?

Ruh, ölümötesi beden olarak işlevini ortaya koyar. “İnsan” ismiyle bilinen ölümsüz varlığın, ebedi yaşamını sürdürdüğü “dalga bedendir”.
“Ruh”, dalgalardan oluşuyor ise; bu dalgalar nasıl havada dağılıp gitmiyor da, bir arada kalıp bir beden hâlini koruyor?

“Ruh” adı verilmiş bulunan beyin dalgaları, hatırlayalım ki, beynin ürettiği dalgalardan meydana gelmiştir. Beyindeki tüm özellikler, “ruh” adı verilen dalga bedene yüklenmektedir. 

Vücutta hücrelerin bir arada tutulmasını sağlayan “çekme” elektriği ve özelliği, aynıyla beyinde de vardır; ve beyin bu özelliği, gücü, aynıyla ürettiği dalgalara yükleyerek, ürettiği dalgaların otomatik olarak bir arada bulunmasını temin etmektedir, dalgalarda oluşan o özellikle!. Bu yüzdendir ki, insanın ölümötesi boyut bedeni olan dalga bedeni (ruhu), bir tekil yapı olarak, cennet boyutuna kadar devam edecektir.

BEYİN, ZİHNÎ FONKSİYONLARI 

NASIL OLUŞTURUR?

Beyin faaliyetleri, henüz Tıbbın âciz olduğu; çözemediği bir saha..

Beyin, esas itibariyle, basit olarak anlamak gerekirse, bir bilgisayar gibi çalışan bir sistem... Ama öyle muazzam bir bilgiasayar ki ölçülemiyor, değerlendirilemiyor. Beyin yaklaşık 15 milyar “beyin hücresi” dediğimiz nörondan oluşmuş. Her bir nöron, 16.000 nöranla bağlantı hâlinde!

Tıp araştırmalarına göre, genelde bütün insanlar beyinlerinin âzami %5-12 arasında bir kapasiteyi kullanabiliyorlar. Bunu gerisi âtıl kapasite olarak geçip gidiyor. 

Beynin alfa, beta, gama dalgaları yaydığını tesbit edebildik... Fakat bunun ötesindeki yaydığı dalgalardan ve de aldığı dalgalardan haberimiz yok!

Beyin için görme, işitme diye bir olay yoktur!
Göze gelen dalgalar, sarı noktada görme sinirine bir bioelektrik mesaj olarak ulaşır ve buradan görme siniri vasıtasıyla da beyne bir bioelektrik dalga ulaşır. Bu dalga beyinde deşifre edilerek bir mânâ oluşur. Aynı şekilde ses dalgaları da.. 16-16.000 heartz arasındaki dalgaları, biz, “ses” diye nitelendiririz. Santimetrenin onbinde 4 ü ile onbinde 7 si arasındaki dalgaları da “görüntü” diye nitelendiririz. Koku, tat vs. gibi şeyler de hep beyne ulaşan bioelektrik sinyalledir. Beyin bu aldığı bu veriler istikametinde kendi içinde değerlendirmeler yapar ve bizim zihni fonksiyonlarımızı oluşturur.

BEYİNDEN TÜM VÜCUDA YAYILAN 

NEGATİF VE POZİTİF  BİOELEKTRİK ENERJİ
Bundan 2000 sene evvel Çinliler insan vücudunda bir gerçeği bulmuşlar, tesbit etmişler...

Vücudun sağ yanında “yang” adını verdikleri pozitif enerji, sol yanında da “ying” adını verdikleri negatif bioelektrik enerji mevcut!. 

Beyinden tüm vücuda yayılan pozitif ve negatif bioelektrik enerji, herhangi bir düzensizlik olduğu zaman çeşitli hastalıklara rahatsızlıklara yol açıyor. Dolayısiyle bu akış kanalı üzerinde belli noktalar bularak buradan bioelektrik boşalım sistemi olan “akupunktur” dediğimiz tedavi metodunu bulmuşlar. 

Vücudun sol yanında “negatif”i, sağ yanında “pozitif”i oluşturan bu 2 güç; beyinde belli bir faaliyet neticesinde tüm duygu, düşünce ve faaliyetleri mikrodalga enerjiye dönüştürerek, “mikrodalga beden”e yüklüyor.
“2 omuzumuzda 2 melek var... Sağ yanındaki sizin sevaplarınızı, sol yanındaki da günahlarınızı yazar” diye  bu ruhumuza kaydolan, tüm yaşamımızın hikâyesine işaret ediliyor. 

Esasen “Din” adıyla anlatılan olgu, tamamen fizik, şimik, bilimsel gerçeklere işaret eden bir sistem manzumesi!

Hiçbir hüküm, havadan konmuş karakûşî bir hüküm değil! Ancak bunlar o günün şartları içinde herkesin anlayacağı bir düzeyde basite indirgenerek mecaz yolu anlatılmış...

BEYNİMİZ NASIL PROGRAMLANIYOR?!

Güneş sistemindeki Plüton, Neptün, Uranüs, Satürn, Jüpiter, Mars, Dünya, Venüs, Merkür isimli planetler sürekli olarak  Burçlardan gelen tesirleri alırlar ve bir tür yansıtıcı görevi görerek insan beyinlerini daimî olarak etki altında tutarlar.

Beynin bu ışınsal etkilerle belli açılımları kazanması 3 ana devrede mütalâa edilebilir;

A-Sperm – yumurta bileşiminin 120. Günü.

B-Yedinci – dokuzuncu ay süreci.

C-Doğum anı.

120. GÜN OLAYI.

Beyin, kişinin «Levh-i mahfûzu»dur!.

Beyin cevherinin 120. Günde almış olduğu tesirler de kişinin kendindeki «a’yân-ı sâbitesi»!.
Cenin 120. Güne ulaştığında henüz yeni oluşmaya başlayan beyin ilk kozmik ışınsal tesirleri değerlendirebilecek düzeye ulaşır. Ve bu ilk aldığı tesirle birlikte gen yapısında bir değişiklik meydana getirecek, «ruhunu» oluşturacak bir biçimde hologramik dalga yaymaya başlar!.

Diğer yandan, daha önceden tüm hücreleri birarada tutan ve sinir sistemi aracılığıyla yayılan bioelektrik ise, tüm hücreleri bir tür elektromıknatıs durumuna sokmuş olduğu için, bu beynin oluşturduğu «hologramik yapılı dalga beden» yâni «RUH», bütün bedene bağlı olarak sürekli beynin yaydığı dalgalar ile gelişmeye başlar.

Beynin bu 120. Günde aldığı tesir neticesinde «Ruh»unu meydana getirmesi yanısıra; ikinci olarak da bu ışınlar geliş gücü ve mâhiyeti ve açıları itibariyle, beyinde mevcut olan ikinci bir devreyi açar ise, bu defa bu beyin, yerkürenin manyetik çekim alanına karşı koyacak türden bir antiçekim  dalgası üretip bunu da «Ruh»a yüklemeye başlar.

Şâyet bu devre o gün de açılmaz ise, bu defa bu varlığın büyüme devresinde de beyin, dünya çekim alanına karşı koyma gücünü sağlayan bu enerjiyi «ruh»a yükleyemez.

İşte bu husus dinde «Said»lik ve «Şakî»lik hâli diye tanımlanmıştır.

Üçüncü olarak bu anda alınan tesirler kişinin beyninde belli bir ömür devresine müsaade eden bir tür kontak meydana getirir. Diyelim ki 45 sene açık kalarak hayata yol açacak bir timer (geri sayım devresi).

Şâyet bir kaza durumu söz konusu olmaz ise, o sürenin sonunda Mars’ın, Plüton ve Ay’la beyin haritasındaki ölüm noktasında bir sert açı meydana getirerek oluşturduğu ışınım bu beyindeki kontağı kapatır ve beyin bir anda durur!.

İşte sapasağlam iken, sebep yokken, «bir anda öldü» denen olay bundandır!. Yâni bu üçüncü tesir de kişinin «ecel»ini  meydana getirir. Ki bu sürenin uzaması mümkün değildir.

Nihâyet bir de dördüncü tesir alır beyin bu 120. Günde. O da daha sonraki yaşamında ne kadar açılım sağlayabileceğini sağlayan ana devre açılım kapasitesini meydana getirir. Bir diğer ifâde ile «rızık» durumunu.

İşte bu anlattığımız olay 1400 sene evvel  Allah Rasûlü’nün ağzından şöyle dile gelmiştir:

«Sizin birinizin ana – baba maddeleri 40 gün anasının karnında toplanır. Sonra o maddeler o kadar zaman içinde (ikinci kırk yâni 80) katı bir kan pıhtısı hâlini alır. Sonra yine o kadar zaman (üçüncü kırk) içinde mudge yâni bir çiğnem ete tahavvül eder. (120 böylece tamam olduğunda) Allah bir melek gönderir. Ve tekâmül eden mudgeye dört kelime emrolunur ki; ‘’Onun işini, rızkını, ecelini, said veya şakî olduğunu yaz!’’ denilir.

Sonra ona ruh nefholur. İmdî, sizden bir kişi iyi iş işler de hattâ kendisi ile Cennet arasında birkaç kulaç mesafe kalır. Bu sırada yazı gelir, o kişiyi önler.

Bu defa o, cehennemliklerin işini işler!. Sizden bir kişi de kötü iş işler. Hattâ kendisi ile cehennem arasında ancak bir kulaç mesafe kalır. Bu sırada kitabı gelir onu önler. Bu defa o kişi ehli Cennetin işini işler. (ve Cennete gider) «Buharî».

Evet, demek ki 120. Günde ilk beyin cevheri, kozmik ışın etkileri ile yukarıda, mecâzî bir ifade ile açıklanan, hususları kayda alarak ve bunları diğer yandan da «Ruh» üzerine yükleme yaparak faaliyete başlıyor!

İşte 120. Günde beyin cevherinin almış olduğu ilk kozmik tesirler, o kişinin dinî tâbirle «A’yân-ı sâbitesi»dir!. Yâni, sabitleşmiş ana programı!. Öyle ki, artık bu ana programda asla bir değişiklik sözkonusu olmaz!.

7-9  AY  SÜRECİ

Daha sonra özellikle 7. Ay başlarından itibaren gelişen beyin, istidadını oluşturacak bir biçimde, içinden geçtiği burçlardan giderek artan bir biçimde aldığı ışın tesirlerini değerlendirmeye başlar. Bu aylarda alınan tesirler ise kişinin ilerde düşünme gücünü ve kapasitesini oluşturacaktır. 

Nihâyet beyin 9. Ayda ve doğumdan hemen önceki bir iki gecede en verimli şekilde gelen tesirleri değerlendirir. Ve doğum durumuna girer. Bu ana kadar alınan tesirler kişinin sadece, az önce de belirttiğimiz gibi düşünce dünyasını oluşturan tesirlerdir.

DOĞUM ANI..

Beyin bundan sonra en güçlü ışın etkilerini ise doğum anında ananın rahminden dünyaya geldiği anda alır. 

Yükselen burç, “actend” tâbir edilen bu kozmik etkiler annenin koruyucu manyetik perdesinden dünyaya çıkan bebeğin beynini en güçlü şekilde etkiler!. Bu etkiler ise, o kişinin mizacını, karakterini, çevresiyle ilişiklerini ve olaylar içinde ne tür bir yaşam süreceğini programlar.

Esasen başlı başına bir kitapta izah etmemiz gereken bilgileri burada daha fazla açarak okurlarımızı sıkmak istemiyoruz. Bu sebeple konuyu ana çizgileriyle anlatıp, sistemi gözler önüne sermeye çalışacağız. İlâhi nizâmı, işleyiş şeklini elimizden geldiğince anlatmaya çalışacağız.

İşte bu andan sonra, sanki ıslak alçının kalıpta suyunu yitirdikten sonra yeni bir form almaması gibi, beyin de yeni açılım tesirleri almaz olur. Ve hangi tür tesirler ile oluşmuş ise, o kişinin düşünce duygu tasavvur, vehim, hayal gibi beynî fonksiyonları o düzeyde ölene kadar devam eder. Nitekim bu yeni tesirlerle açılım olmayışı da; «yedisinde neyse yetmişinde odur; can çıkmadıkça huy çıkmaz» gibi halk deyişleriyle anlatılmaya çalışılmıştır.

Beyninizde genetik katman vardır, bir... 

Rahimde 120. günde oluşan ön ana program vardır, iki... 

Doğana kadarki süreç içinde programlanan ikinci katman vardır, üç... 

Bir de, doğum anında programlanan katman vardır, dört... 

Ayrıca bu programlar, beynin yaydığı çeşitli mikrodalga yapıları dahi düzenlerler... Meselâ, birimin 120. günde gelen kozmik ışınıma göre beyninde açılan bir devre anti-çekim dalgalarını üretirse, bu kişi ölüm ötesi yaşamda, sizin tâbirinizle "ruh"unu dünyanın çekim alanından kurtararak uzayın çeşitli katmanlarına ya da sizin deyişinizle cennetlere açılabilir!

Bunun gibi, istidat ve yetenekler dahi hep bu kozmik ışınlar tarafından programlanır.

-Nasıl olur bu?.

-Kullanmakta olduğunuz bilgisayarı düşün... Bu bilgisayarlar, bir beynin son derece minyatürize edilmiş en ilkel şeklidir.

Önce o bilgisayarın beyin devreleri, yapması istenen işleve göre programlanır... Sonra, o program doğrultusunda veriler yüklenmeye başlanır.

Bunun gibi, beyniniz de önce sizi vareden Kozmik bilincin gayesi istikametinde programın oluşacağı günde dünya üzerinde meydana getirilerek programlanır. Sonra o programa uygun verilerle yüklenmeye başlanır.

İNSAN BEYNİNİN 

KOZMİK IŞINLARLA PROGRAMLANDIĞI, 

NİHAYET BİLİM DÜNYASINCA İSPATLANDI!

1985 yılında açıklayıp, 1986 yılında “İNSAN ve SIRLARI” isimli kitabımda, Dünyada ilk defa olarak yazdığım, “insan beyninin çeşitli burçlardan ve güneş sistemimizdeki planetlerden gelen kozmik ışınlarla programlandığı” konusu, nihâyet bilim dünyası tarafından ispatlandı!.
Evet, yukarıda eli kalemli bir tanrı, beyinleri eline alıp, KADER yazmıyor kıvrımlar üzerine!

“Gökte tanrı var” kavramından kurtulamayanların; İSLÂM DİNİ’NDE anlatılan SİSTEMİ OKUYABİLMELERİ imkânsız!.

Onlar belki, mukallit Müslümanlar olarak yürümeye mahkûmlar…

14 sene evvel açıklayıp yazdıklarımı, ilim dünyası nasıl tasdik etmeye başlıyor, görelim:

ENGİN ARDIÇ yazıyor 11 Nisan 1999 Pazar günkü STAR Gazetesinde:

“…Elektronik mühendisi ve yazar Maurice Cotterell, dünyanın çevresini atmosfer gibi saran radyasyon kuşaklarını incelerken pirelenmiş... 1957 yılında NASA’da çalışan bilim adamı James Van Allen tarafından keşfedilen ve onun adıyla anılan bu kuşakların, güneşten gelen radyasyonu süzdüğünü ve dünyaya gönderdiğini, güneşin yıl boyunca 12 çeşit ışın gönderdiğini ve bunların da 12 çeşit çekim alanı yarattığını görmüş. (Bu manyetik alanları keşfeden de Profesör Iain Nicolson.) 

12... Cotterell’in zihninde ampul yanmış: Yahu, burçlar da toplam 12 adet değil mi? 12 aya 12 burç, 12 ayrı manyetik alan! Bunda bir iş var! 

Aramış taramış, eline Oakland Üniversitesi’nden Profesör A.Lieboff’un bir incelemesi geçmiş. Profesör Lieboff, tüp bebekler üzerinde yaptığı bir araştırmada, laboratuvarındaki ışık düzenlemesinin, tüplerde büyümekte olan ceninlerin hücrelerini etkilediğini söyleyerek ilgilileri uyarıyormuş.
Maurice Cotterell, bu verilerden yola çıkarak, 12 ayrı çeşit güneş ışınımının cenin kromozomlarında 12 ayrı çeşit mütasyona yol açtığını (cenin ister tüpte ister ana rahminde olsun), bunun sonucu da ortaya 12 ayrı çeşit insan tipi çıktığını söylüyor. 

Aha size burçlar! 

Verileri bilgisayara yüklemiş. Belli ışınımların dalga boyları ve buna ‘tekabül eden’ güneş lekeleriyle insanların belli davranış biçimleri ve doğum tarihleri arasında ‘korelasyon’ aramış. Bilgisayar buluşu doğrulamış. Güneşteki lekelerin (yani radyasyon patlamalarının) belli bir şekil aldığı dönemde giriştiyse ananız babanız sizi yapma işlemine, belli bir karaktere sahip oluyorsunuz…“

İşte böyle!..

Bu gelişme, bu ilmin saklı olduğu şatonun kapısının aralanması!..

Kapı önümüzdeki yıllarda daha da açılacak ve içeri girildiğinde, bu konuda da, yazdıklarımızın tümünün doğruluğu tasdik edilecek! “Ahmed Hulûsi bunu çok yıllar önce yazmıştı!” denecek…

Şu an için önemli olan, beyindeki genetik dizinin, burçlardan gelen kozmik ışınımların güneşten yansımasıyla, genlerde bir tür mutasyon oluşturduğunun tespit edilmiş olması!
Daha sonraki aşamalarda, olayın bu kadarla kalmadığı; Güneş’le beraber, Güneş sistemindeki tüm planetlerin de bu yansıtmada görev aldığı fark ve tesbit edilecek… 
Ayrıca, olayın, yalnızca sperm-yumurta bileşmesi anında değil; 120. Günde; doğum gününde ve dünyaya çıkış dakikasında da çeşitli programlamalara yol açtığı anlaşılacak… 
ER, YA DA GEÇ!.

Ama yavaş yavaş!… Belki de, ben dünya değiştirdikten sonra!… Yaş gelmiş 54’e… Bundan sonra ne kaldı ki!

Olsun!. Allah nasip etmişse, dünyadakiler ayakta kalmışsa, bu fakîrin yazdığı kitaplar, o gün de kitapçılarda satılmaya devam edecek…

O zaman denecek ki, “medya ve bir takım insanlar Ahmed Hulûsi’yi, bir şeyhefendi ya da hocaefendi sanarak; açıklamaya çalıştıklarını hiç anlamamışlar… Bu yüzden değerlendirilmesi gereken düşünceleri değerlendirmeyerek, kendilerine de topluma da yazık etmişler”!.

BEYİNLERİN BURÇLAR TARAFINDAN 

PROGRAMLAMA BİÇİMİ, 

İNSAN İLİŞKİLERİNİ NASIL ETKİLER?

Bkz. B / Burçlar / Burçlar, insan ilişkilerini nasıl etkiler?

HENÜZ  “CENİN” İKEN ÖLÜMÜ TADAN 

BİRİM İÇİN “BEYİN AÇILIMI”NIN ÖNEMİ 

VAR MIDIR?

 (Soru:120. günden kısa bir süre sonra anne karnındaki yapının ölümü durumunda âkibeti ne olur Üstadım?..)

Beyninin açılımına göre imanlı veya imansız olarak, genetiğindeki özellikler doğrultusunda bir yapıya ve ortama gider.

BEYİN FAALİYETİNİN DÜZEYİNİ 

BELİRLEYEN NEDİR?

Olgun insan beyninde son bilimsel verilere göre, yaklaşık 15 milyar sinir hücresi yâni nöron mevcut bulunuyor. Ve her bir hücrenin 16 bin ayrı hücre ile bağlantılı olarak faaliyet gösterebildiği ifade ediliyor.

Gene bu sahada çalışan değerli bilim adamlarının bulgularına göre, normal düzeydeki bir insan bu 15 milyar beyin hücresinden oluşan beyin kapasitesinin ancak % 5-7 arasındaki bir bölümünü; bilim adamları, düşünürler gibi daha fazla beyin çalışması yapanlarda da bu kapasitenin % 10-12’ye kadar yükselebilen bir kısmı değerlendiriyorlar.

Beyin hücrelerindeki bioelektrik enerji, diğer hücrelerle bağlantı kuruyor ve beynin bioelektrik gücü ve bu gücün içine aldığı hücre grubu kapsamı nispetinde de yüksek düzeyde beyin faaliyeti olarak meydana geliyor.
TÜM İNSANLARIN BEYİN DALGALARI,

UZAYDA MUHAFAZA EDİLİR!

Tüm insanların beyin dalgaları uzayda bir bulut gibi durur ve ona “akaşa” denir, bugünkü dilde... Nasıl herkesin elyazısı kendine özgü ise, beyin dalgası da kendine özgü bir karakterdedir.
HER BEYNİN “KENDİNE HAS ŞİFREYLE 

YAYDIĞI DALGALARDAN OLUŞMUŞ KİTABI”!

Beyin, bir yönüyle, çeşitli frekanstaki dalgaları-kozmik ışınımı değerlendirerek programı istikametinde yorumlayan değerlendirme mekanizmasıdır.
Beyin, bu değerlendirmeyle birlikte, tüm verileri ve bir yandan halogramik dalga bedene yüklerken, diğer yandan da tıpkı bir radyo vericisi gibi gücü nisbetinde dışarı yayar.
Bu dışa yayılan dalgalar, her kişinin kendi beyin şifresine göre sanki bir kitap gibi atmosferde muhafaza olur. Eğer bunu alıp çözebilecek bir cihaz gerçekleştirilebilirse, kişilerin tüm yaşamları bu dalgaları çözecek cihazın ekranında seyredilebilir.

Nitekim, kıyâmetten sonra herkesin bütün yaptıklarının yazılı olduğu kitaplar(?)ın havada uçuşarak herkesin eline geçeceğini belirten dinî kaynaklar, ruhtaki, bu dalgaları çözücü özelliğe dikkat çekmek ister!.

BEYİN DALGALARININ ORİJİNİ NEDİR?

Varlığın aslı ve orijini enerji yapıya  indiği zaman , “melekî güç”tür ve bu melekî gücün şuurlu bir yapı olduğunu izah ettik.

Nasıl şuurlu?

Allah; bölünmez-parçalanmaz-cüzlere ayrılmaz bir sonsuzdur, bir kuvvet ve kudret. 

Bunun gibi.. cüzlere ayrılmaz, parçalanmaz, sonsuz bir ilim; bilinç!.

 “Beyin dalgaları” dediğimiz şey, esasında, meleki  bir tüm yapıdır!

 “Evliyaullah”, bize göre “perdesi kalkmış” dediğimiz, aslında beyni çok yüksek frekanslı dalgaları alıp değerlendirebilen birimlerdir .

Hepimizde bu melekî güç açığa çıkıyor fakat biz farkında değiliz. Hep kulakla duymağa, dille konuşmağa alıştığımız için dilsiz, kulaksız olan birbirimizle olan iletişimimizin farkında değiliz. 

Bir odaya girersin... Hiç kimse bir şey konuşmaz... Üç kişiye sempati duyarsın, bir kişiye antipati duyarsın...

Nereden oluşuyor bu sempati, antipati?..

Sen daha odaya girdiğin anda senin beyin dalgaların iletişim kuruyor. Senin beyin dalgalarınla  onun beyin dalgaları uyuşuyorsa, sen buna “sempati” adını veriyorsun; uyuşmuyorsa “antipati” adını veriyorsun. 

İletişim, dalga boyutunda biz konuşmadan oluyor! Benim meleğim senin meleğinle uyuşursa sevişiyorsun, anlaşıyorsun; uyuşmazsa zıtlaşıyorsun. Ama hiç farkında değiliz!

BEYİN, GIDALARDAN ALDIĞI BİOELEKTRİK

ENERJİYİ NASIL DEĞERLENDİRİR?

-Bak Cem, beyniniz tamamıyla bioelektrik enerji ile çalışan bir bilgisayar gibidir... Yeyip içtikleriniz, bedenin enerji ihtiyacını temin içindir, bunu biliyorsunuz... 

Aldığınız gıdalardan oluşan bioelektrik enerji beyninizde bir yönüyle bedene dönük bir biçimde değerlendirilirken, öte yandan ikinci bir devresiyle de ruhu üretecek bir biçimde değerlendirilir. 

Yani aldığınız gıdalar bioenerjiye dönüştürülerek beyne ulaştıktan sonra, burada da dalga enerjiye dönüştürülerek "RUH" ismini verdiğiniz ölümötesi dalga bedeninizi meydana getirir...

İNSAN BEYNİ, SÜREKLİ ELEKTROMANYETİK 

DALGALAR ÜRETMEKTEDİR!
Bugün objektif ilmin de tesbit ettiği gibi insan beyni, her an birtakım dalgalar yayınlamaktadır.

Nitekim bu sözümüzü açıklayan bir son haberi burada sizlere nakledelim:

Hürriyet gazetesinden naklen veriyoruz:

"ANTEN VAZİFESİ GÖREN İNSAN VÜCUDU DÜŞÜNCELERİ BİNLERCE KİLOMETRE UZAĞA İLETEN AKIM YAYIYORMUŞ...

Los Anngles, (Kalifornia) AP

İnsan vücudunun anten vazifesi görebileceğini ve vücudun düşüncelerini bir antenle binlerce kilometre uzaklara kadar gönderebilecek derecede kuvvetli elektrik akımları yaydığı, dün, Rus ve Amerikan bilginleri tarafından açıklanmıştır.

Moskova`daki Popov Radyo elektronik ve Muhabere Çalışmaları Enstitüsü bilginlerinden Prof. M. Kogan 1966-1967 yıllarında yapılan denemelerden çıkartılan sonuçlara göre, zirveleri arasında 25-1000 kilometre arasında mesafe bulunan son derece uzun elektromanyetik dalgaların, insan düşüncelerini çok uzaklara kadar ulaştırabileceğini gösterdiğini söylemiştir.

Kogan, Los Angeles`teki Kaliforniya Üniversitesi tarafından tertiplenen "6. his" konusundaki bir simpozyumda okunan raporunda, "elektromanyetik alan vasıtası ile telepatinin çok uzaklara kadar ulaştırılabileceği anlaşılmıştır" demektedir.

Öte yandan, Kaliforniya Üniversitesi Tıbbi Psikoloji Profesörü Dr. Thelma Moss, simpozyuma hitâben yaptığı konuşmada, Dr. Kogan`ınkine çok yakın sonuçlara denemeler sonunda varılmış olduğunu söylemiştir.

Kogan`a göre, yapılan tahminler, insan vücudunun, çok uzun mesafeler arasında telepati için gerekli olan elektriğin, 4-5 mislini ürettiğini göstermektedir."

Evet, işte size son bir yılın haberini vererek gösterdiğimiz gibi, bilim dünyası tarafından da kabul edilmiştir ki, insan beyni sürekli olarak elektromanyetik dalgalar üretmektedir.

BEYİN,  “DALGA BEDEN”İ (RUH’U)

KAÇ BÖLÜMDE  ÜRETİR?

Beynin ürettiği bu «RUH» adı verilen dalga beden dört veya üç katlı olarak incelenebilir.

Bizim araştırma ve tetkiklerimize göre, kısaca «RUH» denilen, «insan ruhu» üç veya dört bölümde meydana gelmektedir;

1.-Taşıyıcı dalgalar (RUH). hologramik görüntülü dalga beden.

2.-«Antiçekim» özellikli dalgalardan oluşan yük.

3.-Pozitif enerji yükü. (enerji dalgası - Nur)

4.-Bellek dalgaları.

RUH BEDEN’İN OLUŞTURULMASI DAHİ, 

MELEKÎ GÜÇLERLEDİR!
Yaşamda bütün olup ve bitenler ve bunlarda mevcut bilinçler hep bu melekî güçlerle, melekî şuurla meydana gelmektedir. 

Dışarıdan bakılan bu insan bedeninde, atomların yeri neyse; bir türü itibariyle, algılanan ve algılanacak olan tüm varlıkların temelinde "meleklerin" yeri de odur!.

Bunun için eğer sen, işin özüne gerçeğine ve hakikatına inmek ve "görenler"den olmak istiyorsan, çıkış noktası olarak önce meleklere iman etmek zorundasın. 

Eğer "melekleri" inkâr edersen, işin özüne gitme yolları sana kapanmış olur!. Hakikate ermekten mahrum kalırsın!.

Evet "meleklere iman" denen olayı da bu kadarıyla anlayabildiysek, bilelim ki; vahiyden, yediğin yemeğin vücutta yararlı hâle gelmesine; bunların beyinde değerlendirilip, madde beden ötesi ruh bedeninin yani, halogramik dalga(wave) bedeninin oluşturulması dahi hep meleki güçlerledir!. 

BEYNİN YAYDIĞI BİOELEKTRİĞİN 

ÖNEMİ NEDİR?

Bedendeki tüm hücrelerin hayâtiyeti ise beynin yaydığı bioelektrik ile kâimdir. Yâni beyin bir yandan, ruha dönük, dışa dönük çeşitli dalgaları sürekli yayarken; diğer yandan da kendi yaşamına yardımcı, destek olan çeşitli organların ihtiyacı olan enerjiyi onlara göndermekle yükümlüdür.

Esasen beyindeki tüm fonksiyonlar, beyin hücreleri arasındaki bir bio - elektrik faaliyetten başka bir şey değildir! Her mânâya göre beyinde değişik hücre grupları arasında bir bioelektrik akış sözkonusudur. Bu akış neticesinde devreye giren hücre grubuna göre ortaya sayısız mânâlar çıkmaktadır.

Beyin hücrelerindeki bioelektrik enerji diğer hücrelerle bağlantı kuruyor ve beynin bioelektrik gücü ve bu gücün içine aldığı hücre grubu kapsamı nispetinde de yüksek düzeyde beyin faaliyeti olarak meydana geliyor.

BEYNİN İHTİYACI OLAN 

BİOELEKTRİK ENERJİ NASIL TEMİN EDİLİR? 

Beynin ihtiyacı olan bu bioelektrik enerji, aldığımız gıdalardan uzun süren analiz metodlarıyla elde edilebildiği gibi; osmos yoluyla, hücresel çekim yoluyla da elde edilebilmekte! Siz, abdest aldığınız zaman suyu elinize sürersiniz...  Abdest alırken illâ çok bol su olacak diye bir kayıt yoktur. Mühim olan suyun her kıl dibine temas edecek bir biçimde yani her hücreye temas edecek bir biçimde sürülmesidir. Bu “su” dediğimiz H2O yani enerji kütlesi, her hücrede bulunan sinir yoluyla doğruca kestirme yoldan enerji harcanmaksızın beyne ulaştırılır. Beynin bioelektrik enerji ihtiyacını kısa yoldan etmin etmek gayesiyle. 

İşte bu birinci ana sebep dolayısiyle “abdest alma” dediğimiz olay meydana gelmiştir.

İşte bunun akabinde de, mümkünse abdest aldıktan sonra 2 rekât namaz kılın” veya “Allah’ı anın... Tesbih edin” denmesinin sebebi de, vücuda bu bioelektrik güç girdikten sonra hemen anında en iyi şekilde değerlendirebilme gayesine mâtuftur!

Nitekim “abdest âzâları daha da nurlu olarak; elleri ayakları, yüzü, Kıyâmet günü daha da nurlu olarak gözükecektir” denmesinin sebebi, işte bu suyla temastır. Nitekim abdest aldıktan sonra kendinizde güçlü bir enerji hissedersiniz. 

“Abdest” ismiyle tanımladığınız şey, sudaki bioelektrik enerjinin sinir sistemi vasıtasıyla beyne ulaşması ve enerji takviyesidir.

Bunun çok daha güçlüsü ise daha değişik bir konuda karşımıza çıkıyor: “HAC” denen  olay!

BEYİN, BİOELEKTRİK ENERJİYİ 

NASIL DEĞERLENDİRİR?

Beden, beynin faaliyet göstermesi için ihtiyaç duyduğu bioelektrik enerjiyi temin eder. Maddi gıdaları yani kimyasal enerjiyi, bioelektrik enerji hâline dönüştürerek beynin emrine verir. 

Beyin de bu bioelektrik enerjiyi dalga enerji hâline dönüştürerek değerlendirir.

-Bak Cem!. Beyniniz tamamiyle bioelektrik enerji ile çalışan bir bilgisayar gibidir... Yeyip içtikleriniz, bedenin enerji ihtiyacını temin içindir; bunu biliyorsunuz... Aldığınız gıdalardan oluşan bioelektrik enerji beyninizde bir yönüyle bedene dönük bir biçimde değerlendirilirken, öte yandan ikinci bir devresiyle de ruhu üretecek bir biçimde değerlendirilir. 

Yani aldığınız gıdalar bioenerjiye dönüştürülerek beyne ulaştıktan sonra, burada da dalga enerjiye dönüştürülerek "RUH" ismini verdiğiniz ölümötesi dalga bedeninizi meydana getirir. 

BEYNİN ÜRETTİĞİ DALGALAR

1-TAŞIYICI DALGALAR

Ruh. 

Hologramik görüntülü dalga beden.

Taşıyıcı ruh, insanın sonsuza dek yaşamını, varlığını sürdürmesine sebeb olan esas dalga hammaddeli yapıdır. Görüntüsü «hologramik» bir şekildir. Çeşitli sebeplerle ve şekillerde deforme olsa dahi, daha sonraki aşamada tekrar eski hâline dönebilme özelliklerine sahiptir.

Esas itibariyle, fizik bedenin karşılığıdır. Şekli, görünüşü, ayrıldığı andaki fizik bedenin aynıdır. Ancak, fizik bedende bir kaza ile meselâ bir kol veya bacak kesilmiş ise, o kol veya bacak daha önceden var olduğu ve bu durum da ruha yansıdığı için, bu kesilmeden dolayı ruh bedende böyle bir eksiklik görülmez.

Günümüz modasıyla «uzaylı» varlıklar denilen «cin»lerin bedeniyle insanın bu taşıyıcı ruhu aynı yapısal özelliklere sahiptir.

Not: Daha geniş bilgi için “Beden / Ruh Beden” konusuna bakınız.

2-“ANTİÇEKİM DALGASI” NEDİR?

-"Antiçekim" dalgaları az önce de anlattığım beyin çekirdeğinin ana rahmindeki 120. günde kendisine isabet eden farklı türde kozmik ışınım sonucunda yaydığı ve taşıyıcı dalgalara yüklediği bir çeşit mikrodalgadır!. 
HER BEYİN, “ANTİÇEKİM DALGASI” 

ÜRETEBİLİR Mİ?

Az önce bahsetmiş olduğum "anti- çekim" dalgaları her beyin tarafından üretilmez.

BEYNİN ANTİÇEKİM DALGASI ÜRETİP

ÜRETEMEMESİ NEYE BAĞLIDIR VE ÖNEMİ NEDİR?

Bahsettiğimiz «antiçekim» dalgalarını üreten beyinler «SAİD» kelimesiyle, yani «saadete ermiş» anlamında anlatılmaktadır!.

Buna karşılık «antiçekim» dalgalarından mahrum olarak meydana gelen insan ruhlarına ise «ŞAKİ» denilmektedir!. Yani, “şekâvet hâlinde olan”!.

Ne «SAİD», ameliyle «saîd» olmuştur; ne de «ŞAKİ», amelsizliğiyle «şakî» olmuştur!. Hiç biri yaptıklarıyla veya yapacaklarıyla diğer bir hâle dönüşmez!.

Bu olay 120. günde bir anda olup biten bir iştir!.

«Antiçekim» dalgalarıyla güçlendirilmiş ruh, anlamına «SAİD» kelimesiyle işaret edilir ki; bu kişinin ruhu, neticede kesinlikle «cennet» ortamına ulaşacaktır!.

«Antiçekim» dalgalarından mahrum ruh, anlamına «ŞAKİ» kelimesiyle işaret edilir ki, bu kişinin ruhu ebedî olarak «cehennem» diye tavsif edilen Güneş içinde mahsur kalacaktır!.

Bu durumun, kişinin ameline bağlı olarak meydana gelmediğine Hz. Rasûlullah Aleyhis-selâm şu kelâmıyla işaret eder:

«-Muhakkak ki hiç biriniz amelinizle cennete giremezsiniz!.

-Sen de mi Yâ Rasûlullah?.

-Evet, ben de!. Ne var ki Allah'ın rahmeti beni kuşatmıştır!»

Evet.. Burada da işaret edildiği gibi kişinin cennete girmesi, görüldüğü gibi ameline değil, Allah'ın rahmetine bağlanmıştır; ki, bu târiften murad da, «takdir gereği olarak» kişinin beyninin «antiçekim» dalgaları üretmesine bağlanmıştır!.

"SAİD"lik denilen hâl, beynin bir tür antiçekim dalgası üreterek bunu "nur" diye bilinen ismiyle "halogramik dalga bedene" yüklemesi, yani kişinin "RUH"unun bu nura sahip kılınması hâlidir.

Beynin bu enerjiyi üretmesi veya üretmemesi, ana rahmindeki 120. günde almış olduğu kozmik tesire (veya meleğin yazmasına) bağlıdır!.

Ve bu tesiri alıp almaması dahi, o birimin ezelindeki hüküm ve takdir-i ilâhîye bağlıdır!.

Şâyet, onun "said" olması hükmedilmiş ise tüm yaşamı ona göre programlanır. Ve o da programına göre olan işlerle meşgul olur.

ANTİÇEKİM DALGALARININ ÜRETİLMESİNDE

BİLİNCİN KATKISI VAR MIDIR?

«Antiçekim» dalgalarının üretilmesi konusunda insanın kesinlikle hiç bir dahli yoktur!.

Nasıl, 120. günde beyin çekirdeği, ulaştığı kapasite sonucu, aldığı kozmik ışınım ile otomatik olarak ruhu üretmeye başlıyorsa; insan bilincinin bunda hiç bir katkısı yok ise; aynı şekilde, «antiçekim» dalgalarının üretilmesini sağlayan devrenin açılıp açılmaması konusunda da kişinin hiç bir dahli mevcut değildir!. 

Bu açılımı sağlayacak kozmik ışınım ya o anda, o birimin beynine ulaşır ve o devre açılarak, «antiçekim» dalgası yüklenmiş «ruh» üretilmeye başlanır; ya da o açılımı sağlayacak ışınımdan mahrum kalan beyin, «antiçekim» dalgalarını üretmeksizin, «ruhunu» üretir!

Bu durumda da, «antiçekim» dalgasından mahrum olarak «varolan» ruhun, kesin olarak âkıbeti, ebedî bir şekilde «cehennem» diye tasvir edilen Güneş'in içinde kayıtlı yaşamdır.

ANTİÇEKİM DALGALARI DOĞUŞTAN 

ÜRETİLMEYE BAŞLANMAMIŞSA, 

SONRADAN ÜRETİLEBİLİR Mİ?

-Ya ben, "antiçekim" dalgalarımı nasıl güçlendirebilirim?..

-Ne kadar acelecisin Cem!. Adın gibi, her şeyi kendinde cem etmek istiyorsun... Ama, bir anda!. İşte bu imkânsızdır!. Her şey zaman içersinde, yâni birbiri üzerine sıralama içinde oluşur. Sırası beş aşama sonra gelecek şeyi şu anda istemek abestir, yersizdir.

Zaten kozmik plânda herşey programlanmış ve o düzen içinde evrende bulunan her ŞEY varoluş programının gereğini gerektiği bir biçimde yerine getirmektedir.

Eğer bunu farkedersen, artık hiç bir şeyi de yersiz, yanlış veya gereksiz olarak nitelendiremezsin. 

Vücuduna bak!. Akciğerin kanı temizler; böbreklerin su katmanındaki atık maddeleri idrar adı altında atar! Birinin doğası, programı, akciğer olmak ve gereğini yerine getirmektir; ötekinin ise böbrek olmak ve idrarı elde ederek dışarı atmak!. Ne böbrek, akciğer olabilir, ne de akciğer böbrek... 

Akıllı, olgun kişi her birini yerli yerince bulur ve değiştirmeye kalkışmaz.

-Öyle ise, bir insanda doğuştan "antiçekim" dalgaları üretilmeye başlanmamış ise, sonradan da başlamayacaktır değil mi?..

- Evet!

-İyi ama o kişinin suçu ne?. Elinden ne gelir bu durumda?.

-Zamanı gelince anlarsın bunu... Sen şimdi ruhunu tanımaya bak!

HER “BEDENSEL YER DEĞİŞTİRME 

OLAYI”NI GERÇEKLEŞTİREN KİŞİ, 

ANTİÇEKİM DALGASI SAHİBİ MİDİR?
Belirli beyin çalışmaları ile bu dalgalar güçlendirilebilir veya doğmatik bir şekilde üretilmeye devam edilir.

 -Yâni, biz istersek, bir takım dalgalar ile "anti-çekim" dalgalarını güçlendirebilir miyiz ? 

-Elbette... Sizin "iyonizasyon" dediğiniz bedensel yer değiştirme olayları, bu güçlü "anti-çekim" dalgaları ile yüklenmiş bedenler için sözkonusudur... Ama bu gerçeği bilemediğiniz için, siz olayı "iyonizasyon" olarak düşünüyorsunuz!.

-Peki her yer değiştirme olayını gerçekleştireni biz "antiçekim" dalgası sahibi olarak düşünebilir miyiz?. Yâni, o kişiyi aynı zamanda cennetlik olarak düşünebilir miyiz?.

-Elbette... Sizin "said" dediğiniz kişiler; işte o, ruhunda "antiçekim" dalgaları olan kişilerdir.

-Bu durumda her yer değiştirme olayını gerçekleştiren kişiyi biz "antiçekim" dalgasına sahip olarak mı kabul edeceğiz?.

- Onu siz bilemezsiniz!.

Aranızdan bilerek veya bilmeyerek setrililerle ilişkide olan pek çok kişi vardır ki, bunların bazılarına setrililer mekân değiştirtebilirler... Ve onlar da bunun farkında olmayabilirler!. Kendilerinin bile bilmediği bir şeyi, siz nereden bileceksiniz... 

Velev ki bu sahalarda çok büyük bir ilim sahibi olarak o kişinin durumunu çözebilesiniz!

(*)Antiçekim dalgaları

BEYNİN ÜRETTİĞİ “ANTİÇEKİM DALGALARI”NI

GÜÇLENDİRMEK MÜMKÜN MÜ?
-"Antiçekim" dalgaları, yerçekiminden kurtarır... hareket gücünü ise “enerji dalgaları” verir.

Yâni şöyle düşün... 

Ruhunda "anti-çekim" dalgası var ise dünya ve güneşin çekim alanından kendini kurtarabileceksin.

Öte yandan kaçış hızını ve de yeni ortamındaki gücünü, "enerji" dalgalarının birim ölçüsü tâyin edecektir.

O birim gücünü ne düzeyde kullanabileceğin ise "bellek" dalgalarındaki bilim seviyene bağlıdır. Elbette bu bilim, dünyada terkedip gideceğin şeylere yönelik bilim değil; ölümötesi yaşamın çeşitli safhalarına ait bilimdir!.

Onun için bir birim, şu anda yaşam sürecini ne şekilde değerlendiriyor, bu çok önemlidir... Zîrâ, şu beyin durduktan sonra, daha önce de seni uyardığım gibi, ruhun hiç bir yeni güç elde etme olanağı yoktur!

3-“ENERJİ DALGALARI” NEDİR; 

KAÇ TÜRLÜDÜR? 

“Enerji Dalgaları” dediğimiz dalgalar (ibadetle, zikirle oluşan dalgalar) güçtür, enerjidir,”ruhtaki kudret”tir!

-Ya, o "Enerji dalgaları” dediğin nedir Elf ?. 

Beynin ürettiği ya da başka beyinlerden transfer yoluyla elde ettiği "enerji dalgaları”, pozitif ve negatif olmak üzere iki türdür!.

Pozitif denilen türü "antiçekim" dalgaları üzerine yüklenir; negatif olanları ise direkt "taşıyıcı" dalgalar üzerine...

-Anladım! Yâni, benim beynim "pozitif" dalgaları üretti... Ama, diğer taraftan da "antiçekim" dalgaları üretemiyor... Boşa mı gidiyor o zaman bu "pozitif" enerji?.

-Hayır boşa gitmez!. Onun sana getireceği bir takım yararlar sözkonusudur elbette!. Ancak, o yararlar şu dünya hayatı için geçerlidir... Dünya yaşantısı içinde sana bir takım menfaatler kazandırır.

Ama ne çare ki, "antiçekim" dalgası üretmeyen kişi için ölümötesi yaşama dönük bir biçimde yarar sağlamaz!

BEYİN, BAŞKA BEYİNLERDEN 

ENERJİ DALGASI TRANSFER EDEBİLİR Mİ?

-Bu pozitif enerji nasıl elde edilir?..

-İki yoldan... Ya kendin üretirsin.. Ya da bir başkasından alırsın, ona vermiş olduğun bir hizmet karşılığı olarak...

-Yâni , o isteyerek mi bu karşılığı veriyor?.

-İsteyerek veya istemeyerek!.

-İstese de veya istemese de mi?.

-Evet, istese de istemese de!. Bu, beyinler arasında otomatik olarak düzenlenmiş olan bir program sonucudur. Doğal olarak çalışan bir sistemin neticesidir!. Sizin bu sisteme müdahale etme olanağınız mevcut değildir.

-Peki nasıl işliyor bu sistem?.

-Sen herhangi bir kişiyi düşündüğün anda, otomatik olarak, "telepati" dediğiniz bir biçimde o kişinin beyniyle senin beynin arasında bir bağlantı kurulur...

-Herkes için geçerli mi bu?.

-Elbette...

-Peki, bu durumu biz etkileyebilir miyiz?. Azaltıp çoğaltabilir veya engelleyebilir miyiz?.

-Hayır!. Bu tamamen sizin kontrolünüz dışındadır!  Bu çalışma sistemine sizin müdahale etmeniz kesinlikle olanak dışıdır!.

-Şimdi ben diyelim ki, falanca ülkede filanca kişi hakkında konuşmaya başladım...

-Aynı anda senin beynin ile onun beyni arasında bilginiz dışında bir bağlantı anında kurulur... Ve artık sen, onun hoşlanmayacağı bir biçimde, onun aleyhinde konuşmaya başlarsan, senin pozitif enerjin, bu bağlantı yoluyla, onun hakkında ödeyene kadar ona akar ve yüklenir. Ya da tersine, o, senin hakkında konuşuyorsa, bu olay aksine, senin lehine olarak gelişir.

- Peki, birisi bana bir iyilik yaptı diyelim?

-Anında sen de ona bir iyilik yapacaksın!. Ya da anında beynin o iyiliğin karşılığını pozitif enerjinden ödeyecek!. Ödeyecek pozitif enerjin yoksa, bu defa da aksine onun negatif enerjisi sana akacak!. 

Hani aranızda "günahını alma" diye bir söz var ya... İşte o sözün dayandığı sistemin tekniği budur!.  Ama ne yazık ki, aranızda bu husus hiç bilinmez!.

-Ya kötülükler? Diyelim ki ben birine bir kötülük yaptım?

-Gene sistem sonucu ilgili devreler anında çalışır!. Yaptığın o kötülüğün karşılığı olan pozitif enerjiyi anında o kişiye ödersin; ya da ödeyecek pozitif enerjin yoksa, bu defa da onun negatif enerjisini sen üstüne alırsın!.

“ENERJİ DALGALARI” 

NASIL GÜÇLENDİRİLİR?

-Evet, şimdi konu oldukça açıklık kazandı kafamda Elf!. Peki "enerji" dalgalarımı ne kadar ve nasıl güçlendirebilirim? 

Veya şöyle sorayım... "Enerji" güçlenmesi neye bağlıdır?.. 

-Burada dikkat edilmesi zorunlu olan husus şurasıdır... 

Biliyorsun ki, herkes beyninin çok ufak bir yüzdesini kullanmaktadır. Dolayısıyla da, bu çok ufak bir bölümün ürettiği enerjiyle sınırlı ilme ve ruh gücüne sahip olunmaktadır.

Oysa kişi belirli çalışmalarla, beynindeki âtıl, kullanılmayan kapasiteyi devreye sokabilse... beyninin kullanılabilir bölümünü yüzde beşten diyelim ki yüzde onbeşe çıkarabilse... hem çok daha güçlü bir ruha sahip olacak; hem de çeşitli beyin fonksiyonlarında yani akıl, idrâk, tefekkür, tasavvur vesâire gibi özelliklerinde çok daha fazla gelişme olacaktır.

Biliyorsun ki, beyin çalışmaz hâle geldikten sonra, RUH hiç bir yeni güç ve özellik elde edemez!. Bu sebeple tek şansınız, şu anda sağlıklı bir beyne sahip iken bunu olabildiğince değerlendirmenizdir!.

Aksi halde, bu beyin elden çıktıktan sonra hiç bir yeni güç kazanmanız mümkün olmayacaktır.

-Yâni "ibadet" denilen bu çalışmalar, hep beynin gelişmesi için mi?.

-Elbette, ne zannettin ki!. Kim beynini ne oranda geliştirebilirse, o derece güçlü ve ilim sahibi olur. 

BEYNİN “ALICI” VE “VERİCİ” MÂHİYETTEKİ

DÜŞÜNCE VE FİİLERİNİN NETİCESİ NEDİR?

“Pozitif enerji” adını verdiğimiz bu dalgalar, beynin «verici» mâhiyetteki düşünce ve fiillerinden oluşan bir enerji türüdür. Dindeki adı «sevap»tır!.

Pozitif enerjinin karşıtı olan «negatif enerji» adını verdiğimiz dalgalar ise, beynin «alıcı»-«birimsel menfaate dönük» davranışlarından oluşur. Dindeki adı «günah»tır!.

Pozitif enerji dalgalarının yükleneceği dalga türü «antiçekim» dalgalarıdır. Şâyet «antiçekim» dalgaları üretilmiyorsa, pozitif enerji dalgaları üretilse bile yüklenecek mahal olmadığı için, ölümötesi yaşamda kişiye bir yarar sağlamaz. Ancak bu dünyada yaşanırken kazanılan bu dalgaların getireceği olumlu sonuçlar sözkonusudur!.

Negatif enerji dalgaları ise yüklenmek için «antiçekim» dalgalarına ihtiyaç duymaz!. Direkt olarak taşıyıcı ruh dediğimiz ana bedeni oluşturan dalga bedene yüklenir.

4- “BELLEK DALGALARI”

Bilincin bedenidir, bellek dalgaları!.

AKIL, FİKİR, HAYÂL, ŞEKİLLENDİRME 

VE BENLİK GİBİ ÖZELLİKLER, 

BELLEK DALGALARI ŞEKLİNDE RUHA YÜKLENİR!

Beyindeki “akıl” dediğimiz özellik, ‘’bellek dalgaları’’ şeklinde ruha yansıtılıyor. Akıl gibi, fikir, hayâl, şekillendirme, vehmî benlik gibi hususlar gene beyin faaliyetinin neticesinde, ruha yükleniyor.

BELLEK DALGALARI, SES VE 

GÖRÜNTÜ YÜKLENMİŞ BİR BİÇİMDE 

HOLOGRAMİK BEDENE EKLENİR!

Bilinç (şuur) dediğimiz şey, bu bellek dalgaları şeklinde ruh’ta yerini alır.

Bellek dalgaları kişinin tüm düşüncelerini, duygularını, arzu ve isteklerini; kısacası kişiyi başkalarından ayıran tüm zihinsel verilerini ihtiva eder!. Bunlar, aynen televizyon dalgaları misâli, ses-görüntü yüklenmiş bir biçimde hologramik bedene eklenir.

Ölüm ötesi kişilik, bu bellek dalgalarının muhtevası olarak sonsuza dek devam eder.

Beyindeki tüm zihinsel faaliyet, hiç biri kaybolmaksızın, her an ruha yüklenir. “Yüklendiği dalgalar” dediğimiz, hologramik dalga bedendir ki; ikinci ve üçüncü sırada saydığımız dalgalarla bir bağlantısı yoktur.(*) Yani, ikinci ve üçüncü sırada anlattığımız dalgalar olmasa dahi direkt olarak sürekli bir biçimde, 1.anlattığımız bedene (*) yüklenmektedir.

(*)Bkz. “Beyin, “Dalga” Beden”i (Ruh’u) kaç bölümde üretir?” 

BELLEK DALGALARINDAKİ BİLİM SEVİYESİNİN 

ÖLÜMÖTESİ YAŞAMDA ÖNEMİ NEDİR?

Ruhunda "anti- çekim" dalgası var ise dünya ve güneşin çekim alanından kendini kurtarabileceksin... 

Öte yandan kaçış hızını ve de yeni ortamındaki gücünü, "enerji" dalgalarının birim ölçüsü tâyin edecektir... 

O birim gücünü ne düzeyde kullanabileceğin ise "bellek" dalgalarındaki bilim seviyene bağlıdır. Elbette bu bilim, dünyada terkedip gideceğin şeylere yönelik bilim değil; ölümötesi yaşamın çeşitli safhalarına ait bilimdir!.

Onun için bir birim, şu anda yaşam sürecini ne şekilde değerlendiriyor, bu çok önemlidir. Zîrâ, şu beyin durduktan sonra, daha önce de seni uyardığım gibi, ruhun hiç bir yeni güç elde etme olanağı yoktur!.

BELLEK DALGALARINDA KAYITLI 

TÜM BİLGİLER, ÖLÜMÖTESİNDE 

HERKES TARAFINDAN OKUNABİLİR!

"Bellek" dalgaları ise, "taşıyıcı" dalgalar üzerine bindirilmiş tüm zihni fonksiyonlardan ibarettir... 

Tüm düşünceler, duygular, arzu ve korkular beyinde yaşandığı anda, otomatik olarak "bellek" dalgaları şeklinde "taşıyıcı" dalgalara yüklenir...

-Kişi ölünce bütün hayatı gözünün önünden geçer, derler... Bu nasıl oluyor?

-Anlatıyorum ya işte... Senin bütün yaşamın boyunca kafandan geçen ve fiile dönüşen her şey "bellek" dalgaları şeklinde "taşıyıcı" dalgaları yüklenmiş ve tüm bedeninde hologramik bir biçimde yer almıştır... Dolayısıyla ruh, beden kaydından veya bedenin elektromanyetik çekim alanından kendisini kurtardığı anda, tüm geçmişini bütün detayları ile bir anda seyreder...

- Ya başkaları...

- Başkaları da onları okuyabilir!

- Ne! Yâni, biz o tarafta şeffaf mı olacağız?.

-Elbette! Ne sandın ki?. Dünyada yaşarken nasıl bir insan olduğunu çevrendeki herkes okuyabilecek!

-Yapma Elf, bu çok korkunç bir şey! Belki cehennemden bile korkunç!

Yâni, şimdi karşıma gelen herhangi bir kişi benim tüm yaptıklarımı, yaşadıklarımı, günahlarımı - sevaplarımı okuyacak öyle mi?. 

- Şâyet silinmemiş ise, evet!

- Silinmemiş ise..?

-Evet, "bellek" dalgalarına yüklenmiş ve enerji dalgaları olarak yerini almış menfi düşünce ve duygular silintilerle kayıttan düşürülmemiş ise, ruhta sâbit kalır ve ölümötesinde de herkes tarafından okunabilir!

- Bir dakika... Anladığımı tekrar edeyim bir kere...

Şimdi, benim tüm düşünce ve duygularım ve fiillerim, "bellek" dalgaları ile, ruhuma yani "taşıyıcı" dalgalar şeklinde mikrodalga bedenime yükleniyor.

-Önce şurayı iyi kavra... İnsandaki, "RUH" adı, bu dört dalga katmanının toplu adıdır.

Dolayısıyla "bellek" dalgaları ayrı, "ruh" ayrı bir şey değildir! Ya topluca "RUH" dersin... Ya da katmanlarından sözedersin...

-Yâni benim tüm özelliklerim "bellek" dalgaları şeklinde hologramik bir biçimde "taşıyıcı" dalgalara yükleniyor... Öyle mi?

-Evet...

BEYİN, 

KAÇ TÜRLÜ  RADYASYON YAYAR?

1-Beynin yaydığı radyasyonların birincisi, “bir tür hologramik ışınsal beden” dediğimiz veya “lâtif beden” dediğimiz “kişinin ruhu”nu oluşturmasıdır. İkinci olarak ilâveten bu manyetik bedene, aynı anda beyindeki tüm faaliyetlerin mânâsı da yüklenmiş oluyor!.

Yâni nasıl bir verici radyo istasyonu, elektrik dalgaları yayar... Bu elektrik dalgalarını biz antenle alırız, üstündeki sesi meydana getiren dalgaları çözümleyerek ses olarak algılarız... Manyetik beden, beynin tüm zihinsel faaliyetinin mânâsını, o andaki faaliyetinin neticesinde hâsıl olan mânâyı kendinde taşır. 

2-Beynin ikinci bir özellik olarak, yaydığı radyasyonlar müsbet ya da menfi mânâda iki tür radyasyon olarak iki tür varlık yaratır!

Ya, insana tabiatına hoş gelecek sevimli gelecek varlıklar veya ters gelecek varlıklar! 

Kişinin arzu ve istekleri ne yönde ise, o yönde onun seveceği varlıklar meydana gelir, beynin yaydığı dalgalardan; ve yine aynı şekilde, kişinin genel yapısındaki korku ve endişeleri ne yönde ise, o yönden meydana gelir bir takım yaratıklar menfî dalgalardan!.

Beyin dalgalarının meydana getirdiği bu varlıklar, kişi öldüğü andan itibaren, kişinin ruh âlemi veya hayâl âlemi dediğimiz âlemde, bu kişiden sâdır olan dalgalardan meydana gelmiş olduğu için bu kişiyi sarar; ve kişi bunlardan dolayı ya azap duyar, ya zevk duyar; “âlemi berzah”ta, “kabir âlemi” dediğimiz âlemde.

3-Üçüncü olarak beynin yaydığı birtakım dalgalar; o kişinin fikirlerinin, düşüncesinin, idrâkının Dünya üzerinde yayılmasına yol açar.

Ve bu dalgalar, o göndericiye, o anlayışa uygun beyinler tarafından alınarak değerlendirilirler... Ve bu kişiler yeni birtakım şeyleri bulurlar!. ”Aklımıza geldi” derler!  

İşte beynin yaydığı bu tür dalgalar, üçüncü bir tür beyin faaliyetinin neticesinde oluşan dalgalardır!

4-Dördüncü olarak yönlendirilmiş dalgalar vardır. Bu yönlendirilen dalgalarda belli bir kişiye, belli bir mânânın aktarılması, iletilmesi o kişide belli hususların açılması sağlanır.

Üçüncüde bahsettiğimiz dalgalar genel yayın dalgalarıdır. Burada ise yönlendirilmiş dalgalardan söz ediyoruz.

BEYNİN “YÖNLENDİRİLMİŞ DALGALARI”

İNSANIN BÜTÜN İSTEK VE 

ARZULARI, BEYNİN YÖNLENDİRİLMİŞ DALGALARININ

YOĞUNLAŞMASIYLA MEYDANA GELİR!

Evrenin ilk oluşumu, Allah tasavvurunun, ilim boyutunun enerjiye ve kuantsal yapıya dönüşümü ile meydana geldiği gibi; insanın bütün istek ve arzuları dahi, bilincin ilim boyutundan kaynaklanan istek ve arzularının beynin yönlendirilmiş dalgalarıyla yoğunlaştırılması suretiyle meydana gelir.

DUA, 

BEYNİN YÖNLENDİRİLMİŞ DALGALARIDIR! 

Bütün insanların beyinleri zaten genelde yaygın dalgaları yaymaktadırlar.

Dua ise, yönlendirilen dalgalar türünde oluşur. 

Meselâ yağmur duası, belli bir gurup insanın, tek bir amaca yönelik olarak beyin dalgası üretmesi; yağmur yağması için o bölgede bulutları toplayıcı belirli bir manyetik alan oluşturma çabasıdır!.

Bunun gibi, özellikle kadınların belli bir istek uğruna bir araya toplanıp şu kadar tesbih çekip, dua okuyup, o isteği talep etmeleri, hepsinin beyin güçlerini tek bir isteğe yönelik olarak odaklamalarıdır.

DUA ederken bazı hareketler oldukça önemlidir.

Dua ederken, kollar, koltuk altı görülecek bir şekilde yana açılıp, eller, yüze paralel bir şekilde öne uzatılmalıdır. Takriben yüzden 30 santim mesafede parmak aralıkları hafif açık olan ellerin, parmaklardan çıkan ışınların, alından çıkan ışınlarla ilerde bir birleşim yapacak şekilde yönlendirilmesi son derece faydalıdır.

Bakın bu konuda Hazreti Rasûl aleyhisselâm ne buyuruyor:

"Herhangi bir kul, koltuğunun altı görülecek şekilde ellerini kaldırır ve Allah'dan bir dilekte bulunursa; acele etmediği takdirde kesinlikle duasına icâbet edilir.

-Acele nasıl olur yâ Rasûlullah?.

-“Dua ettim, ettim; kabul olmadı” der (de vazgeçer)... İşte bu yanlıştır!  Dua yerine gelene kadar ısrar etmek gerekir.
Ellerden parmak uçlarından yayılan dalgalar ile beyinden "yönlendirilen dalgalar", bir noktada birleşerek laser ışını gibi etki ederek belli hususların oluşmasında son derece önemli rol oynarlar.

Burada farkedileceği gibi, DUA'nın oluşmasını sağlayan ana güç, insana dışarıdan gelmeyip; tamamiyle, insanın varlığında mevcût olan Allah isimlerinin mânevî gücünden ortaya çıkmaktadır.

Kısacası DUA, kişinin kendindeki ilâhî güçler eşliğinde isteklerini gerçekleştirme faaliyetidir. Ve elbette ki bunun bir tekniği ve bilimsel açıklaması vardır.

DUA, esas itibariyle, beynin "yönlendirilmiş dalgalarıdır".

Bu sebepledir ki, konsantrasyon ne derece güçlü olursa, DUA'ya icâbet de o derece süratli olur. Bunun için denmiştir, "mazlumun duası yerde kalmaz; âh alan felâh bulmaz!." 

Zirâ, o "âh" eden kişi, öyle bir sıkıntı ile, öyle bir konsantrasyon ile, menfî beyin dalgalarını o kişiye yöneltir ki, o yayın okundan kurtulmak aslâ mümkün olmaz.

Dedesinde çıkmasa, torununda çıkar o "âh"ın neticesi!. 

Nasıl mı, çok basit!.

Dedenin aldığı "âh" dalgaları, onun öyle bir genetik düzenini etkiler ki, neticesi kendisinde ortaya çıkmasa bile, çocuğunda veya torununda genetik intikal dolayısıyla ortaya çıkar; ve dedesinin cezasına mâruz kalır. İşte bu yüzden denmiştir, "Dedesi erik çalmış, torunun dişi kamaşmış" diye.
Evet, eller ileri kollar açık dua demiştik... Efendimiz böyle yapmış.

Çölde yaralı bir halde kendilerini bulan yaralarını temizleyen, onları iyileştiren kimseleri öldürüp kaçanlar hakkında Hazreti Rasûlullah, ayakta, elleri yukarıda târif ettiğimiz biçimde açık olarak ashab ile beraber dua etmiş ve kaçan kişiler çok kısa süre içinde bulunarak yaptıklarının karşılığını almışlardır.

Ayakta, eller târif ettiğimiz biçimde avuç içleri yüze, kollar ileriye dönük olarak parmak uçları aracılığıyla "yönlendirilmiş" dalgalar şeklinde yapılan DUA gibi, ayrıca, SECDE hâlinde yapılan DUA da son derece tesirlidir.

Özellikle, gece yarısından sonra, yani güneşin bulunduğunuz yerin tam arkasında olduğu ve güneş radyasyonunun en asgariye indiği saatlerde SECDE hâlinde yapılan DUA son derece tesirlidir. 

Şâyet kılınan hacet namazının; veya herhangi bir namazın son secdesinde bu DUA yapılırsa, tesir gücü bir hayli daha fazla olur.

Namazın, yani gece kılınan bir namazın son secdesinde, çeşitli kusurlarını itiraf ve onlardan bağışlanma dilendikten sonra DUA edilirse; ve istenen şeyin mâhiyetine göre, birkaç gün üst üste veya gün aşırı bir şekilde bu çalışmaya devam edilirse; takdiri ilâhî, o şeyin oluşmasına mutlaka cevap verir. Çünkü; o DUA'nın ısrarla devamına müsaade olunması, o duaya icâbet edileceğinin de göstergesidir. Zirâ, Allah, kabul etmeyeceği DUA'ya ısrarla devam şansı tanımaz.

Kişi, bir konudaki DUAsında ısrarlı değilse, o DUA'nın yerine gelme şansı da son derece düşüktür.

Hac da bunun çok çok büyük ve güçlü bir şeklidir.

Nitekim İstiklâl savaşı sırasında çeşitli toplulukların, mevlid veya sair isimler altında yaptığı toplantılarda ettikleri dualar; yâni beyin dalgalarını tek bir gaye uğruna yönlendirmeleri ve odaklamaları, toplum üzerinde büyük mânevi güç oluşturmuştur.

“Mânevi yardım” denilen şey, hep beyinlerin tek bir gayeye odaklanarak güç yaymalarından başka bir şey değildir.

Esasen, burada ayrıca belirli bir "melekî" veya kendilerini "uzaylılar" olarak tanıtan cinlerin güçlerinden faydalanmak için yapılan bağlantılar da söz konusu olabilirse de, burada o konuya girmek istemiyoruz.

GÜÇLÜ YÖNETİCİ BEYİNLERİN 

YAPTIĞI YAYINLAR
“RİCÂLİ GAYB” denilen yüksek mânevi güç sahibi kişiler,  "irşâd kutupları" dahi çoğunlukla, yeryüzüne çeşitli ilimleri, güçlü beyin dalgaları ile yayarlar... Ve bu yayınları almaya istidatlı beyinler tarafından bu dalgalar alınarak değerlendirilir.

Belirli konuların dünya üzerinde, hem de birbirinden habersiz kişiler tarafından algılanarak yürürlüğe konulması; hep bu şekilde güçlü yönetici beyinlerin yaptıkları yayınlardan ileri gelmektedir. 

Hattâ çeşitli modalar bile dünya üzerine hep bu şekilde yayılmaktadır, diyebiliriz... Bu hususlar, değerli âlim ve ârif Muhyiddin A`rabi tarafından "Fütuhatı Mekkiye" isimli eserinde benzetme yollu anlatımla kısmen açıklanmıştır. İsteyenler o esere bakabilirler.

BEYNİN NEGATİF YÜKLE RUH’A KAYDETTİĞİ

YAZILIMI SİLMENİN YOLU NEDİR?
Arafat tepesi ve civarında toplanan yüzbinlere, milyonlarca insan, yerden aldıkları son derece güçlü radyasyon ile beyinlerinden tek bir mânâda yayın yapmaktadırlar. 

«Vakfe» denen olay, insanların bu tek mânâ üzere toplu «yönlendirilmiş dalga» yayınına yönelişleridir.

«ALLAHIM BİZİ AFFET!.»

Yüz binlerle, milyonlarca insan beyni; sanki laser ışını gibi, tek bir dalga boyundan yayın yapmakta ve bu dalga boyundan oluşan dev bir manyetik bulut tüm Arafat Bölgesini kaplamaktadır!.

Şimdi hemen hatırlamaya çalışın...

Üzerine herhangi bir film çekilmiş video bandını, çalışırken video cihazının üzerinde unutursanız ne olur?. Video cihazının yaydığı manyetik alan bandın üzerindeki kaydı siler!. İsterseniz siz buna görünmeyen eller bandı siler de diyebilirsiniz!.

Evet, işte misâl yollu anlatmaya çalıştığım gibi...

Siz orada «ALLAHIM! GEÇMİŞ GÜNAHLARIMDAN DOLAYI BENİ AFFET» dediğiniz anda hem bu tür bir dalga oluşturmuşsunuzdur. Hem de beyninizi bu mânâdaki dalgalara açmışsınızdır!. Ve açılan bu kanaldan, o güçlü manyetik alan bir anda beyninizi etkiler ve o ana kadar ruhunuza negatif yükle beyniniz tarafından kaydedilmiş tüm yazımlar siliniverir!.

Ve siz anadan doğmuşcasına günahsız olarak. O ana kadar ruhunuza yüklenmiş olan tüm negatif yüklerde arınmış olarak Arafat'dan dönersiniz.

Rasûlullah salla'llâhu aleyhi ve sellem buyuruyor ki;

-Arafat'tan dönüp de, acaba benim günahlarım afvoldu mu, diyen kişi en büyük günahkârdır!.

Çünkü olay böylesine kesin bir olaydır!. Eğer çok sayıda insan, ayrı ayrı topluluklar hâlinde bile olsa, aynı anda ve aynı isteğe yönelik şekilde belli bir konsantrasyondan sonra dua ederse, istekte bulunursa, büyük bir ihtimal ile o istek gerçekleşir.

BEYİN, NİÇİN “SECDE”DE İKEN 

ÇOK GÜÇLÜ DALGALAR YAYAR?
“SECDE hâlinde yapılan DUA, hele kusurların itirafından sonra olursa, son derece güçlüdür” demiştik. 

Niçin?

SECDE hâlinde, bedendeki kan yoğun bir biçimde başa, beyne akmakta, oksijen ve diğer enerji kaynakları tarafından beyin son derece mükemmel şekilde beslenmektedir. Bu sebepten dolayı da çok güçlü dalgalar yayabilmektedir.

Ayrıca gene secde hâlinde yapılan kusurları itiraf fiîliyle çok güçlü bir konsantrasyon ve yönelim meydana gelmekte, bu da arzulanan şey doğrultusunda güçlü dalgalar yayılmasına vesile olmaktadır.
BEYNİN YAYDIĞI “RADAR DALGALARI”

BEYİN, GÜNDÜZ OLDUĞU GİBİ, 

GECE UYKU HÂLİNDE DE RADAR DALGALARI 

YAYMAYA DEVAM EDER!

Rüyada ruh, bedenden çıkıp bir yerlere mi gidiyor; bir yerleri mi görüyor? 

Genel anlatım içinde söylenen, “gece uykuda ruhun serbest kalması, bir yerlere gitmesi; olayları görmesi”, özellikle “kişinin görmediği, bilmediği yerleri rüyasında görmesi” diye anlatılan bir olay var.

Şimdi, bizim anlatımımızda; ruhun beyin tarafından üretilen dalgalardan meydana geldiği konusu işleniyor. Ayrıca, rüyanın dışında “telepati” diye bir olay da biliyoruz! “Telepati”nin, iki beyin arasındaki karşılıklı gönderilen dalgalar olduğunu da biliyoruz. Yani beynin belli dalgalar göndererek bir diğer beyine ulaştığını; ona çeşitli mesajlar verdiğini biliyoruz!. Fakat bu kopuk kopuk bildiğimiz hususları biraraya getirip bir sonuca varmayı genelde hiç düşünmüyoruz!.

“Telepati” dediğimiz olayı gerçekleştiren, beyin! 

Esasen bunun benzeri bir hususu hemen herkes de yaşamakta.
   Beynin yaydığı radar dalgaları; uyuduğumuz zaman ruh bedenden ayrılıp; bir yerlere gidip orada bir şeyleri görüp veya birisi ile görüşüp gelmez!

Bizim tesbitimize göre; beyin, gündüz olduğu gibi, gece uyku hâlinde de radar dalgalarını yaymaya devam eder; ve gündüz beyin, birçok kanaldan veri toplarken; gece bu, özellikle beş duyuya dayalı alanlar kapalı olduğu için, yaydığı radar dalgalarının getirisini beynin görüntü hayâl merkezinde değerlendirerek sùretlendirir. 

Bu algılama, “ruh gitti de falanca ile görüştü“ denen görüntüleri meydana getirir.

“Dua”, beynin yönlendirilmiş dalgaları olduğu gibi; rüyaların bir kısmı da, beynin radar dalgalarının tesbit ettiği olaylardır!.
Rüyalar, kâh sizin o ana kadar mevcut veri tabanınızdaki mânâların açığa çıkmasıdır; yani bilgisayarınızın harddiskindeki bir takım verilerin ekrana yansıması, görüntüsüdür; kâh da ekranınıza internet aracılığı ile gelen verilerin bilgisayarınızda işlenerek ekrana yansımasıdır!.

İşte internetten bilgisayara verilen gelen veriler gibi, beynin radar dalgalarıyla algıladığı bazı dış olaylar, geçmişte ruhun bedenden ayrılıp bir yerlere gidip bir yerlerde görüşmesi veya o yerleri görmesi şeklinde değerlendirilmiştir.

Tabii bu geçmişte hiçbir şekilde izah edilmesi mümkün olmayan bir olaydır; ki bunu, ancak bugünkü şartlarda böylece açıklama imkânını bulabiliyoruz.

Bilim ve teknoloji bu düzeye gelebildiği için, telepatinin varlığını kabul eden her insan, beynin radar dalgalarını da doğal olarak kabullenmek zorundadır!.

BEYNİN, YAYDIĞI RADAR DALGALARIYLA,

DÜNYA ÜZERİNDEKİ ÇEŞİTLİ YÖRELERE 

VE KİŞİLERE YÖNELMESİ

Ruhun bedenden ayrılma olayı var; fakat “rüya” dediğimiz olayların büyük bir kısmının, beynin radar dalgaları ile oluştuğunu söylüyoruz burada.. Bu ikisi ayrı şey!

Gerek, “Tayyi mekân” dediğimiz olay yani Kurân‘daki “Isrâ” olayı; gerekse, “Fetih” nasip olanın yaşadığı olaylar, ruhun bedenden ayrılması olayıdır.

Buna mukabil, beynin yaydığı radar dalgalarıyla Dünya üstündeki çeşitli yörelere veya kişilere yönelme olayı farklıdır. Bu ikisini birbirinden ayırmak lazım.

“MÛCİZE” VE “KERÂMET” DENEN OLAYLAR, 

BEYİN İLE İLGİLİDİR!

Beynin radar dalgalarını ve telepati dalgalarını kabul eden her insan, kapsamlı bir kapasiteye sahip beyinli kişilerin, geçmişin “kerâmet” denen olaylarını yaşayabilmesinin de son derece doğal ve mâkul olduğunu rahatlıkla fark edebilir. Çünkü, “mûcize” ve “kerâmet” denen olaylar da, insanın dünyasında, insan beyni ile alâkalı olan olaylardır.

BEYNİN YAYDIĞI RADYASYONLARDAN 

OLUŞAN VARLIKLAR!

Beynin yaydığı radyasyonlar müspet ya da menfi mânâda iki tür radyasyon olarak iki tür varlık yaratır!.

Ya, insana, tabiatına hoş gelecek sevimli gelecek varlıklar veya ters gelecek varlıklar! 

Kişinin arzu ve istekleri ne yönde ise, o yönde onun seveceği varlıklar meydana gelir, beynin yaydığı dalgalardan; ve gene aynı şekilde, kişinin genel yapısındaki korku ve endişeleri ne yönde ise, o yönden meydana gelir bir takım yaratıklar menfi dalgalardan!.

Beyin dalgalarının meydana getirdiği bu varlıklar, kişi öldüğü andan itibaren, kişinin ruh âlemi veya hayâl âlemi dediğimiz âlemde, bu kişiden sâdır olan dalgalardan meydana gelmiş olduğu için bu kişiyi sarar; ve kişi bunlardan dolayı ya azap duyar, ya zevk duyar; Âlemi Berzah’ta... Kabir Âlemi dediğimiz âlemde.

İnsanın ürettiği gazap melekleri, orijin olarak melek, ancak vasıf olarak “Cin” yapısındadır!

Mezarda; mezarın içini görüyorsun, mezarın şartlarını görüyorsun. Bu, mezar âlemi. 

Belli bir süre sonra, bu mezar görüntüsü kaybolur.

Ondan sonra, cennet ve cehennemi tam olarak görmeye başlıyorsun. Oradaki durumları görüyorsun. Ve dünyada ürettiğin bir takım melekler veya kötü mahlûklar sana zarar vermeye başlıyor. Bu ise senin kabir âleminde  oluyor.

Gördüğün rüyayı düşün!.

İMANIN AÇIĞA ÇIKIŞI YA DA ÇIKMAYIŞI,
BEYİNDE BİR DEĞERLENDİRME MERKEZİNİN 
AÇILIP AÇILMAMASIYLA İLGİLİDİR!

Kişide, ya îman açığa çıkmıştır ve bunun getirmiş olduğu bakış açısıyla yaşar kısmetindeki kadarını; bu yüzden “said”=”mutlu” derler ona... Çünkü ebedi yaşamında son durağı “Cennet” boyutu olacaktır!
Ya da fıtratında îman yoktur; bunun getirdiği bakış açısıyla yaşar; ve o bakışa göre fiiller, davranışlar ortaya koyar; bu yüzden “şakî” = ”mutsuz” derler; çünkü ebedi yaşamında son durağı “Cehennem” boyutu olup, hayatı “yanarak” devam edecektir!
Kişinin fıtratındaki “îman”, o kişiye er-geç, olayların ve fiillerin yaratıcısının Allah olduğunu idrâk ettirerek; kişinin o olaydan dolayı yanmasına son verir!. “Kalpler Allah’ın hatırlanmasıyla tatmine ulaşır, yatışır” uyarısını hatırlayalım burada…
Îman veya îmansızlık beyindeki bir değerlendirme merkezinin açılıp açılmamasındandır! 
Hattâ diyebilirim ki, “îman” geni vardır kanaatimce!.
Eğer beyin, îman nûruyla olayları yorumlarsa, değerlendirmesi başka olur; îmân ışığından mahrum olarak yorumlarsa, değerlendirmesi başka olur!.
Biz dışarıdan, kişinin bu geni taşıyıp taşımadığını bilmeyiz! 
Ancak davranışları, o an için bize kısmî bir gösterge olabilir. 
Buna rağmen biz, fiili itibariyle, bu iman nûrundandır veya imansızlığın sonucudur desek dahi; onun daha sonraki bir süreçte hangi idrâk içinde boyut değiştireceğini bilemediğimizden, kimse için “îmanlı” veya “îmansız” şeklinde kesin hükmü veremeyiz.
Genelde, kişinin îmansız bakış açısıyla yaşamı değerlendirmesi, onun için müjdeli bir gelecek vaad etmez!
 Îmanlı bakış açısıyla yaşayanın dahi, yaşamı sonlanmadan ne olduğu bilinemez.

İNSAN ŞUURU, ALLAH’I, ANCAK 

BEYİN KAPASİTESİ KADARIYLA TANIYABİLİR!
İnsanın yaşamı, bilindiği üzere BEYİN ile düzenlenir... İnsan’da ortaya çıkan her şey, BEYİN aracılığıyladır... Ölümötesi yaşam bedeni olan RUH dahi beyin tarafından “yüklenir”!.

Allah’ın isimlerinin işaret ettiği mânâlar, insan beyninde açığa çıkar. İnsan şuuru, Allah’ı, ancak beyin kapasitesi kadar tanıyıp “yakîn” elde eder.

BEYİN NE YÖNDE ÇALIŞIRSA, 

KAPASİTESİ O YÖNDE ARTAR VE ÜRETİR!

Ne yaparsan, o ortaya koyduğunun neticesi senin için oluşur. 

Neler yaparsan, beynindeki “o fiili ortaya koyma özelliği”,  o istikamette daha gelişir; ve bu defa o gelişen kapasitenin ürettiği hâli yaşarsın.

İşte şimdi burada önemli bir noktaya atlıyorum...

Sen ne üretirsen, ne dağıtırsan, o ürettiğin ve dağıttığın nesnenin cinsinden sana dönüş olur. 

İşte bu durum, şu sorunun cevabıdır.

Bu gün toplumlar içinde, Türkiye’de olsun, başka toplumlarda olsun, pek çok zengin sayısız mal, mülk, para dağıtıyor. 

Fakat bu zenginlerin hiç birinde ilim, irfan, velâyet mertebeleri meydana gelmiyor. Allah yolunda milyarlar harcıyor ama karşılığında mâneviyat gelmiyor.

Gelmez! Çünkü, para veriyor, erzak veriyor, yiyecek-giyecek veriyor. Verdiğinin karşılığı da aynı boyuttan geliyor kendisine. Serveti artıyor, parası artıyor, malı artıyor. Verdiği şeyin cinsinden, türünden karşılığını alıyor.

Öbür taraftan âlim, ilim dağıtıyor. Onun da ilmi artıyor.

Evliya, velâyet kemalâtından olan, yakîn ilmini anlatıyor. Onun da yakîni artıyor.

Ne verir, ne dağıtırsan, sana gelen de,  o dağıttığının türünden, cinsindendir!

Onun için eskiler demişler ki, “Hiçbir şey yapamıyorsan, Kurân al yakınlarına, etrafa hediye et, dağıt, paylaş!”

Câmilere Kurân hediye etmenin, dağıtmanın, bağışlamanın anlamı da budur.

İlim kitabı dağıtırsan, sana ilim gelir. Yiyecek dağıtırsan, yiyecek gelir. Yani, senden ne çıkarsa, beyninde hangi istikamette bir açılım oluyorsa, o istikamette beyninde kapasite gelişir ve üretir.

Öyleyse, üretmek ve dağıtmak insanın esas amacı olmalıdır.

Kurân’da devamlı tekrarlanan; “Salâtı ikame et” deki murad; Salâtın Mirâc’a dönüşmesidir.

Salât’ın Mirâc’a dönüştüğü zaman, sen, mâneviyatta sayısız hallerle bezenirsin, yaşarsın, hissedersin.

Mâneviyatta aldığın bu hâlin akabinde. “Zekâtını ver” kısmı gelir.

Yani, “mânen yaşadıklarının güzelliklerini çevrendekilerle paylaş! Onlara bunu anlat! Onlar da bunu yaşasınlar. Yaşayamayanlar, bundan hisse alsınlar“dır, “buradaki salâtı ikâme et!” den sonraki “Zekâtı ver!.” in mânâsı...

Demek ki, ne üretir, ne dağıtırsan, dağıttığının karşılığını alırsın. Para ve erzak dağıtırsan, para ve erzakın, 10 mislinden 700 misline kadar artar. İlim dağıtırsan ilmin artar. İrfan dağıtırsan, irfan artar.

Pirinç, fasulye, nohut dağıtıp mâneviyat ilmi alacağını düşünme!  Zira, bunu oluşturacak bir sistem yok!

“Sistem”, ürettiğinin ve dağıttığının türünden karşılığını elde etmen üzerine kurulmuştur.

Şimdi, anlattıklarımı bir kenara koyun ve çevrenize bir bakın!

Kim ne dağıtıyor?..  Ne alıyor?.

Yüzlerce milyar dağıtan hangi zengin,  ilim ve mâneviyat sahibi oluyor?. Var mı hiç böylesi?. 

Ama, ilim anlatanların ilmi devamlı artıyor!. 

Ne dağıtırsan sende de o artar!. 

İşte beynin çalışma sistemi budur!. 

Beynini ne yönde çalıştırırsan, o yönde kapasitesi artar.
Günde on beş dakika yüzersen, yüzme kapasiten artar.

Günde yarım saat yürürsen, yürüme kapasiten artar.

Günde bir saat futbol oynarsan, futbol  kapasiten artar.

Beynini devamlı hangi yönde çalıştırırsan, o yönde kapasiten artar.

Zikre başladığın zaman, zikir başta sana çok ağır gelir. Yarım saatte kafam çatladı dersin. Ama, aradan aylar geçince, başlangıçtakinin on misli daha zikir yapabilirsin. Çünkü kapasiten artmıştır.

Başlangıçta, kitaptan bir sayfa okursun. “kafam durdu, almıyor.” dersin. Ama, okumaya devam edersen, bir süre sonra, bir kitabı baştan sona bir okuyuşta bitirirsin. Zîra, kapasite ziyadesiyle gelişmiştir.

Önemli olan, senin beynini hangi istikamette geliştirdiğindir!.

Eğer kız-karı peşinde koşuyorsan beynin bu alanda gelişecek ve bunun dahasını isteyeceksin… 

Mânevi ilimler, mâneviyat istiyorsan, elde ettiğini olabildiğince çok kişi ile paylaşacaksın, anlatacaksın, konuşacaksın, dağıtacaksın!.

Hiçbir şey yapamıyorsan, imkânların dahilinde, birkaç ilim kitabı al ve dağıt! Zirâ ilim kitabı dağıtınca, sana ilim gelecektir.

Ne dağıtırsan onun karşılığını alırsın. 

Allah’ın sistemi bu!.

ÖLÜM ANINDA,  RUH- BEDEN İLİŞKİSİNİN 
KESİLMESİNDE BEYNİN ROLÜ  NEDİR?

Beyindeki “akıl” dediğimiz özellik, ‘’bellek dalgaları’’ şeklinde ruha yansıtılıyor. Akıl gibi, fikir, hayâl, şekillendirme, vehmî benlik gibi hususlar gene beyin faaliyetinin neticesinde, ruha yükleniyor.

Bu “Ruh” dediğimiz yapı, varlığını beyinle güçlendirirken; aynı zamanda beyin, “sinir sistemi” dediğimiz en uçtaki-en uzak hücrelere kadar yayılan bir elektrikle, bedende muhafaza ediliyor!.

Ne zaman ki bedenin bu bioelektrik faaliyeti bir anda, bir olayla duruyor, beyin çalışmasını yitiriyor; bu beyin çalışması yitirildiği anda, bedenin en uzaktaki hücreye kadar uzanan elektriği kesildiği için; bedendeki ‘’Ruh’’u kendinde muhafaza eden bir çeşit elektromıknatısiyet kesiliyor.

Ve ‘’Ruh’’ adını verdiğimiz bir tür hologramik ışınsal beden, biyolojik bedenden ayrılıyor!.

İşte Ölü!.

Beynin yolladığı bioelektrik enerji, bedenin en uç noktasından beyne en yakın noktaya doğru bir kesilme gösterdiği için de, bu kişide en uç noktasından yani ayaklarının ucundan Ruh yukarı çekiliyormuş gibi bir mânâ şeklinde yorumlanıyor.

Oysa bu, hücrelerdeki elektriğin kesilmesi sırasında, başa doğru olan o bölümlerdeki hissizliği kişi farkediyor. Çünkü esasında, beyindeki bioelektrik kesilmesi sonucunda bedende de çekicilik kalkıyor!.

Bedenden çekicilik kalktığı zaman, zaten otomatik olarak “kişilik ruhu” bedenden ayrılıyor!.

Bu olay bir anda oluyor! 

Kişinin “ayak ucundan çekiliyor” diye hissettiği şey, beynin bedene yaydığı bioelektriğin kesilmesinin, en uç noktadan itibaren farkedilmesi olayı!.

BEYNİMİZİ KİM KULLANIYOR?!  
Dışardan biri mi kullanıyor beynimizi, kendimiz mi?

Tüm mahlûkat içgüdü ve duygularıyla davranışlarını ortaya koyar. İnsan ise düşünerek davranışlarını düzenleyebilmek ve duygularını kontrol altına alabilmek yetisine sahiptir.

Öyle ise, içimizden fışkıran duygularımızı ve içgüdüsel davranışlarımızı ne kadar kontrol edebiliyorsak, o kadar beynimizi kullanmasını biliyoruz, diyebilir miyiz acaba?

Önce ilim... sonra irade!

Geçmişte soyut anlatılan kavramların hep somut gerçeklere dayandığını gözönüne alırsak;

“Tanrı” kavramından arınmadan, somut gerçekler dünyasını değerlendiremezsiniz!.

Oysa genleriniz tıka basa Tanrı kavramıyla dolu!.
Her güzelliğin kendi özünüzden kaynaklanacağını farketmeniz gerekir!. 

Tanrı yok ki, size bir şey versin!.
Siz mevcut kapasitenizle ilmi değerlendirecek ve bu değerlendirmeyle beyninizi daha kapsamlı kullanabileceksiniz!.

Düşündüğünüz her şey, beyin tarafından genlerinize kaydediliyor!.

Dostlarım...  İki ayrı dünya/boyut var sanıyoruz;

“Zâhir” ve “Bâtın”!. 

Oysa iki ayrı dünya değil, yalnızca ALGILAYABİLDİKLERİMİZ ve ALGILAYAMADIKLARIMIZ var!

Ve bu da herkese GÖRE değişiyor!.

Beyin veya seslenişi olan şuur, hiçbir zaman tatmin olmaz ve  olmayacaktır... Çünkü öğrenilecek şeylerin sonu yoktur!.

Cehennemi yaşıyoruz, şartlanmalarımız, DUYGUlarımız  ve değer yargılarımız yüzünden... 

Cenneti yaşıyoruz, gerçekçi olmamız, duygularımız ve evrensel bakabilmemiz yüzünden!.
Yaşamda kimsenin kimseyi sorumlu tutma hakkı yoktur!.

Herkes kendi kapasitesini kullanamamasının sonuçlarını yaşayacaktır!.

Beyin son sentezini açığa çıkarıyor; biz de o senteze uygulamamızla katkıda bulunuyoruz!
“Beynin sentez sonucu”na “BİLİNÇ” diyoruz biz dışarıdan...
İpler hep beynin elinde... de, beynin ipleri kimin elinde olabilir?   

Sakın  tanrı demeyin!!!.

DÜŞÜNSEL YAŞAMIN 

BOYUT SIÇRAMASI NEYE BAĞLIDIR?

Chakralardan 7.si olan Pineal gland, insanda soyut kavramların başladığı ve değerlendirildiği alandır. Bunun faaliyeti,  beyinde düşünsel yaşama boyut atlatmaktadır.

‘’BİRİMSELLİK VE BEDENSELLİK 

HİS VE DÜŞÜNCESİ’’ NASIL OLUŞUYOR?

Evrendeki holografik bilinç ise, "Allah’ın ilim sıfatı”ndandır; ve holografik esasa göre her zerrede, parçacıkta, dalgada tümüyle mevcuttur!. 

"İnsan" da, Hakikati itibariyle, bu ÖZ`den gelme "NEFS"teki bilinçten ibârettir!.

Evet...

"Evrensel Öz"ü, bünyesinde barındıran; ve o "Evrensel Öz"de mevcut olan tüm özellikleri hologramik bir biçimde kendisinde barındıran, bir tür titreşimden ibaret beyin!

Sonsuz sayısız dalgalardan, titreşimlerden ibaret, tasavvuf ehlinin "hayâl" olarak nitelendirdiği bir evren!!!

Ama, bu titreşim, ‘’insan bedeni’’ denilen moleküler yapıda, hücre yapıda, ‘’beyin’’ ismi altında bir birimsellik ve bedensellik hissini ve düşüncesini oluşturuyor!. 

Bu oluşma nasıl başlıyor?.

Bu oluşma, çocuğun doğumundan sonraki ilk aylarda meydana geliyor. 

Dışarıdan belli dalgalar olarak beyne ulaşan çeşitli veriler, kendilerini kabule hazır olan hücreleri kendi frekanslarına programlayarak; o andan itibaren o hücrelerin faaliyeti hâlinde, beyinde kendi anlamlarının oluşmasını temin ediyorlar!.

Buna, ister şartlanma diyelim, ister beynin belirli bilgilerle programlanması ya da programlandırılması diyelim; değişen bir şey olmaz, çünkü işlem aynıdır. 

Daha sonra belli değer yargılarının empoze edilmesi ile kişide, kendini “madde beden kabulü” hâli başlıyor.

Beyin, esas itibariyle, her türlü bilgileri alıp kabullenmeye yönelik bir yapı... 

Hiçbir bilgi kaydı yokken, o çocuk elini sıcağa dokundurduğu anda "sıcak, cızz!." diyorsunuz.. O, dokunduğu nesnenin "sıcak, cızz" olduğu, beyne giriyor. Daha sonra siz tekrar aynı nesneyi ona götürdüğünüz zaman o, bunu "sıcak, cızz" diye nitelendiriyor.

Bu misâlde olduğu gibi; aldığı her türlü bilgi, beyinde yer ediyor ve bu, beyinde yer eden bilgilere göre de o beyinde "değer yargıları" oluşuyor. Tâ ki, bir başka bilgilendirme ile o değer yargısı değiştirilmediği sürece! Sonra da o kişide ölene kadar o değer yargısı devam edegidiyor...

İşte, bu tür bilgilendirme veya şartlandırma ile kişi, bedene dönük tasarruflarını kendine ait gibi kabul ediyor. Bunun neticesinde de, kendini bir beden olarak görme, bir birim olarak görme hâliyle bloke olmuş oluyor!. 

Bu kayıtlanışın neticesinde ise kendine, orijinindeki "Evrensel Öz" cevherinden mahrum yaşam tarzı cezasını vermiş oluyor!.

İNSANI BİRİMSELLİĞE ÇEKEN ŞEYLER 

NİÇİN VE NASIL ALINIR?

Sen, eğer Mutlak, "Tek" varlığın bir kısım özelliklerine ayna olmak üzere var edilmiş bir birim isen; aynanda, O Mutlak Varlık, kendindeki hangi özellikleriyle seyretmeyi dilemiş ise, buna uygun bir programı, senin için meydana getirmiştir. 

Bu programın gereği olarak sen, seni bireysellikten, bedensellikten, kendini beden olarak kabul etmene dönük hallerden kurtarıcı olaylar dizisi içine düşersin... Çünkü senin için böyle bir program murad edilmiştir. 

Bu programının gereği olarak, bedenin istek ve arzularına cevap vermeyen bir yaşam içine girersin. 

Gün be gün yaşadığın olaylar içinde maddeden ve birimsellikten uzaklaşmağa, soğumağa, nefret etmeğe başlarsın... Bu durum da seni şuursal boyuta çeker. Veya halk deyimiyle senin, Allah`a yönelmene yol açar... Madde senin için bir değer ifade etmemeğe başlar...

Bunun, birimde ki algılanış şekli şudur; 

"Artık, benim için dünya, madde, para pul, evlat, ana baba hiç bir şey ifade etmiyor" demeye başlarsın... 

Böylece seni birimselliğe çeken şeyler, senden alınır; bilinç boyutuna doğru bir yönelim başlar.
İSTİDAT VE KÂBİLİYET İLE 

BEYİN ARASINDAKİ İLİŞKİ NEDİR? 

İnsanın, kendisinde var olan kâbiliyet ve istidadı madde dünyasına aktarabilmesi, beynin gelişmesiyle orantılı olmaktadır.

Beynin gelişmesi ise her ne kadar elinde görünüyorsa da, bu gelişme dış ya da içe ait çeşitli şartlarla bağlantılı olabilmektedir.

BEYİN HÜCRELERİ, HER İŞLEVİ 

YAPABİLECEK KÂBİLİYETE SAHİPTİR!

Beyin, bir alanda ne kadar araştırıcı kapasiteye sahipse, her alanda da o kadarlık araştırma kapasitesine sahiptir!.

Beyin hücreleri, yaptıkları işlev dışındaki her işlevi de yapabilecek kâbiliyete sahiptir; ama bunun ne mânâya geldiğinin farkında bile değiliz!.

BEYİNDEKİ  VİRÜSLER  NELERDİR?!

İnsan beynindeki, genetikten gelen veya sonradan şartlanma yollu edinilmiş bilgiler, PC deki virüslere benzer!.

Bu virüsler bazen kapalı kalıp harekete geçirecek bir dış etki beklerler ve dışarıdan virüs yok sanılırlar; bazen de hemen yayılıp kişiyi duygusallık batağında perişan edip, tüm harddiski çökertirler... Yeniden harddiskin çalışır hâle gelmesi uzun yıllar alır!.

Virüs şartlanması yerleşmiştir hard diskinin bir köşesine, farkında değilsindir... İlim gelir, harddiskinin çoğunluğunu kaplar... Sonra öyle bir olayla, “imtihan” derler tasavvuf dilinde buna, karşılaşırsın; ki, o olay gider virüsü aktive eder!.

Haydi al başına!. Virüs bir anda bütün bilgilerini imha eder ve hard disk güm!. Yanarsın!. İlim bana faydalı olmadı dersin!.

Oysa, ilim öncesinde edindiğin –şartlanman, değer yargın- beynine yerleşmiş virüsü temizlemediğin için, o virüsü aktive eden olay PC ni darmadağın etmiştir ve yapabileceğin de hiçbir şey yoktur artık, PC ni yeni baştan formatlamaktan başka!.

Evrensel Sırlar kitabının başına ise, tüm virüsleri imha edecek ana “ANTİ-VİRÜS” programını koymuştuk!.(*)

Onu kullanmazsanız, PC niz her an bir olayla aktive olacak virüsle çökmeğe mahkûmdur!.

Ayrıca bilgisayar bağlantıları ile de birbirine virüs geçebilir dosya alış-verişiyle!.

Virüsün beyinden beyine geçişi vardır ve çok önemli bir konudur!.

Beyinler arasındaki bilgi alışverişinde, virüslü bilgiyi siz bile farkında olmadan karşınızdaki PC nin beynine yüklersiniz!

Bana, PC uzmanı  Hacker ..... tavsiyede bulundu; “hemen antivirüsü yükle” diye ve yolladı... Hemen yükledim... Antivirüsüm hayli güçlü şimdi... Eğer siz de antivirüs yüklemezseniz, ne zaman içinizdeki virüs hangi olayla aktive olup beyninizi dağıtır bilemem... sonra da cinci dolaşıp beyninizi tamire uğraşırsınız!.

Bilin ki PC nizin beyni yaşamdaki en kıymetli aracınızdır ve onu derhal antivirüsle koruma altına alın!.

- - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - 

(*) Bütün toplumsal şartlanmalardan; toplumsal şartlanmalardan doğan değer yargılarından; ve bu değer yargıları sonucu oluşan duygulardan arınmayan ÖZÜNDEKİ EVRENSEL SIRLARA eremez!. (EVRENSEL SIRLAR- A.Hulûsi) 

İNSANIN KENDİSİNDEKİ MÜKEMMELLİĞİ 

ORTAYA KOYAMAYIŞI, BEYNİNDEKİ 

GELİŞİMLERİ YAPMAMASI YÜZÜNDENDİR!

Beynin yapısındaki genetik bilgiler; artı astrolojik etkilerin meydana getirdiği özellikler; artı, şartlanmalar, artı bunların sonunda doğan düşünce sistemi, “kişilik şuuru” dediğimiz şeydir. Nitekim bütün insanların yaradılıştan mükemmeliyete sahip olduklarının ispatını da dini yoldan gene Kur`ân-ı Kerim`den bir âyet ile ispatlayalım.

“GERÇEK Kİ İNSANI EN MÜKEMMEL BİR ŞEKİLDE YARATTIK”(95-4)

Evet, en gelişmiş bir şekilde halkedilen “insan”, önce dalga bedeni; sonra da biyolojik bedeni ve dolayısıyla da beyin aracı katıyla kısıtlanarak, madde dünyasında, yapısındaki mükemmelliği ortaya koymak durumunda bırakılmıştır. Ki insan bunu başarabildiği oranda mükafata, yapmadığı oranda da sonucuna hak kazanacaktır.

Nitekim insanın bu mükemmel şekilde halkoluşundan sonra, maddeyle kısıtlanışı da bir sonraki âyette belirtilmektedir:

“... SONRA DA ONU, (insanı) AŞAĞILARIN AŞAĞISINA iNDİRDİK (madde kaydına soktuk).”(95-5)  

Evet görüldüğü gibi, gerçekte her insan, en mükemmel bir yapıya sahip olmasına rağmen, kendisindeki bu mükemmelliği beyninde gerekli gelişimleri yapmaması sebebiyle, madde dünyasında ortaya koyamamakta; ve Yaratıcısı tarafından da bu yüzden sorumlu tutulmaktadır.

‘’BEYİN  VERİ TABANI’’ NEDİR?

Çocukluğundan itibaren genlerinden gelip beyninde açığa çıkan ve çevrenden senin beynine ulaşmış tüm bilgiler, demektir.

Her algılananın, beyinde benzer bir veri tabanı olmayabilir; ki,  büyük çoklukla da böyledir.

BEYİN VERİ TABANININ 

KAYNAKLARI NELERDİR?

Beynine ulaşan veriler dört yoldan olabilir; 

1-Beş duyudan… 

2-“Cin” ismi ile işaret edilen kapsam içindeki, gerek dünyada ve gerekse diğer planetlerde yaşayan, çeşitli bilinç sahibi varlıklardan…

3-Astrolojik etkilerden… 

4-Şuur boyutun itibariyle, uzayın hakikatından… 

Bunlardan son ikisi, senin, “içerden” kelimesiyle işaret ettiklerindir.

“İçeriden” demek, beş duyu ile beynine ulaşmayan verilerin tüm türleri demektir.
“Cin” isminin işaret ettiği varlıklar ikiye ayrılır;

1-Benim, “Ruh İnsan Cin” adlı kitabımda bahsettiğim tür…

2-Bu türün dışında kalan; fizik bedenleri olmayan, gerek güneş sistemi içindeki planetlerde –Güneş dahil- ve gerekse galaksi içi diğer yıldızlarda yaşayan, dalga yapılı bilinç varlıklar! Bu türlerle, ancak keşf veya feth hâlini yaşayanlar iletişim kurabilir. Bunların dışındakiler, bir üstteki türle  (cin)iletişim kurup; onların takdimi dolayısıyla da, cinlerle değil bu türle görüştüklerini sanırlar. 

Uzayından alınanlara gelince… 

Buna, Rasûl ve Nebilerde olursa, vahiy; velilerde olursa, ilham denilir. Bunların dışında, ender olarak, bazı çok hassas kişilerde de olması imkândışı değildir. 

Esas itibariyle, en zor anlaşılabilecek boyut burasıdır… 

Bu boyutta, “Tek’lik bilinci” geçerlidir!.

Bu boyut itibariyle, Evren – Ruhu Â’zâm tek bir yapı-birim-beden hâlindedir; ve O’nun, o boyutu itibariyle, tek bir bilinci sözkonusudur!. 

1-Beynin programlanışında genetik veriler sözkonusu, “irsiyet” de dediğimiz genetik verilerin beyinde yeralması sözkonusu.

2-Beynin programlanışında astrolojik etkiler, yani uzaydan çeşitli takım yıldızlardan gelen kozmik dalgaların beyne ulaşmasıyla oluşan bir programlanma da sözkonusu.

Bunlar, beynin ana çalışma mekanizmasını oluştururken, çocukluktan-küçüklükten itibaren beyni düzenleyen bir de “şartlanma” sözkonusu.

BİRİMİN VERİ TABANININ NELERİ 

KABUL EDECEĞİNİ BELİRLEYEN NEDİR?

Genetik ve astrolojik veriler, birimin veri tabanının neleri kabullenebileceğini düzenlerken; içinde yaşadığı çevresinden kendisine ulaşan veriler de onun düşünce sistemine yön verir değer yargılarını oluşturarak!.

BEYİNDE POZİTİF VE NEGATİF 

ESASA DAYALI, BELLİ FREKANSLARLA 

PROGRAMLANMIŞ VERİ TABANLARI VARDIR!

Bilgisayarları inceleyenler, insan beyninin çalışma düzenini çok daha rahat fark edebilirler. Dışarıdan gelen veriler nasıl bilgisayarın harddiskine geçiyorsa; daha sonra da harddiskten istenilenler ekrana yansıyor, görünür hâle geliyorsa; bu bilgiler bilgisayarın içinde, nasıl mevcut bilgi hâli ile değil de sadece 0-1 esasına dayalı iki tür kayıt ise, insan beyninde ve hücrelerinde de aynı şekilde pozitif ve negatif esasa dayalı belli frekanslarla programlanmış veri tabanları vardır!. Siz bunlardan hangisine yönelirseniz onlar sizin ekranınızda üst yapı şuurda meydana çıkar.

Burada önemli olan; insanın kendi kapasitesini olabildiğince kullanabilmesini temin etmektir!

“BÂTIN”, GERÇEKTE 

BEYİN VERİ TABANINDA VAROLANDIR; 

“ZÂHİR” OLANDIR!

Beynindeki veri tabanında bulunan ve gerçekte “zâhir” olan, o şeye verdiğin isim veya o şey hakkındaki şartlanmaya dayanan zannın-tasavvurun, seni o şeyin hakikatinden perdeleyip; o şeyin, sana “bâtın” olarak kalmasına yol açar!.

BEYİN VERİ TABANINDAKİ VERİLERİN 

ORİJİNİ NEDİR?

Veri tabanındaki veriler, bilgiler dediğimiz şeyler, belli frekanslardır.

GENETİK VERİ TABANIN DEĞERLENDİRİLMESİ 

NE ZAMAN VE NASIL BAŞLAR?

Sperm ile yumurtanın rahimde birleşmesinin 120. gününde, cenin, bazı kozmik ışınların etkisiyle, "meleğin ruhu nefhetmesi" diye târif edilen bir biçimde, dalga üretimine başlar. 

Beynin çekirdeği durumunda olan bu yapı, genetik veri tabanını değerlendirmesine vesile olan ilk temel kozmik tesirleri alarak ön programa kavuşur ki; böylece onun "şâkilesi" yâni "programının doğrultusu" belirlenmiş olur.

VERİ TABANININ ÇALIŞMA SİSTEMİ NEDİR?

Sizin, beyninizde, farkında olarak algıladıklarınız “somut”tur.  Bu “rüya” da olabilir; “hayâl” de!

Burada ölçü, beş duyu ile onu algılamanız değil; beyninizin onu bir şekilde fark edilir hâle sokmasıdır. Yani, önemli olan, o şeyi, sizin, bir yolla farketmenizdir!. İşte bu farkedişle birlikte, o şey, sizin “somut”unuzdur! İsterse başkaları için o şey, hâlâ “soyut” hükmünde olsun!.

Sizin “soyut”unuz ise, bilincinizde, bir sûrete, bir şekle oturtamadığınız için ne olduğunu tam bir açıklıkla farkedemediğiniz şeydir.

Bilirsiniz, öyle bir şey vardır, hissedersiniz; hattâ, sanki o şeye elinizle dokunacak kadar yakınsınızdır; ama gene de, onun adını koyup, ne olduğunu tesbit edemezsiniz! İşte bu, “soyut”unuzdur!.

Bizim kullandığımız çoğu tâbirler, isimlendirmelerimiz, pâyelendirmelerimiz, değerlendirmelerimiz, hep GÖREdir ve kafamızdaki eskilere dayanan kendi “somut”umuza işaret aracımızdır!.

Beyin, biz daha farketmeden, olayları kendi veri tabanına göre çok daha değişik şekilde değerlendirir!.

Beyne bir veri gelir… Beyin gelen bu yeni veriyi-dalgaboyunu, kendi eski verileriyle karşılaştırır. Eğer daha önce ona, yeni geleni andıran bir veri yüklenmişse, hemen onunla eşleştirerek sentez ve ona göre bir değerlendirme yapar. Siz, eski veriler ışığında o yeni veriyi değerlendirirsiniz böylece… Bundan da, “ben onu biliyordum zaten” çıkar.

Bu, rûha da böylece yüklendiği içindir ki, cennet boyutunda yaşayanlar bir takım şeyler için, “bu daha evvelce tattığımız şeylere benziyor” diyeceklerdir! Oysa orada tadılan, bambaşka bir şeydir! Ama bunu, anlatmaya çalıştığım olay yüzünden, burada farketmiş olanlar dışındakiler, farkedemeyeceklerdir!.

Bu sebepledir ki, bu dünyada, yepyeni ve ilk defa karşılaştığımız şeyi, hep eskiyle kıyaslamaya ve eskiye GÖRE değerlendirmeye kalkarsak; o yeni karşılaştığımızdaki ORİJİNALLİKTEN perdeleriz kendimiz! Sonra da deriz ki, “yeni bir şey yok”!.

Oysa, eski bir şey yok!.

“O”, her an yeni bir yaratışta! Eskiyi tekrar yaratmıyor, yeniden veya yenileyerek!.

VERİ TABANINDAKİ VERİLERİN 

AÇIĞA ÇIKMASI İÇİN GEREKLİ ŞART NEDİR?

Genetik ve astrolojik etkilerden kaynaklanan bir tabanın, özelliklerin, ham madden var. Bu özellikler, kendi kendine açığa çıkmaz... Giren yeni veriler istikametinde bunlar açığa çıkar. 

Temelde, baz olan özellikler genetik ve astrolojik tabanda vardır. Bunun açığa çıkması, daha sonraki, dıştan alınan verilere bağlı olarak meydana gelir kişide.

Bilgisayarları inceleyenler, insan beyninin çalışma düzenini çok daha rahat fark edebilirler… 

Dışarıdan gelen veriler nasıl bilgisayarın harddiskine  geçiyorsa; daha sonra da harddiskten istenilenler ekrana yansıyor, görünür hâle geliyorsa; bu bilgiler bilgisayarın içinde, nasıl mevcut bilgi hâli ile değil de sadece 0-1 esasına dayalı iki tür kayıt ise, insan beyninde ve hücrelerinde de aynı şekilde pozitif ve negatif esasa dayalı belli frekanslarla programlanmış veri tabanları vardır!. 

Siz bunlardan hangisine yönelirseniz onlar sizin ekranınızda üst yapı şuurda meydana çıkar.

YAŞADIKLARINIZIN TÜMÜ, 

(AYNIYLA RUH’A DA KAYDI GİREN), 

VERİ TABANINIZIN SİZDEN AÇIĞA ÇIKIŞIDIR!

Bizler, genetik yoldan bize ulaşan tüm verilerin, kozmik yoldan oluşturulan kapasitedeki anlamlar ölçüsünde ortaya çıkışıyla elde ettiğimiz zihinsel yetenek ile yaşarız.
Veri tabanı ne kadar geniş kapsamlı ise, o kişinin Cennette duyacağı güzellikler, hazlar, zevkler de o kadar fazladır. Cennetteki mertebe farkı dediğim şey de, buna dayanır. 

Onun için diyor ki, Hazreti Rasûlullah: 

“Beşikten mezara kadar ilim tahsil et!.” 

Çünkü, “ilim tahsil etmek”, denen şey, senin beyninde mevcut olup, ruhuna da yüklenmekte olan veri tabanını olabildiğince üst kapasiteye çıkarmandır. Ne kadar beynini geliştirebilir, ne kadar veri tabanını artırabilir, ne kadar ilim sahibi olabilirsen, yaşamın o kadar farklı olur.

“Ahmaklarla sohbet etmekten kaçının” denir!. 

Kimdir ahmak?.

Anlayamadığını anlamayan!.

Niye kaçınmak?.. Çünkü, sana katacağı bir şey yok!. Sohbet edeceğin beraber olacağın insan, ilimce senin ilerinde; senin önünde olsun!. Senin gerinde olan bir kişiye ise yalnızca bir şey verme amacı ile yaklaş!.

Âhirete inanmayan kişi, nasıl para ve mal biriktirme peşinde koşarsa; akıllı insan da, ilim biriktirmek için uğraşır. Çünkü, ölüm ötesinde artık yeni ilim elde etme şansının olmadığını bilir!. 

Ruhta ölümötesinde kapasite artırma imkânı yok!. İşte onun içindir ki, 

“Beşikten mezara kadar ilim tahsil et!”; 

“Ilim Çin`de bile olsa git al!”; 

“Kendi önünde olduğunu bildiğin, senden daha fazla bilgili kimselerle beraber ol! “ 

diye tavsiye ediliyor.

PRIVATE
Dünyada cehennemi de cenneti de kendi içimizden kaynaklanan bir biçimde yaşadığımız kesin!. 

Veri tabanımıza GÖRE içinde bulunduğumuz şartları değerlendirir; sonucunda da içinde bulunduğumuz şartlardan ya mutlu oluruz ya da yanarız. 

Mutluluğumuz ve mutsuzluğumuz hep hayâlimizde(N)dir!. 

Rüya misâlindeki gibi, dünya sonrası kabir âlemini de, daha sonraki boyut ve yaşam şartlarını da hep gene dünyayı algıladığımız gibi; madde olarak algılayacağız; ancak o boyut şartlarının getirdiği yaşam biçimlerine göre!. 

Ölümötesi yaşamda, hayâllerini, oranın gerçekleri gibi yaşayacağın içindir ki, Bakara Sûresi sonunda,

“Benliğinizdekileri açıklasanız da gizleseniz de onların sonuçlarını yaşayacaksınız varlığınızdaki Allah’ın getirisi olarak!” 

denmektedir. 

Herkes kendi benliğinin getirisi olan hayâllerinin sonuçlarını yaşamaktadır ve yaşayacaktır. 

Veri tabanını arındırmamış olanlar, hayâllerinden yakınacakları bir merci bulamayacaklardır yarın!. 

PRIVATE
Yaşadığınız an içindeki düşünce ve fiillerinizin sonuçlarını daha sonraki an ve süreçte aldığınızın farkında değil misiniz? 

İçinde bulunduğunuz huzur ortamı veya yangınların dünkü düşünce veya fiîllerinizin sonucu olarak bugün sizi kuşatmış olduğunu hâlâ mı göremiyorsunuz? 

Dünü bugün yaşıyorsanız, bugünü de yarına taşımış olmayacak mısınız? 

Böylece dünyanızı, kabir âleminize taşımış olmayacak mısınız?
Bugünkü mutluluk veya yangınlarınız belki de pek çok misliyle kabir âleminizde kıyâmete kadar devam etmeyecek mi? 

Daha sonrasında da benzeriyle devam etmeyecek mi? 

Niye cehennem?… 

Cehennemde neler olacak?… 

Kim sizi cehenneme atacak?… Bundan zevk alacak biri mi var sanki!. 

Böyle biri yoksa; hâlâ yaşayacağınız cehennemin nereden kaynaklanacağını göremiyor musunuz? 

Bugün sizi yangınlara düşüren, cehennemi yaşatan dışardan biri mi ki; yarın da size cehennemi yaşatacak dışardan biri olsun? 

Hâlâ SİSTEM ve DÜZENİ kavrayamıyor musunuz? 

“Ellerinizle yaptıklarınızın sonuçlarını yaşamak” üzere kurulu “Allah yaratısı sistem ve düzenin” kurallarıyla kesin bağımlı olduğumuzu hâlâ idrâk etmeyecek misiniz? 

“Elleriniz” yalnızca BEYNİNİZİN aracıdır; dolayısıyla, yaşadıklarınızın tümü, beyninizdeki –aynıyla ruha da kaydı giren- veri tabanınızın sizden açığa çıkışıdır. 

İş böyle olduğuna göre, niçin, hâlâ veri tabanınız üzerine eğilip, bugünkü ve yarınki yangınlara neden olan veri tabanınızı gözden geçirip; neden, o verileri yeniden düzenlemiyorsunuz?… Yoksa yangında olmaktan zevk mi duyuyorsunuz? 

Ötede bir tanrı ve gelecekteki, onun bilmem neredeki cehennemi kavramından; “Âlemlerin sahibi ALLAH ve O’nun HER AN GEÇERLİ SİSTEM VE DÜZENİ” kavrayışına geçemeden sorularınızın cevaplarını alamayacaksınız!.

Kendinizi gerçeklere göre hazırlamazsanız yarına; bilin ki, yalnızca kendi ellerinizle (beyninizle) yaptıklarınızın sonuçlarını yaşayacaksınız; ve asla “Allah” size zulmetmiş olmayacak!.

KİŞİ, VERİ TABANINDAKİ SEVDİĞİYLE 

BERABER OLACAK AHİRETTE!

Kişi, veri tabanındaki sevdiğiyle beraber olacaktır âhirette; ama kendi şartları içinde, veri tabanı kapasitesi kadarıyla!. 

BEYİN  FAALİYETİ VE VERİ TABANININ,

“İLHAM” VE “VAHİY” ÜZERİNDE 

ROLÜ VAR MIDIR?

İnsanı ilâhi mânâlara yaklaştıran en değerli yol, “ilham”dır!.
"Vahiy"; özden dışa gelen, yani "Hak'tan halka" gelen sezginin adıdır. Melek aracılığıyla direkt özden gelen akıştır!. 

"İlham"lar ise kişinin kendi çalışmaları sonucu, kendisinden meydana gelen fiillerin hâsılası olarak kendisinde oluşan hassasiyetin kazandırdığı algılamalarıdır.

"Vahiy", Hak'tan direkt olarak, herhangi bir çalışma söz konusu olmadan kendisine nâzil olan ve kendisinde fışkıran ilâhi ilimdir. 

"İlham" ise kişinin çalışmaları sonucu kendisinde meydana gelen hassasiyetle, bazı ilâhi gerçeklere muttalî olması, bunların perdelerinin kendisinde açılması; bunları hissedip yaşaması hâlinin adıdır. 

İlhamlarda bazı yanılmalar söz konusu olabilir... Fakat vahiyde yanılma olmaz; bireysel değer yargıları asla gerçekleri bulandırmaz!.

Niçin..? 

Çünkü, "vahiy", direkt "Hak'tan nuzül"dür!. Yanılma payı yoktur!. 

Çünkü, beyin faaliyetlerinin ve verilerinin, o gelenin üzerinde bir rolü yoktur!. Direkt olarak beyinde o mânâ oluşur.

Halbuki "ilham"da ise, kişinin beyninin açılma kapasitesine göre alıcılık durumu ortaya çıkar.

O kapasitenin oluşumunu meydana getiren yan faktörler velide hâsıl olan mânâyı etkileyebilir!. 

Meselâ o anda duyguları, istek veya arzuları o gelen nesneye karışabilir... Ve o gelen nesneyi o istikamette değerlendirebilir.

İNSAN, VERİ TABANINDAKİ 

VERİLERE DAYANARAK, 

HAYÂLİNDEKİ DÜNYASINI YARATIR!

Her insan hayâllerinin sonuçlarını yaşar!. Bazen müsbet bazen de menfi şekilde!.

İnsanoğlu, çevresindeki insanları da, hiçbir zaman olduğu gibi görmez; kendi hayâlinde tasavvur ettiği şekilde görür; düşünür. “Olduğun gibi görün” sözü yetersizdir. Çünkü temelde mümkün değildir. Görünen değil, ALGILAYAN esastır!

Düşüncenin bir mekaniği vardır;

Genetik ve astrolojik veriler, birimin veri tabanının neleri kabullenebileceğini düzenlerken; içinde yaşadığı çevresinden kendisine ulaşan veriler de onun düşünce sistemine yön verir değer yargılarını oluşturarak!.

Birim, veri tabanındaki bu sistemin çalışmasıyla, hayâlinde dünyasını yaratır!.
Karşılaştığı olayları veya kişileri, veri tabanında bulunan –doğru ya da yanlış bilgilere göre oluşmuş- o konuya ait yerlere oturtarak, o olayı ya da kişiyi değerlendirir.
Esasen daha önce de açıkladığım üzere, herkes karşısındakileri değil, kendisine yansıyandan algılayabildiği kadarıyla, hayâlindekini görür ve değerlendirir.

Meselâ…

Kişi tasavvufla ilgilendi ve “veli” kavramını edindi veri tabanına… “Veli”lik kavramıyla ilgili bazı özellikler öğrendi… Bu özelliklerden bazılarını benzettiği birine hemen o montajı yapar ve artık kafasında onu “veli” olarak hayâl ederek; yaşamını buna göre yönlendirir!.

Oysa o kişinin “veli”lik kavramıyla uzaktan – yakından ilgisi yoktur! O özelliklere sahip değildir!.

Bunun gibi, kimini şeyh, kimini mehdi, kimini gavs, kimini kahraman, kimini büyük adam, kimini âlim, kimini başka bir şey hayâl eder, öylece hayâller içinde ömrü tüketir!.
“Veliler”, “tanrılar” yaratır kurabiyeden, sonra da onları yeriz!.


   YETERSİZ BİLGİYLE DOLDURULMUŞ

VERİ TABANLARININ SONUCU, 

HAYÂLİ SUKÛTU YAŞAMAKTIR!

Yetersiz bilgiyle doldurulmuş veri tabanları gerçekleşmesi mümkün olmayan ham hayâller kurarlar; sonucunda da sukûtu hayâller yaşarlar.
Kim ne zaman sukûtu hayâle uğramışsa, bu, onun kurduğu yanlış veya geçersiz hayâllerinin sonucudur!.

İnsan veri tabanındaki verilere dayanarak hayâl kurar. Bu kurduğu hayâllerin de gerçek olmasını bekler. Oluşması için kuvvelerini harekete geçirir!. Sonuçta da hayâlleri gerçek olabilir!.

Ne var ki, o isteklerinin hayâlleri doğrultusunda gerçekleşmesi çoğu zaman da mümkün olmaz!. Çünkü oluşturmak istediği ya da oluşmasını beklediği konuda yanlış veriler edinmiştir. Bu yüzden de sukûtu hayâl mukadder olmuştur kendisine, elleriyle yaptıklarının sonucu olarak!.

“Herkes elleriyle yaptıklarının sonucunu yaşamaktadır” hükmünü aklımızdan hiç çıkartmayalım, eğer tanrının varlığına inanmayanlardansak!.”
BEYİN, NE ZAMAN ÂFÂKÎ VE ENFÜSÎ 

İLHAMLAR ALMAYA BAŞLAR?

"NEFS" bu eksiklerini farkedip bunları tamamlama yolunda bir takım düşünsel ve bedensel gerekli çalışmaları yaptıktan sonra, beyinde belli hassasiyetler oluşur. 

Bu hassasiyetler sonucunda beyin, âfâkî veya enfüsî belli ilhamlar almağa başlar! Bu ilhamların bazıları neticesinde o Nefsin bilinci, aklını üst düzeyde kullanır. Aklı da, Akl-ı Küll`den ilham almağa başlar. 

Çünkü Nefs`in aslı Nefs-i Küll olduğu gibi, kendinde mevcut bilinci de, Akl-ı Küll`den akıl almağa başlar.

 Ve, bütün bunlar kendisine ilham yollu gelir.

BEYİN, NASIL DEĞERLENDİRME YAPAR?

Beyin, tümüyle bir değerlendirme merkezidir. 

Esasen beyin içinde görüntü, ses gibi nesneler mevcut değildir. Bunun en iyi misâli bir televizyonun ya da bilgisayarın içidir. Televizyonun içinde ses ya da görüntü diye bir şey yoktur.

Televizyona dışarıdan gelen 220 volt elektrik, insanın yiyip-içtikleri gibi enerji teminine dönüktür. Televizyonun içinde bulunan transistorlar, diodlar, entegreler, mikroçipler ise gelen bilgilerin değerlendiği merkezdir. Dışarıdan, antenden ya da herhangi bir kablolu yayından gelen “dalga” adını verdiğimiz ışınsal mesaj, bu merkezde değerlendirilerek görüntü ya da ses oluşturacak bir biçimde ekran veya hoparlöre yansıtılır.
İnsan bedeni, dışarıdan aldığı gıdayı, bir organik fabrika hükmünde olan bedeninde analiz ederek bioelektrik enerjiye dönüştürür. Bu bioelektrik enerji hem insan beyninin ihtiyacı olan bioelektriği oluşturur; hem de “sinir sistemi” dediğimiz bioelektrik sistem ile vücudun canlılığını sağlar, tüm hücrelere kadar; hem de vücutta bir manyetik alan meydana getirerek ruhu kendisinde muhafaza eder!. Beynin aldığı bu bioelektrik, tıpkı bilgisayarın 220 volt girdisi gibidir.

Her şeyi değerlendirme mekanizmamız olan «beyin»; mevcut, algılayageldiğimiz terkibi itibariyle, kimyasal bir bileşimdir.

Bu kimyasal bileşim, bir bioelektrik faaliyet ile çeşitli fonksiyonlar ortaya koyar ve varlığımızda görülen tüm oluşları meydana getirir.

Kimyasal bileşimi meydana getiren moleküler yapı ve özellikle DNA ve RNA dizini, bir yandan yapısı itibariyle hücre biokimyası ile bioelektrik iletişim hâlinde iken; diğer yandan da atomaltı boyutun canlıları olan kozmik ışınlar ile etkileşim içindedir..

Eğer, bilinen bir misâl vermek gerekirse, Güneş füzyonundan yayılan bir tür kozmik ışınımdan bahsedebiliriz... Bu ışınlar, 8 dakikada Güneşten dünyaya ulaşıp, bizim her zerremizden, her hücremizden ve bunun çok daha alt yapılarından, belirli etkiler oluşturarak, sâliselerle bahsedilecek bir zaman içerisinde geçmektedir. Yine bu ışınlar tüm dünyanın da içinden geçtikten sonra uzayda yolculuklarına devam ederler... Ve bizler, tüm yaşamımız boyunca, her sâlise, kesintisiz bir biçimde, bu ışın yağmuru gibi, uzaydaki çeşitli takımyıldızlardan, eski adıyla «burçlardan» gelip, her an dünyaya ve üzerinde yaşayanlara ulaşarak, onların tüm yapılarından geçmekte olan ve bu arada onların içlerinde belli etkiler oluşturan nice ışınsal kozmik tesirlere mâruz kalmaktayız.

Ne yazık ki, insanlık bilimi bu oluşumu çözmekte, deşifre etmekte henüz son derece «ilkel» bir düzeydedir.
Beyin hücreleri, az önce de bahsettiğimiz gibi, bir bioelektrik akış ile faaliyet gösterirken, aynı zamanda kozmik yağmura da mâruz kalmakta ve böylece bütün bu etkiler, girdiler sonucunda çeşitli aktiviteler ortaya çıkmaktadır.
Her biri, tüm diğer hücrelerin yaptığı görevleri yapabilecek kâbiliyette ve 16.000 (onaltı bin) hücre ile bağlantı hâlinde 120 milyar hücre, beyin! Ve günümüz bilimine göre bu kapasiteye sahip beynin sadece yüzde yedi ilâ yüzde onikisini kullanabilen insanlar!.

Biz, bu yüzde yedi ile oniki arasında değişen oranı kullanırken, gerçekte, kelimelerle ifade ettiğimiz pek çok olay olmuyor beynimizde!.

Meselâ, “görüyoruz” diyoruz... Oysa, beyinde görüntü ya da ses yoktur!. 

Gerçekte, beyin içinde görüntü yoktur! Beyin içinde sadece hücreler arasında bir bioelektrik akış sözkonusudur.

Göz, beynine birtakım veriler ulaştırıyor; beyne belli bir bioelektrik mesaj ulaşıyor ve beyin tahayyül yoluyla bu nesneyi değerlendiriyor. Bu mânâyı algılıyor. Algıladığı mânâyı algılamasına yardımcı olması yönünden de hayâl gücüyle belli bir görüntü tahayyül ediyor.

Beyin için algılama, idrâk sözkonusu! Görüntü, algılamaya yardımcı bir faktör.

Beyin, kendisine gelen görüntü sinyallerini değerlendirerek ilim sahibi olan bir merkezdir.
Gerçekte, beyin ne görür, ne de işitir!. Beyin, bir tür bilgisayar gibi çalışır... Sadece kendisine ulaşan çok değişik frekanslı dalgaları, kendisindeki daha önce aldığı verilere kıyaslayarak değerlendirip; bundan bir sonuç çıkartır!. 
Kozmik yağmur ile de etkilenen beynin, küçüklükten itibaren aldığı çeşitli programlamalar istikametinde yaptığı değerlendirmelere biz «görüyoruz» demişiz... 

«Görüyoruz»un gerçek ifadesi, «beynimizin değer yargısıdır»!.

Ya da “işitiyoruz” demişiz ki; diğer ifade ile, “işitiyorum” veya «görüyorum»un anlamı, «algılıyorum»dur!. Ve gerçekte, doğrusu da bu ifadedir. Çünkü, görme aracı ve kapasitesi değiştikçe «algılama»da değişir, algılamanın getirdiği değer yargısı da değişir!.

(Soru: Her hangi bir objeyi, insanlar değişik şekilde görebilir mi?.)

Beyine ulaşan frekanslar aynı ise, veri tabanı da aynı ise tesbitler de aynıdır, değişmez!. Zaten, hepimizin objeleri aynı şekilde görmemizin, algılamamızın sebebi, algılama araçlarımızın eş değer kapasitelerde olmasından kaynaklanır.

Gözün görme sınırları, kapasitesi belli… Aynı ışınlar, bir göze de gelse, bin göze de gelse sonuç aynıdır. Hepsi aynı şeyi söyleyecektir!. Çünkü, bin tane ayrı ayrı kapasitede göz yok!. Tek kapasiteye sahip bin göz var.

(Soru: “Kırmızıyı, bir renk körü, başka bir renk olarak algılıyor.” Neden?.)

Beyinlerde de fark var aslında.. Bakın!. Hem fark yok diyorum, hem var diyorum. Neye göre fark yok?.

Temelde, ham madde olarak iki beyin de aynı. Fakat, körün beyninde gözün geçirdiği o frekanslar gerekli açılımı yapmadığı için gören kişinin beyniyle körün beyni arasında açılım yönünden fark var. Yâni, beyne ulaşan veriler yönünden, beyinler arasında farklılıklar var. 

Beyin, veri birikimi ile belli bir kapasiteye ulaşır. 

Sen anandan doğduğun zaman, beynin, sadece genetik ve astrolojik verilerle oluşan veri tabanına tâbi idi. Dünyaya geldiğin andan itibaren sürekli şekilde yeni veriler yükleniyor.

Yeni doğan çocuk ilk anda bir çok şeyi göremiyor, göz de değerlendiremiyor. 

Niçin?. 

“Değerlendiremiyor” ne demek?..

Beyinde, onu değerlendirecek belli bir veri birikimi yok demek!. Çünkü ancak, beyinde mevcut olan şeyi açığa çıkartıyorsun; beyin veri tabanında var olan kadarıyla kendindekini deşifre edebiliyorsun. Yani, genetik ve astrolojik etkilerden kaynaklanan bir tabanın, özelliklerin, ham madden var. Bu özellikler, kendi kendine açığa çıkmaz!. Giren yeni veriler istikametinde bunlar açığa çıkar. Bir örnek verelim...

Meselâ: Güzeli seçme ve güzele yönelme.. 

Güzeli seçme ve güzele yönelme, beyindeki bir özellikten meydana gelir. Genetik özellikten veya beyinde astrolojik olarak Venüs tesirlerinin kuvvetli olmasından meydana gelir. Venüs tesirlerinden meydana gelen veya genetikten gelen bu güzeli seçme özelliği, İran`daki bir insanda başka türlü, Amerika`daki bir insanda ise başka türlü bir gelişme gösterir, Afrika`dakinde ise daha başka.. Yâni, güzeli seçme duygusu ve arzusu başkadır, güzeli bulma olayı başkadır. Veriye göre değişir. Temelde, baz olan özellikler genetik ve astrolojik tabanda vardır. Bunun açığa çıkması, daha sonraki, dıştan alınan verilere bağlı olarak meydana gelir kişide.

BEYİN, HER AN KOZMİK BOMBARDIMANA 

TÂBİ OLDUĞU HALDE NİÇİN 

TÜM KOZMİK IŞINIMI DEĞERLENDİREMEZ?

Beyin, dıştan gelen çeşitli dalga boylarındaki kozmik ışınları alır ve programlanışı sırasında bilgilendirilmediği konularda, algıladıkları olsa dahi onları değerlendiremez. Ayrıca kendisinin açılmamış alanlarının değerlendireceği sayısız dalga boylarını dahi değerlendiremez.

Oysa, gerçekte her biri ayrı bir mânâ ihtiva eden evrendeki her bir dalga boyu, ışın sürekli olarak beynimizi bombardıman etmektedir... Ne var ki bizim bu mesajları çözmemiz, bu canlı- anlamlı varlıklarla iletişime girmemiz mümkün olmamaktadır!.

BEYİN, NASIL HÜKÜM VERİYOR?

Bugün şu anda düşünüyoruz.

Neyle? 

Beynimizi kulanarak!. Beynimiz algılama araçlarına dayalı alıp değerlendiriyor yani gözle kulakla, özellikle...

Şurayı şu göze dayanarak göz verilerine göre burada bu kadar kişinin varolduğunu şurda şu kadar eşyanın varolduğunu  kabul ediyor ve hattâ iddia ediyor.

Ben aynı beyni alıyorum, aynı gözle birlikte... Yalnız bu göze bir takviye araç koyuyorum, 1 milyar defa büyütebilme kapasitesine sahip elektron mikroskobu.

Sonra bu salonu olduğu gibi alıyorum, tavanını açıyorum ve o Elektron mikjroskobunun lâmına koyuyorum. Ve seni alıyorum, getiriyorum; “O mikroskobun üstünden lama bir bak“ diyorum... 

Sen o bir milyar defa büyütülmüş görüntüyle buraya baktığın zaman burda bu insanların ve eşyaların hiçbirini göremez oluyorsun ve burda bileşik homojen atomik bir kütle görüyorsun... Burdaki demir, bakır, magnezyum atomları; burda azot, oksijen ve hidrojen atomlarıyla bileşik bir halde sadece atomik bir kütle görüyorsun.

Beyin aynı beyin, değişmedi!.

Göz aynı göz, yalnız araya bir mercek katıverdik ilâve... Ve “bak burada ne var?” dedim...

Sen diyorsun ki: “burda ne insan var ne başka şey..burası sadece atomlardan ibaret bir kütle!”

Yani bizim verdiğimiz hükümler, gözün algılama kapasitesine göre ortaya çıkan hükümler! Yani 4000-6000 angström arasındaki dalga boylarıının beynimizde deşifresiyle ortaya çıkan hükümler!.

Bu 4000-7000 arasındaki sınır, 7000 in üstüne çıktığı zaman- 4000 in altına düştüğü zaman görüntüler değişiyor. O zaman dünya renksizleşiyor.

Biz renkli bir dünya görüyoruz ama bundan daha 20 sene evvel renksiz televizyonlara bakıyorduk, siyah beyaz görüyorduk. Hayvanların zaten birçoğu siyah beyaz görüyor zaten. Hayvanlar siyah beyaz görüyor; biz onlardan farklı olarak renkli görüyoruz..

Acaba bizim gördüğümüz renkler, acaba daha üst kapasiteli bir gözün yanında da renksiz kalmaz mı? Bizim görme sınırları içinde kaldığı için “şöyledir” diye hüküm verdiğimiz bu ortam çok daha farklı algılama boyutuna sınırlarına sahip bir görücü araç (diyeyim) bakıldığında ne ifade eder?

Gelelim sese..

16-16.000 heartz arasındaki ses dalgaları adını verdiğimiz dalgalar geliyor kulağımıza çarpıyor, ondan sonra   bioelektriksel mesaj şekline dönüşerek  beyine ulaşıyor.

Beyin kâh 4000-7000 arasındaki dalgaları alıyor deşifre ediyor kâh  “ses dalgalar”ı dediğimiz dalgaları tesbit ediyor..          

Ama netice olarak beyne ne ses gidiyor ne görüntü gidiiyor. Netice olarak, beyne belli dalga boyları gidiyor. Bu dalga boyları  beyinde deşifre edilerek bir anlam ortaya çıkartılıyor. 

Yani beyin çeşitli dalga boylarını değerlendiren bir merkez! Gelen dalga boylarına göre DÜNYA VE VARLIKLAR TASAVVUR EDİYOR!

Beyin, kendisine ulaşan dalga boylarına göre dünya ve nesneler tasavvur ediyor.

Gerçekte o nesneler ve o dünya acaba öyle mi???

Eğer bunu daha basite indirgemek gerekirse, kuşun beyni de gözünün verdiği verilere göre bir dünya tasavvur ediyor. Dünya acaba kuşun gözünün gördüğü gibi mi; ya da bir sineğin bir arının gözünün gördüğü gibi mi Dünya ???

O verilere göre o  beyin öyle değerlendiriyor. Veri aracına göre  beynin hüküm verdiği ortaya çıkıyor..

Ben 5 duyu tâbirini kullanmayı sevmiyorum.Çünkü 5 duyu tabiri çok yanlış mânâlar ortaya çıkmasına sebep oluyor. Bu sebeple ben 5 duyu tâbiri yerine KESİTSEL ALGILAMA ARAÇLARI tâbirini kullanıyorum.

Beynin kesitsel algılama araçlarından bir tanesidir göz..

Beynin kesitsel algılama araçlarından bir tanesidir kulak...

Beynin kesitsel algılama araçlarından bir tanesidir burun, vs.. vs...

Niçin “kesitsel algılama aracı” diyorum?

Dedik ki: “görüntü” dediğimiz şey, cm.nin 10 binde dördü ile santimetrenin 7 si arasındaki dalga boylarıdır. Ses ise 16-16.000 heartz arasındaki dalga boylarıdır.

Esasen varlık, maddeötesi yapısı-orijini itibariyle sayısız dalga boylarından meydana gelmiş bir orijin varlıktır. Yani maddeboyutunun altına atom boyutunun altına indiğimiz zaman,  atomaltı boyuta indiğimiz zaman kuantsal yapıya doğru gittiğimiz zaman “dalgaboyları”yla karşılaşırız.

Evrenin orijini-evrenin aslı (Dünyanın aslı demiyorum... Evrenin aslı!) bu dalgaboylarından ibarettir. bu dalgaboylarından meydana gelmiş âdeta bir elektromanyetik kütledir. Tabii elektromanyetik kütle tâbiri kalıyor bugünkü gerçekler yanında.

İşte bu santimetrenin milyarda birinden başlayıp  milyonlarla km.ye ulaşan  dalgaboyları madde skalası içinde sadece belli  kesitlere saptama yaparak sadece o kesitleri değerlendirebilen algılama araçlarıyla beyin birtakım yorumlarda bulunuyor.
Yani Evrenin yapısından bazı kesitler alarak bu kesitlerin verilerine göre hüküm vermek mecburiyetinde kalıyor beyin.  Oysa beyin bu algılama araçları dışında gelen pek çok sayısız dalga boylarını dahi almada ve değerlendirmede fakat biz bunun farkında değiliz.

Esasen beyni tanıyabildiğimiz oranda neleri ne kadar yapıp ne kadar değerlendirebildiğimizi farkedicez. ve şartlanmalara dayanan düşünce blokajlarınmızı kopartmağa ve elimizden geliyorsa kırıp parçalamağa ve orijinal ve gerçekçi düşünmeye başlayacağız.

İnsan, bilimsel veriler toplamı ile sezgisel veriler toplamının sentezine gidemediği sürece şekille kayıtlı olarak, şartlanmalarla bloke olmuş bir beyinle ömrünü tüketmek ve de kendisindeki âdeta tanrısal güçleri farketmeden bu dünyadan geçip gitmek durumunda 

Dinden bahsediyoruz değil mi!.???..

ALGILAMA ARACININ KAPASİTESİ DEĞİŞTİĞİNDE, 

BEYİN HANGİ GERÇEĞİ FARKEDER?

Bize göre, yani beş duyulu birimlere göre, içinde yaşadığımız bir evren; ve gene bize göre makro-mikro sayısız âlemler mevcuttur... Ancak dikkat edelim, bütün bunlar, hep, gözle algıladığımız verilere göre, böyledir!.

Oysa...

Şu içinde bulunduğunuz mekânı alsalar, tavanını açarak, 60 milyar defa büyütme kapasitesi olan elektron mikroskobunun lâmına oturtsalar... 

Ve sonra da siz geçip o mikroskobun üzerinden, az önce içinde bulunduğunuz mekâna baksanız... 

Acaba ne görüyor olacaksınız?.

Bir milyar defa büyütme ile biz bir cismi değil, o cismin atom bileşenlerini görürüz!. Hele, bu sayı 60 milyara ulaştığında... Gözümüzde bütün insanlar, eşyalar, koltuklar, yazıhaneler veya odadaki diğer cisimler tamamiyle kaybolacak; beynimizin vereceği hüküm tümüyle değişecektir!. 

Ve gayrı ihtiyarî ağzımızdan şu sözler dökülecektir; «Aaa, burada hiç bir şey yokmuş! Şuraya bak, sadece atomlardan, onların çevresinde dönen elektronlardan başkaca birşey göremiyoruz! Peki nereye gitti bunca insan ve eşya!?.»
Bu konuşmayı yapan beyin, az önce, mikroskoba bakmadan evvel, burada insanlar ve eşyalar var diyen beynin ta kendisidir!. 

Beyin aynı beyindir de, değişen sadece algılama boyutu ve algılama aracına getirilen ek kapasitedir!

Demek ki beyin önce, mevcut algılama aracına göre çeşitli ve insanların varlığına dair hüküm verirken; algılama aracının kapasitesi genişletildiği anda, bu hükmünü değiştirerek, burada atomlardan, çekirdek etrafında dönen sayısız elektronlardan başka birşey yok şeklinde yargıya varmaktadır!.

Acaba, biz, bu güçlendirilmiş mercekler dizini ile yani elektron mikroskobu ile yaşamak, böyle doğup böyle ölmek zorunda olsa idik... Şimdi hâlâ, bugün varlığını iddia ettiğimiz şeylerin mevcudiyetini iddia edebilecek miydik?. Yoksa, üzerinde yaşadığımız dünyanın, uzayın ve algıladığımız her şeyin, atomların bileşmesinden meydana gelmiş tek bir yapı olduğunu mu savunacaktık?.

Şâyet beynimiz; altmış milyar büyütme kapasitesine sahip bir elektron mikroskobu yerine, 10 trilyon defa büyütme kapasitesine sahip bir elektron mikroskobu ile evrene bakmak durumunda olsa idi; biz, gene ayrı ayrı cisimlerin, insanların varlığından sözedebilecek miydik?.

Yoksa, algılayacağımız; mevcut, bölünmez, parçalanmaz, süregiden sonsuz, sınırsız TEK'mi olacaktı?.

Şâyet anlatmak istediğim bu hususu size ulaştırabildimse...

Geldiğimiz bu noktada size izaha çalışacağım şey şudur;

GERÇEKTE, mevcud olan tek, bölünmez, parçalanmaz, sınırsız-sonsuz olan TEK'tir!. AHAD'dır!. Eşi, misli, benzeri, mikro ya da makro plânda kendisinin dışında hiç birşey olmayan ALLAH, “AHAD" dır!.

Ancak biz, mevcut algılama araçlarımıza bağımlı olarak, o TEK yapıyı, çok parçalardan oluşmuş bir bütün gibi değerlendirme yanılgısı içindeyiz... Çünkü, beynimiz kesitsel algılama araçlarına göre hüküm vermekte!.

Oysa beyin, kesitsel algılama araçlarının, yani beş duyusunun son derece sınırlı değerlendirme kapasitesiyle kayıtlı kalmasa... Bu sınırlar içinde algıladığı verileri, yalnızca, evrendeki sayısız varlıklardan birer kesit veya birer örnek kabul etse... 

Sonra derin bir tefekkür ile, algılayabildiği örneklerden, daha nelerin mevcut olabileceğini tespit edebilse... Ve sonra, onların yapısal derinliklerine doğru, boyutsal bir seyahat yaparak, evrensel öz ile karşılaşsa... Ve nihâyet kendi "ben"liğinin dahi o evrensel "öz" içinde «yok» oluşunu farkedebilse...

İşte bu işin çok önemli birinci yanı!

Konunun ikinci önemli yanı da şurası…

Hazreti MUHAMMED'in açıkladığı “ALLAH”, «AHAD»; yani, sınırsız - sonsuz, zerrelere ayrılmaz olduğuna ve bu durum her yöne ve her BOYUTA şâmil bulunduğuna göre; bu takdirde, O'nun varlığı yanısıra, varolabilecek ikinci bir varlık, nerede; hangi BOYUTTA; veya hangi başlangıç noktasında O'nun varlığına bir sınır çizerek kendine yer açabilecektir?!.
"AHAD ALLAH" dışında var kabul edilecek ikinci bir varlığın, TANRI'nın yeri neresidir?.

“ALLAH”ın içinde mi, yoksa dışında mı?!

BEYİN, EN ÇOK ENERJİYİ

HANGİ İŞLEVLERDE HARCAR?

1 saat bilemedin 2 saat insanın kafası alır ondan sonra almaz...

Hazmedebilmek önemlidir ...

Taşan bardağı doldurmak akıl mantık işi değildir. 

Taşan bardağı doldurmaya devam ediyormuyuz?!.

Taşıyor!!!.

En âzamî kapasite, tefekkürü geliştiren konularda, 3 saate tahammül edemez. 3 saat âzamî, en üst düzey beyinler için bir sınırdır!.

Koşu yapmış gibi güreş yapmış gibi yorgunluk duyarsın sohbetten çıkarken.

Beyin, en çok enerjiyi tefekkürde harcar. Tefekkürde harcadığı enerji, en üsttür; ondan sonra zikir gelir. 1.sırada tefekkür enerjisi gelir, 2.sırada zikir gelir..Ondan sonra diğer konular gelir.
BEYİN, “FİKİR”LERİ 

TASVİR EDEREK (ŞEKİLLENDİREREK) 

“İDRÂK”I OLUŞTURUR!

Fikir; çeşitli konularda aklımıza gelen yeni yeni düşüncelerdir. 

Bize herhangi bir konuyu düşünmemizi sağlayan ana materyaldir. 

Kökeni ya beynin üretimi ya da dış etkilerdir; ilham, astrolojik etkiler vs...

Sonrasında hayâl gelir. Yani, o fikirleri kafamızda hayâl ederiz.. Anlayıp kavramak için bir sûret hâline sokarız. 

Bu hayâl edişe aynı zamanda "musavvire gücü" denilir. Yani tasvir etme, şekillendirme!. 

Beyinde şekillendirme olayı vardır. 

O fikirler, otomatikman şekillenerek anlaşılır. 

O da nasıl anlaşılır? 

Müdrike yani idrâk gücü ile, idrâk edilir.

GÖRDÜKLERİMİZ; BEYNİN, 

“VERİ TABANINA GÖRE” 

OLUŞTURDUĞU “HAYÂLİ İMAJ”LARDIR! 

Karşımızdaki bir objeden bizim gözümüze yansıyan dalgalar, eğer santimetrenin onbinde 4 ile 7 si arasında ise, gözbebeğimiz bunu bioelektrik dalgalara dönüştürerek “göz siniri” dediğimiz hat üzerinden beyne ulaştırır.

Beyinde bu dalgalar, daha önceden yüklenmiş veri tabanına GÖRE, onlarla birleştirilerek bir sentez oluşturmak suretiyle değerlendirilir;  sonra da hayâli oluşturan görme grubu içinde, bir hayâli imaj oluşur. İşte bu “hayâli imaja”, biz, “görüyoruz” lâfzını kullanırız.

Her şeyi, ötelerde ve asılsız hayâllerde değil; içinde yaşadığımız boyut ve sistemde bulmaya çalışırsak isabet etmiş oluruz.

BEYİN, İSTERSE, “HAYAL MERKEZİ”Nİ 

DEVREYE SOKMADAN DA GÖRÜR! 

Beyin gerek göz görme sınırları içinde kalarak kendisine ulaşan dalgaları ve gerekse de bunun dışında, direkt olarak aldığı dalgaları değerlendirerek düşünür; hisseder ve gerekirse hayâl merkezini devreye sokarak görür!.

Esasen beynin değerlendirmelerinde, görme, bir ara işlem değil; bir son işlemdir!. İsterse, görme devresi oluşmadan da değerlendirmeleri yapar!.

Şunu çok iyi anlayalım;

Yukarıdan, tanrının ruhundan, belli özelliklere sahip bir ruh kopup geldi, bizim bedenimize girdi; o kendisindeki tanrısal güçle görüp biliyor; bedende terbiye oluyor; sonra çıkıp onun huzuruna gidecek; o da onu yargılayıp cehennemine atacak, ya da cennetine sokacak; işte bu yüzden biz o ruhla görüp işitiyoruz görüşü sembolik anlatımların yanlış deşifresinden doğan bir ham hayâlden başka bir şey değildir!.
BEYNİN ALGILAMA SİSTEMLERİ

(Soru: Bizim 6 duyumuz mu var?)

Bizim kaç duyumuz olduğu meçhul! Bildiğimiz kadarıyla 5 duyumuz var. Ama onun dışında 6.ci mi var, 7.cı mı var, 8 ci mi var , neler var oraları karışık bir konu oralara girmiyorum. Çünkü orası çok daha detaylı bir konu...

Beynin sadece beş duyuyla çalıştığını öğrenmişiz ve her şeyi bundan ibaret sanıyoruz.. Yani, görme, işitme, koklama, tad alma, dokunma... Sonra bir de 6. duyu diye bir şey kabul etmişiz; ama onun da ne olduğundan habersiziz.

Oysa beynin, bunun dışında sayısız algılama sistemleri var!. Tıb, henüz bunu çözemedi... Çünkü tıb, beynin mikrodalga faaliyetleri alanına giremedi!.

2000`li yıllara girerken, insanlığın önündeki en büyük bilinmez, insan beynidir!.

Eğer batı dünyası, trilyonlarca doları, uzaya gitme yerine, beyini çözme yolunda kullanabilseydi, bugün insanlık hayâl edemeyeceğiniz güçlere ve özelliklere kavuşmuştu. Fakat, ne yazık ki, beyin araştırmalarına, beyinin dalgasal faaliyetlerine yeterli önem ve harcama yapılmadığı için; dışa dönük olarak, bu para değerlendirildiği için, insan beynindeki o fevkâlâde muazzam güçler henüz keşfedilemedi.

Zîra bunu keşfolması için önce beynin dalgasal faaliyetlerinin ve bu dalga boylarını çözecek bir cihazın icadedilmesi zorunlu!

Sonra da dalgaboylarının anlamını çözebilecek bir cihaz gerekli!.

Ki, bu dalga boylarının deşifresine dayanılarak beyindeki sırlar, beynin ürettiği dalgalar ve de “ruh” dediğimiz ışınsal beden gerçeği çözülebilsin.
BEYNİN “VARSAYIM DÜNYASI”

VE “GAYB ÂLEMİ”!
Beş duyu dediğimiz kesit tespiti yapan araçlarımızın kapasitesi dışında kalanları algılayamayan beyin, bunların tümünü "GAYB" olarak nitelendirir. Beş duyu aracılığıyla ile değerlendirilebilenlerin adı ise Din dilinde "şehâdet" âlemidir. Ki bu, bizim, “madde âlemi (boyutu)” dediğimiz kısımdır.

Madde âlemi, beş duyu verileriyle kayıtlanmış beynin "varsayım" dünyasıdır. Çünkü gerçekte evren tümüyle bir ışınsal yapıdır ki; her dalgaboyu kesitinden, farklı boyutlar yani âlemler oluşmuş bulunmaktadır.

Farklı dalgaboylarından oluşmuş katmanlardaki varlıkların her bir türüne göre de içinde bulundukları âlem(boyut) kendi “MADDE” âlemleridir.

Yani "madde âlemi" diye gerçek ve mutlak tek bir "madde âlemi" olmayıp; her boyut varlığının kendi katmanı, onun kendi özel "madde âlemini" oluşturmaktadır.

Bu itibarla, "ölümötesi" yaşama geçenler dahi, bir tür "madde âlemi" içinde yaşamaktadırlar.  Kezâ, "cehennem" ya da "cennetler"; ya da şu an için “cinlerin” kendi boyutları dahi, onların algılamalarını sağlayan duyu araçlarına GÖRE  "madde âlemidir".

BEYİN DAHİ, ESMÂ TERKİBİ SONUCU, 

"VAR KABUL EDİLEN"DİR!

Efâl boyutu, beyindeki varsayımdır; beynin yapısı dolayısı ile hissedilen!.

Beyin dahi, esmâ terkibi sonucu “var kabul edilen”dir!.

BEYİNDE, GELEN SİNYALLERİ 

DEĞERLENDİRECEK VERİ TABANININ

GELİŞMEMİŞ VEYA YETERSİZ OLUŞUNUN 

NETİCESİ NEDİR?

Gerçeği itibariyle, biz bir insan olarak, hiç bir zaman karşımızdaki kişiyi değil, o kişinin beynimizdeki hayâlini görürüz!.

Sen, karşımda oturuyorsun, senden çıkan ışık dalgaları geliyor, benim göz bebeğime vuruyor, göz bebeğimden sarı noktaya aksediyor. Sarı noktadan beynime bioelektrik bir mesaj geliyor, görme siniri ile... Beyin, gelen bu bioelektrik mesajı kendi hücreleri arasında değerlendirerek bir hayâl oluşturuyor. İşte, senin "görüyorum!." dediğin şey, o beyninin içinde oluşan hayâldir!

Nasıl ki rüya görüyorsun... Rüya gördüğün anda gözün kapalı, dışarıdan gelen hiç bir şey yok! Ama beynindeki bilgiler, senin hayâl mekanizman sonucunda bir hayâl görüntü şekline dönüşüyor.

Aynı şekilde göz açıkken gördüğün her şey de, aslında beyninde oluşan hayâller şeklindedir. Eğer gelen sinyalleri değerlendiren veri tabanın gelişmemiş ya da yetersizse, arızalıysa, gördüğün hayâl de ona göre arızalıdır, gerçeğe uygun değildir!. Bu da, senin beyninde hayâl gördüğünün isbatıdır.

Birisi bakıyor, o şeyi orijinal olarak görüyor. Öteki bakıyor, görme bozukluğu var, görme bozukluğu nedeni ile o şeyi deforme olmuş bir şekilde görüyor!. Niye öyle görüyor? Çünkü, görme cihazı arızalı!. Arızalı araçtan beyne yanlış bilgi gidiyor. Yanlış bilgi gelince de beyin yanlış bilgiye göre bir değerlendirme yapıyor, yanlış bir hayâl oluşturuyor.

BEYİN, NİÇİN KENDİNİ 

“BİR BOYUTUN MENSUBU” KABUL EDER?
Bireysel bilinci oluşturan beyin ise, çalışma kapasitesini yönlendiren algılama devrelerine göre çeşitli boyutları değerlendirir; ve o değerlendirmelere göre de kendini o boyutun mensûbu kabul eder!.
BEYNİN ALGILADIĞI GÖRÜNTÜLERİN, 

SÛRETLERİN ASLI-ORİJİNİ NEDİR?

Esas itibariyle her şey, yani her görüntü, Allahû Teâlâ'nın çeşitli isimlerinin mânâlarının bir sûrete bürünmüş hâlidir. Hattâ daha gerçeğiyle, biz o mânâları beynimizdeki özel algılama sistemi ile görüntüler; sûretler şeklinde algılarız.

Evet, konunun en can alıcı noktası burasıdır.

Gerçekte, evrende mevcut her şey, bizim bir altımızdaki boyutta dalga yani ışınsal yapı hâlindedir.

Nasıl televizyon dalgaları dediğimiz şey gerçekte bir tür belirli frekanstaki dalgalardır ama bünyesinde ses ve görüntü barındırmaktadır. 

Televizyon, kendisinin özel yapısı dolayısıyla, bu dalgaların içinde bulunan mânâları ekranda bir görüntü şeklinde yansıtmakta ve bu da bizim tarafımızdan şekiller olarak  algılanmaktadır.

Aynı şekilde, evrende mevcut, her biri de belirli anlam taşıyan dalgaların bir kısmı gözbebeğimizin algılama sınırları içinde kaldığı için beynimize transfer edilmekte ve böylece de bunlar beyinde deşifre edilerek sanki görüntüsel varlıklarmış gibi tarafımızdan algılanmaktadır.

Yani, bize, beyin özelliğimiz dolayısı ile varmış gibi gelen görüntüler aslında’’ ilmi şifreler’’dir!.

İş böyle olunca, anlaşılmaktadır ki, gerçekte her şey bir ilimdir ve bütün ilimlerin özü, aslı, orijini, hakikatı da "ALLAH İLMİ”DİR!.

AKIL VEYA RUH HASTALIKLARININ(!) 

BEYİNLE İLGİSİ  NEDİR?

“Akıl” veya “akılla ilgili”, yahut da “ruhla ilgili” olarak sanılan ve “insan” için söylenen bütün hastalıklar gerçekte ya beynin gelişmemesindendir; ya da patolojik bir değişim sonucu düzenli çalışmamasındandır.

BEYNİN ŞİFA GÜCÜ

-Sizin beyin doktorlarınızın ilmi, bizim nazarımızda, deliliği meydana getiren (!) şeytanları kovmak için (!) delileri kamçılayarak kurtarmak isteyen kişiler kadar bile yoktur! 

Bir takım dış ışınsal merkezlerin etkisi altında kalarak, size göre anormal davranışlar gösteren kişilere karşı uyguladıkları tedavi şekilleri nedir?. 

Uyuşturucu haplar ya da iğneler veya elektro şok dedikleri beyni sarsma işi! Netice?. Çözüm!

Kanser olmuş hastaya, morfin vererek ağrısını duyurtmamaya çalışıp, sonra da “bu hastalığı geçirttik” demeleri gibi! 

İdrâkı ayrı, yaşamı ayrı, düzeyi ayrı insanları anlayamadıkları için deli (!) diye niteleyerek gûya meseleye çözüm getirmeleri ve sonra da kendilerine paye vererek bununla öğünmeleri!

Oysa eski bazı bilginlerinizin, deli dediğiniz hastaları müzik ile tedaviye çalışmaları, çok daha müsbet bir yaklaşımdır meseleye! Zira burada ses dalgalarıyla beyni etkileme, uyarma veya uyuşturma mevcuttur. Neyse, zaten esas konumuz da bu değil...

Eğer insan beynine hâkim olabilirse, beynini ayarlayabilirse, programlayabilirse, suda da yürüyebilir, havada da uçar, zehiri de içip tesirsiz hâle getirebilir.

İspatı gene aranızda mevcut ama siz bunu farkedemiyorsunuz!.

-Nasıl aramızda mevcut?

-Karşısındakini hipnotize eden bir kişiyi ele alalım... 

Bu hipnotizeden sonra, zehir gibi tuzlu suyu karşısındakine verip, sen limonata içiyorsun dediğinde, o kişi gerçekten limonata içiyormuşçasına o nesneyi içip bundan lezzet de almıyor mu?. Sonra da tuzlu suyu içtiğini hiç hatırlamıyor bile... 

Veya daha büyük bir misâl size göre... Hipnotize edilen bir şahsın, hiç bir uyuşturucu verilmeden karnını açıp, mide veya başka bir organını ameliyat yapabiliyorlar mı?.

-Evet bunu gördük televizyonda...

-Peki o şahıs, hiç uyuşturulmadığı halde karnının bıçakla kesilmesini de seyretti ve de hiç acı duymadı değil mi?.

-Evet, öyle!

-Peki bunun nasıl gerçekleştiğini izah edebilen var mı?.

-Hayır! Hipnotize diyorlar ama havada kalan bir kelime, ne oluyor, nasıl oluyor bunu izah edebilen yok!.

-Daha ötesine gidelim istersen! Filipinlerdeki "şifacı"ları duydun herhalde... Biliyorsun neler yaptıklarını?

-Evet, gazetelerde okumuştum... Hastayı, hiç bir alet veya bıçak kullanmadan ameliyat ediyor, kan akıtmıyor, ve sonra da açtığı yeri gene eliyle kapatıyormuş. Hattâ ameliyat izi bile kalmıyormuş! Üstelik ameliyat olan hasta da bu durumu olduğu gibi seyrediyormuş!

-İşte bütün bunlar hep beyinlerin kontroluyla ve programlanmasıyla meydana gelen şeylerdir...

İnsanın madde zindanından çıkabilmesi için tek şansı beyindir!

Kendindeki güç ve kuvvetleri keşfedebilmesi için gene tek yolu, beynini kullanabilmesini öğrenmesidir.

BEYİN GÜCÜ
Beyindeki çalışır kapasite ile ilgilidir beyin gücü. Meselâ yüzde 12 gibi...

BEYİN GÜCÜNÜ ETKİLEYEN 

FAKTÖRLER NELERDİR?

“DUA’nın zamanı” denince özellikle iki husus önemlidir;

İç şartlar...

Dış şartlar...

İç şartlar demek, içinde bulunduğumuz hâleti rûhiye demektir. Gerçekten, yürekten gelir bir biçimde; içi yana yana denilen bir şekilde DUA etmek önemlidir. Zirâ ancak böyle bir hâl, tam konsantrasyon sağlar. Beynin güçleri, ancak böylelikle tek bir noktaya, tek bir konuda yoğunlaşarak, isteğe yönelik yayın yapar.

İkinci olarak belirtilen dış şartlar ise tamamiyle ortam şartları ile alâkalıdır. 

Bu dış şartların birincisi güneşin parlamaması ve hattâ ışıklarının tamamiyle kaybolmasıdır. Zîra güneş’in yaydığı kozmik ışınım büyük ölçüde beyin gücünü keser.
İkinci olarak önemli bir husus da Jüpiter ve Venüs gibi planetlerin yumuşak ve besleyici radyasyonunun beyni etkilediği saatlerdir.

Bu saatleri bulmak için gerekli hesaplama usullerini İbrahim Hakkı Erzurumî “MÂRİFETNAME” isimli eserinde bütün detayları ile izah etmektedir. Bunun için, piyasadan, içinde bu bölümün de olduğu TAM tercüme seçilmelidir. Zîrâ, bir Mars saatinde, olacak iş, münakaşaya dökülüp olmazken; bir Venüs veya Jüpiter saatinde olmayacak iş, şaşırtıcı biçimde oluşuverir de hayretler içinde kalabiliriz.

Bu sebepten dolayıdır ki, yapacağımız bir takım işleri içinde bulunduğumuz saatlerin tesirlerine göre düzenlemenin çok büyük yararları olacaktır.

“BEYİN  GÜCÜ” HANGİ HALDE
ÜST DÜZEYDEKİLERCE KULLANILIR?

Bazı kişilerde, yapılan belli çalışmalar sonucu, Ruh kuvvetinde gelişme olur. 

Beynin çalışan kapasitesi belli çalışmalar sonunda bazı özelliklere ve kuvvetlere kavuşur!. Bu hassasiyete kavuşma neticesinde de ruhânîyetinde yükselme olur. Ve, beynindeki bu kapasitenin getirdiği özellik ile belli şeyleri görebilir, sezebilir veya belli mânevî çalışmaları yapabilir; mânevî seyahatleri gerçekleştirebilir ve hattâ mânevî bazı görevleri yapabilecek düzeye ulaşabilir.

O zaman bu kişiye belli çalışmalar, görevler yaptırılır. Gerek alıştırma düzeyinde, gerekse ihtiyaç duyulan düzeyde, üsttekiler tarafından ona belli görevler tevdi edilir. 

Fakat bu kişi, Nefs terbiyesi aşamasından tam geçmediği için; yani Nefs, bilincini tam arındırıp, kendini beden kabul etme aşamasından geçemediği için, onda keşif ve fetih denen haller kesinlikle olmaz!. 

Avam, "keşf"in ne olduğunu bilmediği için, cinlerden aldığı bilgileri satan kişileri, evliyadan ve "keşif" sahibi sanır!. Oysa "keşif", ancak Mutmainne mertebesinde "veli"lerde başlayan bir kemâldir.

İşte, "sen kapalı gidiyorsun, sen kapalı olarak bazı görevler yapıyorsun" denen hâl, Nefsin kendini beden kabul etme hâlinden kurtulamaması dolayısıyle, onun beyin gücünün üst düzeydekiler tarafından kullanılmasıdır.

O, kendindeki bu kuvvetin ve kullanılışın farkında değildir. Ancak, onun bu yeteneğini daha üst mertebedekiler, onun beyni vasıtasıyla kullanırlar. O kişi birtakım şeyler yapar, fakat bundan haberdar değildir. 

Bundan haberdar hâle gelebilmesi ancak kendisinin, kendini beden kabul etme hâlinden kurtaracak çalışmalarla bundan kurtarabilmesiyle mümkündür.

Aksi takdirde, o kişinin beyninin devrede olan kapasitesi kuvve olarak "Mutmainne" düzeyininkine ulaşmıştır; ama Nefsi bilinci itibariyle, henüz "Levvame"de veya "Mülhime"dedir!.

Oysa önemli olan, her ikisinde de "Mutmainne"ye ulaşmasıdır. Her iki yönden de "Mutmainne" kemâlâtında bütünleşmedikçe o kişi kendi yaptığı mânevî görevlere, mânevî çalışmalara muttalî olamaz.

BEYNİN ÇALIŞAN KAPASİTESİ 

NELERLE İLGİLİDİR?

Beyin, veri birikimi ile belli bir kapasiteye ulaşır.

İnsan beyni; açılım yüzdesi + veri tabanı kompozisyonu ile çalışır.

HER RUH BEDEN, ANCAK 

“KENDİ BEYNİ TARAFINDAN” AÇILIM ALABİLİR!

Her ruhbeden, manyetik beden, ancak kendi beyni tarafından açılımlara erişebilir ve bir başka beyin tarafından yeni açılım alamaz!.

Bu sebeple, öldükten sonra, yâni beyniniz çalışmaz hâle geldikten, bozuma geçtikten sonra, artık yeni imkânlar elde etmenize olanak kalmamıştır!

BEYNİN DURDUĞU ANDAKİ POTANSİYEL,

TÜM EBEDİ YAŞAMDA, 

DEĞİŞMEKSİZİN AYNEN DEVAM EDER!

Beynin durduğu andaki potansiyel, yani beyninin çalışmasının neticesinde ortaya çıkan içinde bulunulan hâl, aynıyla ruhuna yüklenmiş olduğu için, ruh yaşamına geçtiğinde her hangi bir değişiklik senin için söz konusu olmadan, o hâlin özellikleriyle aynen yaşamına devam edersin.

Şâyet yaşadığın anda, halde ve olaylar içinde şuurunu beş duyu kaydından kurtaramamış, kendini beden kabul etme hâlinden ve bedene dönük zevk ve arzulardan arınamamış isen; “ölüm” denen, beynin durması ile devam edecek “ruh yaşamı”nda da bunun sonuçlarına katlanmak mecburiyetindesin!

BEYNİN BİOELEKTRİK VE  BİOŞİMİK

YAPISIYLA İLGİLİ ÇALIŞMALAR, DİN’DE,

“İBADET”ADIYLA DÜZENLENMİŞTİR!

Dünyada insanın varoluşunun iki ana sebebi vardır:

1-Ölümötesi sonsuz hayatın değişik boyutlar hâlinde devam edecek şartlarına, biyolojik beyni en iyi şekilde değerlendirmek suretiyle hazırlanmak.

2-"Nefs"ini tanıyarak "RABB"ını bilmek ve böylece hakikatin olan ALLAH`a ermek!.

«İbadet» adı verilen bütün çalışmaların, tamamiyle, beynin bioelektrik ve bioşimik yapısıyla ilgili olduğundan sözetmiştik...

İbadetlerin bir kısmı, bilindiği üzere, bedenin ihtiyaç duyduğu bioelektrik enerjiyi temine dönük olarak yapılmaktadır.

Bu enerji beyin tarafından değerlendirilerek, dalga bedene; ilim ve güç olarak yüklenir. 

İşte bu sebeple de, beyin durup, devre dışı kaldıktan sonra, yani «ölüm tadıldıktan» sonra, artık ölümötesi yaşamda ibadetler kalmaz!. 

İşte bu yüzden ölümötesinde şerîatın teklifleri geçerliliğini yitirir!. Zira, zâhirle ilgili bütün bu teklifler, hep beynin bioelektrik ve bioşimik yapısıyla ilgili olarak düzenlenmiştir!.

Bu arada farketmemiz gereken çok önemli bir husus daha vardır;

İSLÂM DİNİ öncelikle kişinin “ALLAH”ı bilip; elden geldiğince tanıması, ve bunun yanısıra da ölümötesi yaşama hazırlanma çalışmaları olan ibadetlerini yapması gayesiyle gelmiştir.

Kesinlikle bilelim ki, herkes elleriyle yaptıklarının neticesine katlanacaktır.

Ve gene şunu kesinlikle bilmeliyiz ki, «ibadet» adı altında yapılan bütün çalışmalar, tamamiyle, kişinin ölümötesi ruh yaşantısı için gerekli materyali temin etme amacına yönelik faaliyetlerdir.

Burada bir parantez açarak, «ibadet» denen faaliyetlere kısaca bir göz atalım;

A-Kendini tamamiyle bu beden kabullenmeye ve sırf bedene dönük yaşamaya engel olmak üzere düzenlenmiş ibadetler.
B-Beynin bioelektrik enerjisini en yararlı şekilde elde etmeye yönelik olarak düzenlenmiş ibadetler.

C-Beynin mevcut bioelektrik enerjisini, dalga enerjiye çevirerek «RUH» adı verilen bir tür halogramik ışınsal bedene yükleme faaliyetlerine dönük ibadetler.

D-«ALLAH'ın ahlâkıyla ahlâklanma» şeklinde özetlenen, tasavvufta «ALLAH'a vâsıl olma» veya «ALLAH'a erme» diye izaha çalışılan, evrensel kozmik bilinçle özdeşleşmeye yönelik ibadetler.

Dört ana madde şeklinde toparlamaya çalıştığımız, kısaca ‘’ibadet’’ denen bütün bu faaliyetler, görüldüğü üzere hep ‘’BEYİN’’ ile ilgilidir.

Beyin, ihtiyacı olan bioelektrik enerjiyi alır ve bunu mikrodalga enerjiye dönüştürerek ruha yükler. Aynı anda da belirli anlamlar ihtiva eder bir biçimde dünyaya gücü nispetinde yayınlar.

Şâyet, beyinde doğum anında bir devre açılmış ise, bu beyin, ürettiği dalgaya ilâveten, antimanyetik bir enerjiyi daha yükler ki; bu bir tür antiçekim dalgasıyla yüklü dalga bedenler, “kıyâmet” denen olayla birlikte dünya ve güneşin manyetik çekim alanından kendini kurtararak galaksi içindeki sayısız yıldızlara ulaşabilirler.

Eğer beyin bu bir tür antiçekim dalgalarını, «RUH» denilen halogramik ışınsal bedene yükleyemezse, bu takdirde dünyanın ve dolayısıyla güneşin manyetik çekim alanından kendisini kurtaramaz ve ebedî olarak dünya ile birlikte içine girdiği Güneşte yaşamına devam eder.

‘’ALLAH'IN SİSTEMİNDE ASLA DEĞİŞİKLİK OLMAZ!’’ (35-43)

âyeti, bu sistemin bütün insanlar için geçerli olduğunun açık göstergesidir. 

-Yâni "ibadet" denilen bu çalışmalar, hep beynin gelişmesi için mi?. 

-Elbette, ne zannettin ki!. Kim beynini ne oranda geliştirebilirse, o derece güçlü ve ilim sahibi olur. 

-Peki Elf, bana iyice açar mısın... Niçin abdest, niçin namaz, niçin Hac konmuş?. Bunların evrensel gerçeklerle ilgisi ne?. Yarın bu dünyayı bırakıp gideceğiz!

-“Abdest” ismiyle tanımladığınız şey sudaki bioelektrik enerjinin sinir sistemi vasıtasıyla beyne ulaşması ve enerji takviyesidir.

“Namaz” adını verdiğiniz fiîl ise, tamamıyla beyinde belirli kelimelerin sistemli bir şekilde tekrarı yani "zikir" esasına dayanır ki; beyin kapasitesini geliştirmek ve beyindeki bu gücü ruha yüklemek gayesine bağlıdır!.

“Oruç” ise, beyin enerjisinin hammadde analizine tüketilmek yerine, tamamıyla ruha yüklenmesi esasına göre düzenlenmiştir. 

“Hac” ise, kişinin ruhunu dünyaya bağımlı kılan ve neticede de ebediyen Güneş içinde kalmasına sebebiyet verecek olan ruha yüklenmiş negatif yükün sıfırlanması esasına dayanır. 

Dilersen bu konuları etraflıca araştırır ve her bir çalışma şeklinin dayandığı bilimsel gerçeği tesbit edebilirsin!

Şunu iyi bil ki!.

Belki, çok daha sonra anlayabileceğiniz, bilimsel gerekçelere dayalı bir takım fiiller, bundan yüzlerce sene evvel sizlere mecâzî ifadelerle anlatılmış; ve adına da topluca "ibadet" denilmiştir.

Yâni, din, insanın geleceği için gerekli olan bilimsel zorunlulukların, o günün yetersiz şartları içinde mecâzî tâbirlerle anlatımından başka bir şey değildir!. Ve sizler, bilim düzeyiniz geliştiği oranda bu gerçeklere ulaşacaksınız!.

HER BEYİN HÜCRESİ, 

TÜM GÖREVLERİ ÎFA EDEBİLECEK 

KAPASİTEYE SAHİPTİR!

Bkz. “Beyinde ses, görüntü ve şekil yoktur; sadece Kavramlar vardır!”

BEYİNDE SES, GÖRÜNTÜ VE ŞEKİL YOKTUR;

SADECE “KAVRAMLAR” VARDIR!

Nasıl bir nesne bu beyin?
Her bir hücresiyle tüm görevleri îfa edebilecek bir yapıya sahip olan hücre kitlesi.

Şu andaki hâliyle çeşitli lokalizasyonlara sahip... Görme, işitme, dokunma, algılama, vs... 

Fakat bu lokalizasyonlar, doğuştan gelen lokalizasyonlar değil!. 

Bugünki görme merkezinin yerinde, başka bir merkez de olabilir. Yani o hücreler o görevi de îfa edebilir. 

Bunun  basit izahı var... Yeni doğmuş veya ilk aylarında bir çocuk herhangi bir beyin rahatsızlığı geçiriyor... Beynin yarımküre lobu alınıyor... Geri kalan yarımküre lobla o çocuk büyüyor, gelişiyor... Ve hayatının gençlik devrelerinde aynen tam 2 küreli beyne sahipmiş gibi fonksiyonlarını yerine getirebiliyor.

Bu olay da gösteriyor ki; beyin hücreleri hangi görev için programlanırsa, o görevi ifa edebiliyor!
1-Beynin programlanışında genetik veriler sözkonusu, “irsiyet” de dediğimiz genetik verilerin beyinde yeralması sözkonusu.

2-Beynin programlanışında astrolojik etkiler, yani uzaydan çeşitli takım yıldızlardan gelen kozmik dalgaların beyne ulaşmasıyla oluşan bir programlanma da sözkonusu.

Bunlar, beynin ana çalışma mekanizmasını oluştururken, çocukluktan-küçüklükten itibaren beyni düzenleyen bir de “şartlanma” sözkonusu. 

Nasıl oluşuyor bütün bunlar beyinde?.

Beyin hücreleri genelde insanlarda %5-%12 arasındaki bir kapasite olarak kullanılmakta... %90 civarındaki geri kalan hücreler de âtıl-ektra kapasite olarak kafataslarımızda muhafaza edilmekte!.

Beyin hücrelerinin kendisine ulaşan elektriksel impalsın frekansı ile programlandığı, çağdaş bilimce tespit edilmiş  durumda.

Beyinde görme yoktur.

Beyinde  işitme yoktur. 

Beyinde şekil yoktur. 

Beyinde sadece ve sadece “kavramlar” sözkonusudur.
Nasıl ki bir bilgisayarın içinde entegreler, diyotlar, transistörler  mevcutsa ve bunların içinden geçen mikrovolt cinsinden elektrik akımı sözkonusuysa; aynı biçimde beyin hücreleri içinden de mikrovolt cinsinden elektrik akımı geçer. Bu geçen elektrik akımı, o hücre grubu hangi frekansa göre programlanmışsa o frekansın kavramını-anlamını algılar, hisseder, değerlendirir. 

İşte işin ana püf noktası burasıdır!.  

İnsana Din’in gelmesinin sebebi de bu noktadır!.

Yaşamımızın bütün sırları da, bu noktada mevcuttur!.

Hangi frekansa programlanmışsa o hücreler, o hücreler grubunun deşifre edilmesi, bizde o mânâyı “anlama” - “idrâk etme” dediğimiz olayı meydana getirir.

Hangi kelimeyi veya kavramı düşünüyor ise, o anda, o kavramı meydana getiren hücreler grubunda bir bioelektrik akış ve bu elektrik akışın faaliyete soktuğu hücreler grubundaki frekansın deşifresi sözkonusudur.

Benden bu kelimeler çıkmadan önce, elbetteki çok çok kısa bir süre içinde, önce beynimde bu kavramların yerleştiği hücre gruplarında bir elektrik akışı meydana geliyor. O elektrik akış neticesinde o hücre grubundaki titreşim, frekans deşifre ediliyor; bunun neticesinde o anlam, “ses” olarak benden size ulaşıyor. Bir yönüyle!.

Bir de bunun  ikinci yönü daha var;

Beyin hücrelerimde mevcut olan, programlanmış olan o kavramlar ayrıca sese dönüşmemiş bir noktada beynim tarafından mikrodalga yayın olarak sizin beyinlerinize de ulaşıyor. Çünkü insan beyninin sadece 5 duyuya dönük faaliyeti değil; direct mikrodalga yayın olarak dışarıya faaliyeti de sözkonusudur. Bunun en basit örneği de “telepati” dediğimiz olaydır.

“Telepati”, beynin yaydığı mikrodalga verilerin herhangi bir, uygun frekansı algılayan beyne ulaşmasından ibarettir

Bu, farkedilir veya farkedilemez... Ama böyle bir olgu mutlak olarak sözkonusudur. Bunu da batı ilmi tesbit etmiş. Ve uzun yılladır Japonlar bir cihaz geliştirmeye çalışıyorlar ki; geçmişteki insanların beyinlerinden uzaya yayılan, atmosfere yayılan mikrodalga kimliği ele geçirip o kişinin tüm yaşamını ekranlarda seyredebilmek! Özellikle Japonlar bunun için çok büyük gayretler sarfediyorlar.

İşte bu olay da, beynin tüm zihinsel fonksiyonlarını mikrodalga bir biçimde dışarıya yaymak!

Hemen burada bir saptama yapıyım;

“Sizin yaptıklarınız, zerresi kaybolmadan ilâhi kitapta yazılmaktadır. Yarın yaptıklarınızın her birinin zerresi kaybolmadan görüp okuyacaksınız!” diyor, 1400 sene evvelinde Hazreti Rasûlullah. 

1992 de bizim toplumlarımızın daha bu gerçekten de haberi yok!

ÖNCE BEYİNDE BİR KAVRAM OLUŞUR , 

DAHA SONRA DİLE DÖKÜLÜR!
İnsanın beyninde bir kavram oluşur, o  kavram dile dökülür!

“Önce dil düşünür, beyine hükmeder” değil!

Önce beyin onu değerlendirir; ve bu olay dile dökülür!.

BEYNİN, GÜÇLÜ BİR AKILLA, 

VERİLERİ ÖZGÜR BİÇİMDE

DEĞERLENDİREBİLMESİ NEYE BAĞLIDIR?

Zulmet perdelerinin en başta geleni, beynimizin, düşünce sistemimizin göz aracına tâbi olması ve bizim böyle bir yaşam şeklini tercih etmemizdir. Hep, "görüyoruz" veya "görmüyoruz" gibi bir hükümle, konulara yaklaşmaktayız ki, bundan daha büyük bir yanlış mevcut değildir.

Önce, düşünce kâbiliyet ve kapasitemizi "göz blokajından" ve kaydından kurtarmak mecburiyetindeyiz.

Sonra da diğer organların verilerinin sınırlamalarından... İşte bundan sonra beynimiz güçlü bir akılla, özgür bir biçimde kendisine ulaşan verileri değerlendirmeye başlayacak; böylece de, gördüklerinin ardındakileri, "basiretiyle" keskin bir şekilde gerçekçi olarak değerlendirecektir.

Meselâ, biz beş duyuya dayanarak her şeyin madde olduğunu savunabiliriz. Oysa tüm bilimsel veriler bize göstermektedir ki, gerçekte madde âlemi kabûlü, tamamen beş duyudan kaynaklanmaktadır. Var olan, tümüyle “mânâ âlemi”de denen, “mikrodalga evren”dir!. Atomaltı boyut, evrenin gerçek yapısıdır!.

İşte beş duyunun verdiği madde kabulünü bir yana bırakıp, boyutsal idrâklara yönelirsek; zulmet perdeleri yavaş yavaş basiretimizden kalkmaya başlar.

"Allah’ım, bana eşyanın hakikatını göster."

şeklindeki Rasûlullah aleyhisselâm’ın ettiği dua, hakikatta bize bir gerçeği vurgulamak gayesine mâtûftur.

BEYNİN DEŞİFRE KÂBİLİYETİ,

ANALİZ GÜCÜ NEYE BAĞLIDIR?

Tanımada idrâk yatar. Görmede bilgi yatar!. 

Bilgiyi alabilir... Bilgiyi almak başka şeydir; o bilgiyi alıp deşifre edip değerlendirmek ayrı şeydir!.

Teyp bilgiyi alır; ama bilgiyi değerlendiren, bilgisayardır.

Beyin, “teyp” düzeyinden “bilgisayar” düzeyine terakki etmedikçe, görmeden tanımaya geçilmez!.

“Evrensel Sırlar” kitabında buna işaret ediyorum;
Bazı insanların boyundan yukarısı yoktur.... Başsız şeyler!. 

Bazıları baş yerine teyp taşır...

Bazı insanlar alır, aldığını nakleder; tefekkür yoktur.

Bazılarında şurdan yukarı teyp yerine bilgisayar oturmuştur. Alır, içinde sentez eder analiz eder yeni bir şey ortaya çıkartır.

Birde insan kafası olanlar var ki, onları târif etmek mümkün değil... Onlar bir başka!.

İşte, “tanımak”, görmekten  çok çok farklı!.

“Beni tanımak” demek, Hulûsi’yi tanımak demek değildir!

“Beni tanımak” demek, bu ilmi değerlendirmek demektir.

Beni tanımaktan gaye, adımı-sanımı-kaşımı-gözümü yüzümü-enimi-boyumu-oturup kalkmamı bilmek demek değildir; benim nakletmeye çalıştığım ilmi değerlendirebilmek demektir. 

Çünkü insan idrâk ettiğini yapar!

İnsanın tatbikatı, ilmi kadardır!.

Onda o fiil görülmüyorsa, o konuda henüz onda  idrâk yoktur; açılım yoktur demektir.

“Niye” diye suçlamak abestir, cehâlettir!.

Câhil suçlar; ârif ise hikmetini idrâk ettirmeye çalışır!.

İdrâk ederse, idrâkının gereğini zaten yapacaktır. 

Hiçkimse  bile bile elini yanan ateşe sokmaz

Tatbikat, idrâka bağlıdır. Tatbikat olmuyorsa idrâk yeterli bir biçimde yoktur!. O idrâkı oluşturacak bir biçimde olayı vermek gerekir.

İşte bu sebeple; bilmek değil, idrâk etmek gerekir!

Yani görmek değil, tanımak! 

Daha başka bir ifadeyle gördüğünü çözebilmek, bir başka ifadeyle ANALİZ GÜCÜ!

Tatbikattan gaye, onu idrâk hâline sokabilmektir. Ama tahkikat, taklit yollu olursa o zaman ilimde ilerleme olmaz.

İlimde terakki, tahkike dayandığı sürece geçerlidir.

BEYİNDE ANALİZ GÜCÜNÜN 

YETERLİ OLMAYIŞININ SONUCU NEDİR?

Beyinde yeterli analiz gücü yoksa, onu çözüp deşifre edemez!.

Edemediği sürece de o şey kapalı kalır. Kapalı kaldığı sürece de o şeyin icab ettirdiği tatbikat, fiiller görülemez.

Ve bu durumda da onu suçlamak kişinin cehâletindendir. Suçlayanın cehâletidir!

BEYNİ KİLİTLEYEN, 
BLOKE EDEN NEDİR?
Taklide dönük olarak yapılan herşey neticede duraksamayı ve de kilitlenmeyi getirir!.

Beyni kilitlenme hâle getiren, bloke hâline getiren şey, taklitle iktifa etmektir!

İnsanlığın katilidir, TAKLİT!

Onun için demişlerdir ki: “Tasavvuf, tahkik işidir. Taklitle tasavvufa girilmez. Taklitle tasavvufta yürünmez”. 

Şeriatta taklitle gidilir; ama tasavvuf, tahkik ehline has bir çalışmadır.Tahkik ehline has bir irfandır.

BEYİNDEKİ TIKANIKLARI GİDEREN, 

YENİ AÇILIMLAR SAĞLAYAN NEDİR?

Aynı şey bıkkınlık doğurur, tıkanıklığı getirir.

Peki, insanın kendini yenilemesi yeni şeyleri ortaya getirmesi, yeni şeyleri açması nasıl mümkündür?
Burda demek ki bu sorunla karşılaşıyoruz...

İşte o “yeni”yi ortaya çıkarabilmenin yolu, FETTAH’tan geçer.

”Fettah” isminin mânâsı sende açılır, hükmünü icra ederse,  sende yeni yeni şeyler açılmaya başlar; yeni yeni şeyleri görür, hisseder, yaşar ve ortaya koyarsın.

Konuşmamızın başında ne dedik?..

Sendekileri ortaya çıkarabilmen için ayna olarak karşına konmuştur ESMÂ’ÜL HÜSNÂ!

Yani Esmâ’ül Hüsnâ, yani Allah’ın isimleri sendeki vasıflara ayna olarak karşına konmuştur.

Ötedeki Allah’ın, İlâh’ın, Tanrı’nın isimleri değildir onlar; sende mevcud olan mânâlardır onlar! 

Bu mânâlar sende açıldığı kadar, bu özellikler senden dışarı taşar. Bunun yolu da zikirden geçer, bilgiden değil!. 

BEYNİN İLK AÇILIMI, 

KİŞİNİN YAŞAMINI NASIL YÖNLENDİRİR?

Beyinlerimiz her an burçlardan gelen sayısız kozmik ışınların bombardımanı altında!. Bu ışınım, beyinlerimizin ilk açılışı kadarki kapasitesiyle her an alınıp değerlendirilmede. Bu gelen ışınım, sürekli olarak değişen açılar ve değişen güçlerle beynimizde çeşitli planetlerin etkisiyle açılmış devreleri etkiliyorlar.

Meselâ ilk açılımdaki Mars devresi, bir zaman Jüpiter’in yansıttığı ışınımı alırken bir süre sonra Satürn’ün yansıttığı, bir süre sonra Güneş’in yansıttığı ışınımı alıyor. Ya da ilk açılım ile ay; sürekli üzerinden geçen çeşitli planetlerin yansıttıkları tesirleri almada; ve gene süratli devriyle çeşitli ilk açılım devrelerini etkilemede.

Böylece bizler sürekli olarak hâlden hâle girmekteyiz.

Bazı kişilerin ilk programlanışları çok sert olur ve bunlar beyin yapıları itibariyle çok hassas olarak aramızda yaşarlar. En ufak bir etki alımında hemen duygulanırlar, daima meseleleri olduğundan çok büyük olarak görüp değişik hâllere girerler. 

Bazıları da son derece ağırkanlı, zor değişen tiplerdir. Gene bazıları dışa dönük, atak, girgin; bazıları da içe dönük, pasif, ilk hareketi hep karşılarından bekleyen tiplerdir. 

Bazılarının iç dünyalarında çok büyük hareketler olup bunları bir türlü dışa vuramazlar; bazıları da aksine, çok konuşkan hareketli, etkileyici tiplerdir ama iç dünyaları dışı yeterli oranda besleyebilecek kapasiteye sahip değildir. Çoğunlukla bundan dolayı içdünyalarında pişmanlıklar duyagelirler.

Kısacası insanların bütün huyları, karakterleri, mizaçları tamamiyle beyinlerinin ilk açılımında aldıkları açılımlar, programlanma istikametinde oluşur. Ve bu ilk tesirlerde ne kapasitede bir açılım ve yönlenmeye nâil olmuşlarsa, artık yaşamlarında da o istikamette bir çalışma içine girerler. Ama bu gene de nasıl başladılarsa öyle bitecektir, demek değildir. Zîra, ilk açılımdan sonra, bir vesile ile o kişi şâyet zikre başlar ise, bu defa beyninde yeni açılımlar oluşacağı için, huylarında, davranışlarında bazı değişiklikler olmaya başlar.

BEYİN KAPASİTESİNİ (ALGILAMA GÜCÜNÜ)

ARTTIRMANIN YOLU NEDİR?

Çok düşük bir kapasite ile kullandığımız beynimizin algılama gücünü arttırabilmek iki şekilde mümkündür;

Ya, beynin beş duyu aracılığıyla algılama kapasitesini genişletecek yeni araçlar geliştirmek; ya da, beyindeki ekstra algılama devrelerini belli çalışmalar ile -ki bunların başında ZİKİR gelir- devreye sokmak ve bunları güçlendirmek...

Beyin belirli «zikir» türleri ile yeni açılımlara kavuşur ve bundan dolayı da kişinin gerek dünya yaşantısı ile alâkalı, gerekse de ölümötesi yaşantısını etkileyici bir biçimde sayısız etkiler meydana gelir!
İşte bu durumda göremediklerimizi görür(?) hâle gelecek, yeni algıladığımız sahayı genişletip güçlendirmiş olacağız.

Bilgisayarı bilir misiniz?.

Bilgisayarın CPU denen ve çalışma hızını belirleyen bir parçası vardır...

Birde ana bedeni olan motherboard’u...

Bilgisayarın bedeni vardır, “motherboard” derler... birde ana hızını sağlayan CPU ‘su... Benimki öyle yüksek bir zekâ değil, yalnızca 233... Onun yanı sıra bir de Hard diski vardır; hafızası... aklının olduğu yer. Bir de “ram” denen, ön bellek yani âcil devreye giren zekâ gibi... alır, o ana belleğe, hard diske yükler; ve orada her şey değerlendirilir.

Neye göre değerlendirilir?.

Daha önce veri tabanına neler yüklenmiş ise, onlara göre...

Ham pc nin hard diski, önce veri kabulü için formatlanır; gelen verileri kabul etsin diye...

Biz doğarken beynimiz, yüzde tabanımızdaki bilgilere göre formatlanır.

Eğer yeni bir formatlama yapmazsak daha sonra, o ilk veri tabanına göre bütün bilgiler değerlendirilmek suretiyle ölene kadar yaşar ve gideriz bu dünyadan!.

Hard diskteki bilgiler formatlandığı alanı aşamaz... 

Bu alan doldu ise, biz ram kapasitemizi kullanarak, pc açık olduğu sürece onları kullanırız ama, pc kapanınca, ram’daki yâni geçici bellekteki tüm bilgiler havaya uçar; ve bizde yalnızca hard diskimizin formatlanmış bölümündeki eski bilgilerimizle başbaşa kalırız.

Bu arada elbette internet bağlantısı kurarak, modemimizin hızına ve interneti kullanma kâbiliyetimize göre başka dünyalara da girebiliriz ki bunu beyninde başarabilenlere “Ricâlullah” diyorlar galiba!.

Beynimizde âcil olarak ne yapabiliriz?.

Benim gibi yaşı geçiklerin ilk yapabileceği şey, hard diskte yeni alan formatlayana kadar ram belleği arttırmaktır!.

Ram belleği arttırmanın yolu da “ZİKİR”den geçer!.

Yeni veriler buraya yüklenerek yaşamımızda bazı yeni idrâklara yol açar ki; insanın ortaya koyduğu bütün fiiller, idrâkının doğal sonuçlarıdır.
Hard diskin formatı, doğumdan sonra ancak fiile dönüşen bilgilerle oluşur!.

Fiile dönüşen bilgiler ise, ram’e yâni zikirle açılan geçici alana yerleşmiş bilgilerin idrâkı yönlendirmesi ile mümkündür!.

Ram yâni geçici belleğin çok sınırlı ise zikrin yetersizse, bu defa aldığın bilgiler kayda girmez, taşa dökülen su misâli üstünden akar gider!.
Ram’e, yâni zikirle açtığın ek kapasiteye yüklediğin bilgiler doğrultusunda eyleme geçemezsen; bunlar harddiske yüklenemeyeceğin için, kısa süre el malıyla iş görürsün; sonra da onlar uçar gider başını ellerin arasına alır, düşünmeye başlarsın, ”niye ben adam olamıyorum” diye!.

Beynini yâni ilminin gereğini, ister duygusallık, ister başka bir sebeple değerlendiremezsen, bunun sonuçları otomatik yaşanır; kimse de bunu değiştiremez!.

Temelde, görüntüyü sağlayan video kartın, ses kartın, iletişim araçların hep hard diskinin kapasitesiyle orantılıdır. O kapasite yetersiz ise; ses kartın da gelişmişiyle oraya yüklenemez, daha başka özellikler de!.

Olay, beynini kullanmaktan; mâzeretlerden geçmekten, sistemin gereğini uygulamaktan geçer!.
Ram bilgileri, fiillerle ancak harddiske yüklenir... Bilip de uygulamıyorsan harddiske yüklenmez!.

Bizim, beynimizi güçlendirebilmemiz, bir diğer mânâda, Allah`ın yeryüzündeki Halifesi olarak var olmuş insanın, Allah`ın özelliklerine, yâni, Allah`ın isimlerinde bahsedilen özelliklere sahip olması nedeniyle, o özellikleri ortaya koyması bahis konusu... Bu kapasitenin gelişmesinde de elbette “ZİKİR”in çok önemli rolü var!.

İşte senin beyninde, o Allah isimlerinin oluşturduğu özellikler, kuvvetler mevcut!. Ve sen, o ilâhi özellikleri, güçleri ortaya çıkartabilirsin... 

Bunun için de gerekli olan, beynin kapasitesinin artması!.

Beynin kapasitesinin artması için de, beynin kullanılabilen alanındaki bioelektrik enerjinin, kullanılmayan alanlara kaydırılması gerekli...
Bu da artık çok iyi bildiğimiz gibi, beyinde yapılan belli kelime tekrarları ile yâni “ZİKİR” ile oluşur...

İnsanın yaşamı, bilindiği üzere BEYİN ile düzenlenir... İnsan’da ortaya çıkan her şey, BEYİN aracılığıyladır... Ölümötesi yaşam bedeni olan RUH dahi beyin tarafından “yüklenir”!.

Allah’ın isimlerinin işaret ettiği mânâlar, insan beyninde açığa çıkar. İnsan şuuru, Allah’ı, ancak beyin kapasitesi kadar tanıyıp “yakîn” elde eder.

İşte böyle olunca, ZİKİR olayının önemini kavrayabilmek için, önce beynin çalışma sistemini kavramak, sonra da zikir hâlinde beyinde nasıl bir işlem oluştuğunu idrâk etmek zorunda kalırız.
“ALLAH İSİMLERİ”NİN ZİKRİ İLE, 

BEYNİN KOZMİK PLANA GÖRE, 

BİR TÜR FREKANS AYARLARINI YAPARSINIZ!

Şimdi hemen burada şu sual akla gelir;

Yoga’da genellikle kullanılan ve budizmde «mantra» kelimesiyle tanımlanan özel anahtar kelimeler vardır ki, bunların yogada trans ya da teveccüh ya da yönelim gibi kelimelerle kastedilen hallerde tekrarı sözkonusudur. Bundan başka böyle bir kelime de kendisi bulup; bu kelimeyi tekrar ederek bir şey elde edemez mi insan?.

Bu sualin cevabını tam olarak anlayabilmek için çok geniş boyutlarda meseleye bakmak mecburiyetindeyiz!.

İslâm’daki «zikir» kelimeleri olan Allah’ın isimleri, esas olarak varlıkta yürürlükte olan mânâlardır ve beyinde de bu mânâları ortaya çıkartıcı devreler zaten kozmik plandan düzenlenmiştir. Siz bu kelimeleri tekrarlayarak, beyninizin kozmik plana göre bir tür frekans ayarlarını yaparsınız ve evrensel mânâlar ile iletişim içine girersiniz!. Meleklerle görüşmeye başlarsınız!.

Sen, Allah`ın ilminde, O`nun güzel isimlerinin özellikleriyle yaratıldığın için, Allah isimlerinin işaret ettiği mânâlar, özellik olarak senin beyninde açığa çıkmaktadır. Allah`ın güzel isimlerini beyninde tekrarladığın zaman, bu isimlerin özelliklerinin beyninde daha da gelişmesini sağlamış olursun.

Oysa bu anlama gelmeyen «mantra»larla sadece beyinde rasgele bir hassasiyet, alıcılık oluşturursunuz ki, bu da sizin «CİN» denilen ateşin-manyetik bedenli varlıklarla iletişim kurmanıza yol açar!. Bunların ise en iyileri bile pek çok şeyden mahrum kalmanıza yol açar!

Yâni özet; 

Evet, “beyin belirli «zikir» türleri ile yeni açılımlara kavuşur ve bundan dolayı da kişinin gerek dünya yaşantısı ile alâkalı, gerekse de ölümötesi yaşantısını etkileyici bir biçimde sayısız etkiler meydana gelir” dedik.
İslâm’daki «Allah isimleriyle» zikir, sizde Allah’a yaklaşma ve O’ndaki sayısız özellikler ile bezenme hâli oluştururken; bunun dışındaki kelime tekrarlarının beyninizde oluşturacağı hassasiyet-alıcılık sadece «cin»lerle bağlantı kurmanıza sebebiyet verir. Bu da neticede onların sayısız şekillerde sizi aldatmalarına ve sizin de hiç farkında olmadan onların hükmü altına girmenize yol açar.

Öyle ise her hâli ilâhî mânâları zâhire çıkarmak suretiyle zikirde olan varlıklar ile oluşturulan bağlantılar, o zikrin bize yansımasına yol açacaktır. Ki bu da canlılar olan yıldızlarla oluşur.

BEYİN KAPASİTESİNİ ARTTIRAN 

EN ÖNEMLİ İSİM NEDİR? 

Beyin kapasitesini arttırıcı en önemli isim de, insanın  irade gücü irade gücünü etkileyen; irade gücünü arttıran “MÜRİD” ismidir. Çünkü “ALLAH’IN İRADE SIFATININ ADI”dır.

"MÜRÎD" ismi, bildiğimiz kadarıyla ilk defa olarak bize açılmış, bir "sır"dır!. 

Bizden evvel, hiç kimse bu ismin zikrini yapmamış ve başkalarına da tavsiye etmemiştir. Hattâ din ve tasavvufla uğraşan pek çok kişi, bu ismin varlığını bile bilmez. Çünkü kitaplarda daima diğer sıfatların isimleri yazılır da; "İRADE" sıfatının ismi yazılmaz!. 

Muhakkak ki bu da Allah'ın bir hikmeti sonucudur.

"MÜRÎD" ismi, yaptığımız çeşitli çalışmalar sonucu olarak müşahede ettik ki, insanda en süratli gelişmeyi sağlayan bir güce sahip!.

"MÜRÎD" ismi, "ALLAH" adıyla işaret olunanın "İRADE" sıfatının adıdır!.

"MÜRÎD" ismi sonucu olarak "ALLAH'IN İRADE SIFATI" bizden ortaya çıkar ve "İRADE" sahibi olarak algılanırız. 

"ALLAH"ın "İRADE" sıfatının adı olan "MÜRÎD" ismini zikrettiğiniz zaman; terkibinizdeki bu ismin mânâsı güçlenir; beyninizdeki "İRADE" fonksiyonu daha kapsamlı olarak faaliyete geçer ve eskiden iradeniz zayıf olduğu için başaramadığınız bir çok şeyi rahatlıkla başarabilirsiniz.

Hemen hepimiz, pek çok şeyi biliriz de, bir türlü bu bildiklerimizi uygulamaya koyamayız. Bunun da gerçekte tek bir sebebi vardır, İRADE ZAYIFLIĞI!.

İşte bu irâde zayıflığının çaresi, anladığımız kadarıyla "MÜRÎD" isminin zikredilmesidir. Bu ismin zikredilmesi sonucu, kişinin ilgi duyduğu konuya karşı iradesi güçlenmeye başlıyor ve eskiden bilip de tatbik edemediği pek çok şeyi kolaylıkla tatbik edebilir hâle geliyor. 

Meselâ diyelim ki içkiyi bırakamıyor; TASAVVUF EHLİNE KESİNLİKLE YASAK OLAN SİGARAYI BIRAKAMIYOR; veya istediği gibi ibadet edemiyor; yahut kendini ilme verip kararlı bir biçimde ilim çalışamıyor; işte bu durumda bu zikir, kişinin irade gücünü arttırdığı için, kolaylıkla bunları başarabiliyor.

İnsanların cehennemde azâb çekmelerinde en büyük faktör, kendilerindeki irade gücünü kullanmayışlarıdır!. Bunun temelini de beyinlerinde "MÜRİD" isminin zayıf açılmış olması teşkil eder. "MÜRİD" isminin zikri "irade" sıfatını güçlendirir. İrâde gücünün kullanılması da tatbiki ilme bağlıdır!

İlim, iradeyi tahrik eder; ancak, birçok insan, bazı şeyleri bilir, fakat tatbik etmez.

İşte bu da kendisindeki irade noksanlığı, irade zâfiyetidir!.

Burada kesinlikle anlamamız gereken bir husus da şudur;

Siz asla ötedeki, yukarıdaki bir TANRI'yı zikretmiyorsunuz!.

Siz, varlığınızın her zerresinde tüm varlığıyla mevcût olan SONSUZ - SINIRSIZ ALLAH'ın bazı sıfat ve isimlerinin sizde açığa çıkmasını, sağlama yolunda bir çalışma yapıyorsunuz. Ve ancak algılayabildiğiniz nisbette, gerek kendinizde ve gerekse çevrenizde, Allah'ı tanıyabilirsiniz!.

İşte bu sebeplerden dolayıdır ki, "MÜRÎD" ismi, bize göre, kişinin ALLAH'I tanımasında en süratli yoldur. 

Ancak bu tanıyışı Allah'tan "Hazmı ile" talep etmek gerekir. Zirâ, "hazımsızlık" insanın başına olmadık işler açar!.

«MÜRÎD» isminin mânâsı diğerlerine göre daha az nispette aşikâre çıkmış ve bundan dolayı da iradesi zayıf olan, bildiğini tatbik edemeyen bir beyin söz konusu olduğundan; siz genel zikirlerle olaya yaklaşsanız, hepsi aynı nispeti koruyarak güçleneceğinden, bu ismin mânâsı yönünden kolay kolay netice alamazsınız!.

Ama buna karşılık, siz direkt olarak «MÜRÎD» zikriyle olayın üstüne gittiğiniz zaman; kısa sürede görürsünüz ki, kişi «irade» yönünden, yâni bildiğini tatbik etme yönünden büyük mesafeler alır.

BEYİN, YENİ HÜCRE GRUPLARINI, 

ZİKREDİLEN MÂNÂ İSTİKAMETİNDE 

PROGRAMLAR!

Zikrin, beynin çalışan bölümünün kapasitesini, zikredilen mânâ istikametinde arttıran bir çalışma sistemi olduğunu; Türkiye ve Dünyada ilk defa, l986 yılında yayınlanan “İNSAN ve SIRLARI” isimli kitabımızda; daha derinliğine detayları ile de “DUA ve ZİKİR” isimli kitabımızda açıkladık.

(Soru: Zikrini yaptığımız Esmâları teyp kasetlerine adedince yüklesek ve bunları çalışırken, başka işler ile meşgul olurken hattâ uyurken dinlersek, bilince zikirleri yüklemiş olur muyuz? Eğer bu mümkünse bunları hızlı devirde dinlesek, bilinç kendi içinde bunun çözümünü yapıp yüklemeyi kaydetmiş olur mu? Zikretmiş sayılır mıyız?)

Zikirde esas olan, beynin kendi içinde bu dalgasal faaliyeti tekrar ederek, yeni hücre gruplarını o dalga boyu istikametinde programlamasıdır. 

Dinlemek, açılmış kadarıyla olan olanda değerlendirilir. Bizâtihi tekrar zorunludur.

Beyin kullanılır kapasitesinin istenen istikamette geliştirilmesinin bildiğim kadarıyla tek yolu budur. 

Bunu değerlendiren sonucunu alır, değerlendirmeyen de YAYA KALIR!

‘’ZİKİR’’, 

BEYİN  KAPASİTESİNİ NASIL ARTTIRIR?

Milyarlarca hücreden oluşan beyin, esas itibariyle bioelektrik enerji üretip, bunu dalga enerjiye çeviren ve kendisinde oluşan mânâları bir yandan RUH dediğimiz yapıya yükleyen ve diğer yandan da dışarıya yayan bir organik cihazdır.

Genelde, doğuştan alınan ilk tesirlerle yüzde beş, yüzde on kapasite ile çalışan beyin, aldığı çeşitli etkilerin de aracılığıyla, klâsik bir yaşam türü geçirir. Bildiğimiz herkes gibi...

Oysa beyindeki bu kapasitenin arttırılması mümkündür!.

NOKTA 6 Mart 1994 tarih 11. Sayısında; ”Batı, zikri geç keşfetti” başlığı altında;

John Horgan’ın Bilim dergisinin (Scientific American) Ocak 1994 sayısında yayımlanan “Dağınık İşlevler” makalesinde savunduğu görüşlerin, ilk kez sekiz yıl önce Ahmed Hulûsi tarafından yazıldığını biliyor muydunuz?

Bilimsel konularda aşağılık kompleksimizi yenmek, zaman alacak. İçimizden birinin yıllar önce savunduğu görüşleri dikkate almaktansa, o görüşlerin benzerlerinin dışarıda da kabul edilmeye başlanmasını bekleriz. Bazen de, aşağıda   anlatacağımız Ahmed Hulûsi örneğinde olduğu gibi şaşırtıcı tesadüflerle karşılaşabiliriz. Bilim Dergisi’nde yayımlanan “Dağınık İşlevler” adlı yazıda John Horgan, “Beyinde entegrasyonu sağlayan beyin üstü bir yapı var mı?” sorusuna yanıt arıyor ve 1993 yılında yapılan deneylerden yola çıkarak çeşitli tezler öne sürüyor. Ahmed Hulûsi ise, 1986 yılında yayımladığı “Din ve Bilim ışığında İnsan ve Sırları”, “Dua ve Zikir “ adlı kitaplarında bu soruların yanıtını çok daha önceden veriyor.

Sözü edilen makalede, John Horgan şu deneye yer veriyor:

Deneyde gönüllülere isimler içeren bir liste veriliyor ve kendilerinden bu isimleri yüksek sesle okumaları ve her isimle ilişkili bir yüklem söylemeleri isteniyor. Örneğin, “köpek” sözcüğü okununca “havlamak” gibi bir yüklem söylenmesi gerekiyor. Bu deneyde, beynin pek çok farklı bölgesindeki nöron aktivitesinde artış gözleniyor. Fakat aynı isimleri içeren listenin sürekli olarak tekrarlanması, nöron aktivitesinin değişik bölgelere kaymasına yol açıyor. Gönüllülere yeni bir isim listesi verildiğinde ise nöron aktivitesinin arttığı ve ilk bölgelere döndüğü görülüyor.

Ahmed Hulûsi, 1986‘da yayımlanan “İnsan ve Sırları” kitabının “Dünyadaki En Önemli Çalışma Zikir” adlı bölümünde bu konuyla ilgili şunları söylüyor: 

Yaklaşık 14 milyar hücreden oluşan insan beyninin ancak cüzî bir kısmı doğum sırasında aldığı ışınlarla faaliyete girer; bundan sonra da yeni tesirlerle yeni açılımlara kavuşması imkânsızdır. Beyin, doğum anından sonra dışarıdan gelen ışın etkileri ile yeni hücre gruplarını devreye sokamaz. Ancak beyindeki devreye girmemiş kapasite ilelebed âtıl durmak için varedilmiş demek değildir bu.

“Allah” ismini dilinizle söylediğinizi kabul edelim...”Allah” kelimesinin beyinde hatırlanması demek, bu kelimenin mânâsını oluşturan hücre grupları arasında bir bioelektriğin akışı demektir...Esasen beyindeki tüm fonksiyonlar beyin hücreleri arasındaki bioelektrik faaliyetten başka bir şey değildir! Her mânâya göre beyindeki değişik hücre grupları arasında bir bioelektrik akışı sözkonusudur. Bu akış neticesinde devreye giren hücre grubuna göre ortaya sayısız mânâlar çıkmaktadır.”

Belleğin işlevi, John Horgan ,”Dağınık işlevler” makalesinde aynı konuyu şöyle açıklıyor: “Bu deney, beynin bir bölgesinin sözcük türetmeyi gerektiren kısa süreli bellek görevi gördüğünü, ama iş otomatikleştikten sonra beynin başka bir bölümünün bu görevi devraldığını gösteriyor. Diğer bir deyişle bellek, yalnızca içeriğine göre değil, aynı zamanda işlevine göre de bölümlere ayrılıyor.”

Ahmed Hulûsi’nin, yine ”İnsan ve Sırları “ adlı kitabındaki yanıtı ise şöyle: “Zikir yaptığınız zaman, yâni Allah’a ait olarak bilinen bir mânâyı tekrar ettiğimiz zaman beyinde ilgili hücre grubunda bir bioelektrik akımı meydana geliyor ve bu, bir tür enerji şeklinde manyetik bedene yükleniyor! Aynı zamanda siz bu mânâyı tekrara devam ederseniz; yâni, bu kelimeyi tekrara devam ederseniz, bu defa bu kelimenin tekrarından oluşan bioelektrik, daha da güçlenerek yeni hücre birimlerini devreye sokuyor ve bir kapasite genişlemesi söz konusu oluyor.”
Sonuç olarak, zikrin bilimsel açıklamasının elimizdeki iki yorumu var: İlki, sekiz yıl önce Ahmed Hulûsi, diğeri ise dünyaca ünlü bir bilim dergisinin Türkçe sayısında John Horgan adlı bir Batı’lı tarafından yapılmış. Batılının dediklerine dört elle sarılmadan önce, Ahmed Hulûsi’yi bir kez daha okumakta yarar var.

BİLİM DERGİSİ Ocak 1994 sayısı, sayfa 12’de:

Dağınık İşlevler
Beyinde entegrasyonu sağlayan beyin üstü bir yapı mı var?

Modern nöroloji bilimlerinde tanımlanan hâliyle beyin, hastaneye benzer. Örneğin beynin dil ile ilgili bölümünde, bazı nöronlar(sinir hücreleri), yalnızca özel isimleri, bazı nöronlar ise yalnızca düzensiz fiilleri kavramaya yönelik çalışırlar. Görme ile ilgili bölümünde, sinir hücrelerinin bir bölümü turuncu kırmızı renklere, bir bölümü güçlü kontrastlı diyagonal çizgileri, bir kısmı ise soldan sağa hızlı haraketlere yönelik çalışırlar. 

Şimdi sorulması gereken soru, beynin değişik bölgelerinin sahip olduğu bu son derece özelleşmiş işlevlerin nasıl yeniden bir araya getirilerek, düşünce ve algılamanın bileşimi olan aklı oluşturduğudur.

Bağlantı problemi (Binding problem) olarak da bilinen bu bulmaca, yapılan deneylerin, beynin daha da özelleşmiş bölümlerini ortaya çıkarmasıyla daha da zorlaşmış bulunuyor.

Bazı kuramcılar algılamanın değişik öğelerinin “birleştirici bölgeler” (convergent zones) adı verilen yerlerde bir araya geldiği düşüncesini ortaya attılar. Bu bölgelerin en belirgin (short-term) ya da “çalışan“ (working) bellek alanlarıdır. Birinde elektrotlarla monitorize edilen maymunların, diğerinde ise PET (positron emission tomography) ile taranan insanların deneklik etmiş olduğu, 1993 yılında yapılan iki deneyde, ”çalışan bellek” te oldukça özelleşmiş bölgeler bulunduğu görülmüştür. Yale Üniversitesi Tıp Fakültesi’nden Fraser A.W.Wilson., Seamas P.Ö Scalaidhe ve Patricia S. Goldman-Rakic tarafından yapılan deneylerde görevliler, maymunları “çalışan belleğin” kullanılmasını gerektiren iki işi başarmaları için eğitiyorlar. Bu işlerden biri maymunların gözlerini bir ekranın başka bir yerinde yanıp sönen bir kare de, maymunun görüş alanı içinde yer alıyor. Karenin kaybolmasından birkaç saniye sonra maymun bakışlarını karenin bulunmuş olduğu noktaya yönlendiriyor.

Diğer iş, görüntünün konumundan çok niteliği ile ilgili bilginin akılda tutulmasını gerektiriyor. Araştırmacılar ekran merkezinde yanıp sönen bir görüntü oluşturuyorlar. Her maymun, görüntü kayboluncaya kadar beklemek ve gözlenen şekle bağlı olarak gözlerini sağa ya da sola çevirmek için eğitiliyor. Elektrotlarla, maymun beyninin pre-frortal konteks sinir hücreleri ekranda görülüyor. Pre-frontal korteks adlı bölgesindeki nöronların aktiviteleri, elektrotlarla ekrana yansıtılıyor.

Her testte sadece bir nöron grubu harekete geçiyor. Konumla ilgili “nerede” testi, prefrontal korteksin bir bölgesindeki nöronları aktive ederken, şeklin içeriği ile ilgili olan “ne” testi diğerine komşu ama ayrı bir bölgedeki nöronları harekete geçiriyor. Goldman-Rakic, pre-frontal korteksin şimdiye değin hep bilginin yönlendirildiği ve planlama, düşünme, anlama ve istem için sentez edildiği yer olarak düşünüldüğünü belirterek, bu alanın en azından duyusal ve motor bölgeler kadar bölümlenmiş olduğunu gösterdiklerini söylüyor.

Geçen yıl içinde Washington Üniversitesi’ndeki araştırmacılar tarafından ortaya koyulan tamamlayıcı bulgular, insanlar üzerinde PET ile yapılan çalışmalardan kaynaklanıyor. Deneyde gönüllülere, isimler içeren bir liste veriliyor ve kendilerinden bu isimleri yüksek sesle okumaları ve her isimle ilişkili bir yüklem söylemeleri isteniyor. Örneğin, “köpek” sözcüğü okununca “havlamak” gibi bir yüklem söylenmesi gerekiyor.

Bu deneyde pre-frontal ve cingulate korteks de dahil olmak üzere, beynin pek çok farklı bölgesindeki nöron aktivitesinde artış gözleniyor. Fakat aynı isimleri içeren listenin sürekli olarak tekrarlanması nöron aktivitesinin değişik bölgelere kaymasına yol açıyor. Gönüllülere yeni bir isim listesi verildiğinde ise, nöron aktivitesinin arttığı ve ilk bölgelere döndüğü görülüyor.

Bu deney, beynin bir bölgesinin sözcük türetmeyi gerektiren kısa süreli bellek görevi gördüğünü ama iş otomatikleştikten sonra beynin başka bir bölümünün bu görevi devraldığını gösteriyor. Diğer bir deyişle, bellek, yalnızca içeriğine göre değil; aynı zamanda işlevine göre bu bölümlere ayrılıyor. Washington Üniversitesi’nden Steven E.Petersen, bu sonuçları Goldman-Rakic’in düşünceleriyle uyum içerisinde olduğunu söylüyor.

Peki nasıl oluyor da beyindeki bu özelleşmiş alanlar birbirleriyle büyük bir uyum içerisinde çalışabiliyorlar? Aktiviteler tek bir merkezden mi, yoksa beyne yayılmış olan bir çeşit entegrasyon ağı tarafından mı koordine ediliyor? Petersen; algılama, bellek ve istemin entegre edildiği bir tek lokalize alan ya da lokalize olmuş birkaç alan bulunduğu düşüncesini savunuyor. Goldman-Rakic’in görüşleri ise, farklı fakat eşdeğer bölgelerin birbirleri ile bağlantı ve ilişki içerisinde bulunduğu, hiyerarşik olmayan bir modele daha yakın. San Diego’daki California Üniversitesi’nde bellekle ilgili araştırmalar yapan Larry R.Squire, ”bağlantı problemi”nin çözümünün uzun yıllar alabileceğini, bağlantı mekanizmasının ne olduğu konusunda gerçek bir ipucunun bulunmadığını düşünüyor. Ama öte yandan hızla gelişen teknolojinin son ürünlerinden biri olan mikroelektrotlar, vücuda zarar vermeyen görürtüleme teknikleri (örneğin PET ve Magnetik Rezonans ile Görüntüleme gibi) ve bilgisayarlar sayesinde bu sorunların yakın bir gelecekte yanıtlanacağından ve deneysel bilgilerle yeni modeller oluşturulabileceğinden umutlu Squire’ın da dediği gibi, “Bu teknolojik destek olmadan artık hiçbir şey yapılamaz.”

                                     John   Horgan
Kısa ömürlü radyoaktif maddelerin kan dolaşımına verilmesiyle nöron aktivitesinin dolaylı olarak ölçülmesi.

Yukarıdaki yazı, SCIENTIFIC AMERICAN Dergisi’nin Ocak 94 sayısının tercümesidir.

Normalde çok küçük bir yüzde ile çalışıp geri kalan miktarı kullanılmaz bir halde bekleyen beynin, bu boş duran kapasitesinin devreye sokulması yolu, ZİKİR’den geçer.
ZİKİR ile beynin belli bir bölgesindeki hücre grupları arasında üretilen bioelektrik enerji, zikrin devamı hâlinde bu bölgeden taşarak, görevsiz bekleyen yan hücrelere yayılır ve onları da mevcut kapasiteye ilâve ederek devreye sokar.

ZİKİR, konusu ne ise, o anlamda bir frekans yayarak bu hücreleri devreye alan beyinde, elbette ki o istikamette de faaliyet gelişir.

Bu tekrara daha uzun bir süre devam ettiğimizde ise, devreye giren yeni hücre grupları dolayısıyla, beyninizde yeni mânâlar oluşmaya başlıyor. Tekrarladığınız kelimelerin işaret ettiği mânâ istikametinde yeni anlamlar beyninizde açığa çıkmaya başlıyor ve siz:

«Ben zikre başladıktan sonra kafam değişmeye başladı, huylarım değişmeye başladı. Bir takım şeyleri daha iyi anlamaya başladım!» gibisinden şeyler söylemek durumunda kalıyorsunuz!.

Ayrıca bu tekrarlardan oluşan hem mânâ, hem de enerji, dalga bedeninize yüklendiği için, fizik beden ötesi yaşamınız daha farklı bir düzeye erişiyor!.

“DÜNYADA A’MÂ OLAN ÂHİRETTE DE A’MÂDIR!.” (İsra: 7

Âyeti kerîmesinde işaret edilen gerçek, anladığımız kadarıyla bu noktayı bize farkettirmeye çalışmaktadır.
BEYİN HÜCRELERİ YENİLENMEZ!

Bkz. B / Sigara ve içki, beyni ve dolayısıyla âhiret yaşamını nasıl etkiliyor? 

BEYİN, ORİJİNİ İTİBARİYLE, 

MELEKİ BİR YAPIDIR!

“Beyin” dediğin şey, esas itibariyle meleki bir yapı; enerji boyutu itibariyle!

BEYİNDEKİ ÇALIŞAN VE ÇALIŞMAYAN 

HÜCRELER ARASINDAKİ FARK NEDİR?

Beynin çalışan hücreleriyle çalışmayan hücreleri arasındaki fark, çalışan hücrelerin belli frekanslara programlanmış olması; çalışmayan hücrelerinse böyle bir frekansa programlanmamış olmasına dayanıyor.

BEYİN KAPASİTESİNİ ARTTIRMAK İÇİN 

“İNANÇLI” VEYA “İNANÇSIZ” OLMAK 

ÖNEMLİ MİDİR?!
Zikrin, yani kelimelerin beyindeki tekrarının, beyinde yeni hücre bloklarını devreye sokma çalışmaları olduğunu tasdik eden ilk bilimsel makale ise 1993 yılı aralık ayında Dünyanın en ünlü bilim dergisi olan “Scientific American”da John Horgan imzasıyla yayınlandı... 

Uzun yıllar yapılan yoğun laboratuvar çalışmaları sonucu açıklanıyordu bu makalede... 

Sonuç, her yeni öğrenilen ve tekrarlanan kelimeler, beyinde o zamana kadar boş-âtıl duran hücre guruplarını devreye sokarak beynin çalışan kapasitesini arttırıyordu!.
Siz, Allah`ın belirli isimlerini beyninizde, bir süre, belirli bir düzen içinde tekrar ettiğiniz zaman, otomatikman beyninizde o anlam doğrultusunda bir kapasite oluşuyor; böylece kişiliğinizi o anlam istikametinde geliştiriyorsunuz! 

İster inançlı olun, ister inançsız, bu hiç farketmiyor!. 

Çünkü bu, “Allah`ın Sistem ve Düzeni”!. 

“SİSTEM’in ve “DÜZEN’in işleyişi”nin sizin inançlarınızla hiç alâkası yok!.

Bu konunun anlaşılamayışının en büyük sebebi, Allah’ın güzel isimlerinin işaret ettiği mânâlardan oluşmuş bir formül olduğunuzun farkında olmayıp; “ibadet”i, “ötenizdeki bir tanrıyla ilişkiler” zannedişiniz!.

Oysa, Ahmed Yesevî`den Yunus Emre`ye, Abdulkâdir Geylanî`den İmam Gazalî`ye, Hacı Bektaş Velî`den Erzurumlu İbrahim Hakkı`ya, Mevlâna`ya kadar her gerçeğe ermiş zât, “Allah`ın, insanın Hakikatinda olduğu”na dikkati çekmiş; ötendeki tanrıya değil, özündeki Allah`a yönelip O`nu keşfetmeye çalışmanın zorunlu olduğu gerçeği üzerinde durmuşlardır.

BEYİN KAPASİTESİNİ ARTIRMANIN 

AMACI VE ÖNEMİ NEDİR?
Nitekim, zikirden amaç da, ötendeki bir tanrıyı hoşnud etmek değil; beyin kapasiteni ve buna bağlı olarak, anlayış ve idrâk kapasiteni arttırarak, özündeki Allah`ı tanımak; o güzel isimlerin anlamlarının sende kuvvetli olarak açığa çıkmasını sağlayarak “hilâfet sırrını” yaşamaktır!.

İDRÂK EDİLEN FİİLE DÖNÜŞTÜRÜLDÜKÇE,
O ORANDA BEYİNDE EK KAPASİTELER, 

YENİ İDRÂKLAR OLUŞUR!

ŞÜKÜR; İdrâk edilenin fiile dönüştürülmesidir! 

Bunun sonucu olarak da artış başlayacaktır!
Siz, idrâk ettiğinizi fiillerinize dönüştürürseniz, beyninizde ek kapasiteler oluşacak ve o amel oranında beyin kapasiteniz artacak ve bunun karşılığında artan beyin kapasitesi ile yeni idrâkler oluşacaktır!

Allah Rasûlü’nün “Şükreden bir kul olmayım mı?” ifadesi, bunun en yalın anlatımıdır.
BEYİN KAPASİTESİNİN 

ÖLÜMDEN SONRAKİ YAŞAMDA ÖNEMİ  NEDİR?

Beynin, biliyorsunuz ki, yüzde üç-beş gibi çok sınırlı bir bölümünü kullanabiliyoruz.

Şimdi buraya dikkat;

RUH’A, yâni ‘’dalgasal beyin’’e, biyolojik beynin sadece çalışan bölümü yüklenir!. Yâni, çalışan kadarı, kendi kopyası veya ikizi olan dalgasal beyni üretir!. Ve dolayısıyla da kişinin ruh gücü ve ilmi, sadece beyninin çalışan bölümü kadar gerçekleşir.

Zîra dalgasal beden ve dolayısıyla ışınsal beyin, biyolojik beyinden ayrıldıktan sonra, bir daha gelişme şansına sahip değildir!. Bu yüzden de ruh kuvvetin, kapasiten, ölmeden önceki son ulaştığın beyin kapasiten olarak sâbitlenir!.

Eğer beynini geliştirebildiysen, ruhunu güçlendirdin demektir.

Biz, beynimizi ne derecede güçlendirebilirsek, o derecede belli güçlerin bizde ortaya çıkması söz konusu!
 Kişi, beyin kapasitesinin getirisini yaşar!. Mevcut kapasiteyi arttırmadıkça, bulunduğu hâlin dışında bir şey yaşayabileceğini sanmıyorum...

Beyin son sentezini açığa çıkarıyor; biz de o senteze uygulamamızla katkıda bulunuyoruz.
Beyin kullanılır kapasitesinin istenen istikamette geliştirilmesinin, bildiğim kadarıyla tek yolu budur.(*) Bunu değerlendiren sonucunu alır, değerlendirmeyen de YAYA KALIR!.

Önce, “Allah” İsmiyle İşaret Edilen’i; kâinat içre kâinatlar yaratanı anlayabilmem için, beyin kapasitemi bilgilerim doğrultusunda, gereken çalışmaları ortaya koyarak genişletmem gerek; ki, önce “ALLAH”  adıyla işaret edilen’in ne olduğunu farkedeyim... 

Sonra da buna dayanarak “ALLAH RASÛLLÜĞÜ”nün ne olduğunu farkedeyim...

Sonra da  “Allah ahlâkı’yla ahlâklanmış” olarak SİSTEM’İ ve SİSTEM İÇİNDEKİLERİ değerlendirmeye başlayayım!.

(*) Zikir

FİKİR, 

BEYİNDEN ATILAN OK GİBİDİR!

Bilirsiniz dostlarım, çok meşhur bir deyimdir bu… “Ağzından çıkanı kulağın duyuyor mu?” denir… Hiç düşündünüz mü bunun üzerinde biraz derin olarak?

Buna yakın bir de başka bir deyiş vardır… “Dili belâsı!” denir… Bazen de o “dîli belâsı” olur!.

Elbette ki, “ağız” ve “dil” yalnızca bir araç… Âlet!. Ona hükmeden ise beyin!(?) (mi)…

Hani bir de başka bir deyiş vardır gene… 
“Büyük lokma ye ama büyük söz söyleme!”
Sözün büyüklüğü metreküple ölçülmüyor herhalde!

Bunlara özetle işaret ettikten sonra, esas üzerinde durmak istediğimiz hususa gelelim...

Söylediğiniz söz, ağzınızdan çıkan nereden geliyor acaba?

Beyinden derseniz; elbette doğru! Ama beyinde nasıl oluşuyor ve beyinden hangi etmenle açığa çıkıyor o fikir?

Neden ağzımızdan çıkanın sonuçlarını yaşamaktayız?..

Başımıza gelenlerin pek çoğu, geçmişte, hiç farkında olmadan bizden çıkanlardır… Belki bazılarını unutmuşuzdur bile… O an söyler geçeriz!.

Sonra o söylediklerimizin sonuçları ile karşılaşınca da başlarız feryâdı figâna!. 

“Nereden geldi bu başıma!”
Talep senden çıktı! Sen öyle olmasını istedin ve oldu!.
Sen unutursun ama Allah unutmaz!.
Ne ektiysen onu biçeceksin!.

Dön geriye ve bak… Yazdıklarını, söylediklerini, düşündüklerini hatırlamaya çalış!

Sen onu öylece düşündüğün anda, onun sonuçlarını da yaşamağa mahkûm ettin kendini… Ve lâkin bunun hiç farkında değilsin!. 

Hatırlayın şu uyarıyı:

“Nefsinizde olanı (DÜŞÜNDÜĞÜNÜZÜ) açıklasanız da, açıklamasanız da, varlığınızdaki Allah size muhasebesini (sonuçlarını) yaşatır!”
Şimdi isyana kalkabilirsiniz, “iyi ama ben nasıl düşünceme hâkim olabilirim” diyerekten… Bu hüküm veya oluş, açıklandığı zaman, bazıları da bunu yapmışlardı… Ama bir şey değişmedi!

“Ve len tecide lisünnetillahi tebdilâ”(Fetih –23)
“Allah’ın sünneti(SİSTEMİ) kesinlikle değişmez!”

Unutmayın ki, Allah’ın ezelde yaratmış olduğu SİSTEMİ açıklayan Allah Rasûlü, bu itirazlara karşı, bu sistemin işlemeyeceği yolunda bir açıklama getirmedi!. 
Atılan bir okun, havada giderken kendi kendine bir anda istikamet değiştirip başka bir yöne gittiğini gördünüz mü hiç?

Fikir, beyinden atılan ok gibidir!. Düşünüldüğü anda işlevini yerine getirmeğe başlar!. Fikrin yaratıcısı Allah’tır!.

“Attığın zaman sen atmadın Atan Allah’tı!.”

“Seni de, fiîllerini de Allah yarattı!.”

“Allah” ismiyle işaret edileni gökte bir “TANRI” gibi anlarsan, elbette bu muammayı çözemez; sayısız açmazla karşı karşıya kalırsın!

Bir de, “Allah” adıyla işaret edilenin, kendi varlığında gerçekte mevcut olan BÂKÎ olduğunu anlayabilsen… İşte o zaman muamma çözülmeye başlayacak!.

“Sizde istek oluşmaz, Allah istemedikçe!.”

Biraz daha çözüldü değil mi olay şimdi; eğer isteyenin gerçek kimliğini farkedebildiysek.. 

Sen, “fâni”sin ezelden ebede… Allah, “Bâkî” ezelden ebede!.

“Yok”tan ne var olur ki?… “Yok”!

Öyle ise var sanılan türlü görüntüntüdeki, “Bâki”, AHAD!.

Ben gâfil, sanırım ki ben diledim; oysa tüm melekler ve rasihun şehâdet eder ki dileyen yalnızca “Bâkî”!.

O zaman hemen bir ampul yanar ârifânın beyninde!

“Hükmettiğimiz bir şeyin olmasını dilersek ol deriz; ve olur”!.
Yukarıdaki mi dileyen; yukarıda, gökte bir yerlerde mi?…

Yoksa, algıladığın veya algılayamadığın her şeyin hakikati olup; tümünden de “Ganî” olan; “Bâkî” mi?

Senden, senin takdirini açığa çıkaranı tenzih ederim!.

Hükmü veriyorsun; beyninle açığa çıkarıp, dilinle ortaya atıyorsun… Sonra da, verdiğin hükmün sonuçlarını yaşayınca şaşırıp kalıyorsun; “ben böyle olmasını istememiştim” diye!.

BEYİN VE EVRENSEL ÖZELLİKLER

Beyin, oluşumundan itibaren gerek galaksi içi ve gerekse galaksi dışı çeşitli güçlü merkezlerden gelen yayınlarla programlandığı için, biz beynimizi ne kadar zikir ile geniş kullanılır kapasiteye ulaştırabilirsek, o nispette evrensel özellikleri kendimizde keşfederiz.

CENNETTE ERİŞİLECEK NİMETLER,

“DÜNYADAKİ DÜŞÜNCE KAPASİTESİ” 

İLE SINIRLIDIR!

Kişinin Cennet’te erişeceği nimetler, Dünyada erişebildiği düşünce kapasitesi kadardır!

Bu kapasitenin yükselmesi de, Dünyada yaptığın zikirle beynindeki açılım kadardır!

Zikirle ne kadar açılım meydana getirirsen, o kadar ilmin artar; o kadar ruhânî kapasiten gelişir ve bunun sonucu olarak da o kadar Allah’ın isimleri sende açığa çıkar. Ne  kadar sende Allah’ın yaratıcılık sıfatı açığa çıkarsa, o kadar da senin Cennette yaratıcılığın meydana gelir ve o kadar büyük güzellikleri yaşarsın.

BEYİNDE BOŞ DURAN KAPASİTE 

KULLANILMAYA BAŞLANDIĞINDA İLK

FARKEDİLECEK SIR NEDİR?
-Bak Cem, siz şu anda, beş duyu verileriyle kendini kilitlemiş, âdeta şartlanmalar ve beşduyu verileriyle bloke olmuş bir beyinle, her şeyi anlayıp bütün sırları çözmeye çalışıyorsunuz... 

Oysa bu imkânsızdır!.

Önce, beşduyu verilerinin, yaşadığınız evrenden kesitsel veriler olduğunu farketmek zorundasınız!. Onlar sadece kesitsel örneklerdir!. Ve o örneklerin dışında daha sayısız varlıklar ve veriler mevcuttur!.

Dolayısıyla, sadece, o beş duyu verilerini asıl ve gerçek kabul edip, tüm evrensel gerçekleri bu beş duyu verileri üzerine inşâ etmek gafletinden arınmalısınız!.

Şunu idrâk etmelisin ki, sizin bildikleriniz, bilmediklerinize nisbetle sonsuzda birdir!. 

Bilmediğiniz varlıkların, bilmediğiniz sistemlerin, bilmediğiniz evrensel kanunların haddi hesabı yoktur!.

“Olmaz, deme; olmaz, olmaz!” şeklindeki deyişiniz bu gerçeğe işaret eder!.

İnkâr, câhilin, cehlini örtmek için kullandığı savunma silâhıdır!. İlim sahibi, bilmediği hiçbir şeyi inkâr etmez; gerçeğini, sistemini araştırır!

Sakınman gereken ilk şey, beş duyu verileriyle bloke olmuş bir beyinle yaşamak ve öylece bu dünyadan öte yaşama geçmektir!. Zira, evrensel sırlara açık bir yapıya kavuşmak için tek şansın şu dünya yaşantısıdır!. Çünkü beyin elden çıktı mı artık hiç bir yeni veri kazanma şansın olmayacak!.

İşte, beş duyu verileriyle bloke olmuş ve şartlanmalarla kilitlenmiş, ötesine geçemeyen birimlerin düşünce şekillerine "beşeri düşünce"- "insanca düşünce" deriz. 

Oysa, sen bütün bunların ötesinde, son derece kapsamlı bir şekilde EVRENSEL SIRLARA ulaşabilecek beyin kapasitesine de sahipsin!. 

Bütün mesele, beynindeki bu boş duran, kullanılmayan muazzam kapasiteyi değerlendirebilmektir!. 

Beynindeki boş durup, kullanılmayan o muazzam kapasitenin daha ilk bölümlerini kullanmaya başlayınca, ilk evrensel sırra ve gerçeğe ereceksin, ki o da bir TANRININ varolmayışıdır!.

“ÜST BEYİN FAALİYETLERİ”

Bkz. B  /“İnsan Beyni” Cennet ve Cehennemi algılayabilir mi?

“İNSAN BEYNİ”, 

CENNET  VE CEHENNEM’İ ALGILAYABİLİR Mİ?

Gördüğünüz bütün olağandışı olaylar ve davranışlar, bunları ortaya koyan kişilerin beyinlerinde cereyan eden henüz ilminizin tesbit edemediği değişik faaliyetlerin mahsûlüdür. 

Ancak bu değişik faaliyetler ve bakış farkları ruhlarına da yansıyarak yerini alır. 

Ruha yansıyan bu güçler, fizik bedenin terkinden sonra mikdodalga bedenle sürdürülen yaşamda geçerlidir. 

Yâni, senin anlayacağın şu dünya üzerinde görülen bütün olağandışı davranışlar, tamamıyla tesbit edemediğiniz beyin faaliyetlerinin mahsûlüdür. 

Bu arada dikkatten kaçmaması gereken bir nokta var ki, bu yaşamda “üst beyin faaliyetleri” dediğimiz bu hususları idrâk etmemiş ve bu idrâkın neticeleri ruhunda yer almamış kişilerin maddeötesi yaşamları bir çeşit kör yaşamdır.

- Cennete gitseler bile mi ?..

-İyi anla Cem, ne cehennem sizin tahayyülünüz gibidir ne de Cennet!

Cennet dediğiniz âlemin tüm esintileri, bugün üzerinizde mevcuttur; ancak siz bilinçsizliğiniz ve kendinizi kaptırdığınız ilkel yaşamınız dolayısıyla bu esintilerden tamamıyla mahrum bir halde, dünya cehenneminde sürdürüyorsunuz günlerinizi!.

Galaksinizde bulunan yüzmilyarlarca yıldızların boyutsal derinlikleri, cennetlerinizi; sert gezegen etkileri, Güneşteki cehenneminizi meydana getiren etkenlerdir. 

Güçlü Mars ya da Satürn etkisi almış bir insan hayatı boyunca vehimden, vesveseden, kuruntudan, iç daralmasından, bedeni ihtiraslardan kolay kolay kendilerini kurtaramaz. 

Bunların tesirleri altında faaliyet gösteren beyinleri de aynı anda cennetlerden gelen esintilerden yâni yüksek sistemlerden gelen güzel tesirlerden faydalanamaz. 

Anlayacağın, Cehennemin tüm azâb verici güçleri ile Cennetin tüm anlatılamayacak tesirleri aynı anda insan beyinlerine gelmektedir. Ancak bulutun gelmekte olan güneş aydınlığını kesmesi gibi, gezegenlerin ters tesirleri de, beyne gelmekte olan burçların daha hassas dalgalarına mâni olur. 

Dünya yaşamında cehennem hayatını meydana getiren ters etkilerden kendini kurtaramayan beyinlerin mikrodalga bedenlerinin de daha sonra bu tesirlerden uzak kalabilmesi çok güçtür. 

Sizin için tek şanstır bu dünya yaşamı!.

BEDEN VE BEYİN,

HANGİ HALLERDE ENERJİ YİTİRİR?

Sen, günde üç öğün yiyorsun ve beynin bunları değerlendirmeye dönük enerji tüketiyor. 

Beynin, enerji tüketimine- sindirimine az enerji sağlayarak enerjisini kendisinde muhafaza etmesi ve bunu olduğu gibi ruhuna yükleyebilmesi için az yemek tavsiye ediliyor. Ayrıca yenenlerden bedenin yararlandıgı maddelerin de miligramlar düzeyinde olduğu  dikkate alınırsa, konu daha iyi farkedilir.

“Oruç”ta üzerinde öncelikle durulan kısıtlamalar, yeme-içme, sekstir!. 

Yeme içmede vücuda giren hammadde sözkonusu... Sekste ise bünyenin elektrik boşalımı söz konusu. Yani, her iki halde de bedenin ve beynin enerji yitirimi söz konusu!. 

BEYİN  ENERİJİSİNİ 

NASIL  İSRAF EDİYORUZ?   

«Çok yemek israftır»

Buyruğuna gelince... 

Buradaki “israf”, sanıldığı gibi fazladan yenen nesne yönünden olmayıp; yiyen yönündendir!.

Çünkü beynin belli bir enerji ihtiyacı vardır, diğer organların belirli bir enerji ihtiyacı vardır. Fazlası hiçbir işe yaramaz!. Üstelik bu fazlalığın tüketilmesi için de gene beyin enerjisi boşa harcanacaktır. Ayrıca bunların bedende birikimi, beyin enerjisini israf yönünden ekstra bir «delik» meydana getirecektir.

Fazla kilolu kişinin kendi beynine verdiği zararı kolay kolay başkası veremez!.

Oruçlu iken yapılan zikrin, normal şartlarda yapılana göre getirdiği enerji o kadar fazladır ki, bu yüzden oruç Allah Rasûlü tarafından çok çok övülmüş ve genellikle de kendisi tarafından sık sık tutulmuştur.

“Kiloların fazlasının beyne verdiği zarar” deyince hemen burada akla içki ve sigara da geliyor.

SİGARA VE İÇKİ,  BEYNİ VE DOLAYISIYLA 

ÂHİRET YAŞAMINI NASIL ETKİLİYOR? 

İçki ve sigara hakkında da birkaç hususu açıklamaya çalışalım:

”İnsanın ölümötesi ebedî hayattaki mertebesi, derecesi; şu andaki, dünyadaki beyin kapasitesine bağlıdır” dedik. 

Ne kadar yüksek kapasitede beyin hücrelerini çalıştırır, ne kadar bu yolla «ruhuna» yâni «dalga bedenine» enerji ve ilim depo ederse, ölümötesi yaşamda sermayesi o kadardır, dedik.

Peki... İçki ve sigara beyinde ne tesir oluşturuyor?.

Beyin hücrelerini uyuşturuyor!.

Beyin hücreleri arasındaki bağlantıları (snapsları) tıkıyor!. Bunlar arasındaki bioelektrik akışını engelliyor!.

Neticede siz, kendi elinizle, hapsolduğunuz hücreden çıkmak için verilmiş olan anahtarın dişlerini günden güne mahvederek, kendi kendinize en büyük kötülüğü yapmış oluyorsunuz.

Tam bir noktaya geliyorsunuz, işin püf noktasını kavramak ve ona göre kendinize yön vermek durumundasınız. Pat diyor kafanız duruyor!. Ne yapsanız boş!. Çünkü o olayı çözümlemek için beyninizin ilgili hücrelerini devreye sokacak snapslar, içtiğiniz sigaranın içindeki bir takım maddeler yüzünden tıkanmış!.

Ya da o hücreler aldığınız alkol dolayısıyla iş göremez hâle gelmiş!. Üstelik beyin hücreleri yenilenmez de!.

Çok kısa süreli zevkler için, milyarlarca sene sürecek yaşantınızın sermayesi olan beyninizi harcayıp durmak!.

Eline geçen bir torba altını, çıkardığı ses hoşuna gittiği için denize atan kişi gibi yaşamak!.

Şâyet akıllılık bu ise, buyurun devam edin!. Ama unutmayın ki, bunun zararını gelecekte asla telâfi edemiyeceğiniz bir biçimde çekeceksiniz!.

“İman” konusunun neresindeyiz? Bunu düşündünüz mü hiç?

Vicdanımızın bize, “sen imanlısın” demesi önemli mi?.

Yoksa, amelimiz mi imanımızın göstergesi?.

Meselâ, sigara içen biri, sigaranın beynine ve dolayısıyla  âhiretine zarar vermekte ve kendine zulmetmekte olduğuna imanlı mıdır?

İmandan AMAÇ, İMANIN GEREĞİ OLAN AMEL MİDİR?
İmanın gereği olan amel yoksa, iman mevcut olabilir mi?

Sigara için biri, “ben sigaranın zararlarına iman ediyorum” dese dahi, böyle bir imanı var mıdır?

O zarara iman etmiş biri sigaraya devam edebilir mi? 

Ediyorsa, o konuda imanı hâlâ var olabilir mi?.

Her konuda gerçekçi olalım ve ne karşımızdakini, ne de kendimizi aldatmayalım!.

“İman ehlinden, mümine bilerek zarar gelmez” 

diyor Hz.Rasûl!.
Eğer çevremize veya kendimize bilerek zarar veriyorsak, bu  durumda ne kadar imanlı olabiliriz?

Anlayışı kıtlara kapı açıyorum: 

Buhari Tecrid tercümesi 2132 nolu Hadise göre zina da en hafif günahlardandır; iki kişi arasında kalması ve beyne direkt zararı olmaması yönünden!.

Ama sigara, kişinin hem kendisine hem de çevresine bilerek zulmetmesidir ki, bu zinadan çok daha büyük günahtır.

Bir günahın büyüklüğü, kişinin âhiretine verdiği zararla ölçülür!.
Kimsenin ne kendi beynine ne de baskasının beynine zarar verme hakkı yoktur. Meselâ sigaranın zararına iman diye bir konu sözkonusu olamaz!. Çünkü artık o, iman boyutunu asmıs, îkan noktasına ulaşmıştır!. Çünkü bu zarar bilimsel olarak, madden tesbit edilmiştir!.

Öyleyse, ister sigara yollu, ister başka fiillerle kendisine  veya çevresine bilerek zarar veren kişinin imanından ne kadar sözedilebilir?

Allah, bizi çevremize ve kendimize(kendisine) yararlı  olalım diye mi yarattı; yoksa kendimize ve çevremize zarar  verelim diye mi yarattı?

İman, bizi çevremize yararlı ameller konusunda yönlendirmiyorsa, o iman ne kadardır bizde?

SİNİRLENME 

BEYNE NASIL ZARAR VERİR?

İnsan, bir sinirlenme anında, sinirlenip bağırdığı bir anda, beyinde milyonlarca hücre infilâk ediyor, yok oluyor!. Bir andaki bu sinirlenmenin şiddetine göre, beyinde infilâk oluyor, kısa devreler meydana geliyor, zincirleme reaksiyon oluşuyor!. Yenisi oluşmayan beyin hücrelerinin bir kısmı tümüyle tahrib olup kullanılmaz hâle geliyor!.

"Keskin sirke küpüne zarar verir." sözü buna dayanıyor!. Bir infilâk anında kendi beynini harab ediyorsun!. Sen, karşımdakine kızdım diyorsun, halbuki bir bıçakla kendi karnını yarıyorsun!. Karnını yarmak daha basit... Çünkü karnındaki yara iyileşir, geçer… Ama, beyinde infilâk eden hücrelerin yerine yenisi gelmez!.

BEYİN SAĞLIĞI İÇİN 

NELER YAPABİLİRİZ?

Dünyadayken kişinin kendi hakikatine ermesinin, “beynini” kullanıp değerlendirebilme düzeyi ve kapasitesine bağlı olduğunu, artık sayfamızdaki eserleri takibeden herkes biliyor. (*)

Önemine binâen, beyin sağlığı konusunda gelişmeleri yakından izlediğini bildiğimiz Aksaçlı Bilge’mizin araştırmalarından ve pratik bilgilerinden istifade etmek için, bu konuda da kendisine sualler sorduk; lûtfetti, o da talebimizi geri çevirmedi, tesbitlerini ve tavsiyelerini bizimle paylaştı.

-Üstadım, değişen yaşam şartları ile birlikte, sağlık konusunda, özellikle beyin sağlığı konusunda dikkat çeken inceliklerin de değiştiğini gözlemliyoruz! Bir çok insan, hâlâ kafalarından atamadıkları ilâhi(!) “adalet”e güvenip, korunma ihtiyacı hissetmeden önüne geleni yiyip içerek, kendince gününü gün ederken, çok azınlık ta olsa, zamana ve gelişmelere ayak uydurmaya çalışan, özellikle de beynine ve sağlığına önem veren bir grup insan da, güncel bilimsel bulguları değerlendirmek suretiyle, yeni bir yaşam tarzı ve sağlık anlayışı benimsiyor. Bu konudaki sizin gözlemlerinizden bazılarını bizimle paylaşır mısınız lütfen!

-Rahmetli “ADALET” vefat ettiğinde 1986 yılında, (ki annem olur kendileri( hayli üzülmüştüm… Ama, Sistem’in bir gerçeği idi bu da; paşa paşa kabullenilecekti.

Öyle oldu…

76 yaşında vefat etmeden yaklaşık 2 sene önce çevresinden kopmaya başlamıştı… Son günlerinde ise beni dahi zor tanıyabiliyordu.

Teşhis konamamıştı o zaman... Şeker hastalığına bağlanmıştı olay!

Ancak aradan bir kaç yıl geçip “Alzheimer’s” keşfolunup, semptomları yazılınca, anlamıştım ki, rahmetlinin vefat sebebi de buydu!.

Altmışına merdiven dayamış bir yaşlı olarak düne baktığımda…

Biz çocukken, evde bakır kaplarda pişerdi yemekler… Arada bir kapı önünden geçen “kalaycı”lar, bakır kapları kalaylardı. Yemekler de bu kalaylanmış kaplarda pişerdi.

Sonra birden aluminyum furyası çıktı!. Herkes bakır kaplarını satıp evi aluminyum kaplarla doldurmaya başladı… Büyük kolaylıktı. Hafifti, ucuzdu, kalaylanma derdi yoktu!.

Yıllar yılı aluminyum kaplarda pişmiş yemeklerle beslendi beyinlerimiz!.

Derken çelik kaplar, teflon tencereler çıktı yakın yıllarda, bizler mezara bir karış yaklaştığımızda…

Ve atıldı ortaya bir yeni keşif!

“Alzheimer’s”, yani ALUMİNYUM hastalığı!.

-Bu tamamen beynin fonksiyonlarıyla ilgili bir rahatsızlık, değil mi?

-Evet! Bu hastalığa yakalananların beyin hücrelerinde normalin 4 katına kadar aluminyum fazlalığı tespit oldu 1989 da… Özellikle, beynin hâfızayla alâkalı hippocampus bölgesindeki hücrelerde bu birikim çok fazla olarak bulundu.

İnsanların farkında olmadan gıda ve diğer yollarla aldıkları fazla aluminyum beyni iflasa sürüklüyordu… İsimleri, yerleri, kişileri hatırlamaz hâle getiriyordu “ALZHEİMER’S” hastalığı; insan ister fakir bir çöpçü, ister başbakan olsun!
-Ve bunda, kullanılan aluminyum kapların etkisi çok büyük!

-Yapılan araştırmalara göre, normal kapta pişen domatesteki aluminyum oranı, alimunyum kapta piştiğinde yüzde yüze yakın artıyordu.

Şimdi aluminyum tencereler kullanılmıyor pek ama tehlike geçti mi?

Bu defa en başta aluminyum “kutu”larda saklanan, içilen konserve ve meşrubat türü gıdalar çıktı karşımıza!

-Bunlar yanısıra vücuda alınan bazı ilaçlara da dikkat edilmeli sanırım!

-Meselâ, stresli toplumlar sürekli mide yanmalarına karşı antiasid almaya başladılar… Ki alınan antiasid hap veya şurupların pek çoğunda yoğun miktarda aluminyum hydroxid ve aluminyum tuzları bulunmakta!.

Yanı sıra ishal kesici (antidiarrheal) haplar dahi aluminyumlu maddeler ihtiva etmekte.

Bir kısım ağrı kesici aspirinler, kepek  olmasını önleyici bazı şampuanlar, bazı deodorantlar, hep beynimizin belâsı aluminyumu ihtiva etmekte…

Bilmem aluminyumlu nesnelerden uzak durmamız gerektiğini yeterince anlatabildim mi?.

Yanı sıra kesinlikle LIGHT ve DIET yazan yenecek ve içeceklerden uzak durmak gerekiyor…

Rafine beyaz şeker, beyni “turn-OFF” yapan (çalışmasını durduran) madde olarak adlandırılıyor.

Tadlandırıcıların her türünden uzak durmak gerek…

-Ya beyne yararlı ne alabiliriz?.

-USA’daki benim ulaşabildiğim verilere göre... Normal, sağlıklı, orta yaş biri için...

Royal Jelly, fresh olacak, softgel (kapsül-toz olmayacak)... Günde 500 mg. 50 yaş üstü için 1000 mg olabilir 2 defada sabah ve akşam üzeri saat 17-18 gibi aç karnına.

Ginko Biloba… günde en az iki defa; 60 mg… Softgel olursa daha iyi… Veya kapsül...

Ginseng… 500-1000 mg’lık, bir veya iki defada. (Yüksek tansiyonu olanlara tavsiye edilmiyor.)

Coenzym Q10…  30 mg, günde 2 tane.

DHEA… 25mg günlük...

Melatonin   2-3 mg’lık. Yatmadan 2 saat önce.

Kalsiyum ve Magnezyum…  1000 mg, günlük yatmadan önce…

Ayrıca kapsamlı bir multivitamin-multimineral kompleksi…

İmkânı olanlar bunları değerlendirebilirse… Bir rahmet onlara…

-Peki ya imkânı olmayanlar?

-Hiç olmazsa aluminyumdan uzak dursunlar!…

BAL yemeğe gayret etsinler sabah akşam birer yemek kaşığı yemekten 20 dakika önce…

Allah beyin sağlığı versin hepimize yaşadıkça…

(*) GİZ’li Gülşen-Ahmed Bâki

GÜNEŞ TUTULMASI, 

BEYİNLERİ NASIL ETKİLER?

Gökte Güneş'in tutulması değil; İlim ve mantık ışığının tutulması insanın geleceğini karartır!.

Güneş tutulmasının da, bu ışık ile bir bağlantısı vardır...

Güneş tutulumunun hemen akabinde gelen bir tür dalgalar, özellikle doğum haritası üzerindeki güneş üstüne rastlıyorsa, beyinde ŞOK etkisi yaparak, daha sonraki süreç içinde yanlış yorumlar ve önemli mantık hatalarına yol açar!.

Güneş tutulumunu gören bölgede yaşıyorsa, herkes, kendi beyin açılımına GÖRE, bu tesirlerden etkilenir.
Muhakkak ki bu durum Allah'ın yaratmış olduğu mekanizmanın işleyişi ve ‘’SİSTEM’’in (‘’Sünnetullah’’) sonucudur. 

HORMONLAR, BEYİN ÜZERİNDE 

NASIL BİR FONKSİYON İCRA EDER?

İnsan ruhu(1) 120. günden itibaren beynin ürettiği bir tür dalgalardan oluşan Hologramik beden şeklinde, insan yaşadıkça gelişir.

Nihâyet kişi, bulûğa erme denen östrojen ve androjen hormonlarının üst düzey faaliyete geçişiyle birlikte mesûliyet devresine girer. Bu, şu demektir; beyin bu hormonların kimyasal etkisiyle birlikte yanlış zihinsel faaliyetlerini negatif yük olarak ruha kaydetmeye başlar!. Yâni günâh olarak!. Yâni, iki omuzundaki iki melek tarafından!. Ayrıca gene bu beyin faaliyetleri pozitif ve negatif yük esasıyla ve her beynin kendine has şifresiyle boşluğa yayınlanır.

Esasen beyindeki tüm fonksiyonlar, beyin hücreleri arasındaki bir bio - elektrik faaliyetten başka bir şey değildir!. Her mânâya göre beyinde değişik hücre grupları arasında bir bioelektrik akış sözkonusudur. Bu akış neticesinde devreye giren hücre grubuna göre ortaya sayısız mânâlar çıkmaktadır.

Beynin tüm fonksiyonları hep bu hücre gruplarının oluşturduğu sayısız krozmanlar neticesinde gelişmektedir. 15 milyar nöron ve her bir nöronun 16 bin nöronla bağlantısı. Ve bunların sayısız işlevi!. (fetebarekAllahû ahsenül hâlikîn!.)

Hormonların bu alandaki fonksiyonları ise bilebildiğimiz kadarıyla, hücrelerin kimyasal yapısını etkileyerek, bio-elektriğin akış hızını ve yönünü kanalize ederek değişik anlamlar taktığımız oluşumları meydana getirmesi!.

Her an sayısız takım yıldızlardan gelen değişik frekanslı ışınlar... Değişen açılar dolayısıyla beyin üzerinde meydana gelen sürekli değişik kozmik etki ve bunun sonucu bio-elektrik akış... Mevcût potansiyelin her an yeni gelenler istikâmetinde sürekli yeni mânâlar oluşturacak şekilde faaliyeti...

BEYİN UYUR MU?!

Esasen beyindeki tüm fonksiyonlar, beyin hücreleri arasındaki bir bio - elektrik faaliyetten başka bir şey değildir!. Her mânâya göre beyinde değişik hücre grupları arasında bir bioelektrik akış sözkonusudur. Bu akış neticesinde devreye giren hücre grubuna göre ortaya sayısız mânâlar çıkmaktadır.

Beynin tüm fonksiyonları hep bu hücre gruplarının oluşturduğu sayısız krozmanlar neticesinde gelişmektedir. 15 milyar nöron ve her bir nöronun 16 bin nöronla bağlantısı. Ve bunların sayısız işlevi!. (fetebarekAllahu ahsenül halikîn!.)

Hormonların bu alandaki fonksiyonları ise bilebildiğimiz kadarıyla, hücrelerin kimyasal yapısını etkileyerek, bio-elektriğin akış hızını ve yönünü kanalize ederek değişik anlamlar taktığımız oluşumları meydana getirmesi!.

Her an sayısız takım yıldızlardan gelen değişik frekanslı ışınlar... Değişen açılar dolayısıyla beyin üzerinde meydana gelen sürekli değişik kozmik etki ve bunun sonucu bio-elektrik akış. mevcût potansiyelin her an yeni gelenler istikâmetinde sürekli yeni mânâlar oluşturacak şekilde faaliyeti.

Esasen beyin için uyku diye bir olay sözkonusu değil!. Beyin, anlattığımız istikamette sürekli olarak çalışmada ve sürekli olarak tesir almada.

Ruh'ta oluştuğu iddia edilen tüm haller, aslında ruhta değil beyinde oluşmada!. «Ruh» ise beynin tüm hâsılasını her an yüklemekte olduğu hologramik yapılı «dalga beden».
“BEYNİN DURMASI” (“ÖLÜM”) 
NASIL GERÇEKLEŞİR? 

İşte, Azrail isimli melek de, yaydığı dalgalar ile, beyinlerdeki bir tür kontağı etkilemekte ve "ölüm" denilen beynin durmasını oluşturmaktadır. 

Azrail gibi diğer bütün melekler dahi yaymış oldukları dalga yayınlar ile beyinleri veya daha derinlemesine söyleyelim genetik dizinleri ve hattâ "ruh" dediğimiz "dalga bedenlerin beyinlerini" etkileyerek hükümlerini uygularlar.

‘’RUH’UN BEYNİ’’

(RUHÎ ALGILAMA SİSTEMİ)

Kişi, kabir âlemine geçtiği andan itibaren, cehennem ve cennet boyutlarını algılamaya başlıyor, ruhânî algılama sistemiyle!. Burada, “beş duyu” yok artık… Onun yerine, kendisine ulaşan dalga boylarını dünyada edindiği kapasiteye göre algılayıp, değerlendiren bir “ruhî algılama sistemi” var… İsterseniz buna, “ruhun beyni” adını verelim, anlatımda kolaylık olsun diye…

Kabir âleminde yaşamakta olan kimse, bir yandan cehennem boyutunu seyrederken ve bundan büyük korku duyarken; diğer yandan da, cennet boyutunu seyretmekte; bunun özlemini çekmekte; bu arada kendi türünden ve boyutundan ruhânî varlıkları ve ruh boyutuna tenezzül etmiş melâikeyi de algılamaktadır.

Rüyada, nasıl belli duygular ve düşünceler belirli sembollere bürünerek kişi tarafından seyredilmekte ise… 

Kabir âleminde de kişi, bir tür rüya gibi, dünyada edindiklerinin getirisini otomatik olarak seyretmekte ve yaşamaktadırlar. Bazen zevkle, bazen kâbuslar şeklinde!

Artık dünya ile iletişimi kesilmiştir… Yalnızca, dünyadakilerin kendisi hakkındaki yönlendirilen düşüncelerini ve dualarını, anladığı kadarıyla Kurânsal mesajlarını almaktadır… Fakat bütün bunlar onu uzun süreli meşgul etmemektedir. Bu tıpkı, tek yönlü çalışan bir receiver(alıcı) gibi olmaktadır. Ruhun beyninde oluşan dalgalar, bizim beynimizin alma kapasitesinin çok üstünde olan yüksek frekanslı dalgalar olduğu için, onların alınması insanlar tarafından mümkün olmamaktadır. İnsan beyinleri bazı şartlarda, en fazla cin boyutundakilerin dalgalarını değerlendirebilmektedirler.

MİKRODALGA BEYNİN 

KAPASİTESİ NE KADARDIR?

Dünyadaki çalışan beynin kapasitesi kadardır!.

RUH’a, yani dalgasal beyne, biyolojik beynin sadece çalışan bölümü yüklenir!. Yani, çalışan kadarı, kendi kopyası veya ikizi olan dalgasal beyni üretir!. Ve dolayısıyla da kişinin ruh gücü ve ilmi, sadece beyninin çalışan bölümü kadar gerçekleşir!
RUH BEYNİN ÜRETİM GÜCÜ VAR MIDIR?

Sizin “BENİM RUHUM” dediğiniz Ruh, dışardan gelmiş bir nesne değil; bir yapı değil, ana rahminde beyin çekirdeği tarafından üretilen mikrodalga yapıdır mikrodalga bedendir. Ve bu RUH dediğimiz, geçmişte Ruh adı verilen mikrodalga bedenin dalga yapısı, aynen televizyon dalgaları gibi yüklenmiş dalgalar şeklindedir. Nasıl ki televizyon dalgası dediğimiz ham dalga üzerine yüklenmiş ses ve görüntü dalgaları ise, bizim şuurumuzdaki zihinsel fonksiyonlarımızın hâsılası olan tüm mânâlar bu ruh adı verilen mikrodalga bedene yüklenmiş mânâlardır. Yani beyin kendi zihinsel fonksiyonunu, zihinsel fonsiyonunun neticesi olan şuuuru “ruh” adı verilen mikrodalga bedene yükler.

“Ruh beyni”nin yani mikrodalga bedenin beyninin üretim gücü yoktur!

ÖLÜMDEN SONRA,

RUH’UN “BAŞKA BİR BEYİN”E

GEÇMESİ MÜMKÜN MÜ?!

Her beyin, kendi özel şifresiyle kendi ruhunu ürettiği için, o beyin kullanım dışı kaldıktan sonra, ruhunun başka bir beyne geçmesi diye bir şey de asla söz konusu olmaz!. Yâni, reenkarnasyon, yeniden bedenlenerek dünyaya geri gelme asla gerçek değildir; aldatmacadır!. Bu tür olaylar kesinlikle CİN kandırmacasından başka bir şey değildir.

BEYNİN EN ÇOK ENERJİ HARCADIĞI

İŞLEVLER NELERDİR?

1 saat, bilemedin 2 saat insanın kafası alır; ondan sonra almaz...

Hazmedebilmek önemlidir...

Taşan bardağı doldurmak akıl mantık işi değildir. Taşan bardağı doldurmaya devam ediyormuyuz ?!. Taşıyor!!!.

En azami kapasite tefekkürü geliştiren konularda, 3 saate tahammül edemez. 3 saat, âzamî, en üst düzey beyinler için bir sınırdır!.

Koşu yapmış gibi güreş yapmış gibi yorgunluk duyarsın sohbetten çıkarken...

Beyin en çok enerjiyi tefekkürde harcar. Tefekkürde harcadığı enerji, en üsttür; ondan sonra zikir gelir. 1.sırada tefekkür enerjisi gelir, 2.sırada zikir gelir. Ondan sonra diğer konular gelir.

ÖNEMLİ OLAN, BELLİ KELİMELERİN 

BEYİNDE TEKRARIYLA, O FREKANSIN 

HÜCRELERDEN YAYINLANMASIDIR!

Önemli olan, o kelimenin beyindeki tekrarıdır

Çünkü önemli olan, beyinde o frekansı yayınlamak; diğer hücreleri o frekansa programlamak!

Yani beyinde belli bir kelime tekrarında, esasında kelime tekrarı değildir beyindeki..

Beyindeki olay, o frekansın yayınlanmasıdır hücrelerden.

O frekans diğer hücrelere yayılarak o diğer hücreleri o  frekansa programlar, rezonansa sokar ve onları o frekansa programlar. Böylece o yayınlayan hücrenin frekansında rezonansla o diğer hücre programlanır ve eskiden o frekansa dönük, diyelim ki 10 hücre çalışırken  bu defa 20 hücre 50 hücre çalışır ve böylece o konuya dönük beyin kapasitesi artar...

Dolayısıyla bir konudaki ilerlemenin en büyük anahtarı, zikirdir!.

“BİG BANG”

Bkz.Evren
BİLİNÇ (ŞUUR)

“Allah”, bölünmez-parçalanmaz-cüzlere ayrılmaz bir sonsuzdur; bir kuvvet ve kudret!. 

Bunun gibi; cüzlere ayrılmaz-parçalanmaz-sonsuz bir ilim, bilinç!.

Dolayısıyla bu varlıkta, bu kâinatta, bu dünyada bütün bu insanlarda, bütün mahlùkat içinde yaygın olan orijinal Allah’ın ilmi mevcut!

Allah’ın ilmi bir varlıkta açığa çıktığı zaman biz ona “BİLİNÇ” diyoruz.

“Bilinç”; genetik veriler, astrolojik veriler tabanında gelişen çevresel algılamalar sentezinin oluşturduğu “ben” adını verdiğimiz şeydir.

Bizim "bilinç" kelimesiyle anlatmağa çalıştığımız şey, din terminolojisinde "Nefs"teki şuur`dur!.

"Nefs", "bilinç sahibi ben" anlamındadır!.

BEYNİN ÜRETTİĞİ DÜŞÜNSEL YAPI!

“İNSAN” ismiyle isimlenen gerçek varlık, tamamıyle “BİLİNÇ”ten ibaret bir yapıdır.

Bu şuur, beynin ürettiği bir düşünsel yapıdır!.

VARSANILAN HERŞEY, 

“BİLİNÇTEKİ İLİM MÂNÂLARI”DIR!

Buyurulmaktadır ki; 

"KÂ'NALLAHÛ VELEM YEKÛN MEAHÛ ŞEY'A !"

"ALLAH VARDIR, VE ONUNLA BERABER HİÇ BİRŞEY MEVCUT DEĞİLDİR!." 

Eğer bu uyarının mânâsını idrâk edersek, farkederiz ki, böylesine "TEK" olan bir varlığın, önceliğinden veya sonralığından, söz edilemez!. 

Çünkü "öncelik" ve "sonralık" kavramı, var kabul edilenlere göre oluşmuş bir kavramdır... Halbuki "ALLAH sonsuz ve sınırsız tek"tir, diyoruz ya!.

Şimdi dikkat ediniz, "sonsuz-sınırsız" târifi dahi gene bir beşeri kavrama nispetledir. 

"ALLAH", gerçekte, "sonluluk" kavramından münezzeh olduğu gibi, "sonsuzluk ve sınırsızlık" kavramından dahi münezzehtir!. Böyle bir kavramdan dahi beridir. 

Ama beşeri değerlerle programlanmış, bezenmiş bizler; tanrı kabulünden arınabilmek için, bu izâfi değerlere bağlı sonsuzluk sınırsızlık ifade eden kavramlara sığınmak, onlara sarılmak; böylece "ALLAH" isminin mânâsını anlamağa yaklaşmak zorundayız!. Yani, bir zorunluluğun getirdiği tanımlamalardır bunlar! 

Oysa "ALLAH", bizâtihi kendisini, çok net bir biçimde târif ediyor... 

Ne diyor?

"O ALLAH AHAD'DIR"!.

Bu, ALLAH`ın kendi kendisini, kendisine göre târifidir!. 

Yani, "ALLAH", "Ahad" olması nedeniyle kendisinin dışında bir varlık kabul etmez... Kendisinin dışında bir varlıktan söz etmek mümkün değildir!. 

İşte bu hususa işaret bâbında "muhalefet lil`havadis", yani, "sonradan meydana gelmişlerin hiç birine, hiçbir şekilde benzememe", tanımlaması getirilmiştir. 

"Sonradan meydana gelmişlerin hiçbirine benzememe" tanımlamasının mânâsı nedir, burayı anlamamız lâzım... Bu husus oldukça derinliği olan bir husustur. 

Mutlak olan prensip, "ALLAH"ın "Ahad"iyetidir. 

"ALLAH" isminin mânâsını, "ALLAH" ismiyle işaret edilen varlığın ana yapısını anlama sadedinde, ilk çıkış noktası "ALLAH`ın Ahad oluşu”dur. 

"ALLAH'ın Ahadiyeti"ni târif sadedinde Hz. Rasûlullah aleyhisselâm’ın şu açıklamasına dikkati çekmiştik:

"ALLAH vardır ve O'nunla beraber hiçbir şey yoktur!." 

"Ahad" olarak var olan varlığın; dışında, gayrısında veya içinde gibi kavramlar olmaksızın, "O"nunla beraber var olan hiçbir şey yoktur!.

Peki o zaman şu sualin cevabını anlayalım... Ki ondan sonra, bu "sonradan meydana gelmişlerin hiçbirisine hiçbir şekilde benzemez", ifadesini çözebilelim. 

Açıklamaya göre; "ALLAH'la beraber hiçbir şey mevcut olmadığına" göre; her isimle anılan müsemma; yani her ismin işaret ettiği mânâ, ALLAH`ın ilminde varolmuş ”ilmi sûret”tir!. 

"İlmi sûrettir" demek, "ilimdeki mânâ sûretidir", demektir!. Bizim beş duyu ile algıladığımız şekli olan sûret anlamında değil!. 

“İlmi sûret”, "ilimde varolmuş anlam", ya da "bilinçteki ilim mânâları" şeklinde de anlaşılabilir.

Demek ki bütün bu ana kadar duyduğumuz, bildiğimiz, düşündüğümüz, hayâl ettiğimiz her şey ve her kavram gerçekte, sadece ve sadece ALLAH'ın ilminde mevcuttur. 

"ALLAH`ın ilminde" mevcut olan bu mânâlar, “ALLAH`ın yaratmasıyla” meydana gelmiştir. 

Dolayısıyla “Kâinat”, “Evren” ismi altında, kapsamında varolan, her ismin işaret ettiği varlık, "ALLAH'ın ilmi, iradesi ve kudretiyle" meydana gelmiştir. 

“BİLİNÇ”, BEYİN GENETİĞİNİN 

OLUŞTURDUĞU MÂNÂLARDIR!
Bir hücredeki yaşam biçimi ve onda kendine has mânâyı oluşturan DNA ve RNA dediğimiz genetik dizilim, çeşitli atomlardan meydana gelmiştir. Ve, bu genetik dizilim çeşitli zamanlarda ve şartlarda dahi, uzaydan gelen çeşitli kozmik ışınımlarla belli değişimlere uğrar.

“Şuur” dediğimiz şey, beyin genetiğinin kendini etkileyen kozmik ışınlar neticesinde oluşturduğu mânâlardır.
Şuur, esasen bedene ait bir şey değildir. Her ne kadar beynin eseri olarak ortaya çıkıyorsa da oradaki genetik yapının ve bunların birbiriyle bağlantılı çalışmalarının oluşturduğu  bir mânâ grubudur.

Sayısız ve sınırsız mânâlar, ana yapı olan evrende mevcutsa da, bunların herbiri kendini değerlendirebilecek varoluşlarla değerlendirilebilir .

Yani, madde boyutunun varlığını algılayacak bir beş duyu meydana getirildikten sonra madde boyutu değerlendirilir!. Veya, ışınsal boyutu değerlendirebilecek ışınsal değerlendiriciler oluştuktan sonra, o dalgalar değerlendirilir. O dalga boylarına uygun yapıdaki varlıkların varlığı ile onlardaki mânâlar ortaya çıkar.

BİLİNÇ, YAPISINI HENÜZ 

DEĞERLENDİREMEDİĞİMİZ MEÇHUL FREKANSLI 

BİR DALGA BOYUDUR!

"Madde"miz, beşduyu verilerine göre mevcut olan bir katman olduğuna göre; algılama araçları değiştikçe "maddeler" de değişeceğine göre; bu hükmü veren bilinç, kesinlikle anlaşılır ki madde değildir!.
Bilinç, madde olmadığına göre; "Evrensel Öz"den meydana gelmiş, "Evrensel Öz"le mevcut, ancak yapısını henüz değerlendiremediğimiz, meçhul frekanslı dalgaboyudur!.

EVRENDEKİ HOLOGRAFİK BİLİNÇ

Evrendeki holografik bilinç ise, "Allah’ın ilim sıfatı”ndandır; ve holografik esasa göre her zerrede, parçacıkta, dalgada tümüyle mevcuttur!

YAŞAMDA VAROLAN HERŞEY, 

BİLİNCİNİ MELEKLERDEN ALIR!

Varlığın aslı ve orijini enerji yapıya  indiği zaman, “melekî güç”tür; ve bu meleki güç, şuurlu bir yapıdır.

Nasıl şuurlu?
Esasen yaşamda varolan her şey, “CAN”lılığını ve “BİLİNC”ini  “MELEK”lerden alır.

Kâinatta yaygın ve de evrenin hammaddesi varlıklar da, “MELEK”ler…

Bu yüzdendir ki, insan ve cin ve hayvan denilen tüm varlıkların orijini tümüyle meleklerdir.



Meleklerin varlığı da “nur”dur; dolayısıyla, meleklerden meydana gelmemiş hiçbir şey yoktur!

“Bilgisayar” kelimesiyle işaret ettiğimiz yapının varlığındaki atomlar ve ışık kuantları, nasıl bir boyutsal derinlik ve öze işaret ediyorsa; “insan” veya “hayvan” veya “cin” dendiğinde de, onların alt yapısını oluşturan öze, cevhere, alt yapıya “MELEK” denir.

Atomaltı ve atomüstü boyutun kendine özgü canlı-şuurlu varlıklarından oluşan sistemik, galaktik, ve galaksiler bileşiği “CANLI BİLİNÇ SAHİBİ” özgün varlıklar da sözkonusudur ki, bunların da dini terminolojideki adı “MELEK”lerdir!.

Melekler, nur yapılıdır. Bunu bugünkü dille ifade etmek gerekirse, “enerji kökenlidir” diyebiliriz.

“Herşey enerjiden meydana gelmiştir” dendiği zaman, burada bahsedilen enerjidir!

Enerji, ”ALLAH”ın “kudret” vasfının kuvveden fiile çıkması hâlindeki adıdır.Yani “Nur”dur. 

”Nur” diye bahsedilen şey, “salt enerji”dir. 

Bu Bilinçli Enerji (“Kudret”) – “Kozmik Bilinç”, evrende var olan herşeyi kendisinden meydana getirmiştir.

"RUH" ismiyle işaret edilen varlık, orijinal yapısı itibarıyle TEK'tir ve akla gelen her şeyin orijini ve aslıdır.

Bildiğiniz ve düşündüğünüz ve düşünemediğiniz her şey, "RUH" tan meydana gelmiştir.

Her şeyin "RUH"tan meydana gelmesinin misâlini sanırım şöyle verebiliriz:  

"Madde" adını verdiğimiz her şey atomlardan meydana gelmiştir... Ne isimle, hangi özelliğiyle işaret edersek edelim, o şey gerçekte, atomlardan oluşmuştur. Atomların özüne, derinliğine inersek, en alt boyutta karşımıza çıkan şey ENERJİ'dir.

 Enerji, bu boyuttaki yapısı itibariyle bölünmez, parçalanmaz, sonsuz-sınırsız güçtür; çünkü varlığını ALLAH`ın kudreti oluşturmaktadır!.

ALLAH`ın ZÂT`ına göre sonradan yaratılmış olabileceğinden sözedilen “enerji”nin geçtiğimiz asırlardaki adı, "RUH"tur!.

Ve bu "RUH", ALLAH`ın "KUDRET" sıfatının zuhûru oluşunun yanısıra; "Aklı Evvel" ismiyle işaret edilen "Evrensel Şuur"; ya da bir başka tanımlama ile "Kozmik Bilinç"tir!.

“Foton” adını verdiğimiz ışıklı zerreciklerin belirli bir oranda ve düzende bileşimi, bu madde ötesi boyutta  (âlemde), “İNSAN”, “CİN” dediğimiz varlıkların asıl yapısını meydana getirirken; bu bileşimin belirli ölçülerde “yoğunlaşması” da, saydığımız yaratıkların katlarını veya başka bir tâbirle büründükleri nesneleri meydana getirmektedir, insanın ve cinnin perisperisi gibi; kezâ bu bileşimin, öyle bir özelliği daha mevcut bulunmaktadır ki, o da kısmî “bilinç” sahibi olarak nitelendirdiğimiz fotonların, bu yapıdaki bileşiminin en bâriz şekilde “insan”da gördüğümüz ve bildiğimiz mânâdaki “BİLİNÇ”i meydana getirmesidir. 

EVRENDE,  “CANSIZ” VE “BİLİNÇSİZ” 

BİR ŞEY MEVCUT MUDUR?

Bütün mahlùkattaki bilinç, hakikati itibariyle, Allah’ın “İlim sıfatı”nın zuhùrudur!.

Peki, bütün varlıkta bölünmez-parçalanmaz bilinç olduğuna göre cansız ve bilinçsiz bir şey mevcut mu acaba?...  

Olamaz, mümkün değil!.

Bir nebat görüyorsun, bir çiçek görüyorsun... Eline bir makas ve bıçağı alıp o bitkiyi kesmek için yerinden kalkarken o bitkide, o saksıda feryatlar çıkartıyor! ”Beni kesmeğe geliyor, imdat!” diyor.

Dediğim, hikâye değil.. İlmen tesbit edilmiş bir olay...

Alıcılar koyuyorlar, elektrotlar bağlıyorlar... Adam daha bıçakla girerken yaprak feryat etmeğe başlıyor... Adam sadece düşünüyor; “şu yaprağı keseyim” diye... Yaprak orada feryat ediyor.

Yaprak da bu şuur var da; yaprak dediğimiz nesne, atomlardan ibaret değil mi? 

Atomlardan oluşan bu bedende bu şuur oluyor da o yaprakta-çiçekte veya ağaçta niye olmasın?.

Nasıl olmaz ki?. Hele hele o “Beytullah” dediğimiz; “taş” diye görüp isimlendirdiğimiz o bina, atomlardan meydana  gelmemiş mi?.

O “Beytullah” dediğimiz binanın dahi kendine mahsus bir bilinci-benliği yok mu? 

“Ben algılayamıyorum, yok!” diyorsan, öyle olsun!.

Şimdi biz göz boyutunda baktığımız zaman gözün gördüğü hayvanları, bitkileri, insanları görüyoruz... Ama “Evliyaullah” dediğimiz, (“bize göre “perdesi kalkmış” dediğimiz, aslında beyni çok yüksek frekanslı dalgaları alıp değerlendirebilen birimlerdir.) “VELİ” adını verdiğimiz beyin kapasitesi gelişmiş, dolayısıyla çok yüksek frekanslı dalgaları ve o dalgalardaki mânâları alıp değerlendiren zâtlar anlatıyorlar ki;

“Biz Kâbe’ye gittik, Harem-i Şerif’e gittik, sohbet ettik”!.

Gider!.

Ha oturmuş benimle sohbet etmiş, ha  .........

O atomik bir yapı, ben bir atomik yapı.. ama onda başka bir şuur var, burada başka şuur var... 

Algılayabildiğimiz kadarıyla, ister dalgasal birikim, ister kuantsal orijinli yapı olarak ele alalım, gerçekçi düşünce bizi, sayısız canlı-bilinçli birimler ve birikimler evreninde yaşadığımız sonucuna götürmektedir.

Ancak ne var ki, biz kendimizi, henüz 19. Yüzyılın ilkel madde ve maddecilik anlayışının şartlanmasından arındıramadığımız için; evrensel gerçekler ve değerler boyutuna sıçrama yapamıyor, her şeyi, algıladığımız madde sınırları içerisinde çözümleyip değerlendirmeye çabalıyoruz.

Şunu artık kesin olarak bilmeliyiz ki, kuantsal yapı boyutundan, ‘’madde’’ adını taktığımız beş duyu boyutuna ve galaktik ölçülere kadar, her terkipsel yapının, kendine özgü bilinci ve değerleri mevcuttur.

Her gezegenin ve yıldızın kendine has canlı bilinçli birimleri varolduğu gibi; evrenin farklı boyutlarının oluşturduğu değişik katmanların dahi farklı canlı türleri vardır ve bütün bunlar hep bilinçli varlıklardır. 

İşte bunların hepsi birden Din terminolojisinde sadece “melek” kelimesiyle tanımlanmıştır.

KOZMİK BİLİNÇ 

(EVRENSEL BİLİNÇ)

Bütün kâinatta var olan her şey, gerçeği itibariyle evreni meydana getiren Aklı evvel`den ve de O`nun kudretinden, enerjiden meydana geldiğine göre, bütün bilinçlerin özü gerçekte "Kozmik Bilinç" dediğimiz “Evrensel Bilinç”tir. Eskiler bunu, "Allah`ın İlmi", "Allah`ın ilim sıfatının eserleri" diye tanımlamışlardır.

Bugün Kozmik Bilinç diye ifade edilen evrensel insan, esası itibariyle, madde bir varlık değildir!.

Tasavvufta, İnsân-ı Kâmil'in bir diğer adı da RUH-U Â’ZAM'dır!. Yani, tüm boyutlarıyla evrenin kendisinden meydana geldiği öz cevher.
Güneş Sisteminin bir ruhu olduğu gibi, Galaksi`nin tümüyle bir ruhu vardır!. 

Nasıl senin vücudun tek tek hücrelerden meydana gelmiş; ve bu hücreler bileşerek bir beden meydana getirmiş ise... 

İşte bunun gibi, Galaksi dediğimiz yapının da tek tek hücreleri olan güneşlerden meydana gelmiş bir galaksi ruhu var, bir galaktik ruh vardır.

Galaktik bilinç vardır... 

Galaktik bilinçler-ruhlar da birleşerek, "Kozmik Bilinç" dediğimiz; “Evrensel Bilinç” dediğimiz o “Kozmik Bilinç”i oluşturur!. 

Gerçek odur ki, "Ruhu A`ZÂM" adı verilen "Kozmik Bilinç", ilmi ve kudretiyle Galaktik bilinçleri-ruhları kendi varlığından meydana getirmededir!. 

Hâlâ!

Her birimin "Rabbı", onu meydana getiren "Esmâ terkibidir".

99 Esmânın sayısız kombinezonuyla oluşan isimler bileşiminin var kıldığı yapı, ‘’insan’’dır. Ancak bu 99 ismin de mânâsını dilediği anda dilediği düzeyde, bir kısmının kaydında kalmaksızın ortaya koyabilen, "İnsan-ı Kâmil"dir.

İnsan-ı Kâmil`in hayatiyeti itibariyle aldığı isim, "Ruh-u A’zâm"dır.

İlmi, şuuru itibariyle aldığı isim, "Akl-ı Evvel"`dir. Ki bu vasfa işaret için günümüzde "Kozmik bilinç" tâbiri kullanılmaktadır.

Not: Kozmik Bilinç (Evrensel İnsan - İnsan-ı Kâmil-Evrensel tek şuur - Evrensel Öz - Ruh-u Â’zam - Akl-ı Evvel-Hakikati Muhammediye – “RUH” Adlı Melek - Allah İlminde yaratılan en mükemmel varlık – “Nokta”)

BİLİNÇ, BÖLÜNÜR VE 

CÜZLERE AYRILIR BİRŞEY DEĞİLDİR!
"Akl-ı Evvel" ismiyle, "Hakikat-ı Muhammedî" denilen varlığın ilmine işaret edilir. Bu yüce varlığın "canı" ise "RUH-U A'ZAM" ismiyle tanınır ki, âlemde mevcut olan bütün ruhlar, bu tek ruhtan meydana gelmiştir cüzlere ayrılma sözkonusu olmadan.
Evrenin her zerresi “RUH”la ve “RUH”tan meydana gelmiştir.
“RUH” olmadık hiç bir zerre mevcut değildir. Zîrâ; zerre, “kuant”, onunla mevcuttur!.

Her ışıklı zerrecik, hareketini sağlayan enerjiyi “RUH”tan almaktadır.
Dolayısıyla evren, ilk varolduğu andan itibaren “RUH”a sahip ve “RUH”la kâim olmuştur; kâinatın yokoluşuna kadar, yani kıyâmete kadar da sahip olacaktır.

Dini tâbirle; “RUH” ile kâinat yaradılmıştır. “RUH” ile kâim ve var olan varlıkta gerçeği itibarıyle asla yok olma düşünülemez. ŞUUR kaynağıdır.
Yani, evrende mevcut bulunan her nesnede birimsel ölçüde bilinç vardır. Ancak bilelim ki; bilinç, bölünür ve cüzlere ayrılır bir şey değildir!.
Dolayısıyla kâinatta var olan her hareket asla tesadüfî olmayıp, taşıdığı “ŞUUR”un sonucu olarak, bize bugün düzensizmiş gibi gözükse de, gerçekte düzenli hareketler göstermektedir.

”Şuursuz” sanılan hayvanlar veya cisimler veya zerrecikler dahi, taşımakta oldukları birimsel bilinç dolayısıyla gerçekte, belirli bir düzen içinde hareket etmektedirler. Ancak, kendileri bu durumu idrâk edecekleri bir sistemden, yapıdan öte oldukları için; bu özelliklerini kendileri bilememekte; biz dahi beş duyumuzun kaydında kaldığımız sürece onların  bu durumunu idrâk edememekteyiz.

"Akl-ı Evvel" ismiyle, "Hakikat-ı Muhammedî" denilen varlığın ilmine işaret edilir. Bu yüce varlığın "canı" ise "RUH-U A'ZAM" ismiyle tanınır ki, âlemde mevcut olan bütün ruhlar, bu tek ruhtan meydana gelmiştir cüzlere ayrılma sözkonusu olmadan.

“KUANTSAL BOYUT”TA HERŞEY, 

TEK BİR ŞUUR HÂLİNDEDİR!

Bkz. Boyutlar

BİLİNÇ, “CAN” DIR! 

İnsan bedeninden yola çıkalım...

Biliyoruz ki insan bedeni trilyonlarca hücreden oluşmuş bir bileşik yapıdır. Bu yapıda faaliyete hâkim olan güç ise bio-elektrik sistemdir.

Kezâ beynin tüm faaliyeti dahi hep bu bio-elektrik enerji ile oluşur ve devam eder.

Geçmiş yıllarda ve asırlarda, beyin faaliyetini oluşturan bu bio-elektrik güç bilinmediği için meselenin çözümünden uzak kalınmış ve benzetme yollu tanımlamalar ile konuya yaklaşılmaya çalışılmıştır.

Eski klasik anlayışa göre bir "cansız et-kemik beden"; ve bir de buna "can" veren, dışarıdan bir yerden gelip bu bedenin içine giren "RUH" anlayışından sözedilirdi ki; insan bedeninde ortaya çıkan "şuur-bilinç" bu ruhta mevcut sanılırdı.

Oysa işin gerçeği, aslı bu değildir!.

"CAN", yeryüzünde ve evrenin her noktasında mevcuttur!.

"CAN" denen şey aynı zamanda "şuur-bilinç" kelimesiyle işaret edilen mânânın ta kendisidir.

Dolayısıyla, yeryüzünde ve evrende "CANSIZ ve BİLİNÇSİZ" tek bir şey mevcut değildir!. 

BİLİNCİN, YAŞAMIN VE HERŞEYİN, 

EVRENİN DOKUSUNU OLUŞTURMASININ 

ŞAŞIRTICI SONUÇLARI

Kuantum fizikçilerinin, maddenin derinliklerini inceledikçe buldukları iletişim örneklerine ilâve olarak, Bohm`un “holografik evren”i birçok bulmacayı çözmektedir. Bunlardan biri de, atomaltı parçacıklarında görülen “BİLİNÇ” etkisidir. 

Bohm, daha öncede belirttiğimiz gibi, “parçacıkların, incelemedikçe mevcut olmadıkları” tezine karşıdır. Fakat prensipte, fizik ve bilinç bir arada incelenebilir. 

Fizikçilerin çoğu gerçeği parçalamaya uğraşarak, yani bilinci ve atomaltı parçacıkları ayrı ayrı inceleyerek yanlış yapmaktadırlar. 

Bilinç, her maddede derece derece, gizli ve açık olarak mevcuttur. Bu, plâzmanın, neden canlı özellikleri gösterdiğinin de açıklamasıdır. 

Düşünülen şeyi eyleme geçirmek, aklın en önemli özelliklerindendir. Böyle birşeyi elektronda da görmekteyiz. 

Bu nedenle evrende, canlı-cansız ayırımı anlamsızdır. Hareketli ve hareketsiz maddeler ayrılamayacak kadar iç içedir ve yaşamda evrenin bütünlüğü içinde sarmalanmıştır.
Bilincin, yaşamın ve gerçekte herşeyin evrenin dokusunu oluşturması, şaşırtıcı sonuçlar verir. 

Hologramın bir parçasının, tümün özelliklerini içermesi gibi; eğer ulaşmasını bilirsek, baş parmağımızın ucunda, Andromeda galaksisini bulabiliriz!. Kleopatra ile Sezar’ın buluşmasını da!.

Prensipte, geçmiş ve gelecek, uzay ve zamanın küçük bir kıvrımında yer almaktadır. Aynı şekilde, vücudumuzdaki her hücre, tüm kozmosu içerir. Her yağmur damlası ve her yaprak da!.

Eğer evrenimiz, derinlerdeki bir gizli iradenin soluk gölgesi ise, gerçeğin atkı ve çözgüleri içinde başka neler gizlidir? 

Bu günkü fizik anlayışımıza göre, evrenin her bölgesi, değişik dalga boylarının meydana getirdiği, farklı boyutlarda oluşmuştur. Her dalganın da bir enerjisi vardır. 

Fizikçiler, bir dalganın sahip olacağı minumum enerjiyi hesapladıklarında, “uzaydaki, bir cm3`lük boşluk, evrendeki bilinen tüm maddenin enerjisinden daha çok enerjiye sahiptir” sonucuna varmışlardır.

Bazı fizikçilerin, bu hesapta bir yanlışlık olması gerektiği savına karşın; Bohm, bunun, gizli iradenin çok büyük ve saklı doğası hakkında küçük bir fikir verdiğini söyler. Bu fizikçileri de, okyanusta, yüzdüğü denizin farkında olmadan, içindeki maddelerle ilgilenen balıklara benzetir.

Bohm, bu sonsuz enerji denizindeki, uzay-madde ilişkisini şu benzetme ile anlatır: 

Mutlak sıfır derecesinde soğutulmuş bir kristal, elektronlarının hiç dağılmadan içinden geçmesine izin verir. Isı biraz arttırılırsa, kristaldeki çeşitli çatlaklar, elektron dağılımına neden olur. 

Burada eğer elektron gözüyle bakarsak, bu çatlaklar, sonsuzluk denizinde yüzen maddeler olarak görünür. Oysa her ikisi de aynı yapının “DERİNDEKİ KRİSTALİN” farklı görüntüleridir.

Bohm, aynı şeyin bizim, mevcut boyutumuzda da geçerli olduğunu söyler... Yani, uzay boş değil, doludur!. Ve biz dahil, tüm mevcûdatın mekânıdır!. 

Görünen muazzam, maddesel yapısına rağmen evren, kendi kendine mevcut değildir!. Ancak, çok uzak ve güçlü bir vasînin üvey evlâdıdır!. Daha da kötüsü, bu vasînin önemli bir uğraşı da değil, geçici bir gölgesidir.

Sonsuz enerji denizi, gizli iradenin tek yönü değildir. Çünkü, gizli irade, atomaltı parçalardan, maddenin her şekline, enerjiye, hayata ve bilince, kuantlardan kişinin beynine kadar herşeyin aslıdır. 

Bohm’a göre bu, herşeyin sonu da değildir, belki de gerisinde hayâl bile edemeyeceğimiz başka düzenleyici katlar vardır. Yani varoluşun sonsuz basamakları...

Fizikçiler, uzayın, ışık ve birbirini kesen-içiçe geçen bir sürü elektromenyetik dalgalarla dolu olduğunu kabul etmektedirler. Daha öncede gördüğümüz gibi parçacıklar, aynı zamanda dalgalardır. 

Bu da gördüğümüz her fiziki objenin ve herşeyin gerçekte girişim örnekleri olduğunu ispatlamaktadır. Bir gerçek ki, bu ifadeler tartışmasız holografik yapıyı anlatmaktadır. 

Bir başka tespit de 1982 de fizikçi Alain Aspect tarafından yapılan deney sonucu elde edildi. Kalsiyum atomları lazerle ısıtılarak ikiz fotonlar elde edildi ve bu fotonların 6.5 metrelik bir boru içinde zıt yöne doğru hareket etmeleri ve özel filitrelerden geçerek iki polarizasyon analizörüne yönlendirilmesi sağlandı. Her filitrenin, bir analizörden diğerine yön değiştirtmesi, saniyenin on milyonda biri kadar süre aldı. Işığın, iki foton dizisini ayıran 13 m’lik boruyu geçmesi ise, saniyenin 30 milyonda biri kadar süre aldı. Buradan da fotonların, bilinen herhangi bir fiziksel yöntemle haberleşemeyeceği anlaşıldı.

Aspect, kuantum teorisinin de önerdiği gibi, her fotonun ikiziyle aynı polarizasyon açısını bildiğini buldu. Buradan çıkan iki sonuçtan biri Einstein’ın aksine, ışık hızından daha hızlı bir sürat olabileceği idi ki bunu kabul etmek zordu. İkincisi ise, yersiz olarak iki fotonun iletişimde bulunduğu idi. 

İngliz fizikçi Paul Davis’e göre parçacıklar devamlı olarak birbirlerine geçme ve ayrılma durumlarında olduklarına göre, kuantum teorisinin yersizlik görüşü, doğanın genel özelliği idi. Bu bilgiler de Bohm’a büyük destek sağladı.

BİRİMLERDE MEVCUD OLAN BİLİNÇ, 

AYNI “ÖZ”DEN GELDİĞİ HALDE 

NİÇİN FARKLILIKLAR GÖSTERİR?

"RUH" ismiyle işaret edilen varlık, orijinal yapısı itibarıyle TEK'tir ve akla gelen her şeyin orijini ve aslıdır.

Bildiğiniz ve düşündüğünüz ve düşünemediğiniz her şey, "RUH" tan meydana gelmiştir.
Her nesnenin yapısındaki "bilinç", onun özünü oluşturan aslı ve orijini olan "RUH"ta mevcut olan "bilinç"ten ileri gelmektedir. Ancak onda ortaya çıkan bilinç, ortaya çıktığı mahallin kâbiliyet ve istidadı nisbetinde olmaktadır.

BİLİNCİN GERÇEK KAPASİTESİ 

NASIL ÖRTÜLÜR?

Bkz. ”Bilincin Örtüleri” nelerdir? “Bilinç nasıl sınırlanır ve kayıtlanır?”

 “ÖZBİLİNÇ’’ NOKTASI

"Bilincin arınışı sonunda" dediğimiz, ya da "Nefsin tezkiyesi" diye bilinen özbilinç noktasında yani "Sâfiye Nefs" boyutunda kendini tanıyabilme durumuna işaret eden bir uyarı vardır:

"Allah`ın ahlâkı ile ahlâklanınız"!.

İNSANDA NİÇİN BİLİNÇ OLUŞMUŞTUR?

Beyin çekirdeği, 120. günde "can"lılığa kavuşur, faaliyete geçer. "Nefs-i Küll" dediğimiz varlığı meydana getiren kaynak enerjiden (Ruhu Â`zâm`dan) aldığı hayâtiyet, melekî güç tesiriyle ile ürettiği ışınsal yapıyla, kendi ruhunu meydana getirir!.

Ve, böylece "birimsel izâfi ruh", "ruh-u insânî" meydana gelir. 

Aynı zamanda da "hayâtiyet" yönüyle "ruh"; "ben"liği yönüyle "Nefs-i Küll"; "ilmi" itibariyle de "Akl-ı Evvel" olan cevherden geldiği için o birimde bilinç oluşur.

İNSANDA ŞUUR 

NE ZAMAN MEYDANA GELDİ?

“Oku!. Rabbin ismiyle işaret edilen anlamlar, mânâ boyutunda yapını teşkil ederek halkoldun... Ve bu mânâ boyutundaki kemâlât, genetik intikal ile sana da ulaşmıştır!. 

Oku!. Rabbin Ekremdir, yani sonsuz mânâ zenginliğine sahiptir; ki o sebeple kozmik kalemle beynine o mânâları yazmıştır. İnsanın bilmediklerini, yapısında ortaya çıkartmıştır.”

Şimdi burada şu akla gelebilir: 

-"Allemel" kelimesini tefsirler hep “tâlim etme”, “bildirme”, “öğretme”, diye çevirirken, nasıl oluyor da siz bunu “yapıyı programlama”, “yapıda ortaya çıkartma” diye anlıyorsunuz?

Gayet basit ... Hemen şu âyeti hatırlayalım...

-Alleme Adem el esmâe külleha...(231)

Bu Adem’in ilk varoluş safhasını anlatmakta olan bir âyettir ki, daha bu safhada Adem bilinçlenmemiştir... Bu isimlerin “TÂLİM EDİLMESİ”nden, yani, “Allah isimlerinin” mânâlarının onda açığa çıkacak şekilde yaratılmasından sonradır ki Adem’de şuur meydana gelmiştir!. 

Yani, Adem’i “şuurlu bir varlık” haline getiren gerçek, ana ve tek faktör, yapısında ortaya çıkan esmâ’ül hüsnâ diye bildiğimiz Allah isimlerinin mânâlarıdır ki, bunlar ona henüz yaratılışı safhasında bağışlanmış; ve bu bağış sonucu, bu “TÂLİM EDİŞ” sonucu Adem “şuurlu bir varlık” yani “nefsi nâtık” olarak yeryüzünde yaşamına başlamıştır.

BİLİNÇ NASIL OLUŞUR?

Bilinç; beyin veri tabanının zihinsel faaliyetlerinin sonucunda oluşur. 

Öte yandan beyin veri tabanı, genetik ve astrolojik dediğimiz etkilerle oluşur ve aldığı çeşitli tesirlerle de faaliyetini sürdürür.

BİLİNCİ OLUŞTURAN,

YÖNLENDİREN, ETKİLEYEN 

FAKTÖRLER NELERDİR?

Bilinç; beyin veri tabanının, zihinsel faaliyetlerinin sonucunda oluşur. 

Öte yandan beyin veri tabanı, genetik ve astrolojik dediğimiz etkilerle oluşur ve aldığı çeşitli tesirlerle de faaliyetini sürdürür. 

Bunun yanı sıra, kişilerin aldığı gıdaların kimyasal değerlerinin, beynin kimyasında oluşturacağı etkiler de, gene bilinci yönlendiren-etkileyen en önemli faktörlerden bir tanesidir.
“Nefs”, yani “ben”in “bilinci”, tâ küçüklükten başlanarak, çeşitli şartlanmalarla ve bu şartlanmaların getirdiği değer yargılarıyla oldukça yoğun bir şekilde programlamaya tâbi tutulur...

Eğer siz, Uzak Doğu`da Çin`de, Hindistan`da dünyaya geldiyseniz, o yörenin değer yargılarıyla, şartlanmaları ile şartlanır ve çevrenize o değer yargılarına göre hüküm verirsiniz.

Günlük davranışlarınızdan tutun, toplumsal bakış açınıza, yaşamı ve olayları değerlendirmelerinize kadar her hâliniz çevrenin sizi programladığı bu şartlanmalar ile meydana gelir.

Bulunduğunuz çevre totemist ise, sizde totemist bir bilinç oluşur!.

Ateist ise, ateist bir bilinç oluşur. Bir Musevi, bir Hıristiyan veya bir Müslüman şartlanması ile yetişmişseniz, bu türden bir değer yargısına bürünür bilinciniz.
BİLİNÇ NEREDE OLUŞUR?

Şuur, akseden bir şuur... Yani Mutlak Aklı Evvel’den beyne yansıyıp ruhta oluşan bir şuur! 

”Ruh”un olmasa, “Ziya” diye bir şey olmayacak ve Ziya’nın şuuru da varolmayacak!

BEYİN, OLUŞAN BİLİNCİ

ÜRETTİĞİ RUH’A YÜKLER!

Beyin çekirdeği, 120. günde "can"lılığa kavuşur, faaliyete geçer. "Nefs-i Küll" dediğimiz varlığı meydana getiren kaynak enerjiden (Ruh-u Â`zâm`dan) aldığı hayâtiyet, melekî güç tesiriyle ile ürettiği ışınsal yapıyla, kendi ruhunu meydana getirir!.

Beyin, her an, bir yandan ruhu üretir, bir yandan da genetik verilerin + astrolojik verilerin etkilerin sonucu oluşan bilinci yükler!. Daha sonra, 7. ve 9.ncu aylarda ve doğum anında meydana gelen tesirlerle kişilik özellikleri oluşur. Ve bu kişilik özellikleri aynıyla da bireysel ruha = kişilikli ruha yansır.

“BİLİNCİN BEDENİ” NEDİR?

Bellek dalgaları kişinin tüm düşüncelerini, duygularını, arzu ve isteklerini; kısacası kişiyi başkalarından ayıran tüm zihinsel verilerini ihtiva eder! Bunlar, aynen televizyon dalgaları misâli, ses-görüntü yüklenmiş bir biçimde hologramik bedene eklenir.

Ölümötesi kişilik, bu bellek dalgalarının muhtevası olarak sonsuza dek devam eder.
Bilinç (şuur) dediğimiz şey, bu “bellek dalgaları” şeklinde ruh’ta yerini alır. Bir diğer ifade ile, bilincin bedenidir bellek dalgaları!
BİLİNÇ, 

BEDENSİZ KALACAK MI?!

İnsanın bir düşünsel yapısı vardır; bir de bedeni... Düşünsel yanı olan “bilinç” ya da “şuur” hiç bir zaman “bedensiz” kalmaz!. Bu beden, biyolojik-fiziksel beden olabilir; ya da “RUH” adı verilmiş bulunan halogramik ışınsal beden olabilir.

Netice itibariyle, insan, sonsuza dek, bir beden ile bilincin bütünü olarak yaşamına devam eder.
BİLİNCİN, ÖLÜM ANINDA 

RUH’U KULLANMASI

Bkz. “Bâis” ismi mazharı olan Melek 

BİLİNÇ, “MADDE” DEĞİLDİR!

Ölümötesi yaşam gerçeği; bilincin, maddeötesi yapısından kaynaklanan ve her boyutta, terkipsel yapısına göre sonsuz devam eden orijinalitesinden kaynaklanmaktadır. Zira, bilinç, maddeden değil; maddeyi oluşturan Evrensel Orijinden kaynaklanmaktadır. 

İNSAN BİLİNCİ ÖLÜMSÜZDÜR! 

Evrensel, kuantsal orijinli bilincin, madde boyutundan bedende - beyinde ulaştığı form ve kapasitenin, maddenin tükenişiyle birlikte, yeniden bir alt -ya da bir üst- boyutta ışınsal yapısıyla yaşamına devam etmesi kaçınılmaz bir son, ya da devamdır.

Beyin; bilincin oluşturucusu, aracıdır. Ancak, sadece aracı olmayıp, inşâ ettiği yeni bedene kendindeki özellikleri yükleyicidir de!. Sahip olduğu özellikleri ona kazandırandır.

Esasen “BİLİNÇ”, hem dalga bedenden ayrı, hem de aynıdır!.

Eğer, dalga beden olmasaydı beyin bu özellikleri meydana getirmesine rağmen, bu “kişisel bilinç”, “ölüm” denen beynin durmasıyla birlikte son bulacaktı ki; artık bu durumda ölümötesi yaşamdan söz edilemezdi.

Ne var ki, beynin “RUH” adı verilen “hologramik dalga bedeni” üretmesi ve kendisindeki tüm verileri bu bedene yüklemesi, “İNSAN bilincini” ölümsüzleştirmiştir

Beden boyutu da ebedîdir; biyolojik-ruhsal-nursal beden şeklinde; bunun yanısıra şuur boyutunda kişinin şuurunun erdiği idrâktaki düşünsel boyut da ebedîdir.
Bilinç, beynin ürettiği mikro dalga bedene tüm özellikleriyle yüklendiği için, nasıl bugün beyin faaliyetiyle yaşamına devam ediyorsa da, beynin durması anından itibaren de eskilerin “Ruh” adını verdiği astral bedende yaşamını sonsuza dek sürdürecektir.

Esasen, eğer aynada gördüğün varlık ise “Ben” diye kastettiğin, aynada gördüğün varlık toprak altına girip belli bir süre geçtikten sonra çürüyüp yok olduğu zaman senin “Ben” dediğin nesne de yok olup gidecektir...

Bu anlayışa göre senin “Ben” kelimesiyle kastettiğin ve “Ben” hükmünü veren bilincin de yok olup gidecek demektir, “Ben” kavramı da yok olup, kaybolup gidecek demektir. Oysa, bundan çok seneler önce Lavazzier’in koyduğu bir kural var:

“Var olan hiçbir şey yok olmaz.”

Eğer “Ben” kavramı varsa şu anda; bu, şu anda var olan “Ben” kavramı hiçbir zaman yok olmaz, yok olmayacaktır!.

Yok olmayacağına göre de demek ki, “Ben” kelimesiyle kastedilen şey, yok olacak şey değildir.

Her ne kadar neticede yok olacak olan bir nesneden yani beyinden meydana geliyor ise de, neticede “Ben” kelimesiyle kastedilen gerçek anlamıyla bilinç, hiçbir zaman “yok” olmaz!.

İNSAN ŞUURU NİÇİN BÂKİ’DİR?

Şuur dünyası kişinin, bâkidir!

İnsan ölümsüz müdür?.

Ölümsüzdür! Sonsuza dek insanın varlığı, yaşamı devam ediyor...

İnsan neyiyle bâkidir?

Şuuruyla, bilinciyle, düşüncesiyle!

Bedenler değişir... Dün başka kıyafet giyiyordun, bugün başka kıyafet giyiyorsun gibi; bugün bu bedenlesin yarın başka bedenle... Ama insan, “şuur” olarak bâkidir!.

“İnsan şuur olarak bâkidir”in bir diğer esas mânâsı ise; İnsanın varlığının Allah’ın esmâ ve sıfatından meydana  gelmesi hasebiyle, “Bâki olan Allah’tır”!

Bâki olan Allah ise, EZELDEN EBEDE BÂKİ OLAN ALLAH’TIR!

BİLİNÇ, ÖLÜMÜ “TADAR;
HİÇ KESİNTİYE UĞRAMAKSIZIN!

Yaşam boyunca kişinin beyninden geçen tüm faaliyetler, ses ve görüntü dalgalarıyla yüklenmiş televizyon dalgaları gibi, RUH’a, yani halogramik dalga bedene yüklenmiş olduğu için, kendisinde hiç bir değişiklik hissetmeden, ruh boyutunda yaşama geçiliverir... Ve kişi, RUH olarak, aynen bedende olduğu gibi yaşamına devam eder!.

Bir başka tanımlama ile "MEVT", "kontrolündeki yapıyı kullanamaz hâle gelmek" demektir!. Özellikle, insanın, bedeninin kullanım dışı kalmasını târif sadedinde bu kelime söylenir.

Bu yüzdendir ki, "ÖLÜM TADILIR"!.

Tadan da İNSANIN bizâtihi kendisi olan şuuru, bilincidir!.

"Küllü nefsin zâlikatül mevt" (29-57)

"HER BİLİNÇ ÖLÜMÜ TADACAKTIR!" 

âyetinde olduğu gibi; her bilinç, (burada husûsi mânâsıyla insan, genel anlamıyla evrende var olan tüm bilinçler kastediliyor) her bir nefs sahibi, şuur sahibi, ölümü tadacaktır" denmektedir!.

"NEFS"in anlamı "bilinç sahibi birim"dir. 

Yani, içinde bulunduğu halden sonra, o güne kadar kullandığı bedeni ve ortamını kaybedecek; yeni ortamın gerektirdiği beden ile yaşamına devam edecektir. 

Her bilinç için bu böyle!

İnsan yönünden ele alırsak... Her nefs yani bilinç, bir süre sonra herhangi bir sebeple bu yaşadığı bedeni kullanamaz hâle gelecek; bu beden kullanım dışı kalacak; bu bedenin kullanılamaz hâle gelmesinin hemen akabinde de, oluşmuş bulunan yeni bir bedenle yaşamına devam edecek!. 

Böylece, içinde yaşadığı bedenden; ve o beden dolayısiyle bağlı olduğu her şeyden ayrılarak ölümü tadmış olacak!.

Halogramik yapılı dalga(wave) bedeniyle (ki biz ona Din terminolojisinde RUH diyoruz), o ruhla yaşamına devam edecek.

RUHUMUZ! 

Benim ruhum... senin ruhun... onun ruhu!.

Yani beyindeki tüm zihinsel faaliyetlerin yüklenmiş olduğu halogramik mikrodalga bedenimiz!.

Beyin, vücuda sinir sistemi vasıtasıyla yaydığı manyetik alanla bir çekicilik meydana getiriyor ve bu beynin üretttiği mikrodalga yapıyı kendinde muhafaza ediyor. 

Ne zamanki beyin duruyor, vücudun manyetik çekiciliği kalkıyor... Tıpkı, elektromıknasın elektriğinin kesilmesiyle birlikte tuttuğu nesneyi salması gibi, bedenden bu “ruh” adı verilen mikrodalga yapı ayrılıyor. Ama şuurda hiçbir kesinti olmaksızın!.

Yani bedenin kullanılmaz hâle gelmesine verilen isimdir, ÖLÜM!
Ölüm ile birlikte, biz, “biyolojik beden”den“ mikrodalga  beden” yaşamına   sıçrama yapıyoruz.

İşte bunun içindir ki mûcize kitap Kurân’da;

 “her insan,  nefs ölümü tadacaktır!” denmiştir. 

”ölecektir insan” denmemiştir!.

ÖLÜMÜ TADACAKTIR! 

Çünkü tadacak olan bir varlık var, bir şuur var...

Şuur, ölümü tadıyor. Yani biyolojik bedeni kullanamaz hâle gelmeyi tadıyor; ve şuur, mikrodalga bedende kesintisiz olarak yaşamına devam ediyor.

İşte bu yüzdendir ki “ölümü tatmış kişinin yanında ağlayıp bağırıp haykırmayın ona eziyet edersiniz” deniyor.

Zira o kişi biyolojik beden yaşamından mikrodalga beden yaşamına sıçrama yaptı ve gene o çevresinde olup bitenleri görmeye algılamaya devam ediyor. 

Siz orada ağlayıp bağırıp haykırdıkça; o, orada eziyet duyuyor.

Size ulaşmak istiyor; “ben ölmedim!. Yaşıyorum!  Ölüm diye bir şey yok!”...

Ama size ulaşamıyor! Çünkü beyin durmuş... Beyin durduğu için bedeni kullanamıyor, sesi kullanamıyor.

İşte orada o zaman  en sıkıntılı en problemli anlarından birini yaşıyor. Ve  Siz o hâlinizle ona yardımcı olmak değil; ona eziyet ediyorsunuz.

İşte bunun için 1400 sene öncesinde Hz.Muhammed Mustafa aleyhisselâm buyurmuş ki;
 “Kişi kendi cenâzesini yıkayanları da görür, bilir, tanır seyreder!”

Ve gene buyurmuş ki; 

“Kişi kendi cenâze namazını kılanları da görür, bilir, tanır, seyreder!”.
ve gene buyurmuş ki;

“Kişi kendini lâhte, mezara koyanları görür; bilir; tanır; seyreder!” 

ve gene buyurmuş ki;

“Üzerine toprak atıldıktan sonra uzaklaşanların da ayak seslerini işitir!” 

Yâni mezara diri diri konuyorsunuz; aklı başında, şuurlu ve şu an ki hâlinizle; diri diri mezara konuyorsunuz ve üzerinize toprak atılacak!.

Çünkü şuur için ölüm diye bir şey sözkonusu değil!.

Hazır mısınız böyle bir geçişe?!
“BİLİNCİN YAŞI” VAR MIDIR?

Ne kadar bilginizi arttırırsanız, Allah’ın yaratmış olduğu bu sistem ve düzenin işleyişini ne kadar kavrarsanız, o kadar hızla ilerleyecek; tekâmül edecek; kendi ÖZ’ünüzdeki güzelliklere kavuşacaksınız!

“Ben şu yaşa geldim, şu yaştayım” gibi câhilâne, şartlanma yollu değer yargılarınızı derhal kafanızdan çıkarın!

Ölümötesi yaşam boyutuna göre, eğer 70 sene yaşamışsanız, 8.6 saniye geçirdiğiniz şu dünya üzerinde, kendinize yaş-zaman sınırlaması getirmeyin!
Gerçekte, şuur boyutunuz itibariyle, siz “yaş”sızsınız!

İnsan, “yaş”sız varlıktır! 

Kendinizi kafanızdaki zaman şartlanmasından kurtarın!.
Dünkü bedenle değilsiniz bugün!. İnanmıyorsanız 5-10 sene evvelki resminize bir bakın.. O beden zâten yok!. O beden zâten yok olduğuna göre, bugünkü bedeninizin de yaşı yoktur!

Yani, “şu yaştayım” değil, “şu kadar yıldır dünyada beden kullanıyorum” diyebilirsiniz en fazla…

Herkesin yaşı, idrâkı ve ilmi kadardır!

Benim yaşımla sizin yaşınız arasındaki fark, benim ilmimle sizin ilminiz arasındaki fark kadardır!
Geçici dünya hayatının kapkara bulutları daha üzerimize boşalmadan, tüm insanlar büyük bir sıkıntı ve âdeta bunalım içinde görünüyor…

Bu kadar karabasan arasında günümüze aydınlık verecek bir konudan söz edelim size…

“Cennette her erkek 33 yaşında, her kadın da 18 yaşında olacak” deniyor ya hani… Bunu düşündünüz mü hiç?

Bu kez de yine konumuzu aldık, Aksaçlı Bilgemiz’in kapısını çaldık! Lûtfetti ve gönüllerimize ferahlık veren tebessümüyle bu konuda bize şunları söyledi...

“Şu andaki hâlinizi düşünün bir…

Bedeninizle ilgilenmediğiniz, bedensel bir sorununuz olmadığı zamanlar, kaç yaşında hissediyorsunuz kendinizi?

Çoğunluk, hattâ psikolojik sorunu olmayan hemen herkes, ( merdiveni 60-70 ve hattâ yukarısına dayamışlar dahil( fizik beden yaşı kaç olursa olsun, kendini 18-30 yaş arası hisseder!.

O yüzden de genç davranışlı pek çok yaşlı bedeni eleştirirler; “hiç de yaşına uygun davranmıyor, yaşamıyor” diye…

Bunu diyenler, kendilerini et-kemik beden kabul eden bilinçlerdir.

Oysa, bilinç varlık “insan”ın yaşı yoktur!.

“İnsan”ın birikim yaşı vardır… “İnsan”ın akıl yaşı vardır.

Bedenin ise eskime yaşı vardır… Aslına bakarsanız, bedenin yaşı bile yoktur!. Zîrâ o beden, çoktan  yenilenmiştir birkaç yıl içinde!.

Eğer siz hâlâ kendini beden zanneden bilinçlerdenseniz, söyleyecek bir sözüm yok size…

Ancak, kendini “beden ötesi bilinç varlık” olarak algılayabilenler için bir önemli işaretim var…

Cehennem, beden cehennemi, dünya cehennemi, kabir cehennemi ve nihâyet mutlak cehennem gibi çeşitli evrelere nasıl ayrılmışsa…

Cennet de aynı şekilde, dünya cenneti, bilinç cenneti, kabir cenneti, mutlak cennet gibi yaşanmakta ve yaşanacak evreler hâlindedir.

Bu takdirde bir düşünün bakalım “cennette insanlar şu yaşta olacaklar” sözünün anlamını, bu işaret ettiğim gerçeğe göre… Cennet hâlini yaşam anında kaç yaşında olmaktalar insanlar acaba?… Bakalım neleri keşfedeceksiniz?.“ 

(*) Giz’li Gülşen- Ahmed Bâkî

BİLİNCİN SÛRETİ VAR MIDIR?

Siz bir şuurdan ibaretsiniz!.

Sizin gerçeğiniz itibariyle bir şekliniz yok!
Televizyon dalgalarının bir şekli sureti var mı?.

Yok!

Aynı şekilde sizin bilincinizin de bir sureti yoktur, orijini itibariyle!.
“İNSAN”,  BEDEN VE RUH DEĞİL; 

“BİLİNÇ VARLIK”TIR!

Kendinizi bu beden olarak kabullenme hâli nasıl ruha yükleniyorsa...  

Halbuki esas gaye ne? 

“Ben bu beden değilim!.Bu beden benim geçici bir sürede kullandığım araç, bir cihaz.. Esasında ben bu beden değilim!”

Buraya dikkat edin!

Eğer siz şu anda bu anlattığım gerçekler farkedildiği taktirde farkedeceğiniz üzere, bu beden değilseniz, bu bedenin devamı olan-biyolojik bedenin devamı olan mikrodalga beden de değilsiniz yani “Ruh” da değilsiniz!.

Beden olmadığınız gibi ruh da değilsiniz!.

Beden ve ruh değilsiniz!

Siz bir bilinç varlıksınız!
Siz bir şuurdan ibaretsiniz!.

Ama bugün kendinizi şu bedenle farkettiğiniz gibi, ölümötesinde de o  ruh bedenle, daha doğrusu halogramik yapılı mikrodalga bedenle farkedeceksiniz.

BİLİNÇ BOYUTUNDA “DİŞİLİK” 

VE “ERKEKLİK” KAVRAMI VAR MIDIR?

Esasen bilinç boyutunda dişilik ve erkeklik kavramı yoktur!.

BİLİNÇTE “DİŞİLİK” VE “ERKEKLİK” 

KAVRAMINI OLUŞTURAN 

VE GÜÇLENDİREN NEDİR?

Biyolojik bedenin hormonal yapısı, “dişilik” ve “erkeklik” dediğimiz kavramı meydana getirir. 

Bu kavram, beyin tarafından mikrodalga bedene yüklendiği için  o ruh beden de, dişilik ve erkeklik sûreti üzerine oluşur.

Ama esasen sizin BEN dediğimiz varlık, bir bilinç varlıktır ve o varlıkta “dişilik” ve “erkeklik” kavramı yoktur.
Yani bilinç boyutunda dişilik ve erkeklik kavramı yoktur!

İnsanlık için çok büyük bir problemdir esasında, “dişilik” ve “erkeklik” kavramı..

Bu “dişilik” ve “erkeklik” kavramının güçlenmesini, insanlar oluşturur!.

Şimdi.. şurda herkes normal bir kıyafetle oturmuş... Herkes birbirine bakar... Hattâ birçoğumuz bu düşünsel boyutta yaşarken birbirimizin kadınlığını erkekliğini bile farkedemez haldeyiz. Bilinç boyutunda biz şu anda seyrimizi devam ettiriyoruz. Kadınlığımızın ve erkekliğimizin farkında bile değiliz çoğumuz...

Bilinç boyutunda değil de, hadi dişilik boyutunda olaya bakalım.

Herkes birbirine benzer bir kıyafet içindeyken hiçbirimiz kolay kolay bir kadına bakıp da cinsel arzu duymayız. Yani bizde cinsellik uyanmaz.

Cinselliği uyandıracak davranışlar veya kıyafetler, cinselliği uyandırmanın ötesinde, ruha “dişilik”- “erkeklik” kavramını yükler. Ve beyinlerin “dişilik”- “erkeklik” kavramına yönelik düşünceleri, beyinde bu kavramın dalgalarını yayarak karşısındakine yükler.

BİLİNCİN “DİŞİLİK” VE “ERKEKLİK” 

KAVRAMIYLA BLOKE OLMASININ 

NETİCESİ NEDİR?

Eğer siz şu yaşamda kendinizi “dişilik” ve “erkeklik” kavramıyla bloke ederseniz,  bu blokasyon neticesinde de ruhlar âlemine ve ruhlar âleminin devamı olan sonsuza dek sürecek cennet cehennem ortamlarında hep bu “dişilik” ve “erkeklik” sizde devam edeceği için birçok şeylerden mahrum kalacaksınız.

Bilinç boyutunun üstün güzelliklerini özelliklerini yaşama imkânından mahrum kalacaksınız!

BİLİNÇ, BEDENE Mİ AİTTİR?!

Bilinç, esasen bedene ait bir şey değildir!. 

Beynin eseri olarak ortaya çıkan, oradaki son derece kapsamlı analiz ve sentezlerin oluşturduğu bir düşünsel yapıdır; “Nefs”e aittir!.

“BEN” VE “NEFS”KELİMELERİYLE 

İŞARET EDİLEN, “BİLİNÇ”TİR!

- Yâni "BEN" bilinç miyim?...  Ya "Nefis" nedir?

-"BEN" ile "NEFİS" veya "NEFS" hep aynı şeydir!. 

Bilinç!. Ya da akıl!.

Gönül sordu:

-"BEN" dediğim zaman aklımı mı kastediyorum gerçekte yâni?..

- Gerçeği bilene göre evet!. Ama bu gerçeğe vâkıf olmayan biri ise karşınızdaki; o takdirde, o, "BEN"i kendi anlayışına, idrâkine göre değerlendirir ve "RUH"'a atfeder; ya da et-kemiğe...

- Burada demek istediğiniz şu, anladığım kadarıyla...

Diye söze karıştı Cem..

-"BEN" kelimesiyle işaret edilen sadece bir "bilinç"... Bu bilinç, aklettiği şeyleri "beyin" ile bir varlık hâline getiriyor ve beden ile de zâhire çıkartıyor... Öyle mi ?. 

Yâni, asıl varlık “sırf bilinçten” ibaret oluyor bu hesapça?.

-“Sırf "bilinç"ten ibaret” derken, bunu, şunun için söylüyoruz... Tâ ki bu varlık, bir "biyolojik bedenle"; yahut "ruh" adı verilen mikrodalga bedenle kendini kayıt altına almasın.

“KİŞİLİK ŞUURU” (“BİREYSEL BİLİNÇ”- 

BİLİNÇ SAHİBİ “BEN”) NEDİR? 

‘’BEN’’ BİLİNCİ NASIL OLUŞUR?

"Nefs", "bilinç sahibi ben" anlamındadır!.
“NEFS” kelimesiyle anlatılan ve “nefis” diye de bilinen, hep  bu “kişilik şuuru”dur.

Eğer, herhangi bir iç veya dış sebeple hasar görmemişse beyin, mutlaka o beyinde bir “Ben” bilinci vardır. Bu “Ben” bilinci, varlığı-mevcûdâtı meydana getiren “Öz” bilincin o beyinde ortaya çıkışından başka bir şey değildir.

Esas itibariyle, “Ben” kelimesinin işareti, gerçekte “Nefs-i Küll” denilen “Evrensel Mutlak Ben”liğedir. 

Oysa kişi, yetişme süreci içinde en başta çevresel şartlanmalar dolayısıyla bir göresel, vehmi benliğe bürünür. Ve aynaya bakıp da gördüğü sûret olarak kendini kabul eder; ve “ben” dediği zaman da aynada gördüğü sûreti kasteder. Bu, “Ben”in, en ilkel ve basit mânâdaki anlaşılma şeklidir.

Not: Bu konuda geniş bilgi için “Nefs” bölümüne bakınız.

“KİŞİLİK ŞUURU” DİYE ADLANDIRILAN

DÜŞÜNCE SİSTEMİ

Beynin yapısındaki genetik bilgiler; artı, astrolojik etkilerin meydana getirdiği özellikler; artı, şartlanmalar; artı, bunların sonunda doğan düşünce sistemi, “kişilik şuuru” dediğimiz şeydir.

“KİŞİLİK BİLİNCİ”NİN (BİREYSEL BİLİNCİN)

 ORİJİNİ NEDİR?

“Bireysel bilinç”in orijinal hâli, “Nefsi Sâfiye”dir.

“Nefsi Sâfiye”ye işaret edilen “Kozmik Bilinç”, şartlanmalardan; şartlanmaların oluşturduğu değer yargılarından; ve değer yargılarından doğan duygulardan oluşan perdelerle; ve varsayım kabulle, “kendi özünden” uzak düşer ve nihâyet “nefsi emmâre” denilen en alt bilinç seviyesine düşer!

KİŞİLİK ŞUURU KALKAR MI?

Bireysel bilinç, şartlanmalardan kendini arındırdıktan sonra bir şuur sıçramasıyla kendini “kozmik bilinç” olarak tanıyabilir.
Eğer bir kişi, “bilinç” boyutunda kendini bulabilirse, hem kendisini “kozmik bilinç” boyutunda tanımış olur, hem de ışık hızının çok çok üzerindeki “düşünce hızına” ulaşır ki, bu boyutu yaşamanın hâlini dil ile ifade etmek âdeta imkânsızdır.

Ancak, bireysel bilinç ne kadar kendini “kozmik bilinç” olarak tanırsa tanısın; bu şekilde hissederse hissetsin; sonsuza dek “kişilik” kavramı ortadan kalkmaz!.

ŞUUR, NİÇİN 

’RUH’’A İZÂFE EDİLMİŞTİR?

Beynin istidat ve kâbiliyetine göre ortaya çıkan şuur, bilinç; beyin tarafından tüm özellikleriyle aynı anda ruha yüklenir ve bu şuur sonsuza dek yaşamına, çeşitli devreler geçirerek devam eder.

Bu sebepledir ki; şuur, ruha izâfe edilmiştir.

RUH BEDENDEKİ ŞUUR

(KALB-KALB GÖZÜ-BASİRET)

"Ruh", şu anda bildiğimiz madde bedenin yerine, ebediyen kullanılacak olan ikinci bedenimizdir; ki yapısı "halogramik özelliklere sahip dalga" türündendir. 

Bu bedendeki şuura da "kalb" denilir.

RUH BEDENDE MEVCUD OLAN 

ŞUURDAKİ İDRÂK ÖZELLİĞİ 

Bedende nasıl bir "şuur" mevcut ise, aynı şekilde ruh bedende de bir şuur mevcuttur; ki işte bu "şuur"dan, bu şuurdaki idrâk özelliğinden "kalb gözü" veya "basîret" isimleriyle bahsedilmiştir!.

ŞUURDAKİ “KARA NOKTA” 

NEDİR?

Abdülkâdir Geylâni, “kalpteki kara nokta”dan bahseder.
Tabii, “kalpteki kara nokta” deyince, kalbin içinde kara nokta arıyoruz!!!. 

Abdülkâdir Geylâni’nin bahsettiği “Sevde-i Âzâm” dediği kara nokta, “kalp”tedir. Yani, şuurda!. 

Haşyet duygusu sonunda oluşan “HİÇLİK” noktasıdır. 

Biz arıyoruz, kulakçıkta mı, karıncıkta mı, nerde, diye?.

İlmin ilmi, ilimden cehildir!. Yâni bütün ilimlerin ilmi, AHADİYYET HÜVİYETİDİR ki, Zât-ı Baht diye anılır. 

”Hiçlik” diye bilinen bu nokta tam bir karanlıktır ki, “Zulmeti Â’zâm” diye de bilinir!.

“El ilmü noktatün” beyânıyla işaret edilen nokta, “HİÇ’lik noktası”dır... Ve cehl-i azîmdir. 

Zâtında bu nokta olan İnsan-ı Kâmil de bu yüzden “Câhil” diye tavsif olunmuştur.

BİLİNÇ, 

BEYİN FAALİYETİNİN ESERİDİR!

Bilinç, beyinden geliyor... 

Dikkat edin!. Burayı hiç unutmayın!. 

Mevcut olan bilinciniz, beynin eseri; beyin faaliyetinin eseridir. 

Beyin ne ile meşgul olursa, bilinç o şekilde oluşur ve gelişir. 
ŞUURUN ALGILAMA ARACI NEDİR?

Akıl, şuurun algılama aracıdır!

BİLİNCİN ÖĞELERİ NELERDİR?

İnsan beynine bahşedilen ana zihinsel fonksiyonlar, akıl dışında, nelerdir?

İnsan zihnindeki diğer doğmatik özellikler nelerdir?. 

Önce bunların üzerinde duralım...

“İnsan” dediğimiz varlıktaki bazı zihinsel fonksiyonları sayalım:

Nefs (“Ben” kavramı), akıl, fikir, hayâl, idrâk (kavrayış), vehim (varsayım), himmet, ve hâfıza (yani bellek).

Bu saydığımız zihinsel fonksiyonlar esas itibarı ile iki ana kuvvetin etkisi altındadır... Yani, fikir, hayâl, duygu, nefs, himmet daima iki ana kuvvetin birinin tesiri altına girer. Ya, vehmin hükmü altına girerek çalışır, ya aklın hükmü altına girerek çalışır.

Akıl, fikir, idrâk gücü, hâfıza, şekillendirme, hayâl, vehmetme ve nefis gibi özellikler burada bir tek!.

- Bir dakika... Burasını anlayamadım!.

Diye Elf'in sözünü kesti Gönül... Kafası karışmıştı... Sorusuna devam etti:

- "İnsan", dediğimiz zaman bunun "bilinç"ten ibaret bir varlık olduğunu söylemiştiniz... Şimdi ise bilinçle birlikte idrâk, hâfıza, fikir, şekillendirme gibi şeyler de saydınız...

-Evet, gerçekten, biraz karışık gelir ilk defa karşılaştığınız için bu bilgiler... Ne çare ki başka türlü anlatmam çok güç... Bu sebeple biraz daha genişletmeğe çalışayım meseleyi...

Size, "insan, salt bilinç’ten ibarettir!” derken, zihnî fonksiyonlardan sözediyordum... Nitekim bu saydığım özellikler hep "şuur" türünden birbirinin tamamlayıcısı olan fonksiyonlardır. Ve bunların hepsini, kısaca "bilinç" kelimesiyle ifade ederiz. Gerçekte ise, akıl ayrı bir özelliktir, hâfıza ayrı bir özelliktir, nefis ayrı bir özelliktir!. Ama bunların tümü, bilincin öğeleridir.

-Bu özelliklerin toplamı da "insan" adını almaktadır....?

-Evet... Meselâ, "nefs", "BEN"lik duygusudur... Ama, bunu gurur diye anlamayın!

Bir varlık düşünün şimdi... Bu varlık öncelikle, "kendini" bilmektedir... İşte bu biliş, "nefsi" yâni varolan benliği dolayısıyladır. 

İkinci olarak, algılamakta olduğu meseleleri unutmayıp saklar ve sırası gelince değerlendirir... Bu da hâfızası olmasındadır. 

Ayrca algılamakta olduğu meselelerin içine dalıp, bunlar vesilesiyle yeni şeyler bulmaya başlar, yani fikre dalar... 

Sonra, gerçekten var olmayan, fakat var kabul ettiği şeyleri düşünür, yâni "vehmeder"... Onlara bir yaşantı verir, hayâl kurar; hayâl içinde onları ayrı ayrı sûretlendirir; böylece "şekillendirmiş" olur.

İşte bütün bunlar, "insan" adını almış bulunan zihnî fonksiyonlardan ibaret varlığın, varlığını teşkil eden özelliklerdir...  Bilmem şimdi biraz toparlanabildi mi ?

“ZİHİNSEL YETENEK KAPASİTEMİZ” NEDİR? 

“YENİ DÜŞÜNSEL ANLAMLAR”A 

NASIL SAHİP OLURUZ?
Evet... Evrenin her biri değişik anlamlar ihtiva eden sayısız dalgaboylarından oluşmuş olduğundan sözediyorduk...

Şâyet evrende varolan her şeyin bu dalga boylarından meydana gelmiş olduğunu idrâk edebilirsek, o takdirde farkeder ve kavrarız ki, algıladığımız ya da algılayamadığımız tüm evrensel katmanlarda mevcut olan her birim ve şey, canlı-bilinçli ve anlamlıdır!.

Bizler, genetik yoldan bize ulaşan tüm verilerin, kozmik yoldan oluşturulan kapasitedeki anlamlar ölçüsünde ortaya çıkışıyla elde ettiğimiz zihinsel yetenek ile yaşarız.

Beyin hücrelerimizin her biri belirli anlamlar ihtiva eden belirli frekanslarla programlanarak yeni düşünsel anlamlara sahip olur; ya da genetik yoldan gelen verilerin ortaya çıkışına yolverir.

Esasen bizden ortaya çıkan ya da çıkmayıp zihnimizde kalan her düşünce, gerçekte, "Allah İsimleri”yle işaret edilen kavramların beynimizdeki bir terkibidir!. Ve bu terkip, az önce de bahsettiğim üzere genetik, kozmik etkiler -yani meleki tesirler- sonucunda oluşur!. 

Mutlak mânâda kâinatı meydana getiren ve kâinat içinde yer alan her nesnenin, birimin orijinini teşkil eden ana yapının adıdır,  “MELEK”!

Evrende algılayabildiğimiz veya algılayamadığımız her şey bu “melek” adı verilen yapıyla oluşmuştur. Yapıları tamamiyle "NUR" ya da tasavvuf deyimiyle "esma terkibi"dir. Ve bunun sonucu olarak da hepsi, yapılarının ve boyutlarının gerektirdiği ölçüde bilinç ve güç sahibidirler. 

Evrende meydana gelen her şey ve her olay, bu “bilinç güç” terkiplerinin yapısal oluşumları sonucudur!.
GALAKTİK BİLİNÇ

Evrende, bir yerel gökadalar grubu içindeki Samanyolu`nun dış çeperinde, kenarda kıyıda bir yerdeyiz... 30`a yakın galaksi var civarımızda bizim... İşte bu otuza yakın galaksi esasında, otuza yakın, "Bilinçli Galaktik Varlık"tır!. Belki de bir aile!!!. 

O otuza yakın Galaktik bilinç varlığın bir tanesinin bedenindeki bir "hücre" bile değiliz biz!. Belki bir hücre, Güneş!. Biz, o Güneş Sisteminin uydularından birinin üzerindeki milyarlarla insandan bir tanesiyiz!.

İşte, din terminolojisinde, "melek" kelimesi ile kastedilen varlıkların bir türü de bu galaktik boyutlardaki "Ruh"tur, ‘’galaktik şuur’’dur, ‘’galaktik bilinç’’tir... 

Nitekim geçmiş Öz`e Ermişlerden birisi diyor ki:

"Biz, öyle bir melek tesbit ettik, öyle bir varlık tesbit ettik ki, O`nun bizden haberi bile yok!. Bizim varlığımızdan haberi bile yok." 

Ve, onun büyüklüğünü çeşitli misâllerle anlatmaya çalışıyor...  Detayına girmeyeceğim.

Tıpkı bizim boyutlarda olduğu gibi... Bizim bedenimizin herhangi bir yerindeki hücrenin beynimizden, beynimizdeki bilinçten haberi olmayışı gibi; beynimizin ve beynimizdeki şuurun da o hücreden haberi yok!. O hücre, vücutta doğuyor, büyüyor, gelişiyor, çoğalıyor, ölüp gidiyor. 

İşte bu yapıyı "üstmadde" adını vererek anlatmaya çalışıyoruz. 

Zîrâ her boyut, kendi yapısının varlıklarına veya algılayıcılarına göre "madde"dir!. Tıpkı rüya içinde yaşarken, rüyada geçen olay ve yapıların bize "madde"ymişçesine gelmesi gibi!.

Varlık skalasını 100 cm.lik bir cetvel gibi ele alırsak, enerji, salt enerji dediğimiz noktayı sıfır noktası olarak kabul edersek; daha sonra, kuantları, kuarkları, iyonları, atomları, molekülleri, hücreleri, algıladığımız maddeyi, 50 cm.ye doğru böyle yer yer koyarsak; içinde bulunduğumuz ve bize göre madde kabulettiğimiz bu boyut, bu 50 cm.de yer alırsa; bunun daha ötesinde de evrensel boyutlara doğru, makrokosmosa doğru sayısız varlıklar vardır.

İnsan bedeni milyarlarca hücreden oluşmuş... Sen, vücudundaki o hücrelerin farkında mısın?. Hayır! Ama, o bütün hücreler, bütün olarak bir kişisel ruh, kişisel yapı, düşünce meydana getiriyor ve bundan da senin şuurun meydana geliyor. 

Ama senin şuurun, senin şuurunu meydana getiren bu bedenin parçalarından oluşmasına rağmen, bunun farkında değil!.

İşte bunun gibi, sade insanın ruhu değil, tüm kütlelerin dahi ruhları vardır... Dünyanın ruhu vardır, Güneş`in ruhu vardır, Merkür`ün, Venüs`ün, diğer planetlerin ruhları vardır. 

Bunların ruhu olduğu gibi, bunların tümünü oluşturan Güneş Sisteminin de bir ruhu vardır.. Boyut boyut!.

Güneş Sisteminin bir ruhu olduğu gibi, Galaksi`nin tümüyle bir ruhu vardır!. 

Nasıl senin vücudun tek tek hücrelerden meydana gelmiş; ve bu hücreler bileşerek bir beden meydana getirmiş ise... 

İşte bunun gibi, Galaksi dediğimiz yapının da tek tek hücreleri olan güneşlerden meydana gelmiş bir galaksi ruhu var, bir galaktik ruh vardır... ‘’Galaktik bilinç’’ vardır. 

Galaktik bilinçler-ruhlar da birleşerek, "Kozmik Bilinç" dediğimiz, Evrensel Bilinç dediğimiz O, Kozmik Bilinci oluşturur!. 

Gerçek odur ki, "Ruhu A`ZÂM" adı verilen "Kozmik bilinç", ilmi ve kudretiyle Galaktik bilinçleri-ruhları kendi varlığından meydana getirmededir!. 

Hâlâ!

GALAKTİK BİLİNÇLER DE 

YAŞAM BOYUTLARINI DEĞİŞTİRİYORLAR!

Son bir sene, bir buçuk sene içinde yapılan araştırmalara göre yeni bir galaksinin doğuşu tesbit edildi. 

Yani, doğan, büyüyen sonra da dönüşen galaktik birimler mevcut. Nasıl insan doğuyor, büyüyor, ölüyor; hücre doğuyor, büyüyor, ölüyorsa, aynen galaktik birimler de doğuyor, büyüyor, ölüyor... 

Ama bilinç boyutu itibariyle "yok" olmuyorlar!. Bilinçler, yaşam boyutlarını değiştiriyor sadece!.

İNSAN BİLİNCİ, ÖZ'DE, BİR ATOM 

VEYA GALAKTİK BİLİNÇLE AYNIDIR!

Bkz.B / Bilinç / “Bilinç, makro ve mikro varlıklarla iletişim kurabilir mi?”

ÖZ ŞUUR, NASIL OLUP DA 

“BİRİMSEL BİLİNÇ” HÂLİNE GELMİŞTİR?

Evren, kâinat biliyoruz ki, Sonsuz-Sınırsız Tek`in ilminden hâsıl olmuş bir yapı... Bu yapıda Evrensel Öz, Zât, İlim, her nokta`da ve zerre`de mevcuttur!.

Dolayısıyla, sizin gerçek "Öz Şuurunuz", Öz`ünüz, Zât`ınız, mikro plândaki veya makro plândaki bir atom şuuru veya Galaktik bilinçle aynıdır!.

Ama bir bedende onun şartları içinde oluşmuş "Bilinç", olmamız nedeniyle, çeşitli var kabullerle, var sayımlarla, gerçekten kopmuş, kalıplanmış, bedenlenmiş, bloke olmuş ve "birimsel bilinç" hâline gelmiştir.

BİLİNÇ KAÇ YÖNLÜDÜR?

Şuur ya da yeni ifade şekliyle bilinç, iki yönlüdür;

Afâka ve enfüse.... 

Yani, dışa ve ÖZ’e!.

Melek ve cin sınıfında âfâka yani dışa, çevreye dönük şuur olmasına karşılık; ÖZ’e dönük, hakikatını bilme istikametinde bir şuur kapasitesi mevcut değildir. Ki bu yüzden insan "yeryüzü halifesi" olmuştur.

BİLİNCİN ÖRTÜLERİ  NELERDİR? 

BİLİNÇ NASIL SINIRLANIR VE KAYITLANIR?

Bilincin gerçek yapısını tanımasına engel olan şeyler nelerdir?.

Bilinç, üç şeyle örtülmüş vaziyettedir:

1-İzâfi, vehmi benlik duygusu

2-Tabiat

3-Şartlanmalar

“Şartlanmalar” deyince, şartlanmaların oluşturduğu değer yargıları ve bu değer yargılarının meydana getirdiği duygular silsilesi, “şartlanmalar” kelimesinin içinde değerlendirilmelidir.

Bizim, "bilinç" kelimesiyle anlatmağa çalıştığımız şey, Din terminolojisinde "Nefs’teki şuur”dur!. 

"Nefs", "bilinç sahibi ben" anlamındadır!. 

Tasavvufta, ehil olmayanlarca Nefse ait olarak kabul edilen birçok özellik, gerçekte Nefse ait olmayıp, Nefsin bürünmüş olduğu; elinde olmadan ister istemez büründüğü bir takım özelliklerdir.

"Nefs"in bilincinin, kendi hakikatını tanımasına engel olan hallerin başında birinci sırada, kendisini bu beden kabullenmesi gelir. 

İkinci sırada, bu kabullenişin tabii sonucu olarak, bedenin istek ve arzularını, bedenin dürtülerini, bedenin kendine has özelliklerini, kendi özellikleri imiş gibi kabul etmesi gelir ki bu "Tabiat" kelimesi ile tanımlanır, kişinin tabiatı dediğimiz bir biçimde... 

Ve nihâyet üçüncü olarak da; 

"Şartlanmalar" dediğimiz husus ortaya çıkar ki, bu da kişinin çevresel değer yargılarına tâbi olarak, kendi öz bilincini gerektiği gibi kullanamaması sonucu ortaya çıkan davranışlardır.

Sade bir ifade ile açıklayalım:

Siz kendinizi bu beden kabul ediyorsunuz, sonra bedenin istek ve arzularını, zevklerini, azap ve ıstıraplarını kendi zevk ve ıstıraplarınız olarak kabulleniyorsunuz ve çevre sizi ne şekilde şartlandırıyorsa, neye şartlandırıyorsa, o doğrultuda, onlara sahip olmak için bir mücadele veriyorsunuz.

İşte bu üç hâl, bilincin gerçek kapasitesinin örtülüp, bir birimsel yaşamın başlamasıyla oluşan hâldir.

Bilincin sınırları, kayıtları, blokajı kendisine yüklenen yanlış bilgilerle meydana gelir. 

Dünyayı, Evreni, her şeyi, sadece bu gördüğümüz, algıladığımız, var kabul ettiğimiz maddeden ibâret kabul etmek son derece büyük bir gaflettir!. 

Beş duyu verilerinin oluşturduğu, kesitsel değerlerden bilincimizi arındırıp, gerçek boyutlarıyla âlemi, âlemleri ve âlemlerdeki varlıkları tesbit etmek zorundayız!.

Kelimede; kelimenin şeklinde, isimlerde kalmayalım!.

Bilelim ki, şuurumuzu örten, bilincimizi örten, en büyük perdeler; kelimeler, kelimelerin sûretleri, o kelimelerin hayâlimizde meydana getirdiği imajlardır!. Biz o imajları gerçek sanarak, onların ardındaki mutlak gerçeklerden perdeli yaşıyoruz.

‘’BİLİNCİN MEZARI’’ NEDİR?

‘’Mezar’’ deyince, bunu yalnızca topraktan bir mezar olarak kabullenmeyin!.

Et-kemik bedenler de bilincin mezarıdır!.

 Dünyada iken kendini mezardan kurtaramayan, âhirette de kendini mezardan kurtaramaz!.

 Bilincin, beden kaydındaki hâlinin bir tür mezar yaşamı olduğunu farkedememesi; onun, gelecekte bedenle birlikte, toprak mezarda hapis kalmasına yol açacak; daha sonra da kendi kabir âlemindeki kişisel yaşamına neden olacaktır.. 

Eğer dünyada yaşarken, et-kemik kabirden bilincini kurtaramazsan; ölüm denen olayla birlikte işe yaramaz hâle gelen madde bedeninle birlikte, kabre diri diri konursun; ki bu durumda, çifte mezar içinde hapis kalmışındır!. 

Hem benlik, hem kabir!.

Öyleyse, bize düşen, öncelikle yapmamız gereken şey; kendi gerçek varlığımızın ne olduğunu iyice kavramaktır!.

Neyiz?. Ne değiliz?. Ne kadarız?. Bunları çok iyi anlamak lâzım...

Et-kemik beden değiliz ama, et-kemik bedensiz de bir şey yapabilmemiz mümkün değil!. Şâyet, et-kemik bedenin ihtiyacı olan gıdayı vermezsek, o et-kemik bedenin faaliyetleri ve girdileri ile yaşamına devam eden beyin, gerekli çeşitli fonksiyonları icra edemez.

Halbuki, ölüm ötesi yaşamın kendisiyle devam ettiği, ruh adıyla bilinen bir tür ışınsal-astral beden, bilincini ve tüm girdilerini beyinden alır. Öyleyse, bedene, gerek duyduğumuz ölçüde ihtiyaçlarını vermek zorundayız. Ancak ne kadar?. 

Beynimizin ihtiyaç duyduğu nispette!.

Beyin, bilincin oluşturucusu, aracıdır. Ancak, sadece aracı olmayıp, inşâ ettiği yeni bedene kendindeki özellikleri yükleyicidir de!. Sahip olduğu özellikleri ona kazandırandır.

Bunu bilerek bedenin ve dolayısıyla beynin hakkını, hakkıyla vermek gerekir... Ama, bedene esir olmadan!. Bedenin istek ve arzularıyla bilincimizi bloke etmeden ve kayıt altına almadan!

Eğer bunu gerçekleştiremezsek, burada bazı karışıklıkların içine düşersek, konuyu tam hakkıyla anlayıp, gereken çalışmaları yapmaktan geri kalırız. Böyle bir geri kalışın getireceği zararlar da kolay kolay şu anda idrâk edilemez.

Ne zaman ki, bu bedeni yitirir, bu ruh yapı içinde yalnızca bilinç olarak varlığımızı hissederiz, o zaman neler kaybettiğimizi anlarız.

Ne var ki o zaman da iş işten geçmiş olur!. Çünkü, yitirdiklerimizi telâfi imkânı artık kalmamıştır!.

Bu durumda, bedenin ne ve ne için varolduğunu iyi anlamamız gerekir. Ruhun ne ve nasıl varolduğunu iyi anlamamız gerekir...

"Ben" ismiyle ve kelimesiyle işaret ettiğimiz "Öz" varlığımız olan "nefs"imizin ne olduğunu, "bilincin" ne olduğunu, gerçek özelliklerinin neler olduğunu çok iyi kavramamız gerekir.

Eğer bunları kavrayabilirsek, o takdirde bu kavradıklarımızın gereğini yaşamak zorunda hissederiz kendimizi. Ya, onun gereğini hakkıyla yaşarız, hâsılasını elde ederiz. Ya da, onun gereğini yaşayamayız, neticelerini de asla ve asla elde edemeyiz... 

Çünkü;

"Kim zerre kadar hayır yaparsa karşılığını elde eder, kim zerre kadar kötü iş yaparsa, onun da karşılığını elde eder." (99-7/8)

hükmü, kesindir...

Çünkü, yaşam, bir sistemdir!. Sistemde kesinlikle mâzerete yer yoktur!

Bu sistemin içinde, herkes, sistemin şartları ve kurallarına göre kendini kurtaracak davranışları ortaya koyacak veya koymayacaktır... Bunun sonuçlarına da bizzat kendisi katlanacaktır!. 

“DÜNYA SALTANATI”NA MI TÂLİPSİNİZ;

“SEMÂ’NIN KRALLIĞI”NA MI?.

Hz.İsa aleyhisselâm zamanında, "Barabbas" isimli bir kişi vardı... Yahudilere karşı, yahudi olmayanların birleşerek bir devlet kurmalarına önderlik ediyordu... İsa Aleyhisselâm’a başvurarak, O`nu kendilerine dinî-siyasî lider yapmak ve böylece yahudilere karşı zafer kazanmak amacıyla çok uğraştı... 

Bütün bunlara karşı Hazreti İsa Aleyhisselâm ise şu cevabı verdi:

-Ben dünyada krallık, devlet kurmak için değil; insanların göklerin krallığında yer almaları için dâvet ediyorum!. 

Yani şunu demek istiyordu; insanlar bu gibi şeylerle uğraşırken, şu sayılı dünya günlerinde, âhiret hayatına hazırlanmaktan, Allah`ın onlara hazırlamış olduğu cenneti kazanmak için yapacakları yararlı çalışmalardan geri kalıyorlar!. Dünyadaki saltanattan çok daha yararlıdır, âhiretin ebedi nimetleri!.

İsa Aleyhisselâm, enfüsî kemâlâta sahip olarak hakikata vâkıf olmuştur. Bu yüzden insanları ALLAH'a; “Semânın krallığı”na, yani düşünsel boyutun özelliklerine dâvet etmiştir. 

”Semâ” (Kurân‘da geçen “Semâ”), gökyüzü anlamında değil; maddenin hakikati olan yani atom altı kuantsal boyuta doğrudur! Yani boyutsal bir olaydır “Semâ”!

Elbette bu "Semâ" tanımlamasıyla "göze" hitâbeden yapıyı değil; "berzah" denilen "âhiret" denilen evrendeki dalgasal boyutu anlayacağız..

UYKUDAKİ BİLİNÇ
(ŞUURÎ UYKU -BİLİNCİN UYKU HALİ)

"Uyku" hâliyle bahsedilen husus, burada, "insanlar uykudadır" hadîs-i şerîfinde bahsedilen mânâdaki bir uykudur!. Yani, bedenî mânâda "uyku" değil; "şuurî" mânâda "uyku"dan sözedilmektedir bu beyanda!.

Neydi bu "uyku" hâli?..

Eğer bir kişi kendini sadece bu et - kemik beden olarak var sanıyor, âlemi de beş duyuyla algıladıklarından ibaret olarak kabulleniyor ise; kendisinin, beden ve ruhun ötesinde "şuur"dan ibaret bir bilinç varlık olduğundan haberdar bile değilse, o kişi hiç uyumadan daima ayakta dolaşsa dahi "uyku" hâlindedir. Ve tüm algıladıkları da rüya hükmündedir. "Ölmedikçe" de uyanamaz!.

"İndimde avam gibi uyuma!. Ki hakikatı göresin!."(*)

Uykuda olan, kendi hayâlindeki dünyasının görüntüleriyle yani rüyalarla ömrünü tüketir gider.

Uykudan uyanmak için ilk yapılması gereken şey, düşünce dünyanı beş duyu kaydından kurtarmaktır.

Gördüğün kadar düşünmek yerine; düşünebildiğin kadarını görebilmektir amaç!.

(*)Gavsiye Açıklaması-Ahmed Hulûsi

ŞUUR BOYUTUNDA ÖLÜMÜ TADMAK
Eğer insan, "ölmeden" yani fizik bedenini yitirmeden evvel, benliğinin gerçekte yok oluşunu idrâk sûretiyle "ölür" ise, bundan sonraki yaşamı izah etmek mümkün değildir!

Bu sebepledir ki, insan, mânevî anlamda yani şuur boyutunda ölmek, daha doğrusu ölümü tadmak sûretiyle, uykudan uyanırsa, yakîne erer! Çokluk kabulünün getirdiği türlü sıkıntı ve azâblar onun için son bulur. Beşeriyet isminin ardındaki hakiki "VECH"i seyre başlar.

"NE YANA DÖNERSEN ALLAH'IN VECHİNİ GÖRÜRSÜN" 

âyeti onun için açıklığa kavuşmuş olur!

UYKUDAN UYANAN BİLİNÇ İÇİN, 

“RÜYA” BİTER!

Yaşadığınız şu dünya hayatı ise, kozmik bilinçten ibaret olan gerçek benliğinizin bir rüyasından ibarettir! 

Uykudan uyanarak, gerçek benliğine kavuşan için rüya sona erer!.

-Ya uyanamayanlar?.

-Onlar içinse rüya, “dünya” - “âhiret”, “cennet” - “cehennem” adları altındaki özel rüyalar hâlinde devam eder. 

Tâ ki bu rüyalarında her an biraz daha gerçeğe yaklaşalar ve nihâyet uyanarak gerçek benliklerine kavuşalar!

ŞİRKE BULANMIŞ BİLİNCİN, 

ALLAH’IN SIRLARINI ANLAMASI 

MÜMKÜN DEĞİLDİR!
“MÜŞRİKLER NECÎSTİR”

âyet kerîme’sinde gerçek “necîs”liğin yâni pis, kirli olma hâlinin “ŞİRK” olduğuna işaret ediliyor.”ŞİRK” düşüncesinde olanların “PİS” olduğu anlatılıyor.Ve hattâ bir diğer âyette de bu noktaya işaret olunarak;

“TEMİZLENMEMİŞ OLANLAR ONA EL SÜRMESİNLER”

deniliyor.

Bu âyeti tek başına değerlendirenler sanıyorlar ki elleri tozlu ya da abdestsiz olanlar dokunmasınlar!.Oysa bu âyet, bir önceki bahsettiğimiz “MÜŞRİKLER PİSTİR” âyetiyle bağlantılıdır ki, ikisi birarada değerlendirildiğinde ortaya çıkan anlam şu olur;

“ALLAH’A ŞİRK KOŞMA HÂLİNDE OLANLAR, PİSTİRLER; BU YÜZDEN ŞUURLARINI KAPLAYAN ŞİRK PİSLİĞİ KUR’ÂN‘DAKİ SIRLARI VE HAKİKATLERİ GÖRMELERİNE ENGEL OLUR. BU PİSLİKTEN ARINMADAN KUR’ÂN‘A  EL SÜRMESİNLER.”

Kaba şirk, açık şirk, kaba necâset hükmünde olduğu gibi; gizli şirk, “hafî şirk” dahi küçük necâset hükmündedir. Bu yüzden de bu pislikten arınmamış olanların TEK’lik sırrına, Vahdâniyete el sürmemeleri tavsiye edilmektedir. Çünkü, şirkle bulanmış bilincin Allah’ın sırlarını anlaması mümkün değildir!.

KALBİN (BİLİNCİN) 

MÂRİFET NÛRUYLA DİRİLMESİ

İslâm terminolojisinde "şûur" ya da bugünkü deyimiyle "bilinç", "kalp" kelimesiyle; "gönül" kelimesiyle tanımlanır. 

Bilincin dirilmesi ise ancak “Mârifet Nûru” ile mümkündür.

BİLİNCİN SINIRLARI NASIL AŞILABİLİR?

İnsan, "iman nuru" ile bilincin sınırlarını aşar; "mârifet nuru" ile de bilincin sınırları dışında yeralan gerçekleri değerlendirebilecek kapasiteyi elde eder!.

Allah tüm yaşamımız boyunca, kesintisiz olarak, bir an bile "iman nuru"ndan ve "mârifet nuru" ndan mahrûm bırakmasın.

Zirâ, "iman nuru"ndan mahrûm olan, bloke olmuş bir bilinçle "kör" yaşar; ve "mârifet nuru"ndan mahrûm olan da, bilincinin sınırları ötesindeki gerçekleri asla düşünemez ve değerlendiremez.

Bu yüzdendir ki, her vesile ile Allah’tan "iman nûru" ve "mârifet nuru" istemeliyiz; ve bunun sonsuza dek kesintisiz bir şekilde bağışlanmasını niyâz etmeliyiz.

ÜST BİLİNÇ VE

ALT BİLİNÇ(BİLİNÇALTI)

Beyin bir bütün… Ne var ki bu bütünün çalışmasını iki ana bölümde değerlendirmek zorundayız, konuya açıklık getirebilmek için...

Beyinde, farkında olduğumuz fikir faaliyetleri var; farkında olmadığımız fikir faaliyetleri var. 

Bunları ikiye ayıralım;
“Üst bilinç” diyelim; düşünerek, akıl yürüterek, mantıkla değerlendirme yaparak ele aldığımız konu hakkındaki faaliyetlere…
“Alt bilinç” diyelim, biz farkında olmadan çeşitli fikirler üreten beyindeki veri tabanımıza...

Üst bilinç, alt bilincin bunlardan elde ettiği sonuç yanı sıra, evrensel gerçekler kriterine göre belli bir sistematik içinde değerlendirme yapan akıl…
ALT BİLİNCİN ÜRETİMİ OLAN 

FİKRÎ FAALİYETİN KAYNAĞI NEDİR?
Yaşamımızın çok önemli bir kısmı genellikle, alt bilinç yönetiminde geçip gidiyor… 

Hayvanlardaki güdüsel davranış biçiminden farkımız, onlarda fikrî potansiyelin olmayışı.

Dünyanın neresinde, hangi toplum içinde varolursa olsun, tüm insanlar bu temel alt bilinç yapı ile varolurlar. 

Bu alt bilinç aynı zamanda “kişinin şeytanı” diye de tanımlanır. Alt bilincin üretimi olan fikrî faaliyetin kaynağı, zekâdır.

Bunu kontrol edebilen mekanizma ise üst bilinç yani akıldır.

ALT BİLİNÇ’İN AKIL TARAFINDAN

KONTROL EDİLEMEYİŞİNİN SONUCU NEDİR?

Alt bilinç, veri tabanı itibariyle, akıl tarafından kontrol edilemiyorsa; kişi, yaşamını mutlaka kendisini güden bu veri tabanı doğrultusunda yönlendirecektir. 

Bu yüzden de Rasûller ve Nebiler genelde red görmüşlerdir!. Çünkü onlar evrensel gerçekler doğrultusunda insanları uyarmışlar; onların bu gerçeklere göre yaşamlarına yön vermelerini tavsiye etmişlerdir. 

ALT BİLİNÇ, NİÇİN EVRENSEL 

GERÇEKLER DOĞRULTUSUNDA 

KONTROL ALTINA ALINMALIDIR?
“Şeytanımı Müslüman ettim” ifadesinin anlamı, “alt bilincimi evrensel gerçekler doğrultusunda kontrol altına aldım”dır!. 

Kişinin çektiği tüm mânevi azap ve ızdıraplar, pişmanlıklar hep alt bilincin dürtüsü doğrultusunda ortaya konan davranışlar sonucudur.

ÜST BİLİNÇ, EVRENSEL GERÇEKLERİ

BİR BÜTÜNLÜK İÇİNDE DEĞERLENDİRİR!

Akıl, dıştan, bizim farkında olarak ve üzerinde değerlendirme yaparak bir sonuç çıkarttığımız olayları irdeleme özelliği.

Bu özellik belli bir sistematik kullanıyorsa, buna “mantık” adını veriyoruz. Sistematik değerlendirmeden yoksun fikir zincirine ise “mantıksızlık” ismini takıyoruz.
İmanın taklidi olmaz fakat İslâm Dini’nin gereği olarak teklif edilen fiillerin taklîden yapılması mümkündür.

Aklı olmayanın imanı olmaz!.

İman, üst bilincin, evrensel gerçekleri mantıksal bütünlük içinde değerlendirerek “Sistem ve Düzen”in Yaratıcısını kabullenmektir!
“Rasûl”, bu evrensel gerçeği özünde ve dışında fark edip; özünden gelen hakikat doğrultusunda insanları uyarandır!.

Alt bilinç tarafından üretilen fikirlerin, beyinde belirli hayâl sûretleri oluşturularak üst bilinç tarafından değerlendirildiğini; bu yüzden, insanın, varoluşundan ebede kadar, hep hayâl içinde yaşayacağı gerçeğini ise pek az insan fark etti!.
Sonuçta… 

Kimi, alt bilincin çıkarları doğrultusunda yaşayıp, bazıları da buna ek olarak imanın lâfıyla kendini avutarak yaşayıp; bu dünyadan zeki bir birim olarak çekip gitti… 

Kimi de, üst bilincini kullanarak “iman”ı değerlendirip, o gerçeklere göre yaşamını düzenleyerek gerekenleri yapıp dünyasını değişti.

"BİLİNÇALTI"NI (ALT BİLİNCİ) 

OLUŞTURAN KAYNAKLAR NELERDİR?
Alt bilinç adını verdiğimiz, “bilinçaltı” da denilen, fikir üreten ve duyguları oluşturan veri tabanımızın kaynakları birkaçtır;

-Genetik yoldan bize intikal eden sevgi, korku, kıskançlık, doğal savunma güdüsü vs. gibi bizden öncekilerin bize gönderdiği veriler.

-Doğum anından itibaren çevrenin beyin dalgalarının beynimizde yaptığı açılımlar.

-İçinde yaşadığımız toplumun bizi şartlandırmaları.

-Okuduklarımız, seyrettiklerimiz ve iletişimde olduklarımızdan bize yansıyan ve alıp kabullendiğimiz değerler.

Ana hatları ile işte bunlar bizim beynimizin veri tabanını oluşturmakta.
Yaşamımızın çok önemli bir kısmı genellikle, alt bilinç yönetiminde geçip gidiyor.

Dünyanın neresinde, hangi toplum içinde varolursa olsun, tüm insanlar bu temel alt bilinç yapı ile varolurlar.

GERÇEK DEĞERİNİ YİTİRMİŞ, 

BEDENE TÂBİ DURUMA DÜŞMÜŞ BİLİNÇ

"Nefs-i Emmare", şartlanmaları nedeniyle kendisini beden kabul eden bilincin, bedenin dürtüsel diyeceğimiz, tabiatı istikametindeki davranışlara tâbi olmasıdır.

Beden en güzel şekilde yemek-içmek ister, beden en güzel şekilde rahat etmek ister, beden en güzel şekilde seks yapmak, uyumak ister; şartlanmaları ne yönde ise onları yapmak ister... 

Bunlar, bedenin tabiatı dediğimiz içgüdüsel davranışlardır. 

Bedene tâbi duruma düşen bilinç, gerçek değerini yitirmiş, gerçek varlığından ve özelliklerinden örtünmüş bir hâlde; kendini beden kabul etmiş olarak yaşamına devam eder... Tıpkı diğer canlılar gibi!.

Diğer yaratılmışlar da yer içer, çiftleşir, uyur, ürer... Bütün bunları yapmak için özel bir bilince ihtiyacı yoktur. Bedenin tabiatı-doğası, onu o istikamette sürükler götürür..

TEFEKKÜRDEN YOKSUN BİLİNÇ 

“Tefekkür”,  Allah’a yakînin ilk basmağıdır. 

Tefekkürü olmayanın yakîni oluşmaz! 

Allah’a yakîn elde etmek isteyen kişinin adım atacağı ilk basamak, “tefekkür”dür!.

Normalde, halkın "Şeriat düzeyi" dediği, "Din’in sadece şekli hükümlerini yerine getirme" diye değerlendirilebilecek, tefekkür yanı olmayan durum, "Nefs-i Emmare" ve "Nefs-i Levvame" hâlleridir.

EVRENSEL BİLİNÇ BOYUTUNDAN 

EBEDİYYEN MAHRUM KALACAK OLANLAR  

Şuurundaki arınmışlıktır, ölüm ötesinde sonuçlarını yaşayacağın!.

“İnsan”, bir bilinç varlığın adıdır ki; bugün et-kemik bedeni kullanır; yarın, ruh bedeni; cennete girebilenler ise nur olarak yaşarlar!.

Dünyada yaşarken kendini bedensiz soyut bilinç varlık olarak hissedemeyenler, daha sonraki boyutlarda bunu hissedip yaşama olanağını elde edemeyeceklerdir.

Bedenle yaşamanın hakkını vereyim diye yalnızca iş-eş-aş hakkıyla uğraşırken; bilinç varlık olmanın hakkını ihmal ederek bunu hissedemeyenler, ebeden kozmik evrensel bilinç boyutunda kendilerini tanıyamayacaklardır.

Dünyada mertebe ve kerâmet peşinde koşan bedensellikle kayıtlanmış birimler, en büyük kerâmetin evrensel kozmik bilinç boyutunda yaşamak olduğunun farkında bile değillerdir!.

BİLİNCİN ARINIŞI 

NASIL GERÇEKLEŞİR?

Oysa, insanı bilinçli bir varlık olarak diğer mahlûkattan ayıran şey, "tefekkür" dediğimiz derin ve kapsamlı düşünce; "muhakeme" dediğimiz, farklı şeyleri değerlendirmeye tâbi tutarak ortaya bir mânâ çıkarma özelliğidir.

Yani, bir insanın, insan olabilmesi için, gerçek yaşam değerlerini iyi kavraması, yaşam sistemi üzerinde yeterli araştırmalar yapması ve bu araştırmalardan çıkacak sonuçlara göre de kendine yön çizmesi zorunludur.

İşte bu düzey, tasavvufta "Levvâme Nefs" dediğimiz mertebede başlar.

Kişi, kendisinin beden olmadığını, bu bedenin belli bir süre sonra çürüyüp yok olacak bir nesne olduğunu, yeme içme seks gibi hâllerin bu bedenle birlikte sona erecek hâller olduğunu idrâk etmeğe başladıktan sonra bu defa sorgulamaya başlar:

"Peki ben neyim?. Ben kimim?." 

Bu araştırma tefekkür yollu olabilir, ilham yollu olabilir. Kişinin kendine özgü bir hâl.. Fakat her halükârda Nefsin-bilincin arınması için üç şeyden kurtulması gerekir;

Nefsin-bilincin arınması için üç şeyden kurtulması gerekir;

1-Vehmi benlik kavramından,

2-Tabiatın kaydından,

3-Şartlanmalar, şartlanmaların oluşturduğu değer yargıları ve bu değer yargılarının getirdiği duygulardan.
Bir bilinç bu üç şeyden arınmadığı sürece, kendi gerçek mertebesine erişemez!.
Burada en önemli şey şudur;
Bu vâdiye giren insanların binde biri dahi "Mülhime nefs" bilincinde oluşan vartalardan kendini kurtaramaz... Eğer bu işi iyi bilen birisi yanında yoksa, akıl danışacağı, ehil bir zât tanımıyorsa, binde dokuzyüz doksandokuzu burada boğulur, gider.

Bunun sebebi nedir?. 

Bunu izah etmeğe çalışalım;

Şimdi sen, gerek tefekkür yollu, gerekse sezgi yollu, ilham yollu bir gerçeği algıladın... Farkettin ki, “ben bu beden değilim. Bu beden çürüyüp yok olup gidecek!. Ben bugün bu bedenle varım, ama bu beden değilim!. Öyle ise yarın da bu bedenin oluşturduğu ruh bedenle varım; ama gene ben, o ruh beden de değilim. Peki bu takdirde ben neyim?.” dedin ve bilincinle boyutsal yoldan varlığın özüne inmeye başladın. Varlığın, mevcûdâtın özüne doğru bir yolculuğa çıktın.

Madde dünyasından başladın, atom altı boyuta indin... Kuant boyutuna ve nihâyet kozmik enerji, Kozmik Bilinç boyutuna erdin ve sonunda farkettin ki;

Tümüyle Evren, gerçekte Tek bir varlık, Tek bir bilinçtir!. 

Ve gene, bu anda anlayıp fark ettin ki, bilincinin aslı, gerçekte, evreni meydana getiren O "Kozmik Evrensel Bilinç"!.

İşte bunu anladığın anda tasavvuftaki tâbiri ile:

"Benim varlığımda, Hak'tan başka bir şey yoktur!." dedin. 

"BEN kelimesi ile işaret edilen varlık, gerçekte Hak`tır!". dedin. 

Dediğin anda da hakikata giden yoldaki en korkunç batağa adımını attın!. 

Çünkü, sen o anda bilgi yetersizliğinden dolayı elinde olmadan, "mâdemki benim varlığım Hak’kın varlığıdır, mâdem ki bu varlık Tek`tir; bu durumda Hak, hiç bir şeyle kayıt altına girmez!. Hak dilediğini yapar!. Hak, mes`ûl değildir!" gibi düşüncelere saplandın!. 

Sonra da tamamen bedenin istediği bir biçimde yemeye, içmeye, uyumaya, sekse ve dünyalık işlere doğru hızla kaydın!. Artık bundan sonra, canın ne isterse onu yemek, onu giymek; canın ne dilerse onu yapmak gibi, bilincini tamamen bedenin esiri kılan davranışların içine girersin. 

Ve böylece, her ne kadar başlangıçta kendi bilincinin Kozmik Bilinç, o Evrensel Bilinç olduğunu farketsen, kabullensen dahi; "hakikatı" elle tutacak derecede o "hakikat"e yaklaşsan dahi; edindiğin bu yanlış kanaat dolayısıyla, bedensellik boyutuna kaydın ve o bilincin gereği olan yaşamı-hissedişi yitirerek, kendini şu beden kabul ederek, bu bedene dönük yeme içme, seks, rahatlık gibi konularla bu tabiat batağında boğulma yoluna girdin.

İşte burada önemli bir konu daha var:

Bazıları geçmişte, önce "tabiatı terki" ele almışlar. 

Bir diğer kısmı, "şartlanmaları terki" ele almışlar. 

Bir diğer kısmı da, "vehmi, varsayılan bireysel benliği terki" esas almışlardır.

Geçmişte, tasavvufta, "ruhu kuvvetlendirme" denilen bilinci vahdete erdirme yolunu seçmiş olanlar, Bilinçteki Tek'lik düşünce ve hissini geliştirerek, maddeden arınma çalışmalarına girmişler; fakat çoklukla bunun getirdiği "benlik" hâlini genelde tam atamamışlardır.

Buna mukabil, "Nefsi arındırma" denen çalışmaları yapan bir takım tarikatlar ve ekollerde aşırı riyazata, yani tabiatla mücadeleye önem vermişler. Fakat bunları yapan, yine kendileri olduğu için "Tek"lik kavramının idrâk edilmesi çok güç olmuştur.

Buna mukabil, Varlığın Tekliği esasından, yani "Vahdet görüşü"nden hareket eden Melâmîlik, Bektaşîlik gibi tarikatlarda, "Ben bu beden değilim, varlık Tek'tir" şeklindeki demin bahsettiğim görüşten yola çıkmışlar; ne var ki bu defa da tabiatla mücadeleyi geri bırakmışlar; ve Teklik bilgisine rağmen, bedende Tekliği yaşamak handikapına düşerek, gene Vahdet`in hakikatına ulaşmaktan mahrum kalmışlardır.

Yükselen, itibariyle, ateş yapılı burçlar, yani koç, aslan, yay tipi burçların oluşturduğu bünyelerde vehmi benlik, bireysel benlik kuvvetlidir. Bunun atılması zordur. Bunlarda, "dediğim dedik" kuvvetlidir. Canlarının istediğini, akıllarına eseni yapmak isterler.

Su grubu olan, yani yengeç, balık, akrep gibi burçların tesiri ile yükselen burçları oluşan birimlerde tabiat özellikleri yani bedene dönük istekler ağır basar. Yemeye, içmeye, sekse düşkünlük ağırlıklıdır.

Buna karşılık toprak karakterli boğa, başak, oğlak burçlarının özellikleri yükselen burçlarında ağır basan kişilerde de şartlanmalar, değer yargıları gibi hükümler ağırlıklı olarak yaşamlarına yön verir. 

Hava grupları, diğerlerinde görülen birçok dezavantajlardan daha uzak olmalarına karşın, havanın seyyaliyeti ve istikrarsızlığı dolayısıyle, onların da herhangi bir konuda istikrarlı bir şekilde yol alabilmeleri güçtür. 

Hava grubundan bir kişi, her ne kadar bedene yani tabiata aşırı düşkün değilse, şartlanmalara aşırı bağlı değilse, benlikçi değilse de; buna karşılık, istikrarlı, düzenli, disiplinli bir çalışmaya giremediği için hedefe ulaşması güçtür.

Burada yetiştiricinin, her kişiye kendine özgü yapısal özelliklerine göre hangi tür mücadele gerekiyorsa onu öne geçirerek tavsiye etmesi hususu oldukça önemlidir. Çünkü her birinin öne geçirmesi ve yapması gereken çalışmalar farklıdır.

Birisi, önce tabiatı esas alan bir mücadele şekliyle daha kolay hedefe ulaşır. Bir diğeri, şartlanmaları öne alan bir çalışma şekliyle daha çabuk hedefe ulaşır. Bir diğeri vehmi benliği ortadan kaldıran Teklik görüşünü esas alarak hedefe daha kolay ulaşabilir.

Ancak, hangisi ele alınırsa alınsın, birinin ele alınması sonucu, onun hafiflemesi ile birlikte düşünülecek ikinci bir olay vardır;

Meselâ, siz şartlanmaları kaldırmak yolunu tutarsınız... 

Şartlanmalar, birtakım toplumsal yasakları getirir. 

Siz toplumsal yasakların şartlanmalarla oluştuğunu, karşınızdakine idrâk ettirdiğiniz zaman; eğer bu kişi tabiattan arınma yolunda bir takım idrâklara ulaşamamışsa, "etraf ne derse desin, bana vız gelir", deyip bedenin tabii istekleri doğrultusunda yemek, içki, seks, kumar ve bedenin değişik saplantıları istikametinde bir yaşama doğru kayar. 

Şartlanmaları oluşturan değişik mânâlar; yeryüzünde mevcut olan bütün şartlanmaları oluşturan mânâlar, esas itibariyle ilâhi isimlerin bileşimleri sonucu olarak meydana çıkar.

Her birimde, kendi terkibine uygun bir biçimde, çeşitli ilâhi isimler ağırlıklıdır. Ve o isimlerin oluşturduğu terkip, bir mânâyı ortaya koyar. O mânâ, ağırlığı nispetinde şartlanmaları meydana getirir. Bu, Allah`ın "Melikiyet" vasfının eseridir. Yani, bir diğer ifadeyle, "Esmâ Mertebesi’ndeki mânâlar”ın, yaşanılan âlemde ortaya çıkması şeklinde görülür.

"Nefs", "Rubûbiyet" mertebesinde meydana gelmiş olduğundan; "Rubûbiyet"in şânında da hüküm altına girmemek yattığından, her bir birimde ortaya çıkan "nefs" bilincinin gereğini, dilediği gibi yapmayı arzu eder; yaptığı işi, sonunun kendisine yarar mı zarar mı getireceğini düşünmeden yapar. 

İşte bu, "bilincin, Rubûbiyet gereğince özelliklerini ortaya koymasındandır".

Eğer "tabiat ve şartlanmalar" yönünden gerekli kadarıyla olgunlaşamamış ve arınamamışsa bilinç, bu durum o kişinin neticede büyük azaplara, ızdıraplara düşmesine yol açar.

Birisi, önce tabiatı esas alan bir mücahede şekliyle daha kolay hedefe ulaşır. Bir diğeri, şartlanmaları öne alan bir çalışma şekliyle hedefe ulaşır. Bir diğeri vehmi benliği ortadan kaldıran Teklik görüşünü esas alarak hedefe daha kolay ulaşabilir.

Bunlardan hangisi uygulanırsa uygulansın, o şıkkın ele alınması sonucu, onun hafiflemesi ile birlikte, karşımıza olayın ikinci ve üçüncü şıkları problem olarak çıkacaktır;

Sizin ona, sadece şartlanmalardan kurtulma yolunda yapacağınız bir yardım, bir çalışma, onun bu defa tabiat batağında boğulmasına yol açacaktır. “Tamam, şartlanmaları attım” diyecek; ondan sonra yemeye, içmeye, sekse, bedenin alışkanlıklarına tâbi hâle gelecek ve bilinç, beden bataklığında boğulup, helâk olup gidecektir. Ondan sonra da, beden batağından kolay kolay çıkması imkânı yoktur. 

Eğer inandığı ve itimat edip teslim olduğu güçlü bir yetiştiricisi varsa, o, olaya müdahale eder, yönlendirir ve kurtarabilirse kurtarır. Ama, böyle biri yoksa, o, yüzde yüz beden batağında boğulur gider. 

Veya aksini düşünelim; 

Tabiatla mücadele konusunda yola çıktı...

Tabiatı terk yolunda bir takım riyazatlar yapıyor. Fakat bu riyazatlar, bu çalışmalar bir takım açılımlar getiriyor ve idrâklar oluşturuyor. Onda oluşan bu mânâlar bu sefer kendini değerli bir varlık, bir birim olarak görmeye düşürtüyor. Yani, "Enâniyete" sürüklüyor...

Tasavvuftaki tâbiri ile, bu tabiatı terk yolunda başarılı halleri, enâniyete-benliğe sürükleyince, kendini yüksek mertebede bir kişi olarak hayâl ediyor. 

Veya ona "Vahdet" sırrını açıyorsunuz, gerçek değerleri veriyorsunuz. Bu sefer; "Ben bu beden değilim" diyerek bedeni salıveriyor; düşüyor bedensel arzu ve isteklerin içine!. Yani, olay sürekli böyle dönüşümlü. Her an bataklığa kayışı söz konusu oluyor..

Oysa, şu gerçeği iyi anlamak îcabeder;

Okyanustaki balık için su bitmez-tükenmez olarak algılanmasına rağmen, ona dünyayı kuşatan gerçeğin hava olduğunu kolay kolay anlatamazsınız!. Dünyayı kuşatan hava "hakikatı"nı ona anlattığınız zaman o sonunda bu gerçeği kabullense; ve sudan çıkarak havada yaşamak istese bu kesinlikle mümkün olmaz!. 

Dünyayı kuşatan hava gerçeğine rağmen, o, su içinde dünyaya gelmiştir ve yaşamına su şartlarına göre yön vermek zorundadır.. Zaman zaman suyun dışına sıçrayıp havayı gören, tanıyan bu istidat ve kâbiliyette balıklar olmasına rağmen, onlar dahi diğer su mahlûklarına örnek olamazlar.

Balık, bedeninin doğası gereği suyun şartlarına göre kendini geliştirmek zorundadır, her ne kadar hava gerçeğini bilse dahi!.

"VAHDET" hakikatı, mutlak gerçek olmasına rağmen, yalnızca bilinç boyutunda yaşanır; insan, bedeni itibariyle, yeraldığı boyutun şartları tâbidir!.

Dolayısıyla, kişinin bütün yaşamı boyunca, bedenin istek ve arzularından kendini kontrol edebilmesi, şartlanmaların ve şartlanmaların getirdiği değer yargılarının, bu değer yargılarının kendisinde oluşturacağı duyguların üstüne çıkabilmesi; daha sonra da bunlardan arınmış bir halde, varlığı oluşturan "Nefsi Küll"ün bilinciyle kendini tanıyıp hissetmesi gerekir.

Eğer bunu gerçekleştirebilirse, gerek Rubûbiyet itibariyle, gerek Melîkiyet itibariyle, gerekse Rahmâniyet itibariyle kendini tanımış olur.

"Rahman arş üzerine ıstiva etti" 

Âyeti artık onun için tecelli etmiş ve varlık âlemini her an seyreden; varlık âleminde tasarruf edebilen olmuştur.

SAFLAŞMIŞ BİLİNCE YOLCULUK, 

BİLMEKTEN DEĞİL; TATBİK EDİP 

YAŞAMAKTAN GEÇER!

Sen eğer kendini bu beden olarak kabullenirsen, bu beden olarak kabullenişinin neticesinde en iyiyi yemeyi, en iyiyi içmeyi, en iyi şekilde seks yapmayı ve bunları en çok, en güzel şekilde sürdürmeyi istersin... 

Bunları her yapışının arkasından, bunu hazmeden vücudun biokimyası daha güçlü olarak seni tekrar o şekle hazırlar.

Dolayısıyla yemenin, içmenin ve seksin sonu gelmez uzun bir dönem; velev ki bünyede bir hastalık olsun... Bünyede bir hastalık olacak ki bu hastalığın getirdiği âraz, hızı kessin!.

İşte, senin kendini, bu beden olarak kabullenmenin getirdiği engellemelerden en önde geleni, senin gerçek Benliğine dönük bilincini bulamaman belâsıdır.

Oysa, pasta, börek baklava gibi en güzel şeylerle karın doyurabildiğin gibi bunun çok daha azıyla da karnını doyurup, vücudun enerjisini sağlayabilirsin. İcabında bir soğan ekmek yiyen çoban, senin gibi on çeşit yemek yiyenden çok daha sağlıklı olabiliyor... Bunu görebiliyoruz. İllâ sağlıklı olabilmek için on çeşit çok güzel zevklerle yaşamak gerekli değil.

İcabında hiç seks yapmadan yaşayan insanlar da var; ister kadın ister erkek olsun!. Bunun yanısıra bedendeki başka arzu ve isteklere kendini tâbi kılmadan yaşayan nice insanlar var.

Bunların hepsini terk et, demiyorum!. 

Demek istediğim şu;

Bunların kaydında olarak yaşama!. Bunlar yaşamını yönetmesin!. Ki, kendini bunlardan kurtarabilesin.

Bunların her hangi birini bıraktığın veya geçici bir süre bunlardan uzaklaştığın zaman kendine hâkim olabiliyorsan; bilincinle bedenine kumanda edip onun istek ve arzularını kontrol altına alabiliyorsan, gaye hâsıl olmuş demektir.

Ondan sonraki aşama, artık kendini Evrensel değerler düzeyine yükseltmektir. Evrensel değerler düzeyine yükseltmek dediğimiz şey, Saflaşmış Bilince doğru bir yolculuktur.

Bu anlattıklarımı öğrenmek, bilmek, işin ders yanı, felsefe yanıdır. Fakat hiçbir felsefeci bunları bilmekle saflaşmış bilince ulaşamaz!. 

Çünkü Saflaşmış Bilince ulaşabilmenin yolu, bunları bilmekten değil; bu bildiklerini bilfiîl, tatbik edip yaşamaktan geçer!.
“Ben bunları biliyorum” diyorsun... 

Güzel... 

Peki bu bildiklerini tatbik edebiliyor musun?

Belli istek ve arzuları sınırlayıp, kısıtlayıp, bu bedene hükmedip, bu bedenin tabiatına, arzularına karşı çıkabiliyor musun?. Bunları kontrol altına alabiliyor musun?.

Sen, daha bir sigaradan vaz geçemiyorsan; bedenin bir alışkanlığı olan, bedenin biokimyasına bağlı bir özellik olan sigara alışkanlığından vazgeçemiyorsan; senin, “ben bu yolda çalışma yapıyorum ve Nefsi Sâfiye’ye doğru yaklaşıyorum, ulaşmak çalışmaları içindeyim, tasavvuftayım!” deyip kendini aldatmaya hakkın var mı?.

“Var” dersen, bil ki yalnızca kendini aldatıyorsun!. Bana hiçbir zararın olmaz; ama sen kendine yazık ediyorsun!. 

Bu yolda hiçbir çalışma yapmıyor, mücadele etmiyorsun!. Günün, saatlerin, zamanın, bilincinin bedene tâbi olması hâliyle tükeniyor!. Oysa sen kendini arınma çalışmaları içinde sanıyorsun! 

İster şartlanmalar yolunda bir takım kayıtların, bağların olsun; ister tabiat özellikleri içinde bir takım bağların, alışkanlıkların, kayıtların olsun; veya bilincinin arınmamış hâli olan, kendini bu birimsel varlık olarak hissetme ve yaşama hâlinde ol... Her halükârda bilincinin arınışı senin için gerçekleşmemiştir!. Ve, böyle devam ettiği sürece de, bu arınma olmadan dünyadan geçer gidersin...

BİLİNÇ, BENİMSEDİĞİ HUYLARDAN 
ÖLÜMDEN SONRAKİ BOYUTTA 

KURTULABİLİR Mİ?
İnsan, ÖLÜM denen olayla, madde bedeni terkederek, «RUH» denilen  “halogramik dalga  yapılı bedeni“yle ya mezarda, ya da mezar dışında yaşamına devam eder! 

«Her NEFS ölümü TADACAKTIR!.»(29-57)
Yani, “nefs”`in “ölmesi” diye bir şey yoktur!. “nefs”in “ölümü tadması” olayı var!. 

Senin o “nefs”im dediğin yapının “ölüp yok olması” diye bir şey kesinlikle sözkonusu değil!.

Dolayısıyle, bu “nefs” ölmüyor; ‘’ölüm’’ denen olayı yaşayarak, tadarak yeni bir boyuta geçiyor!. 

Beden ise kullanılmaz hâle gelerek çözülüyor!. 

Beden kullanım dışı kaldığı zaman, bedendeyken sahip olduğun huylar da ortadan kalkıyor mu? 

Hayır!. 

Bilinç yani şuur, biyolojik bedendeyken hangi huyları ve değer yargılarını benimsedi ise onlarla yaşamına devam ediyor... Biyolojik bedeni olmasa da!. Mikrodalga bedeni ve beyniyle!.

İşte, “nefs” yani bilinç, biyolojik bedenli yaşamında bunları benimsediği; ve ölümle boyut değiştirerek bunlardan kurtulamayacağı için; “ölmeden evvel ölmek” çaresini getiriyor Hazreti Muhammed Aleyhisselâm!.

Zira, normal ölümle ölürse kişi; o hâlinin sonuçlarını yaşamaktan başka yapabileceği bir şey yok ölüm sonrasında!. 

BİLİNÇ  SIÇRAMASI

Sen, eğer Mutlak, "Tek" varlığın bir kısım özelliklerine ayna olmak üzere var edilmiş bir birim isen; aynanda, O Mutlak Varlık, kendindeki hangi özellikleriyle seyretmeyi dilemiş ise, buna uygun bir programı, senin için meydana getirmiştir. 

Bu programın gereği olarak sen, seni bireysellikten, bedensellikten, kendini beden olarak kabul etmene dönük hallerden kurtarıcı olaylar dizisi içine düşersin... Çünkü senin için böyle bir program murad edilmiştir. 

Bu programının gereği olarak, bedenin istek ve arzularına cevap vermeyen bir yaşam içine girersin. 

Gün be gün yaşadığın olaylar içinde maddeden ve birimsellikten uzaklaşmağa, soğumağa, nefret etmeğe başlarsın... Bu durum da seni şuursal boyuta çeker. Veya halk deyimiyle senin, Allah`a yönelmene yol açar... Madde senin için bir değer ifade etmemeğe başlar...

Bunun, birimde ki algılanış şekli şudur; 

"Artık, benim için dünya, madde, para pul, evlat, ana baba hiç bir şey ifade etmiyor" demeye başlarsın... 

Böylece seni birimselliğe çeken şeyler, senden alınır; bilinç boyutuna doğru bir yönelim başlar. Bu yöneliş yapılan ibadetlerle gittikçe güç kazanır. Zikir, oruç, gece namazları vs. gibi... 

Eğer senin için tam bir ayna olma hâli takdir edilmişse; öyle bir noktaya gelinir ki, bir anda sende bir bilinç sıçraması olur. 

Ben, ‘’bilinç sıçraması’’ tanımlamasını kullanıyorum... Veya başka bir ifadeyle, eskilerin dediği gibi, perde kalkar!. Bu defa sen, bilinç olarak, bir üst boyutta kendini bulursun!.

Üst boyut; Akl-ı Kül boyutudur!. 

Terkipsel şuur boyutu; “Akl-ı cüz”dür.

Terkipsel boyutun üstündeki boyutun bilinci ise Akl-ı Kül boyutudur. Yani, bugünkü tâbirle Kozmik şuur boyutu diyelim...

İşte bilinç sıçraması ile kendini "Akl-ı Kül" mertebesindeki kavrayış kapasitesi içinde bulursan bir üst boyutta, senin tüm değer yargıların, varlığa, yaşama, mevcudata bakış açın değişir!. 

İşte buna, eskiler; "Velâyet" mertebesi, "Allah`a yakin" mertebesi demişlerdir.

BİLİNÇ  SIÇRAMALARI

“Allah” ismiyle işaret edilen indinde «An», tek bir ândır; DEHR’dir!. 

Her şey, bu boyut itibariyle olup bitmiştir!. Gerisi ise, suya atılan bir taşın etrafında oluşan küre halkalar gibi sayısız boyutlardaki oluşlardan başka bir şey değildir.

Bir boyutta yaşanmakta olan, bir önceki boyutta yaşanmış olaydan başka bir şey değildir!.

Beynin üst düzeylerdeki çalışma kapasitesine ulaşması sonucu, yapabildiği «Şuur sıçramaları» ise, o birimin bir üst boyuttaki yaşama ve gerçeklere erişebilmesi anlamını doğurur.

Hakikat ehli olan «tahkik ehli» zevât, bu «şuur sıçramaları» ile bir üst boyutlara intikal ederek; içinde bulunduğu boyutta oluşagelen şeylerin, nasıl-neden ve hangi gayeye dönük olarak gerçekleştiğini lütfû ilâhi yollu seyredebilir.

BİLİNÇ NE ZAMAN 

SİDRE-İ MÜNTEHA’DADIR?

Sidre-i Münteha, mânâ itibariyle kesret kavramının bittiği noktadır!

Yani bilinç boyutunda-şuurunda kesret kavramı kalkıp, Tekliği müşahede etme noktasını hissettiğin anda, sen “Sidre-i münteha”dasın!

BİLİNÇ, MAKRO VE MİKRO VARLIKLARLA 

İLETİŞİM KURABİLİR Mİ?

Ana yapı ne kadar küçülürse küçülsün veya ne kadar büyürse büyüsün; ister mikrokozmosa inelim; gen boyutuna gidelim; bakteri boyutuna gidelim; muon, kuanta boyutuna inelim... İster Güneş veya sâir yıldızlar boyutuna çıkalım, Galaktik birim, Galaktik varlık boyutuna çıkalım...

Hepsinin, "Öz"ü ve "Zât"ı itibariyle, "hologramik" esasa göre aynı varlık ve aynı cevherden meydana gelmesi nedeniyle; skalanın her hangi bir boyutundaki birim, "Öz"üne, "Zât"ına doğru bir yolculuğa çıkabilirse; veya bir diğer ifadeyle, "Zât"ına doğru bir sıçrama yapabilirse; o Nokta`da, kendisinden sayısız defa mikro veya sayısız defa makro plandaki birimlerle iletişim kurabilir!.

Bu iletişim, “Zâtî iletişim”dir... Ama bunun için de kişinin ilk önce kendi Zât`ını bilmesi gerekir.

“Kendi Zâtını bilmek”ten murad nedir? 

Önce, kendi bilincini, “bulunduğu boyutun bir bilinci olma kaydı”ndan soyutlayacak, bu blokajdan kurtulacak!.

Şartlanmalar, değer yargıları, duygular, birimsel kabuller gibi tüm hallerden uzaklaşacak!. Bilincini arındıracak!.

Çünkü evren, kâinat biliyoruz ki, Sonsuz-Sınırsız Tek`in ilminden hâsıl olmuş bir yapı... Bu yapıda Evrensel Öz, Zât, İlim, her nokta`da ve zerre`de mevcuttur!.

Dolayısıyla, sizin gerçek "Öz Şuurunuz", Öz`ünüz, Zât`ınız, mikro plândaki veya makro plândaki bir atom şuuru veya Galaktik bilinçle aynıdır!.

Ama bir bedende onun şartları içinde oluşmuş "Bilinç", olmamız nedeniyle, çeşitli var kabullerle, var sayımlarla, gerçekten kopmuş, kalıplanmış, bedenlenmiş, bloke olmuş ve "birimsel bilinç" hâline gelmiştir.

Oysa, bilinç dediğimiz şey; eni, boyu, ağırlığı, şekli olan bir şey değildir!. 

Bilincin sınırları, kayıtları, blokajı kendisine yüklenen yanlış bilgilerle meydana gelir. 

Bilinç bu yanlış bilgilerden arındığı oranda da, mikro ve makro plândaki varlıklarla zâtî boyuttan iletişim kurabilecek hâle gelir.

Bizim altımızda; yani bizim altımızda derken; maddeden hücreye, atoma doğru giden boyutta çeşitli varlıklar var olduğu gibi; bizim, içinde sanki bir hücre gibi kaldığımız sayısız çeşitlilikte varlıklar da mevcuttur; ve onlarla iletişim kurma imkânı dahi bazı kişiler için mevcuttur.

Belki bu anlatmaya çalıştıklarım, hafsalanızın alamayacağı boyutlarda bir konu; ama bu bir gerçektir!. Ve, bilinmelidir!.

Dünyayı, Evreni, her şeyi; sadece bu gördüğümüz, algıladığımız, var kabul ettiğimiz maddeden ibâret kabul etmek son derece büyük bir gaflettir!. 

Beş duyu verilerinin oluşturduğu, kesitsel değerlerden bilincimizi arındırıp, gerçek boyutlarıyla âlemi, âlemleri ve âlemlerdeki varlıkları tesbit etmek zorundayız!.

Kelimede; kelimenin şeklinde, isimlerde kalmayalım!.

Bilelim ki, şuurumuzu örten, bilincimizi örten, en büyük perdeler; kelimeler, kelimelerin sûretleri, o kelimelerin hayâlimizde meydana getirdiği imajlardır!. Biz o imajları gerçek sanarak, onların ardındaki mutlak gerçeklerden perdeli yaşıyoruz. 

Ondan sonra, dünyamız daralıyor, basıyor üstümüze!. 

Bütün davamız; yedik içtik, aldık verdik!. Niye verdik, niye alamadık?.. Neden kaybettik?.

Bunların hepsi, bu dünyada olup biten şeyler, maddenin dar ve ilkel değerleridir bunlar...

Biliyoruz ki, çok kısa bir süre sonra, şu madde kabul ettiğimiz ortamdan geçip gideceğiz... Ve oranın zaman boyutu az önce de açıklamaya çalıştığım gibi milyonlarla, yüz milyonlarla seneleri içine alıyor. 

Ve de maalesef o boyutun varlıklarından üç beş kelimeyle söz ediliyor!. 

"Melek" ismiyle geçiştirilen çok büyük varlıklar mevcut o boyutta!. Mikro boyutta var olan melekler gibi, çok büyük kuvvetlere sahip makro boyutta yaşayan canlılar da var!. Ama, hep tek bir "melek" kelimesi ile bahsedilip geçilmiş!. Oysa bunlar, hep yüksek bilinç düzeyindeki varlıklar...

Eğer biz bugün, bunları farkedemezsek, yarın hiç anlamayacağız!. Görüp geçeceğiz; ama, ne olduğunu hiç bilemeyeceğiz!.

Bu bedende nasıl, hiç görevi olmayan bir varlık, bir birim yoksa; her organın, her hücrenin, her birimin nasıl belli bir vazifesi varsa; bu bedenin içindeki mikro dalga bedenin görevi, vazifesi, şuuru olduğu gibi; görev şuuru ve bilincinin getirdiği görevi olduğu gibi; makro planda da böylesine şuurlu, bilinçli varlıklar ve onların îfa ettiği görevler mevcuttur.

“ŞUURUN KAYMASI”

(RUHUN  KAYMASI)

“Şuurun kayması” (“Ruhun kayması”) tâbirleri ile anlatılmaya çalışılan hâle, Mevlâna Celâleddin de “gözün şaşılığı” deyimiyle işaret eder ki, bütün bunlardan idrâk ettirilmek istenilen mânâ hep aynıdır: 

Kesret müşahedesinden kurtulmak... Çokluk kabulünü terk!.

Eli, ayağı, başı, kulağı, gözü, ayrı ayrı müstakil canlılar olarak görme hâlinden kurtulup; “tümünün içinde aynı tek kan, tek can, tek irade hükmünü icra etmektedir” diyebilmek!.

Bir birimde, “insan var, hayvan var, cin var, melek var; bunların her biri de kendi başlarına diledikleri gibi yaşıyorlar; kâinat başıboş bırakılmış hadsiz hesapsız canlıyla dolu...” gibi bir görüş, tamamiyle o kişinin varlıkların hakikatına, aslına orijinine nüfuz edememekten doğan çokluk görüşüdür.

Ruhun yani şuurun kaymamış hâlinde iken ise;

çeşitli uzantı ve özellikleriyle tek bir bedenin varolduğunu ve bu bedenin tümüyle tek bir şuur ve iradenin hükmü altında olduğunu anlayabiliyorsak; aynı şekilde, tüm dünyanın, güneş sisteminin, galaksinin, milyarca galaksiden oluştuğunu düşündüğümüz evrenin ve tüm boyutlarıyla ve bu boyutlara ait varlıklarıyla kâinatın gerçekte tek bir beden ve yapı olduğunu; bu yapıda TEK bir ŞUUR, TEK bir İRADE, TEK bir KUDRET’in hüküm sürmekte olduğunu müşahede ederiz.

ŞUURUN ORUCU 

Havasın orucu ise, “kalbin veya ruhun orucu” olarak bilinen oruçtur!.

"Kalb"in yâni "şuur"un orucu nasıl olur?.

"Kalb" yani "şuur"un, beş duyu, şartlanmalar ve bunlara dayalı olarak vehmin kendisine var kabul ettirdiği varlıklardan bilincini arıtması, bu tür kabullerden kesilmesi, onun orucudur.

‘’ŞUURUN ORUCU’’ NASIL BOZULUR?

Bu oruçta, orucu kesintiye düşüren şey; mevcûdatta müstakil varlıkların varolduğunu düşünmektir!. Tevbesi ise, Tek'liğe sığınmaktır!.

‘’Falanca şöyle yaptı, filanca böyle yapıyor, fişmekânca böyle yaptı da onun için böyle oldu, keşke böyle yapmasaydı, böyle olmazdı...’’ gibi görüş veya düşüncelere dalındığı anda bu oruç bozulmuş demektir!.

Çünkü, Hakikatta, bütün isimlerin ardında tek bir fâili hakiki vardır ki, o da Allah'tır!. Ve seyirde olan, bu Hakikatten perdelendiği anda da orucunu bozmuş olur!.

Ceberût âlemini yaşayanın orucuna sekte vuran hâl ise; esmâdan bir isimle kayıtlı durumda kendini hissedip, o ismin mânâsının seyrinde mukayyed olmaktır.

Çünkü, Ceberût âleminde yaşayanın gayesi, lâhut âlemine geçip, Zâtı Ehadiyyette, "hiç" olmaktır!. Perdesi ise, esmâ âlemidir!.

İşte bu öyle bir oruçtur ki, tutan, içinde kaybolmuş; Varlıkta Bakî olan Allah kalmıştır!.

BİRR

BİRR’E ERMEK

“İnfak”ın ikinci derecesi ise “Birr” diye tanımlanır, ki buna işaret eden âyet de şudur:

-"SEVDİĞİNİZ ŞEYLERDEN İNFAK ETMEDİKÇE BİRR’E EREMEZSİNİZ". (3-92)

Dikkat edilirse burada "SEVDİKLERİNİZDEN" kaydı mevcuttur... Rasgele bir şeyi değil!

Bu âyet nâzil olduğu zaman, Rasûlullah yanındaki inanmışların her biri, en çok sevdikleri nesneleri başkalarına bağışlamışlardı.

Elbette ki, bu âyet sadece o zaman yaşayanları değil; diğer âyetler gibi, kıyamete kadar tüm hitâp ettiği müslümanları muhatap alıyordu.

“BİRR”e ermenin yolu “BEN”i terkten geçer!. 

“BEN” kalmazsa, elbette “BENİM” de sözkonusu olmaz!. “BEN” kalmazsa, hep "O" olur!. 

Hep "O" olunca, artık, benim, senin, onun kavramı kalmaz. Sevdiğin, nerede ve kiminle olursa olsun, gerçekte hep seninledir!. Çünkü hep O'nunladır!. Bu yaşamda ise, artık birimsellikten ileri gelen kavramlar eriyip gider; "ALLAH"la olmak sana yeter!

Bu sebepledir ki, şeklen, sevdiğini bağışlamak, vermek; gerçekte benliğini terketmek ve arınmaktır... Ki bu yol da vuslat kapısını açar!.

“BUĞZ” ETMEK

”Buğz” konusunda; “fiile buğz, fâile muhabbet”! 

“Hubbu fâil buğzu fiil” esastır. Yani buğz edilecek fiilde dahi fâile buğz etmek yoktur, şer’an! 

Bırak tasavvufu, hakikati... Kişide kötü bir fiil gördün... çok kötü bir fiil ortaya koyuyor kişi... Bu kişiye dahi şeriatın hükmü odur ki; o fiili kötü göreceksin; fiile  buğz edeceksin, fâili yine de seveceksin!

BİLİM

KİMLE ÇAĞDAŞIZ BİZ?

İnsanın dışında ve ötesinde bir varedici, TANRI!
İşte bunun varolmadığını söylüyor, Hz.Muhammed!
 Ve diyor ki;
 "Sadece ALLAH VARDIR!"
 "Sadece Allah vardır” ın Hz.Muhammed'in açıkladığı şekliyle izahına gelmeden evvel, günümüzdeki "çağdaş" diyicem; ama hangi çağdaş?
 "Çağdaş" kelimesi de çok lâstikli bir kelime...
 Hangi kişilerle çağdaşız?...
 Hindistan'da ırmak kıyısında doğup, çırılçıplak büyüyüp, salgınlarla yeryüzünden  kaybolan insan kardeşlerimizi mi?.
 Afrika’da açlıktan  kaburgaları çıkmış bir halde bir deri bir kemik yaşayıp yeryüzünden geçip giden insan kardeşlerimizin çağını mı?.
 "Yukarıda Tanrı var... Görür haaaaaaa!!!  Yanlış yapma, seni cehennemine  atar!!!. Sonra, sonra... sopasıyla döver seni!!!!" diyen, Tanrıya tapınarak ömrünü tüketen insanların çağı mı?
 Yoksa Einstein'ı geçip, daha da ötesinde kuantum fiziğinin getirdiği holografik evren gerçeğiyle bütün bu varlığın yapısını açıklayan gâvur(!) bilim adamlarının çağı mı?... 
 Kimle çağdaşız biz???
 BEN, İNSANLARI YARGILAYICI DEĞİLİM!
 BEN, "ALLAH ADINA" KONUŞAN, "DİN ADINA",  "İSLÂM ADINA" KONUŞAN BİRİ DE DEĞİLİM!
 Ne ben, Allah-Din adına konuşabilirim; ne de yeryüzündeki herhangi bir kişi benim adıma konuşabilir!.
 Ben, İSLÂM, DİN HAKKINDA konuşabilirim; sizler gibi!
 Hepimizin bu konuda  konuşmağa hakkı vardır.
 İnsanlar benim yazdıklarım söylediklerim hakkında konuşabilirler; herkesin buna hakkı vardır. Ama ADINA KONUŞMA YETKİSİ, yeryüzünde kimseye ait değildir!
 Kim,  “Din adına, Allah adına konuşuyorum” diyorsa, sakın kızmayın! 
 Tatlı bir tebessümle dinleyin onu! 
 Bırakın konuşsun!

BİLİM VE DİN ARASINDAKİ İLİŞKİ

Bkz.D/ Din/ Din ve Bilim Arasında ilişki var mıdır?

İÇİNDE BULUNDUĞUMUZ ANA SORUN, 

BİLİM- DİN DENGESİNİ KURAMAYIŞIMIZDIR!

Bkz. D / Din/ Din Bilim Dengesi

 
“MADDECİLİK”, BİLİM’İN GÖZÜNDE 

DEMODE BİR GÖRÜŞ OLDU ARTIK!
Evrenin, sonsuz dalga boyundan meydana gelen, bilemediğimiz sayıdaki boyutta olan gerçek yapısına karşın; insanın, sadece kesitsel algılama araçlarıyla (beş duyu) değerlendirme yapmak zorunda olması nedeniyle; gerçekte, asla "EVREN"den söz edilemeyeceği; ancak "İnsanın Evreni”nden  bahsedilebileceği, kesinlik kazanmıştır!.

İşte acı ama kesin olan bu gerçek karşısında, insan için geriye ne kalıyor?

Beş duyu sınırlarıyla kayıtlı insan beyinlerinin, bilimsel veriler ve bulgular eşliğinde, yeni düşünce sistemleri ile çevresini ve içinde yaşadığı boyutun gerçeklerini doğruya en yakın biçimde tespit edebilmek... 

İşte, sorunumuz burada başlıyor!

Teknoloji ne kadar gelişirse gelişsin, beş duyunun yâni kesitsel algılama araçlarının kendisine ulaştırdığı dalgaboyları ile kayıtlı olan beyin, günümüzde gelmiş olduğu ilim seviyesi sonucu olarak şu gerçeği itiraf etmek zorunluğunu hissetmektedir:

Algılanan boyutların ötesinde, sayısız boyutlar ve o boyutlara ait sayısız değerler ve o değerler ile kendine özgü canlılık sahibi varlıklar mevcuttur.

Öyle ise, biz, bilimsel verilerin doğrultusunda düşünürsek, göreceğiz ve itiraf etmek mecburiyetinde kalacağız ki; bizim madde dünyamızın dışında, kendi madde boyutlarında mevcut fakat “BİZE GÖRE” ışınsal yapı olan canlılık ortamı sayısı hadsiz hesapsızdır!.

Bundan birkaç onyıl öncesine kadar, bilim dünyası ilkel maddecilik görüşüyle bağımlı bir halde idi. “Madde asıldır, ötesinde hiçbir şey yoktur; maddeötesi yaşama sözkonusu olamaz” denirken. Günümüz bilim dünyasında “maddecilik” son derece ilkel ve demode bir görüş hâlini aldı!.

İSLÂM’IN HER HÜKMÜ, TAMAMİYLE

FİZİK-ŞİMİK-ELEKTROMANYETİK VE 

KOZMİK GERÇEKLERE DAYANIR!

 
Evet, bu bölümde Din hükümlerinin havadan getirilmiş mesnetsiz, keyfi hükümler olmayıp, tamamıyla Allah tarafından yoktan var edilen varlığın, gerekleri, oluşumu, kanunları dolayısıyla getirilmiş tatbiki zorunlu şeyler olduğunu elimizden geldiğince açıklamaya çalıştık.
 Bu anlattıklarımızla, bu iş bu kadardır demek istemiyoruz. Ancak bu hükümlerin altında, bu gerçekler de yatmaktadır, diyoruz. Zirâ, her bir hükmün altında o kadar daha değişik gerekçeler yatmaktadır ki, bunların her birisi başlı başına bir kitap yapmamızı zorunlu kılar. O da bize bildirileniyle!
 İşin bu bilimsel yönünü niye açıklamak durumundayız?
 Çünkü din, bugüne kadar anlatıldığı şekliyle, sanki boşgezen çöl insanını temizliğe iyiliğe çekip onlara bir çeki düzen vermek için gelmiş havasında yeni nesile aktarılmaya çalışılıp, gerçekler örtülmektedir de ondan!
 Şunu belirtmek için, işin bu yönünü açıkladık ayrıca;
 İslâm'ın her hükmü, tamamıyla fizik-şimik elektromanyetik ve kozmik bir takım gerçeklere dayanmaktadır!
 Kim bunları anlayıp kavrayıp gereğini tatbik ederse, yararını gene ölüm ötesi yaşamda kendisi görecektir. Kim de bunlarla ilgilenmek gereğini duymaz bu konuda beynini çalıştırmaz ise, bir daha telâfi edemeyeceği bir biçimde zararını kendisi çekecektir.
 Esasen biz bu kitabı, her şeyin içyüzünü araştıran, taklitçilikten uzak, hikmete yönelik bir yapıdaki yeni nesil ve batı için yazdık!
 Henüz bu kitapta açmadığımız daha nice konu vardır ki, bunlar dahi İslâm'daki, tasavvuftaki sayısız işaretlerin dayandığı bilimsel gerçeklerdir. Dileriz ki bunlara da yönelinir ve bütün bunların içyüzleri araştırılır, anlaşılır ve gereklerini uygulayarak kişi kendisini daha iyi bir duruma getirir.
 Eskilerden kendisine naklolmuş mecâzî, misâlî bilgileri olduğu gibi şartlanma yollu kabûl etmiş kişilere, belki de bu anlatmaya çalıştığımız şeyler çok zor, çok ağır; anlayamadıkları için inanılması çok güç şeyler gibi gelecektir!. 
 Varsın, anlayamadıklarına inanmasınlar!   
 Eğer temel mânâda yapılması gerekenleri yapıyorlarsa, kendilerine bu kadarını yeter görüyorlarsa, bu da yeter. Elbette ki yaptıkları zâyi olmayacak ve karşılığını alacaklardır.
 Cenâb-ı Hak Teâlâ ve tekaddes hazretlerinin bize ihsan etmiş olduğu bu ilmin temelinde Kur'ân-ı Kerîm ve tartışılmayan 6 hadîs külliyatında mevcût olan hadîs-i şerîfler yatmaktadır. Esasen dindeki bütün hükümler dahi aynı kaynaklara dayanmaktadır.
 Şayet, bizim müşahedemizi geçersiz kılacak bir âyet ya da Rasûlallâh buyruğu ile karşılaşırsak, elbette ki biz o konudaki müşahedemizi terkeder ve henüz mâhiyetini anlayamasak bile o hükmü kabul ederiz. 
 Çünki her bir işaretin altında sayısız hikmetler yatmaktadır.

 Şâyet bütün iyiniyet ve araştırmalarımıza rağmen yanılmış olduğumuz hususlar mevcût ise inşâallah onların da gerçeğini bize ve size şu dünya yaşamı sırasında bildirsin Cenâb-ı Hak!

BUGÜN, İNSAN İLMİNİN 

OBJEKTİF BİLİM HUDUDUNU, 

HANGİ NAZARİYELER ÇİZİYOR?

Bern'de imtiyazlar dairesinde görevli bir genç adam vardı... Henüz 26 yaşında idi... “Albert” diye çağırırlardı onu... Oysa geçen zaman, düşünce şekli, onu kısa zamanda dünya çapında şöhrete eriştirdi ve artık herkes onu: 

-Sayın Einstein...diye çağırmaya başladı...

Einstein'in ilk yaptığı iş, bilimi, yepyeni bir fizik sahasına yöneltecek bir yazıyı yayınlamak oldu... İnsanların yaptıkları takvimler 1905 yılını gösteriyordu o zaman...

Einstein ilk olarak uzay ve zamanla ilgili düşüncelerimizin yanlışlığını ortaya koydu... 

“Mekân”ın, maddi şeylerin olanaklar içindeki tertibine verilen bir addan başka bir şey olmadığını anlatırken; zamanın da, dışarıda değil bizim kendi zihnimizde yaşayan bir şey olduğunu; olayların birbiri ardınca dizilişinden başka birşey olmadığını söylüyordu...

Einstein bunları daha açık bir şekilde de şöyle izaha çalışıyordu:

"Mekân dediğimiz şey, hariçte mevcut olan bir şey değildir. Bizim, mekânda idrâk ettiğimiz şeyler, aslında mevcûdatın öz yapısından dış yapısına, yahut da, dış yapısından öz yapısına doğru bir dizilme içinde bir bütündür; ve zaman dahi bu diziliş içinde yer alan, birini ötekine göre kıyaslama metodundan başka birşey değildir."

İşte bilimin bu şekilde yepyeni bir gelişme hızına kavuştuğu sırada, 1915'de evrenin de - daha doğrusu evrende madde olarak tesbit edilmiş bulunan şeylerin - tek bir asıldan meydana gelmiş olduğu, Langevin tarafından isbat edilmişti...

Ki bu da, gene Einstein'in nazariyesi sayesinde ortaya çıkıyordu...

Bu arada -yani 1900 yıllarında- ünlü bilim adamı Max Planc da bir açıklama yapmış ve uzun zamandır cevabı verilemeyen şu soruyu cevaplandırmıştı...

-Herkesin bildiği gibi, ateşte kızartılan -meselâ bir çelik- nesneler ilk önce kızarır, sonra turuncu, sonra sarı ve daha sonra da beyaz bir renk alır... Demek oluyor ki, bu cisim ısıtılarak bir enerji yayılmaktadır... Ve bu enerji yayımı dolayısıyla da, sıcaklık derecesine göre değişik dalga boyundaki ışınlar meydana gelmektedir... Ancak bu yayılım hangi kanuna göre gerçekleşmektedir?..

Evet, Max Planc konuştu, dedi ki:

-Cisimlerin yaydığı enerji akarsu gibi devamlı olmayıp, kesik kesik, dalgalar hâlindedir... Ki böyle dalgalar hâlinde yayılan enerji cüzlerine de "Quant" demekteyiz...

Planc'ın bu sözleri Einstein'in 1905'deki açıklamasına kadar anlaşılamamıştı...

Ancak bu husus da Einstein tarafından değerlendirilebildi ve Einstein bu buluşa şu ilâveyi yaptı:

-Işık, hareket, X ışınları gibi bütün yayılıcı enerji, gerçekte birbirinden ayrı quantlar hâlinde uzayda seyretmektedir.

Einstein; ışığın bu özel etkisini, ancak, ışığın birbirinden ayrı enerji taneciklerinin -fotonların- birleşmiş farzedilmekle izah edilebileceğine; ve bu taneciklerden birinin bir elektrona çarpmasının bilardo bilyelerinin birbirine çarpması gibi olacağına karar verdi...

Ve bu şekilde düşünmeye devam ederek şöyle konuştu:

-Mor ve ötesindeki ışık fotonları kırmızı ve ötesindeki fotonlardan ziyade enerjiye sahiptir ve maden levhadan fırlayan her elektronun sürati, o levhaya çarpan her fotonun enerji mevcuduyla eşdeğerlidir.

Einstein bu prensipleri bir sıra tarihi gelişimler içinde izah etti ve bu yüzden de Nobel mükafatını kazandı...

Ancak daha sonraları, Einstein'in ileri sürdüğü "belki de, ışık, birbirinden ayrı cüzlerdir.“  fikri, ondan daha izah edici olan; 

"Işığın dalgalardan meydana gelmiş olduğu...“ görüşüyle karşılandı.

Böylece, bir zaman, "ışık dalgalar hâlinde midir; ayrı ayrı zerreler midir?" sualine cevap verilemedi...

Nihâyet 1925 yılında Louis De Broglie, "elektronların zerreler hâlinde olmayıp, dalga şeklinde kabul edilmesini", bunun daha gerçekçi olacağını ileri sürdü.

Kezâ bu arada elektronların katı elâstiki kürecikler olmasından ziyade, gözetlemeye, ölçmeye gelmeyen şeyler olduğu tesbit edilmeye başlandı...

Ve bu arada Sir J. Jeans fikrini açıkladı:

-Katı bir yuvarlak için uzayda her zaman muayyen bir mekân olur; halbuki görünüşte elektronun böyle bir mekânı yoktur. Katı bir küreciğin hacmi olur; halbuki « kalbe düşen bir korku veya merak ne kadar yer tutar? » diye düşünmek nasıl ki mânâsız ise, bu, elektron için de böyledir."

Ve 1927 yılında Viyana`lı fizikçi Schrödinger, proton ve elektronlara hususi dalga hareketleri isnâd ederek, quantsal olayları izah edecek bir görüş ortaya attı...

Kezâ aynı yılda Amerika'lı iki âlim Davisson ve Germer de, elektronların gerçek dalga halleri gösterdiğini tecrübe ile isbat ettiler.

İşte böylelikle maddenin bütün temel taşları yavaş yavaş maddelikten soyulmaya başlandı.

Eskiden, katı bir yuvarlak tasavvur edilen elektron; elektrik enerjisinin dalgalanır bir miktarına döndü; atom da, birbiri üstüne konmuş dalga kümesi oldu.

Sonuçta bizim için:

-Bütün maddeyi dalgaların meydana getirip "var gösterdiği" bir bütün; diye kabul etmekten ve;

-Dalgaların meydana getirdiği bir evrende yaşıyoruz! demekten başka bir çare kalmadı...

Einstein bunlarla da yetinmedi... 

Maddenin enerjiye; yâni başka bir tâbirle, "maddenin", "maddeötesine" dönüşmesinin esaslarını da inceledi... 

Ve bunu da şöyle izah etti:

-Hareket eden bir cismin kitlesi, hareket hızlandıkça artacağından ve bir çeşit enerji olduğunda, hareketli bir cismin kitlesinin artması demek olur... 

Yani kısaca, enerji, kitledir!. Herhangi bir madde parçasında bulunan enerji, kitlesi (gram olarak) ile ışığın sürati (saniyede santimetre karesinin) çarpımına eşittir.

Bu demektir ki, eğer imkân olsa da 1 kilo maden kömürü tamamen enerjiye çevrilebilse, 25 bilyon, yâni milyon kere milyon kilovatsaat elektrik elde edilir, ki ABD'nin bütün enerji kaynakları devamlı çalışarak ancak iki ayda bu enerjiyi sağlamaktadır...

Evet bütün bu gelişmelere rağmen öyle bir sual ile karşı karşıya ki insanlık ve dolayısıyla bilim dünyası, onun cevabını objektif olarak hiç bir şekilde veremiyor... İşte o soru:

-Bu kitle yahut da enerji dediğimiz cevherin mâhiyeti nedir?. Sahip olduğu güç nerden gelmektedir?.

Bu da başka bir soru...

-Madde, enerjiye döndüğü gibi, tekrar maddeye dönüşemez mi?.. Bu imkânsız mıdır?

Objektif bilim maddeyi maddeötesine, enerjiye dönüştürebildi... Gerçekleştirdi bu fikri!. Buna karşın henüz maddeötesine yani enerjiye dönüştürdüğü maddeyi tekrar ilk hâline yani tekrar madde hâline dönüştürmeyi başaramadı.

Ancak, biz burada antiparantez belirtelim ki:

-BİLİM ERGEÇ, MADDEYİ ENERJİYE YANİ MADDEÖTESİNE DÖNÜŞTÜREBİLDİĞİ GİBİ, ONU TEKRAR ESAS HÂLİNE, YANİ MADDE HÂLİNE DE SOKMAYI GERÇEKLEŞTİRECEKTİR!

Zira bu husus İslâm tasavvufunda görülen "tayyı mekân" yahut bir diğer deyişle "ESRA" olayının açıklanmasından başka bir şey değildir.

Nasıl ki bir velinin uzak mesafede olanları olduğu yerden aynen görmesi "Clairvoyans" olayı bugün televizyonla kısmen açıklanabiliyorsa!.

Zamanımız velilerinden birinin:

-"Biz hasırdan Mısır'ı göremeseydik, siz Avrupa'da olanları buradan zor seyrederdiniz!" 

Yâni, insanın yapısında beyninde bu özellik olmasaydı, siz televizyonu zor keşfederdiniz!

Sözü üzere; bilimin her izah ettiği, gerçekte tasavvuf ehlinin normal yaşantısının müsbet ilimle isbatından başka bir şey olmamaktadır... Ki bu konuyu çok daha geniş ve detaylı bir şekilde "İNSAN VE SIRLARI" ile "TEKİN SEYRİ"  adlı  kitaplarımızda  incelemekteyiz...

Evet, netice olarak; bugün insan ilminin objektif bilim hududunu dışta "İzâfiyet - Rölativite - Göresellik", içte de "Quantum" nazariyesi çiziyor...

"İzâfiyet-Göresellik", mekân ve zamana ve çekim kuvvetine ve idrâk edemeyeceğimiz uzak ve büyüklükteki hakikatlere dair düşünce dünyamızı objektif yoldan imar ederken; 

"Quantum nazariyesi" de, madde, atom, enerji birimleri ve özellikleri hakkında idrâkın fevkindeki hakikatleri kabul etmemiz gerekliliğini gösteren yolu açmış bulunmaktadır...

Eskiden insan, bilim adına, herşeyi maddeden ibaret sanıp; maddeötesini inkâr eder, maddeötesindeki herşeyi yok sayarken...

Bugün insan,

Bilim gereği olarak, maddeötesini kabul etmediği, inkâra yöneldiği takdirde "basit, ilkel yaratık" olarak kabul edilmektedir!.

Evet değerli okuyucular, bundan yüzyıl öncesinin fizikçileri bir gülün kırmızılığını subjektif (enfüsi) bedii bir ihsas diye nitelendirdikleri halde, inanıyorlardı ki hakikatte kırmızı dedikleri şey, ışık yayan uzayın titreşimidir...

Oysa bugünün fizikçileri tarafından aynı kırmızı, bir dalga uzunluğu îtibar edilmekte ve onun fotonları hâvi enerji miktarı olduğu da kabul edilmektedir...

İşte bu görüşler dolayısıyladır ki, meşhur bir fizikçi şu istihzâlı sözleri söylemiştir:

-İnsan, Pazartesi, Çarşamba, Cuma günleri Quantum nazariyesini; Salı, Perşembe, ve Cumartesi günleri de dalga mekaniği nazariyesini kullanmalıdır!!!

Evet her iki halde de kullanılan mevhumlar, hayâlin meydana getirdiği birtakım mücerret şeylerdir... 

Çekim kuvveti ve elektromanyetizm, enerji, akım, momentum, atom, foton gibi kavramlar ele alınıp da bakıldığı zaman hep fikirde, işaret yollu kabul edilen şeyler olarak ortaya çıkmaktadır.

Ki bunları, insan, “yer ve gökyüzündeki şeylerin aslı“ dediği, dıştaki sahih gerçeği bulmak için ortaya atmıştır... Ve kendi aklı ile îcat etmiştir...

Bütün bu anlattıklarımız, bilimin son derece muazzam gelişmesi, insana tek ve kesin birşeyi göstermiş, öğretmeye idrâk ettirmeye çalışmıştır:

Bilinen MADDE DÜNYASI'nın ÖTESİNDE, bilinmeyen ve İDRÂKIN KAVRAYAMAYACAĞI kadar muazzam bir MADDEÖTESİ BOYUT MEVCUTTUR.

Ki düşünen bir insanın, bu maddeötesi âlemi yok sayması; veya bu maddeötesi boyuta ait olduğu belirtilen şeyleri inkâr etmesi, en azından, onun basitliğini, ilkelliğini ortaya koymaktadır; o kişi isterse 20'nci yüzyılın sonunda ve bilim dünyasının bitişiğinde yaşasın...

Nitekim bu sebeple günümüz düşünen insanı, artık bilmektedir ki; inkâr, bir kişinin o sahadaki boşluğunu örtmek için kullandığı bir savunma silâhıdır...

BİLİMDEN, TEFEKKÜR GÜCÜNDEN 

MAHRUM KALMIŞ BEYİNLER

Bir yanlış görüş daha...

Din’i, Allah Rasûlü’nün koyduğu kurallar olarak değerlendirip, insanların huzur ve saadet içinde yaşamalarını temin gayesiyle getirilmiş bir nizam olduğunu düşünmek. 

Din’i sadece sosyal bir düzen şeklinde mütalâa etmek!! 
"Allah vardır ama o evrensel bir güçtür. Kâinatı ve içindekiler yaratan sonsuz güçtür. Dünya üzerindeki hiç bir şey onu ilgilendirmez. İnsanların cennete veya cehenneme gitmesi ona göre hiçtir. Bir insanla konuşması diye bir şey de sözkonusu değildir. 
Peygamberler, insanların huzur, saadet içinde yaşamaları için ortaya çıkmış dâhî insanlardır!. İçinde bulundukları şartlara göre bir takım prensipler, kanunlar koymuşlardır. 
 Bu konan kurallar da o devrin ilkel insanlarına göre gerekli şeylerdir!. Günümüz insanının o kurallara göre yaşaması geriye dönüş, geri kafalılık olur!. Çöl insanı toz toprak içinde yaşadığından temizlensin diye abdesti; âtıl durup hareketiyetini kaybetmesin, jimnastik olsun diye namazı; oburluğun getirdiği sağlıksızlığı gidersin diye de orucu getirmiştir!!. Kısacası Allah vardır ama bir din yollamamıştır!. Peygamber lakâblı dahi kişi gününün şartlarına göre insanlara yararlı bir takım usuller getirmiştir ki, bunların 1400 sene sonra hiçbir geçerliliği kalmamıştır!. Günümüz insanı modern medenî insan olarak artık kendi kurallarını kendi koyabilir... " !!!
Evet, işte bu türden daha birçok düşünce(!)ler...
Tefekkür gücünden, olayları geniş açıyla seyredebilmek basîretinden, bilimden, insanı tanımak mârifetinden uzak kalmış beyinlerin, gördüğü ve işittiği kadar fikir yürütmesi dolayısıyla ortaya çıkan acı tablo!.
"ONLARIN BEYİNLERİ VARDIR; DÜŞÜNMEZLER!". 
târifiyle anlatılan kişiler!.
Sanırım hayatta en güç iş, böylesine ilkel kalmış beyinleri, böylesine çalışmamaktan paslanmış beyin hücrelerini, tefekküre sokmak, bir takım gerçekleri görüp idrâk düzeyine gelmelerini sağlamaya çalışmaktır!.
Önce bunlara, Evrenin, varlığın yapısını idrâk ettireceksiniz...
Sonra, İnsanın yapısını, çalışma sistemini idrâk ettireceksiniz. Sonra Dünya'nın yapısını, âkibetini anlatıp idrâk ettireceksiniz. Sonra dünyaya bağımlı kalan insanın sonunu izah edeceksiniz. Sonra, insanın ruhunun oluşumunu, özellikle, bedensiz kaldıktan sonra ne gibi şartlarla karşılaşacağını açıklayacaksınız. Bütün bunlardan sonra ruhun kendini kurtarabilmesi için ne gibi çalışmalar yapması gerektiğini anlatacaksınız. 
Daha sonra Hazreti Rasûlullah Aleyhis-selâm’ın vahiy yoluyla edinip insanları uyardığı esasları hangi bilimsel gerçeklere ve gerekçelere dayandığını açıklayacaksınız. Ve nihâyet Kur'ân-ı Kerîm'de bu gerçeklerin nasıl anlatıldığını misâllerle basiretlerine sunacaksınız!. 
Bütün bunları yapabilmek için de, evvelâ kendiniz böylesine yetişmiş olacaksınız!.
Deveye hendek atlatmak, diye bir tâbir vardır; herhalde binbir deveye hendek atlatmak; düşünme kâbiliyetini yitirip, şartlanmalar pasıyla sâbitleşmiş beyin dişlilerini harekete geçirmekten çok daha kolaydır!. Ama gene de tevfik Allah’tan deyip işe koyulmak gerek!.
Evet, bu kitapta, detaylarda boğulmadan, ana hatları ile bütün bunları elimizden, geldiğince, dilimiz döndüğünce anlatmaya çalıştık. Her şey anlattığımız, açıkladığımız kadar mıdır?.. 

Asla!.
 Eskilerden, bizim anlattığımız şeyleri keşif yoluyla, fetih yoluyla bilen zevât vardı. Ancak, o günün ilim düzeyi bu gerçekleri anlatmaya yeterli olmadığı için, mecâzların, misâllerin dayandığı gerçekleri bu şekilde dile getirememişlerdi.
 Bugün lûtfu ilâhi ile bize açılan öyle hususlar mevcuttur ki, henüz onları açıklamamız mümkün değildir!.
 Ancak bazı yeni gelişmelere dayan hususları da bir miktar "TEK'İN SEYRİ" kitabımıza aldık...
 İnşâallah, ilerideki yıllarda daha büyük ilmî gelişmeler olursa, bu hususları da açıklamak bize nasip olur!.
Bir an için inkâr etmeyi bırakıp, düşünün...
Şartlanmalarınızı kısa süre için yanınıza koyup objektif olarak anlatılanlara yönelin.
Bir düşünün... 

Şâyet, Ganj kıyısında doğup büyüse idiniz, “Kutsaldır Ganj” deyip; içine saatte 120 ton lağım boşalan sularına girip, arınma-paklanma ibadetinde bulunacak mıydınız?.. Ya da Kotango kabilesinde doğup büyümüş olsaydınız, gene ibadet gayesiyle “Ulu Manitu” için elinizde balta belinizde saçak otlar bir totem etrafında dönmeyecek miydiniz?..
Neyse ki, bugün buradasınız ve bunları yapmıyorsunuz!
Size bu kitapta, insanın içinde olduğu tüm sistemi anlatmaya çalıştık. Esasen konu böyle bir kitaba sığmayacak kadar geniş!. Ne çare ki bu kadarı bile düşünmeye alışmamış, günlük meseleler içinde yorulmuş, bunalmış beyinler için ağır gelecektir.
Eskiler, "bütün âlem bir hayâlden ibarettir" demiş!. 19. yüzyılın koyu maddeciliği, «MADDECİ» görüşe dayalı biçimde düşünülen «PANTEİST» düşünce günümüz bilimi yanında, eriyen buzun buharlaşması gibi tükenip bitmek üzere.
Düşünen beyinler katında, evren, gerçekliği itibariyle bir hayâl hâline geldi. Ama öyle bir hayâl ki, içindekiler ebeden onu gerçekmiş gibi yaşayacaklar!.
Din, tasavvuf yönüyle bütün bu meseleleri halletmiş!.
Ne çare ki, tasavvufun ne olduğunu bilmeyen çok büyük yığınlar, asırların kendilerine ulaştırdığı bu nimetten mahrumlar!. Bazı batılı düşünürlerden bu gerçeklerin kırıntılarını alıp, onları baştâcı ederken; kendilerindeki hazinelerin adını bile duymamışlar.
(*) İNSAN VE SIRLARI- Ahmed Hulûsi

2000 yılının eşiğinde olmasına rağmen, el'ân, Hazreti Muhammed'den önceki, gerçekleri görememe devrini yaşamaktadır!.

DİN- BİLİM SENTEZİNİ YAPAMADIĞIMIZ SÜRECE 
GELECEĞİMİZİ KÖRELTİRİZ!
İçinde bulunduğumuz ana sorun din-bilim dengesi kuramamaktır!.
Ya Din'i veri kaynağı alıp sembolik anlatımları tasavvufla da bezeyerek hayâli bir dünyada yaşıyoruz...
Ya da bilimsel verileri ve yaşamın görebildiğimiz gerçeklerini esas alarak göremediğimiz gerçeklerden uzak düşüyoruz.
Hangi yandan veri edinirsek, akabinde bunun diğer yanla örtüşmesini sağlamak için bir çalışma yapmazsak; bilelim ki gerçeklerden sapma ihtimali hayli fazladır. 
Din kanalından veya tasavvuf yollu bize ulaşan verilerin yaşamın gerçekleriyle örtüşmesini anında saglamazsak hayâlimizde yarattığımız bir dünyada yaşamaya başlarız. 
Sadece bilimsellik ve yaşamda gördüklerimizle yetinirsek, genelde algılanamayan sembol ve mecazlarla işaret edilmiş yaşamın gerçeklerinden mahrum kalır, sonucunda da ânımızı değerlendirememek yüzünden geleceğimizi köreltiriz.
İNSANLIK, HÂLÂ, HZ.MUHAMMED’DEN ÖNCEKİ 

“GERÇEKLERİ GÖREMEME DEVRİ”Nİ YAŞAMAKTADIR!

İnsanlığın içinden sivrilen çok ender, beyinler dolayısıyla teknolojik bir sıçrama olmuş ve aya gidilmiş, Plütona uzanan uydular atılmış ise de; gerçekte, genel seviyesi itibariyle toplumlar hâlâ yüzyıllarca mâzide yaşamaktadırlar.

İster Amerikan toplumu için olsun, ister Sovyet toplumu için olsun, ister Japon toplumu için olsun bu böyledir!.
Yiyen, içen, zevk aldığı şeyler peşinde koşan, seks yapan, daha fazlasına sahip olmak için elinden geleni ardına koymayan, korktuğundan kaçıp sevdiğine erişmek için didinen; toplumun şartlanma yollu güttüğü insan!  Asırlar ve asırlardır bu böyle süregeliyor!.

Bu süregelen gerçeklere insanın hakîkati ve gideceği yer itibariyle işaret etmiş olan son derece yüce insan Hazreti İsâ aleyhis'selâm!.

Allah bize değerini idrâk ettirsin. Ama ne çare ki 2000 senedir geçen milyonlar içinde hesaba ve kıyasa girmeyecek kadar az sayıda insan O'nu anlayabilmiş!. Sözlerine kulak vermiş! 

Milyarlık Hıristiyan kitlesinden sözediliyor günümüzde, oysa Hıristiyanların hiç birisi Hazreti İsâ'ya kulak vermiş değil!. O'nun ne dediğini anlamış değil!.

Hazreti Rasûlullah Aleyhisselâm’ın bildirdiği üzere, kendisi hâlen yaşamakta olduğu âlemden geri dönecek, bir süre aramızda yaşayacak halkın yanlış anladığı gerçeklerin doğrusunu açıklayacaktır.

Ve insanlığa O'nun, gelişini müjdelediği zirvedeki insan: 

Hazreti Muhammed Mustafa salla'llâhu aleyhi ve sellem!.
Olağanüstü bir beyin kapasitesi ile yaratılmış. İlâhi lûtuf ile insanların ve dünyanın gelecek aşamaları kendisine seyrettirilmiş. Mi'râc olayı ile boyut sıçraması yapıp, cennet ve cehennem yaşamlarını müşahede etmiş. Ve nihâyet tüm yaşamını, insanların gelecekte karşılaşacakları olaylara karşı almaları icabeden tedbirleri anlatmakla değerlendirmiş bir Zât!

Geçmiş sayısız Nebi ve Rasûller insanlara özetle şunu vermeye çalışmışlar:

«Sayısız putlara ve hayâlî TANRILARA tapınarak ömrünüzü boş ve faydasız şeyler ile harcamayın; âlemlerin, kâinatın, yerlerin ve göklerin yaradıcısı olan ALLAH'a ibâdet edin. Kimseye kötülük yapmayın, elinizden geldiğince insanlara hizmet edin. ALLAH'ın ne olduğunu tanımaya çalışın ki, O'nun halifesi olan kendinizde mevcût olan sayısız cevherleri değerlendirebilesiniz!.»

İşte bu temâ, Hazreti İsâ Aleyhisselâm'da son haddine varmış ve şöyle ifade olunmuş:

-Göklerin krallığına inanıyorsan, benimle beraber olmak istiyorsan, her şeyini terket ve benimle gel!.
Göklerin, yâni ölümötesi ebedî yaşamın krallığından sözeden Hazreti İsâ aleyhisselâm, özellikle dünya krallığı peşinde koşan ve sadece yahûdî asâletine inanan ilkel beyinler tarafından kabûl edilmemiş; sayısız çilelere katlanmış ve nihâyet mûcizevî bir olayla dünyadan ayrılmıştır.

Ve O'nun, gelişini müjdelediği Hazreti Muhammed Aleyhisselâm!.

Dünyaya ve ölümötesine dair hiç bir gerçeğin eksik bırakılmadığı bir kitabı, insanlığa sunan Zât!.
Gerçek yaşamın dünya hayatı değil, ölümötesi ebedî yaşam olduğunu bütün yönleri ile açıklayan; ölümötesi yaşamın bütün aşamalarını teferruatıyla târif eden eşsiz insan!.

Allah'ın hükmü ve takdiri sonucu 1400 sene öncesinin çöl toplumu içinde dünyaya geliyor ve onlara hitap etme mecburiyeti içine, insanlığa gerçeğin mesajını ulaştırma görevini yükleniyor.

İlâhi seçim ve takdir sonucu, geleceğin getireceği tüm gerçekleri göreceksiniz ve geleceğin sayısız tehlikelerine karşı insanlığı uyarmak görevini yükleneceksiniz... Ne yazık ki insanlık sizi anlama basîretinden son derece uzak olacak!.

Gerçekleri anlatmaya kalksanız, akıllar-hafsalalar sizi değerlendiremeyecek ve sizi inkâra gidecekler!.

Anlatmaya çalıştınız!. 

Akılları reddetmesin, hafsalaları isyân edip mahrum olmasınlar diye meselelere ancak misâl yollu, mecâz yollu, benzetme yollu yaklaşıp, geleceğin tehlikelerinden söz edeceksiniz!. 

Ve buna rağmen inkâr edileceksiniz!.
Mecnûn, deli, diyecekler!.
Büyücü diyecekler!.
Cinler zaptetmiş, onlar konuşturuyor, diyecekler!.
Siz, insanlığın içine gitmekte olduğu ateşi görüp, onların kendilerini, tedbir almayarak ateşe atmalarından büyük üzüntü duyacaksınız; onlar ise sizinle alay edecekler!.
Acaba kim katlanabilir böyle bir olaya???.
Ve bırakın o günküleri bir yana....
Acaba bizler, fark edebildik mi gerçekleri 2000 yılının eşiğinde?
İlmin tüm verilerine rağmen!.  Resûl-i Ekrem’in 1400 yıl öncesinden bizi uyarmak için elinden geleni yapmasına rağmen!.
Bizim anlayışımıza göre, insanlık 2000 yılının eşiğinde olmasına rağmen, el'ân, Hazreti Muhammed'den önceki, gerçekleri görememe devrini yaşamaktadır!.
BİLİM İLE “KURÂN VE RASÛLULLAH 

KAYNAKLI DİN” ARASINDA 

HİÇBİR ÇELİŞKİ YOKTUR!

Geçmişte Din yani Hz.Muhammedin ALEYHISSELÂM’ açıklamaları o günkü toplumların ilim seviyesince yeterince anlaşılamayacağı için çeşitli mecazlarla sembollerle anlatılmıştır .

İnsanlar bu mecazlar ve sembollerin şekli ifadesinde kaldığı için de yaşamın somut gerçekleriyle bunları bağdaştıramamış, birleştirememiş; dolayısıyla Din ayrı bir şey- bilim ayrı bir şey zannedilmiştir. 

Fakat bizim bugün bu yaşadığımız devirde yaptığımız araştırmalar şunu gösteriyor ki Hazreti Rasûlullah’ın mecaz veya sembol yollu anlattığı herşey esasında tamamen yaşamın bilimsel gerçeklerine dayalı onları temel alan esaslardır!.

Yani Allah, ezelde bir Düzen, bir Sistem yaratmıştır. 
Hazreti Rasûlullah bu Sistem ve Düzeni okumuştur, vahiy yollu olarak ve bu Sistem ve Düzen’e göre insanlara çeşitli öneriler iletmiştir!
Allah’hın takdir ettiği “Sistem ve Düzen”e dayalı olan bu teklifler, tamamen bilimsel temellere ve esaslara dayanmaktadır!.

Dolayısıyladır ki bugün artık Din ve bilimin ayrı bir şey olduğunu söyleyen kişi, ne Din’i bilen ne de bilimi bilen bir kişidir. 

Eğer bir kişi gerçekten bilimin ne olduğunu bilse İslâmiyette anlatılan “Allah” ismiyle işaret edilen varlığın ne olduğunu bilse, Din ve bilimin iki ayrı bir şey değil; Din’in tamamen bilimsel esaslara göre düzenlenmiş olan bir şey olduğunu farkeder!.

Kurân ve Hazreti Rasûlullah kaynaklı Din ile bilim arasında  hiçbir çelişki yoktur; bunu herzaman  isbat etmeye hazırım!

BOYUT-BOYUTSALLIK

DİN’DE HANGİ TANIMLAMALAR,

 “BOYUTSALLIK”A İŞARET ETMEKTEDİR?

Geçmişte kullanılan klâsik anlatıma göre, Dünyanın yaşadığımız zemini üzerinden, Ay yörüngesine kadar olan sahada yedi kat yer vardır.

Ve bu anlayışa göre biz, şu anda yedi kat yerin dibinde yaşamaktayız!.

Bizim üstümüzde altıncı kat yer, üstünde beşinci yer ve Ay’a kadar birinci kat yer vardır. 

Esasen bu anlatım, bizim atmosfer tabakalarını tanımlamaktadır.

Atmosfer dışında birinci semâda yani gökte Ay vardır, ikinci katta Merkür, üçüncü katta Venüs, dördüncü katta Güneş, beşinci katta Mars, altıncı katta Jüpiter ve yedinci katta da Satürn ve diğerleri mevcuttur.

Bundan sonra “yıldızlar feleği” denen “galaksiler” vardır.

“KÜRSİ” ismi ile tanımlanan, “Samanyolu Galaksisi”dir.

Mekân kavramı, Güneş sistemi dışında, galaksiye uzanır.

“Din”deki bunun dışında kalan tüm tanımlamalar varlıklar ise tamamiyle BOYUTSALDIR!.

Esasen bizim kullanmakta olduğumuz “KOZMİK” kelimesi dahi günümüzdeki kullanım şekliyle, “BOYUTSALLIĞI” ifade içindir... Yoksa kastımız, bu kelimenin orijinalinden gelen “Evrene ait” anlamında olarak “mekân” ifade eder bir anlam değildir.

“Kozmik ışınlar” dediğimizde de işaret etmek istediğimiz mânâ, “uzaydan gelen ışınlar” olmayıp, “uzayın boyutsal katmanlarına ait varlıkların yaydıkları dalgalar”, yâni “alt boyut katmanlarına ait ışınlar” anlamındadır.

Kezâ “KOZMİK VARLIKLAR” dediğimizde de anlatmak istediğimiz “varlıklar”, bugün “UZAYLILAR” dedikleri ve öyle sandıkları “uzaylı varlıklar” değil; bizim boyutumuzun dışındaki boyutların katmanlarında yaşayan ve dinde “melek” diye isimlenmiş bulunan sayısını Allah’ın bildiği varlıklardır.

BOYUTSAL GEÇİŞ

"Tenezzül", yukarıdan aşağı inen mekânsal bir olay değildir!.

"Tenezzül", boyutsal bir geçiştir!.

Boyutsal bir geçiştir, derken neyi anlatmak istiyoruz?.

Madde, moleküler yapı, atom, atom altı boyut, kuantsal boyut, enerji ve özündeki Hiç`lik... Ehadiyet noktası, sınırsız sonsuzluk noktası!

Öz`deki ana cevhere ait özelliğin, mânânın bu boyutsal tenezzülle kişinin varlığında açılması anlamında...

BOYUTSAL ÖZEİNİM

Bkz. B / Boyutlar /“Evrende tek canlı varlık türü, insan mı? Farklı boyutlarda canlı- bilinçli başka varlıklar var mı?”

BOYUTSAL KATMANLAR  

(“ÂLEMLER”)

“BOYUTSAL” ne demektir? ...

Dilimiz döndüğünce izaha çalışalım: 

Biz içinde yaşadığımız madde boyutunu(âlemini); yani, sonsuzluk skalasında yer alan sayısız katmandan sadece birini, “beş duyu” diye bilinen “kesitsel algılama araçlarıyla” farketmekteyiz.

Bizim dünyamız ve güneş sistemimiz dışındaki sistemlerde yaşayan canlılar yanında, bizim bildiğimiz türler, okyanustan bir damla gibidir!.

Gerçekte, bizim güneş sistemimiz dışındakilerle birlikte algılama alanımız içinde kalan tüm varlıklar, bizim bir alt veya bir “ÜST BOYUT”umuzda yaşayanlar arasında tek kelime ile bir “hiç” durumundadır.

Allah Rasûlü; 

“Birinci semâ ve içindekilerin tümü, ikinci semâ içinde çöldeki bir yüzük oranındadır; ikinci semâ ve içindekilerin tümü, üçüncü semâ içinde gene çöldeki bir yüzük gibidir ve yediye kadar bu böyledir.” şeklinde özetleyebileceğimiz hadisiyle, sayısız katmanlardan oluşan evren içindeki, bizim boyutumuza işaret etmek istemiştir.

Çünkü kendisi, Cebrail’in “SIKMASI” sonucu, “başka boyutları ve bu boyutların canlılarını algılayabilir” duruma gelmişti!.

Gerek bizim ve gerekse bizden evvel yaşamış bir çok “hakikat ve mârifet” müşahedesi olan zevâtın müttefik olduğu, “cennetlerin, galaksi içindeki yıldızlarda yeraldığı” hususu, bu “boyutsallık” kavramı anlaşılmadan asla idrâk edilemez.

Müşahede edilen cennetler ve canlıları, bu yıldızların görülmekte olan madde yapılarında değil, boyutsal derinliklerinde mevcuttur.

Cehennem’in “GÜNEŞ” olması dahi, algılanan fizik madde boyutu itibariyle değil; şu anda yaşamakta olan geçmiş ruhların, cinlerin yaşamakta olduğu altboyut itibariyledir!.

Hadislerle sâbit olan, “cehennemlik kabir ehli”nin cehennemi ve zebânilerini görme olayı, dahi GÜNEŞ’in, ruh boyutundan algılanması sebebiyledir!.

Allah’ın takdiri ve lütfu ile vâkıf olduğumuz ve müşahede ettiğimiz bu gerçekleri elbette ki bizden evvel de müşahede eden sayısız zevât mevcuttu... 

Ne var ki, onların yaşadıkları devirlerde bu “BOYUTSAL”lık gerçeği bilinemediği için, tespit ettikleri, hattâ iletişim kurdukları “ayrı boyut varlıklarını” bu biçimiyle anlatamıyorlar ve “mekânsallık” kavramı içinde, “sanki uzayın bir yerindekilerden sözediyorlarmış” gibi dile getiriyorlardı.

Gelişmek isteyen insan için en alt düşünce seviyesi şu olmalıdır:

“İDRÂK EDEMİYORSAN, hiç değilse İNKÂR ETME!.”
Şu anda biz nasıl aramızda dolaşan CİNLERİ, ya da şehidlerin, evliyanın ruhlarını göremiyorsak; oysa onlar bizim şu dünyamızı paylaşıyorlarsa; ve bu tespiti yapamayışımızın sebebi, onların aramızda, fakat ayrı bir boyutta oluşu ise...

Şu anda diğer yıldızlarda mevcut olan cennetleri ve oraların kendine has canlılarını da, o yıldızların farklı boyutlarında yaşamaları sebebiyle algılayamamakta; bilgisizlik ve peşin hükümlülük yüzünden varolan gerçekleri inkâr etmekteyiz..  Kezâ Cehennem olan GÜNEŞ de böyledir!.

Halografik esasa dayalı olarak evren varolduğu içindir ki, evrende var olan her mertebe ve boyut ve katman, her zerrede mevcuttur!.

“ÂLEMLER”, 

“BÜRÜNÜLMÜŞ MÂNÂLAR”DIR!

Bkz. “B / “Bürünme”

“LEVHİ MAHFUZ”

(KAZA VE KADER BOYUTU-

BİLGİ VE BİLİNÇ BOYUTU- 

ALLAH İLMİ’NDEKİ “HÜKÜM VE TAKDİR”İN 

FİİLLER ÂLEMİNDEKİ GÖRÜNTÜSÜ)

Şâyet, evrende “boyutsal katman” olan “ÂLEMLER” kavramını biraz açıklayabildiysek, şimdi bu “boyutsallık” içinde bir “katman” olan “LEVHİ MAHFUZ” ile “MELEK”lerden biraz daha sözedelim...

“ENERJİ” kelimesiyle işaret edilen mânâyı da kapsayan salt soyut “BİLİNÇ” katmanından, bildiğimiz madde boyutuna; ve daha “ÜSTMADDE” boyutlarına kadar, her boyut, kendine has özel bir yapıya; ve o yapıdan oluşan “bilinç birimleri”ne sahiptir.

Her boyutsal katmanı kuşatan-kapsayan ve kendinden meydana getiren salt soyut bilinç boyutundan, Mikrokozmosa kadar varolan tüm “âlemler-katmanlar”, birer “bilinçli yaşam kesitleri”dir ki; bunların her biri, kendi kesit varlıkları ile, kendilerini kapsayan bir üst boyut varlıkları tarafından algılanırlar! 

“LEVHİ MAHFUZ”, “kesret”i yani çokluk kavramlarını meydana getiren esmâ terkiplerinin “KAZA ve KADER” boyutudur!. Bilgi ve bilinç boyutudur!. ALLAH İLMİNDEKİ “HÜKÜM ve TAKDİR”İN fiiller âlemindeki görüntüsüdür. Çokluk kavramı içinde olan tüm varlıklar bu boyutun tafsiliyle meydana gelmiştir.
Burada yazılmış olan hiçbir şey asla ve kesinlikle değişmez!. 

“İLLÎYİN”e mensup melekler ile, bunların altındaki tüm meleklerin varoluş hükümleri ve varoluş hikmetleri; ve bize kadar olan ve daha alt boyutlardaki tüm canlıların varoluş kökenleri buraya dayanır.

Burada bizler, bilgi olarak tüm varoluş gerekçemiz ve programımızla mevcûduz... Tasarım olarak mevcûduz!.

Ve burada her şey, ezelden ebede kadar mevcut olan her şey, bilgi olarak mevcuttur!.

TÜM BOYUTLARDA VE KATMANLARDA 

SÛRETLER NASIL ORTAYA ÇIKAR?

Âlemlerde, tüm boyutlarda ve katmanlarda ortaya çıkan tüm sûretler, beş isimden, on isimden veya yirmi isimden oluşan terkipler hâlinde ortaya çıkar!. 

İşte bu terkipler, birimsel varlıkları meydana getirir.... İnsan, melek, cin... Bunların hepsi de bu Allah isimlerinin, bileşimler hâlinde ortaya çıkışıyla varolan varlıklardır.

ATOMÜSTÜ VE ATOMALTI BOYUTLAR

Gerçekte algılayabildiğimiz iki boyut vardır:

Atomüstü boyut, ki buna "madde âlemi" deriz. 

Atomaltı boyut, ki buna da "mikrodalga boyut" ya da "RUHLAR ÂLEMİ" denir.

Var olan, tümüyle, “mânâ âlemi”de denen “mikrodalga evren”dir!.

EVRENDE “MADDE”” VE 

“MADDE ÖTESİ ÂLEMLER” Mİ VAR?! 
“Madde âlemi”, beş duyu verileriyle kayıtlanmış beynin “varsayım” dünyasıdır. Beş duyumuza hitâbeden bildiğimiz âlemdir.

Farklı dalgaboylarında oluşmuş katmanlardaki varlıkların her bir türüne göre de içinde bulundukları âlem(boyut), kendi “MADDE“ âlemleridir! Yâni “madde âlemi” diye gerçek ve mutlak tek bir “madde âlemi” olmayıp; her boyut varlığının kendi katmanı, onunkinde özel “Madde Âlemi”ni oluşturmaktadır. Bu itibarla “ölümötesi” yaşama geçenler dahi, bir tür “madde âlemi” içinde... Yani Esmâ âlemi dışında kalan âlem, ef’âl âlemidir!.

“Evren” adını verdiğimiz, gerçekte Tek tümel yapı, kendi programı içinde her an yeni olmak üzere sayısız özelliklerini ortaya koymaktadır. 

İşte, tamamiyle sayısız dalga boylarından, ışınlardan, kuantlardan oluşmuş evren, ya da evren içre evrenler, eğer o boyutun algılama aracıyla bakabilirsek, TEK bir yapıdır!..

Ve bizim de «hayâl» dediğimiz şey, işte bu ışınsal kökenli yapıdır!.

Evren, tümüyle ışınsal yapı kaynaklıdır da, biz madde âleminde mi yaşıyoruz?!.

Bu konuda en önemli soru ve anlaşılması en önemli cevap budur. Soruyu biraz daha açalım...

Evrende, madde âlemimiz ve madde olmayan âlemler mi var?. Canlılar sadece madde âleminde mi var?.

Eldeki son bilimsel veriler gösteriyor ki, “makrokozmos” denilen tüm kozmolojik sistemlerden, “mikrokozmos” denilen müonlara-kuarklara kadar-yardımcı araçlarla da olsa- göz veri sınırları içinde kalan her şey, birbirini meydana getiren terkipsel katmanlardır. Oysa, bu katmanların her biri kendi katman algılayıcısına GÖRE “MADDE”DİR!.
Yâni, madde ve maddeötesi kavramları, tamamiyle algılayıcının kapasitesine göre değişen GÖRESEL KAVRAMLARDIR.

Bizim algılama araçlarımızın iki puan üstündeki algılama araçlarına sahip birimler için, bizim dünyamız ve yapımız MADDEÖTESİ iken; bizim iki puan altımızdaki algılama araçlarına sahip başka bir türe göre içinde yaşadığımız, BİZİM MADDE ORTAMIMIZ, mevcut bile değildir ve ona göre biz, MADDEÖTESİ âlemde yaşamakta oluruz!.

SANKİ BİR ARA BOYUTTA 

YAŞIYORUZ!

Biz, sanki bir ara boyutta yaşıyoruz! Enerji`den, bulunduğumuz madde boyutuna kadar olan boyut katmanları ve bizim bulunduğumuz noktadan evrensel büyüklüklere kadar uzanan boyutsal katmanları...

Her boyutun kendine has birimleri, o birimleri değerlendiren algılama sistemleri; ve bu algılama sistemlerinin değerlendirmesine göre var olan kendi madde boyutları...

Hücre boyutu, hücrenin kendine göre var olan madde boyutu... 

Atomun kendi şuuruna göre var olan madde boyutu... 

Bedenin ve beynin algılama sistemlerine göre var olan algılama boyutu... 

Galaktik birimin, algılama sistemine göre var olan madde boyutu... 

Ve, bunun ötesindeki algılayamadığımız sayısız katmanlar boyutu!

Ama, özü itibariyle, orijini itibariyle hepsinde mevcut olan bilinç, Tek bir "NEFS"ten geliyor! Tasavvufta, hüviyetine "İnsan-ı Kâmil"; bilincine de "Aklı Evvel" denmiş... 

ÂHİRET (MİKRODALGA BOYUT), 

FARKLI BİR BOYUT MU?
Âhiret denen mikrodalga boyut da buradan çok farklı bir boyut değildir ki!.

Evet... Birisi, bizim algılarımıza GÖRE kaba madde, atom üstü boyut; diğeri de atomaltı mikrodalga boyut!. 

Neticede, her iki boyutun da bileşimleri gereği kendine özgü sistemleri; ve bu boyut varlıklarının bir diğerini etkilemeleri söz konusu!.

EVRENDE,  CANLI-BİLİNÇLİ 

BAŞKA VARLIKLAR VAR MI?

“ALLAH  ADIYLA İŞARET EDİLEN”in yaratmış olduğu SİSTEM ve DÜZEN’İN canlı bir organizma veya mekanizma olarak mikro ya da makro dediğimiz plânda yaşamakta-çalışmakta olduğunu; insan, cin, melek, şeytan, zebâni isimleri verilen türlerin, bu mekanizmanın çeşitli boyutlarının canlıları olduğunu nasıl açıklayabilirim?

Biliyoruz ki insan, evreni, beş duyusu ile algılar. Dolayısiyle insanın beş duyusunun oluşturduğu evreni ile, bir hayvanın veya insanötesi herhangi bir varlığın, duyu organlarının algılama kapasitesine göre algıladığı evreni elbette ki birbirinden son derece farklıdır.

Bunu basit bir misâl ile açıklayalım;

İnsan gözü, 4000 angström ile 7000 angström arasındaki dalgaları değerlendirerek beyne yollar. Ve bu dalgalar beyinde değerlendirilerek bir görüntü hâlinde farkedilir. Biz de beynimizin değerlendirdiği bu dalgaları yayan ve aksettiren nesneleri “var” kabul eder, bunların dışındakileri ise “yok” sayarız.

İşte gerçeği görememe hususundaki yanlışımız, bu noktada başlamaktadır. Gözümüzün algılayamadığı sayısız sonsuz dalgaboyu skalasında son derece minik bir kesiti algılayıp değerlendirebildiğimiz halde; her şeyi bundan ibaret sanıyor ve her şeyi bu sınırlar içinde kabul edip deşifre etmeye çabalıyoruz!.

Oysa gerçekte, evren, sonsuz sınırsız dalgaboylarından ya da bir diğer tanımlama ile kuantlardan oluşan bir yapıdır. Ki bu algıladığımız kesit içindekiler, okyanusta bir damla bile değildir!.

İkinci olarak, anlaşılması gereken husus şudur:

Gözümüzün beyne ulaştırdığı 4000-7000 angström arası dalgaboyları, bir anlam taşıdığına göre; 16-16000 hertz arasındaki {ses} dalga boyları bir anlam taşıdığına göre; bütün dalgaboyları ile TÜM EVREN, bir anlam ifade eden BÜTÜNSELLİĞE sahiptir!. Ancak ne var ki, bizim algılama araçlarımızın sınırlılığı, bu EVRENSEL BÜTÜNLÜĞÜ değerlendirmekten bizi kesinlikle mahrum bırakmaktadır.

Kesitsel algılama araçlarına {beş duyu} sahip olmamız ve her şeyi ille de beş duyu ile değerlendirme şartlanmamız, çokluk görüntüsü veren ORİJİNAL TEK`i bir türlü algılayıp farkedemememize sebep olmaktadır.

Ayrıca, gene herşeyi, sadece beş duyu ile algıladıklarımızdan ibaret zannetmemiz, bizim en büyük yanılgıya düşmemize yol açmakta; böylece gördüklerimizin dışında başka varlık olmadığı, yolunda ilkel hükümler içinde bağımlı kalmamızı meydana getirmektedir.

Oysa bilimsel olarak biliyoruz ki, atom boyutunda değerlendirme aracımız veya duyumuz olsaydı, hepimiz homojen bir bütünsellik içinde tek bir yapı olarak kendimizi değerlendirecektik.

Bunu da anlatmak için şöyle bir misâl vereyim:

Bulunduğunuz odayı, tavanını açmak sûretiyle, 1 milyar defa büyütme kapasitesine sahip elektron mikroskobunun lâmına koyduğunuzu düşünün ve sonra da, objektifinden bakın. Bir milyarlık büyütme kapasitesi, bize atomları görme imkânını verecektir. Bu takdirde, artık o odadaki çeşitli isimler taktığımız eşyayı değil; demir, bakır, çinko, oksijen, hidrojen, azot vs. vs. gibi pekçok atomlardan oluşmuş homojen bir kitle göreceğiz.

Göz aracı ile aynı odaya bakan beyin, az önce bir çok eşyanın varlığından sözederken; elektron mikroskobu aracılığıyla aynı odaya bakan beyin, sayısız eşyadan değil, homojen atomik bileşik bir kitleden söz edecektir; ki artık pek çok değil, tek bir yapı mevcuttur, bu algılama kapasitesi için!.

Bu takdirde öyle bir noktaya geliriz ki, evrende var olduğunu kabul ettiğimiz her şeyin, o şeye bakan aracın kapasitesinden doğan imgesel bir varlık olduğunu idrâk ederiz.

İşte var olduğu, böylece beyin tarafından kabul edilen her şey, beynin kesitsel algılama aracına göredir; ve o görüntülerin her biri, kesitsel verilerin imajlarıdır.

Bu tesbit bizi nereye götürüyor?.

Madde – hücre – molekül – atom – nötron- nötrino – kuark – kuant “boyutsal özeinim” ile karşımıza öyle tekil bir yapı çıkar ki, artık bu TEK`ten başka bir şeyin varlığından sözedilemez.

Algılayabildiğimiz kadarıyla, bu özelliği itibariyle “kozmik bilinç” diğer bir özelliği itibariyle “evrensel enerji” olan bu TEK, “EVREN” ismiyle tanımladığımız yapıda, mutlak zaman kavramının olmadığı bir biçimde her an kendi sistemini uygulamaktadır.

Öyle ise bize, bu gerçeği itibariyle TEK olan yapıdaki, yerimizi ve yanımızdaki diğer varlıkları tanımak düşmektedir.

Evet... Biz, daima GERÇEK EVRENDEN değil, “İNSANIN EVRENİNDEN” sözetmek mecburiyetinde olduğumuza göre; evrende tek canlı türü müyüz?.

Bir hücre, ya da bir bakteri, bilinci itibariyle, bizim varlığımızdan bile haberdar değilken; önümüzde böyle bir örnek mevcut iken; biz nasıl olur da, içinde yaşadığımız ortamda, bizden başka canlı – bilinçli varlıkların mevcut olmadığını iddia edebiliriz?.

Madde dünyamızın ötesinde, ÜSTMADDE katmanlarının varlığını reddeder ve bu katman varlıklarının olmadığını nasıl iddia edebiliriz?.

Algılayabildiğimiz kadarıyla, ister dalgasal birikim, ister kuantsal orijinli yapı olarak ele alalım, gerçekçi düşünce bizi, sayısız canlı-bilinçli birimler ve birikimler evreninde yaşadığımız sonucuna götürmektedir.

Ancak ne var ki, biz kendimizi, henüz 19. Yüzyılın ilkel madde ve maddecilik anlayışının şartlanmasından arındıramadığımız için; evrensel gerçekler ve değerler boyutuna sıçrama yapamıyor, her şeyi, algıladığımız madde sınırları içerisinde çözümleyip değerlendirmeye çabalıyoruz.

Şunu artık kesin olarak bilmeliyiz ki, kuantsal yapı boyutundan, ‘’madde’’ adını taktığımız beş duyu boyutuna ve galaktik ölçülere kadar, her terkipsel yapının, kendine özgü bilinci ve değerleri mevcuttur. 

Biz bu, gerçeği idrâk ettiğimiz ve üzerinde araştırmalarımızı yoğunlaştırdığımız ölçüde, bu bilinç birimleriyle iletişim kurma imkânına sahip olabiliriz. Dar görüşlülüğün ifadesi olan inkâr ise, evrende kör bilinç olarak yaşamaktan başka bir şey kazandırmaz.

Öyle ise elbette ki, insan boyutu dışında, hangi isimle isimlendirilmiş olursa olsun, başka varlıklar da kesinlikle mevcuttur.

Her gezegenin ve yıldızın kendine has canlı bilinçli birimleri varolduğu gibi; evrenin farklı boyutlarının oluşturduğu değişik katmanların dahi farklı canlı türleri vardır ve bütün bunlar hep bilinçli varlıklardır. 

İşte bunların hepsi birden Din terminolojisinde sadece “melek” kelimesiyle tanımlanmıştır.

Beyinlerimiz genel yapısı itibariyle, sadece beşduyu dediğimiz “kesitsel algılama araclarıyla” gelen verileri değerlendirmek için programlanmış olduğundan, algıladığımız kesitin dışında kalan boyutlardan ve bu boyut katmanına ait canlılarından habersiz yaşamaktayız!.

Oysa, gerçekte, bırakın başka gezegen ve yıldızlarda yaşayanları; “cin” ismiyle işaret edilen ve her an beyinlerimizi etkilemeye çalışan aramızda yaşamakta olan canlı türlerinin dahi farkında değiliz!. Nerede kaldı, başka gezegenler ya da yıldızdakiler!.

“ÂLEMLER”, BİRBİRİNDEN KOPUK-

BAĞIMSIZ KATMANLAR DEĞİL;

GERÇEKTE “TEK BİR ÂLEM”DİR!

Ayrı ayrı isimlerle anlatılan bu "âlemler", gerçekte birbirinden kopuk, belirli sınırları olan birbirinden bağımsız katmanlar asla değildirler. Hepsi de herhangi bir kopukluk ya da bağımsız bölümler hâli sözkonusu olmaksızın birbirinin içi ya da dışı şeklindedir, bizim şu andaki görme veya algılama kapasitemize göre.

Gerçekte ise, âlemlerin farklılığı, bizim algılama kapasitemizin son derece sınırlı olmasından kaynaklanmaktadır.

İnd-i ilâhî’de bunların hepsi tek bir âlemdir!.

Bu hususu daha değişik bir anlatımla şöyle de açıklayabiliriz;

“Kesret âlemi” denen “çokluk görüntüsünün yeraldığı âlem”de birbirinden bağımsız görünen sayısız varlık tespit edilmektedir.

Oysa bu sayısız varlık "göz" adını taktığımız sınırlı algılama kapasitesi olan araç yüzünden bize böyle görünmektedir. 

Gerçekte, çok yok, TEK vardır!.

İnsan bedenini düşünelim. Trilyonlarca hücreden oluşan bir yapı!! Her organ diğerlerinden son derece farklı yapıya sahip!. Âdeta, farklı düşünce ve görev sahibi pek çok varlığın bir araya gelerek oluşturduğu tek bir beden görüntüsü. Ama, varoluş sistemleri aynı. Aynı özden meydana gelerek oluşmuşlar.

Biraz daha derine inerek konuya yaklaşalım...

Gözün algılama boyutunda milyarlarca tür görülmesine rağmen, bir milyar defa büyüten elektron mikroskobunun bakışıyla aynı varlıkları değerlendirdiğimiz zaman görmekteyiz ki, varlık sayısı yüz küsûr atom türüne inmektedir.

Eğer biraz daha derine inersek; evrende bulunan milyarlarca türün, sayısız anlamlar taşıyan, dalgaboyları farklı mikrodalga yapıdan ibaret olduğunu göreceğiz.

İşte bu noktada kesret yani çokluk, Tekliğe dönüşmüş olacaktır. Pekçok fikir ve hayâl sahibi tek bir şuur gibi!.

İşte “Melekût âlemi” diye anlatılan, sayısız mânâlar ihtiva eden “mikrodalga kökenli kozmik âlem”; “Ceberût Âlemi” diye anlatılan da, o sayısız mânâları hâvi TEK bir KOZMİK BİLİNÇTİR!.

TÜM BOYUTLARDA VAROLAN,

SADECE ALLAH’TIR!
İhlâs Sûresi’nde, "ALLAH"ın Ahad olduğu; bölünmez, parçalanmaz, cüzlerden meydana gelmemiş, parçalardan oluşmamış; sonsuz sınırsız TEK olduğu belirtildiğine göre... 

Ve de "Samed" olarak, ona herhangi bir şeyin girmesinin ya da ondan her hangi birşeyin çıkmasının mümkün olmadığı, anlaşılabildiği zaman... 

Ve gene "O"ndan meydana gelmiş ikinci bir varlığın var olmadığı; ayrıca "O"nun başka varlıktan meydana gelmesinin söz konusu olmadığı farkedildiğinde; ve bunun anlamı kavranıldığında, zaten otomatik olarak bizim "ben" dediğimiz varlık, hiç "var" olmamış olarak "yok" olur!.

Ya da çok basite indirgeyerek açıklayalım... 

"ALLAH"ın "SINIRSIZ" varlığına İMAN EDİLDİĞİ ZAMAN!. Yani, "SINIRSIZ" varlığı dolayısıyla hiç bir boyutta "O"nun yanısıra ikinci bir varlığın mevcudiyetinden sözedilemeyeceği kavrandığı zaman... Görülecektir ki, "sen"(ben) zaten hiç "var" olmamışsın... "Yok"sun!. "YOK" mayasından oluşmuş bir "yok" mevcutsun; ki gerçekte tüm varlık sadece "O"dur!

Varolmamış bir şey nasıl "yok" olur?. 

Varolmayan bir şey, gerçekte, ancak beşduyunun oluşturduğu zanda "var" kabul edilir; o zanda "var" kabul edilen "benlik", idrâk oluşunca da "yok" olur demektir!. Yoksa, gerçekten "var" olan hiç bir şey "yok" olmaz!. 

Çünkü her şeyin varlığı, "ALLAH" varlığıyla mevcuttur!. Ki, o şeyin mutlak mânâda "yok" olması demek, sonuçta ALLAH varlığının "yok" olması demek olur!.

HER BOYUTTA, HER ZERREDE 

VAROLAN YALNIZCA ALLAH İSE, 

GÖRDÜKLERİMİZE “ALLAH” DİYEBİLİR MİYİZ?!

Varlıkta her ne algılıyorsak ve algılanıyorsa, hepsi de Allah'ın isimlerinin işaret ettiği mânâların terkibinden meydana gelmiş olmasına rağmen, dolayısıyla o ismin ardındaki varlık Allah olmasına rağmen; Allah'tan gayrı bir varlığın orada mevcûdiyetinden sözedilememesine rağmen; gene de o varlığa "Allah" denilemez!. Çünkü bu takdirde o varlık ve ihtiva ettiği mânâ ile Allah isminin işaret ettiği varlığı kayıt altına almış oluruz!.

İşte bu sebepledir ki;

Algıladığımız ve algılanan her varlıkta, her zerresinde ve boyutunda, Allah'ın varlığı dışında hiç bir şey olmamasına rağmen; yine de ona, asla "Allah" denilemez!  Ve böyle bir yanlış anlama sonucu verilecek hükümden Allah kesinlikle münezzehtir!.

Zîrâ "Allah", her türlü mânâ ile kayıtlı olarak düşünülmekten beri, sonsuz - sınırsız AHAD'dır!.

Ve kişi, "lâ ilâhe illâllâh-ul Vâhid-il AHAD" diyemediği, yani bu cümlenin mânâsını idrâk edip yaşayamadığı sürece "şirki hafîden" yani gizli şirkten kendini kurtaramaz.

İşte bu mühim sebepledir ki... Allah; insanın nefsini, bedenini, ruhunu, kalbini, işitiş ve duyuşunu, elini ve ayağını, hep NEFS'iyle meydana getirmiştir. Ve bu isimlerle anılan şeylerin hepsi de O'nun NEFS'iyle kâimdir. NEFS'iyle izhâr olmuştur. Dolayısıyla gerçekte “insan” diye bir bağımsız varlık mevcut olmayıp, o isim altında Allah isimleri’nin mânâ terkibi vardır.

AYNI BOYUTLARA SAHİP BİRİMLERDEN 

NEDEN FARKLI MÂNÂLAR 

AÇIĞA ÇIKMAKTADIR?

"Allah, Ademi kendi sûreti üzere meydana getirdi."

Bu asıl üzere var olan insanlarda, her birimi oluşturan isimler bileşiminin farklı formüllerde olması, aynı Zât ve sıfatlara sahip birimlerden değişik mânâların meydana gelmesine yol açmıştır.

BOYUT  FARKI

Boyut farkı, İLÂHİ olan İLİM’in yani ZÂTÎ olan İLİM’in,

a-Kendi varlığına,

b-Kendi mânâlarına,

c-Ve bu mânâların neticesinde oluşan fiillere bakışıdır!

Boyut farkı budur!.

“Zaman”, ef’al âlemi için îtibâri olarak geçerli olan bir tâbirdir... Mertebeler arasındaki olay ise, zaman olayı değil; boyut olayıdır!.

“Allah zâtından sıfatına, sıfatından esmâsına tenezzül etti” diye târif edilmek istenen şey, bu boyut farkıdır! Ve bu, bir “ân” olayıdır!.

BİLİNÇ VE BEDEN BOYUTUNUN 

KURALLARI

Her boyutun kuralı kendine hastır; bir boyutun kuralı, diğer bir boyutta geçmez!. 

Yani, Zât boyutunun veya Esmâ boyutunun gerçeği, Ef’al boyutunun kurallarını ortadan kaldırmaz; veya geçersiz kılmaz!.

Bu sebepledir ki... Yeterli çalışmayı yaparak gerekli enerjiyi ya da nuru toplamayan kişi, hakikatı itibariyle "HAK"da olsa, cehennem ortamına gittiği zaman yanar!. Tıpkı bugün, hakikatı "HAK" olan kağıdın, hakikatı "HAK" olan ateşte yanması gibi!.

Tasavvufta, tarikatta öğretilen bilgiler; hakikatte öğretilen bilgiler; “Mârifet”e dair bilgiler; bunların hepsi de doğrudur!. Ama bunların hepsi de, bilinç boyutunda, şuur boyutunda geçerlidir!. 

Şunu kesinlikle bilelim ki, fiiler sahasında, davranışların ve yapıların kuralları-kanunları geçerlidir. 

Nasıl ki yeterli gıda almadığın zaman, vücudun enerjisiz kalırsa; aynı şekilde, namaz zikir, oruç gibi çalışmalar yapılmadığı zaman da ruh yani dalga(wave) beden enerjisiz kalır!. Bu “bedenin kanunu”dur!. 

“Beden kanunu” deyince yalnızca şu andaki madde biyolojik bedeni algılamayın... İster madde, ister maddeötesi dalga(wave) - ruh beden!. Yâni senin, her halûkârda bir madde beden yapın var!. İster bu dünyada, ister bunun ötesinde... 

Bugün için beş duyuna GÖRE, sadece bu bedenine "madde" diyoruz; ama, yarın o dalga (wave) ortama geçince, o dalga(wave) bedenine de “madde beden" diyeceksin!. 

Zira o ortamın şartlarına ve algılama organlarına göre, o beden de yine "bir tür madde  beden”dir. 

Dolayısıyle, senin madde bedenin sonsuza kadar ortadan kalkmaz!. 

Bu yüzdendir ki, madde bedenle yapman gereken çalışmaları, şu andan, ölüm gerçekleşene kadar, yapmak zorundasın!.

Ne zaman beyin ortadan kalkar bu “ölüm” denen olayla birlikte, ondan sonra zaten bu çalışmalar da biter; böylece ruha yeni enerji ve ilim yükleme olayı da sona erer... Ruh artık, o güne kadar yüklenmişiyle başbaşa kalır.

Yaratılmış her boyutta, o boyutun kanun ve kuralları geçerlidir!.. Hakikati ne olursa olsun!.
Kişinin hakikatinin TEK’e dayanması, onun yaşadığı boyutun  şartlarından azâde kalmasını sağlamaz!. Atomlardan meydana gelen tahta yanar, ama atomları, tahtanın yandığı ateşte yanmaz!. Câhil mukallitin dediği üzere, “benim aslım HAK’tır, Hak cehennemde yanmaz”; mantıksızlığına ancak kendi gibi anlayışı kıt olanlar inanır!.
Bugün yanan, yarın da yanar!. Bugün azap çeken, yarın da azap çeker!. Bugün neysen, yarın da osun!. Bunu iyi anlamak gerektir.

EVRENSEL ZAMAN BOYUTLARI

 BOYUTLARDA 

“ZAMAN BİRİMİ”  DEĞİŞİR Mİ?

Ölümü tadışla birlikte bildiğimiz tüm zaman ölçüleri altüst olur!. Fizik bedenin yitirilişi ve dünyanın gece-gündüz şartlarının dışına çıkışı ile birlikte, kişinin zaman mefhumu tümüyle kalkar!

Esasen, evrensel zaman boyutlarını şu anda bizim hafsalamızın almasına imkân yoktur. Bir güneş senesi, şu andaki anlayışımıza göre 255 milyon senedir. Acaba bu rakamın ne demek olduğunu farkında mıyız?.. Dünyanın varoluşundan bu yana milyarlarla seneler geçmiştir. İlk insanın yeryüzünde görülmesinden bu yana geçen senelerin sayısı yüz milyonlarla ölçülmektedir.

Okuduğumuz zaman, sanki birkaç saatin içinde olup bitiverecekmiş gibi gelen mahşer yeri - sırat kaçışı devresi bugünkü zaman ölçülerimizle belki de yüz binlerle yıl sürecektir. Bunun bilincinde miyiz?..

Yahûdîlerin, Tevrat'tan naklen uydurduğu 7000 sene meselesi esasen son derece kısıtlı kafaların uydurup, bizlerin de üzerinde hiç düşünmeden kabul ettiğimiz rakamlardır ki, bunların hiç bir gerçekle alâkası yoktur!.

Ölüm ötesi yaşam zamanını «bir gün eşittir 50 bin sene» boyutları ile anlamaya çalışmak asgarî şarttır.

Kezâ çeşitli hadîs-i şerîflerde belirtilen ölüm ötesi ile ilgili zaman birimlerini dahi gene asgarî bu şartlar içinde değerlendirmek gerekir.

Yeryüzü ve semâların oluşumu ile alâkalı olarak bahsedilen «Altı gün» «Yedinci gün» gibi tâbirlerdeki her bir “Gün” kavramını dahi, Evren boyutlarından «GÜN»ler olarak değerlendirip, «Allah indindeki GÜNLER» olarak anlayıp, bunların bizim şu andaki zaman anlayışımıza göre milyarlarla seneyi içine alacağına özel bir dikkat göstermek mecburiyetindeyiz.

SAYISIZ BOYUT ALGILAYICILARININ 

ALGILADIĞI SAYISIZ EVRENLERİN 

İÇİNDE YER ALDIĞI BOYUT
“Dünya” adını taktığımız uydunun tâbi olduğu, kendinden 1.333.000 defa daha büyük olan Güneş…
 Güneş türünden, 400 milyar yıldızdan oluşan bir galaksi…
 Bu galaksi gibi milyarlarla galaksiyi barındıran, varlığını algıladığımız evren!
 Algılama boyutumuza GÖRE, bize hitâb eden bu evren gibi, sayısız algılama boyutlarına hitâb eden, evren içre nîce evrenler!
 Nihâyet, bu sayısız boyut algılayıcılarının algıladığı sayısız evrenlerin içinde yer aldığı açının yaratıldığı TEK NOKTA, TEK AN... 
 DEHR!
 İndinde, sayısız “an”lar ve “nokta”lar; ve o “nokta”lardan meydana gelen açılar içinde sayısız evren içre evrenler yaratan varlığa işaret amacıyla kullanılan “ALLAH” ismi!
HERŞEY “DEHR” BOYUTU İTİBARİYLE, 

OLMUŞ BİTMİŞTİR!
Zaman, kişiye göredir.

Gerçekte ise ZAMAN «Tek»tir. Ezel-ebed, tümüyle Allah katında tek bir «An»; «DEHR» kelimesiyle ifade bulmuştur.

Göresel zaman, yâni, izâfî zaman, bizim «vehim» yollu var kabullendiğimiz bir ölçüdür. Bu süreç ise, içinde yaşadığımız ortama, hıza, bir diğer ifade ile boyuta göre değişir.

Madde boyutundan yola çıkıp, salt şuur boyutuna doğru ilerledikçe izâfî zaman birimi de sürekli olarak değişir ve kapsamı genişler.

"ALLAH İsmiyle İşaret Edilen” indinde «An», tek bir ân’dır; DEHR’dir!.
Her şey, bu boyut itibariyle olup bitmiştir!. Gerisi ise, suya atılan bir taşın etrafında oluşan küre halkalar gibi sayısız boyutlardaki oluşlardan başka bir şey değildir.

Bir boyutta yaşanmakta olan, bir önceki boyutta yaşanmış olaydan başka bir şey değildir!.

“Zaman” kavramı yaratılmış, yâni, sonradan olmuş mahlûklar için geçerli olan bir kavramdır. 

Esasen DEHR kelimesiyle anlatılmak istenen boyut, tüm varlığın kendisinden oluştuğu bir tür evrensel enerjidir, (“Kudret sıfatı”dır) eğer tâbiri câiz ise.

Normal günlük zaman birimiyle şartlanmış ve kayıtlanmış beyinlerin bu zaman birimini anlaması elbette ki imkânsızdır!.

İşte bu gerçek dolayısıyladır ki, Kur’ân-ı Kerîm’de ileriye dönük olarak gerçekleşeceği bildirilen pek çok olay, olmuş-bitmiş şeyler olarak «geçmiş» zaman ifadesiyle anlatılmıştır.

Zirâ, Ezel-Ebed, esasen tek bir varlık olması itibariyle, ilâhî bakış boyutunda; ya da eski ifade tarzı ile «İlm-i ilâhî» de, tek bir bakıştır!.

Ehli hakikatın tasavvufta bildirmiş olduğu şu sır da buradan kaynaklanmaktadır:

-Esasen tecellî tek bir tecellîdir!. «Tecellî-i Vâhid»dir!. İkinci bir tecellî olmamıştır!. Görülen, yaşanan, hissedilen, idrâk edilen, tahayyül ve tefekkür edilen her şey bu Tecellî-i Vâhid’in tafsilinden ibarettir!.

İşte bu anlatılan husus, tasavvufta «Ân-ı dâim» tâbiri ile dile getirilmeye çalışılmıştır.

Aslında işin orijinine ulaşabilen «Zâtiyyûn» için bu «an-ı dâim» dahi bir «ân-ı muhayyel» diye izâha çalışabileceğimiz, «İlm-i Allah»tan başka bir şey değildir.

Ve varlığın tümü, Allah katında bir ilmî hükümden başka bir şey değildir!. Yâni, o boyut itibariyle âlemin bir varlığı söz konusu değildir!.

Bu sebepledir ki, bu hakîkata işaret etmek isteyen ehlullah, «Âlemler tümüyle hayâlden başka bir şey değildir!.» demişlerdir.

BOYUTLAR

LÂHUT BOYUTU (ZÂT ÂLEMİ)

Lâhût Âlemi ise "ZÂT Âlemi”dir ki, bu âlemin ne olduğunu ancak yaşayan bilir. Ne anlatabilmek mümkündür, ne de bilgi edinerek yaşıyabilmek!.

Her mânâ ve özellikten arı bir halde sadece "ben varım bilinci”, kişinin “Lâhût Boyutu”nu teşkil eder. Aynı zamanda bu boyuta "ZÂT  Âlemi” de denilir.

İnsan "Zâtı" itibariyle Lâhût Âlemi’nde yaşar.

Ceberût âlemi, Mutmainne nefs durumunda yaşanmaya başlanıp Mardiye’de zirvesine çıkılır; ki bu âleme de “Hakikat Âlemi” denilir. Ki bunun da neticesi Lâhût Âlemi’dir. 

“NEFS” yâni Mutlak BEN”liğin, kendini, isimlerinin mânâları  yönünden seyri, tanıyışı, “Ceberût  Âlemi”dir!.

İsimler ve mânâları yollu olmaksızın salt, sırf, “Samediyyet” yollu Ahadiyyet’e yöneliş, eniyyet ve hüviyyete yöneliş âlemi ise “Lâhût”tur. “İlim bir noktadır”, “Zâtıyla Zâtını seyretmektedir; gayrı sözkonusu değildir”, “Allah â’mâ ‘dadır” gibi cümleler hep bu âlemi çeşitli vecheleriyle tanımlamak içindir.

-"Allah'ın ZÂTI hakkında tefekkür etmeyiniz!" 

hükmü, bu tefekkürün imkânsız oluşu dolayısıyla verilmiştir.

Hazreti Rasûlullah Aleyhisselâm’ın, "Allah'ın Zâtı üzerinde tefekkür etmeyiniz" buyruğu, tefekkürün kaynağının sıfat mertebesinden kaynaklanması dolayısıyla Zât'a erişmesinin imkânsız olduğuna işaret etmek içindir. 

Zîra sıfattan meydana gelen şeyin, Zât’ı ihâtâsı imkânsızdır.

AHADİYET-VÂHİDİYET-RAHMÂNİYET-

MELİKİYET-RUBÛBİYET-ULÛHİYET

Vâhid’in, zâtî sıfatları yollu kendini seyri “Rahmâniyet”; efâl‘i meydana getirecek isimleri yollu seyri “Melîkiyyet”; o isimlerle ef’âl ‘i oluşturması ise “Rubûbiyet”tir!

Vâhidiyet’in bâtını Ahadiyyet, zâhiri ise Rahmâniyet’tir. Topluca adı ise Ulûhiyet’tir.

Not: Bu kavramlarla ilgili geniş açıklama için ilgili bölümlere bakınız.

ARŞ, ARŞ’IN ÜSTÜ VE ARŞ’IN ALTI

Arş, soyut olan sırf mânâ ile çokluk arasındaki sınırdır.
İlimde vahdetin kesrete dönüştüğü sınırdır! Yâni İLM-İ İLÂHİ ile Esmâ ve Ef’al boyutu  arasındaki sınır! 

İlmin zuhûr mahallidir!
Milyarlarla galaksiyi ilminde barındıran yapının ilim boyutudur.

Milyarlarla galaksiyi ilminde barındıran, kapsamına alan yapının bilinç; yâni dinî tâbirle ilim boyutu; tasavvufî deyimiyle Esmâ âlemi, o günde “Arş” kelimesi ile izah ediliyor!

Arş, mekânsal değil boyutsaldır!. Yâni belirli bir mekânda ve mesafede değil; her birimin, birimiyetinden özüne doğru gidişte yer alan bir boyuttadır "ARŞ"!.

İlmin, fiillere dönüş sınırı olarak konan “ARŞ” isminin kapsamı altındaki herşey, Allah isimlerinden bir terkibin mânâsını ortaya koyan sonsuz-sınırsız varlıkları kapsamına alır.

“Arş’ın Üstü”, ‘’İlmi ilâhi’’dir!

İsimler, yâni ALLAH’ın ilminde bulduğu özellikler âlemidir!

Tamamıyla mücerred(soyut) âlem olan CEBERÛT BOYUTUDUR!”

“Arş’ın Altı”, Ef’âl boyutunu  kapsayan alandır!

Arş’ın boyutsal altı için bir diğer tanımlama ile “Kâinat” ya da “Evren”diyebiliriz! 

Ama, mutlak mânâsıyla “Evren”!. Yoksa, bugün dünya üzerinde konuşulagelen “evren”,  yâni “insanın evreni” değil!.

CEBERÛT ÂLEMİ

(Vâhidiyet Mertebesi- Hakikat âlemi- Esmâ ve Sıfat Boyutu- Mücerret(Soyut) âlem)
“NEFS” yâni Mutlak BEN”liğin, kendini, isimlerinin mânâları  yönünden seyri, tanıyışı, “Ceberût Âlemi”dir!.

CEBERÛT ÂLEMİ  NE ZAMAN
YAŞANMAYA BAŞLANIR?

Melekût âlemine nüfuz eden kişi burada müşahede etmeye başlar ki, pek çok varlıktan oluşan bu âlemde faili hakiki TEK’tir!. Her bir varlık, gerçekte O TEK varlığın isteğine uygun bir şekilde, O’nun irade ve kudretiyle kâim ve görev yapmaktadır. Gerçekte o varlıkların asla bağımsız birer vücutları yoktur!.

İşte bu seyre “tarîkat seyri” denilir ve nihâyeti Ceberût âlemine varır. Müşahedesinde çokluk kavramı kaybolur, çokluk görüntüsünün ardındaki TEK’in irfanı başlar!. Kişi bu durumda “Nefs mertebeleri” diye anlatılan sıralamada 3. Basamakta yer alan “Mülhime nefs” seviyesindedir!.

Ceberût âlemi, Mutmainne Nefs durumunda yaşanmaya başlanıp Mardiye’de zirvesine çıkılır; ki bu âleme de “hakikat âlemi” denilir. Ki bunun da neticesi, “lâhut âlemi”dir.

CEBERÛT ÂLEMİ, 


ZÂTİ SIFATLARLA VE 

ESMÂ YOLLU KENDİNİ TANIMA 

VE SEYRETME MERTEBESİDİR!

Ceberût âlemi, Vâhidiyet mertebesidir ki, esmâ ve sıfata tekâbül eder. Zâtî sıfatlarla ve esmâ yollu kendini tanıma, seyretme mertebesidir bu mertebe.

Vâhidiyet, Tek varlığın kendini tanıması, sıfat mertebesidir; Ceberrût âlemidir.

Esmâ mertebesi ise, sırf mânâlardan ibarettir. Bu boyutta madde ve mikrodalga varlıklar mevcut değildir.

İNSAN-I KÂMİL’İN ÂLEMİ, 

CEBERUT’TUR!

Bu bahsettiğim, "Ruh" dediğim varlık ise, melekî boyut olan, "Nur" ismiyle târif edilen kuantsal enerjiye çok yakın plandaki bir boyut!. Yani, enerjinin bir üst boyutu oluyor.

Bu Kozmik Bilinc’in tasavvuftaki karşılığı  İNSAN-I KÂMİL veya Hakikatı Muhammedî, ya da değişik vasıfları itibariyle Aklı Evvel, Ruh-u Â'zam’dır!. Âlemi ise Ceberût'tur!.

CEBERÛT ÂLEMİNDE YAŞAYANIN 

GAYESİ NEDİR?

Ceberût âleminde yaşayanın gayesi, Lâhut âlemine geçip, Zâtı Ehadiyyette, "HİÇ" olmaktır!. Perdesi ise esmâ âlemidir!.
CEBERÛT ÂLEMİ’NE AİT 

MÂNEVİ SÛRETLER, MADDE ÂLEMİNDE 

NASIL ORTAYA ÇIKARLAR?

Ceberût yani salt mânâlar âlemine ait mânevi sûretler, melekût âlemi’nin soyut varlıkları ile madde âlemi’nde ortaya çıkarlar.

Bir diğer ifade ile, yani günümüz ilmiyle izah etmek gerekirse, kozmikaltı bilinç âlemine ait mânâlar, kozmik ışınlar aracılığıyla madde âlemi’nin maddi sûretleri şeklinde dönüşürler. Bu evrensel mânâda da böyledir, bireysel yani insanî mânâda da böyledir.

CEBERÛT ÂLEMİ’NİN PERDESİ NEDİR?

Ceberût âleminde yaşayanın gayesi, Lâhut âlemine geçip, Zâtı Ehadiyyette, "HİÇ" olmaktır!. Perdesi ise esmâ âlemidir!. 

‘’Zât’a ermek’’, ‘’Zâtını tanımak’’, ‘’Zâtı için seçilmiş olmak’’ gibi tâbirler ile anlatılmak istenilen husus gerçek hedef olunca görülür ki; ceberût mertebesinin hâli dahi Zât’a perdedir!.

“Vâkıf”; yâni hakikata ermiş, çokluk kavramından ve görüşünden arınmış, kendi isimlerinin mânâlarını seyreden; bu seyir hâlinde elbette ki zâtından perdeli durumdadır.

Evet, her ne kadar, Zâtın esmâsını, yâni Zâtın îcâd ettiği mânâları seyrediyorsa da; gene de meşgalesi, İsimlerin işaret ettiği sonsuz mânâlardır. Ve bunların asla sonu gelmeyeceği içinde, Zâtı ancak esmâ perdesi arkasından seyir hâlindedir!.

Ki bu yüzden de Vâkıfîn, ne kadar yüce ve hattâ yaşamı hayâl bile edilemez mertebede “Hayy” olursa olsun, Zâtın hüviyete dönük yönünden uzak düşmüştür!.

CEBERÛT ÂLEMİ, 

SIRF İLİM MERTEBESİDİR!

KESRETE YER YOKTUR!

İlim sıfatı yönünden Aklı Evvel ve İrade sıfatı yönünden "MÜRİD" olan Hakikatı Muhammedî'nin âlemi de Ceberût tur!.

Bir diğer tanımlama ile, Hakikatı Muhammedî'nin bâtını Lâhût, zâhîri ise Ceberûttur ki, her halûkârda bu mertebede çokluktan bahis açılması mümkün değildir. Sırf ilim mertebesidir bu mertebe!.

Ceberût âleminde kesrete yer yoktur!. Burada tek bir bilinç ve bu bilincin kendi özünde bulduğu sayısız mânâlar sözkonusudur!.

İşte bu sebeple, kesret âleminde yer alan ikilemlerin hiç birinin varlığından ve vücudundan bu âlemde sözedilemez.

CEBERÛT BOYUTU VE LÂHUT BOYUTU 

FARKLI BOYUTLAR MIDIR?

Kesret âlemi yâni çokluk âlemi, efâl âlemidir.

Çokluğun oluşturduğu mülk ya da melekût boyutunda sayısız fiiller sözkonusudur.

Vahdet âleminde ise kesretten sözedilemez. Vahdet âleminde kesretin yâni çokluğun varlığı kalmamıştır!.

“TEK”, çok kavramı kabul etmez!. Ahadiyyet, çokluk kavramlarını yok eder.

Ceberût ve  lâhût sanki bir nesnenin iç yüzü ile dışyüzü gibidir!.

“NEFS” yâni MUTLAK BEN”liğin, kendini, isimlerinin mânâları  yönünden seyri, tanıyışı Ceberût âlemidir!.

İsimler ve mânâları yollu olmaksızın salt, sırf, “Samediyyet” yollu Ahadiyyet’e yöneliş, eniyyet ve hüviyyete yöneliş âlemi ise “Lâhût”tur. “İlim bir noktadır”, “Zâtıyla zâtını seyretmektedir; gayrı sözkonusu değildir”, “Allah â’mâ ‘dadır”, gibi cümleler hep bu âlemi çeşitli vecheleriyle tanımlamak içindir.

CEBERÛT ÂLEMİ’NİN ORUCU

Bkz. B / Bilinç / “Şuurun Orucu”

CEBERÛT ÂLEMİ’NİN ORUCU 

NASIL BOZULUR?

Bkz. B / Bilinç / Şuurun Orucu nasıl bozulur?

ŞUURUN, KENDİNİ 

“CEBERÛT BOYUTU”NDA

TANIMASININ SONUCU NEDİR?

“Rabbin namazı”, Rabb-ül Âlemiyn’in rubûbiyet hükümlerinin ef'âl âleminde yürürlükte olmasıdır.

Rabbin hükümlerinin, Rabbanî kudretiyle tahakkukundan "Rabbin namazı" diye sözedilmektedir.

“Rab”, esmânın mânâları üzere mahlûkatı varedip yönlendirendir!. Bu tasarruf, "terbiye" diye anılır.

Bu mertebe, boyutsal bir mertebedir ve "şuur sıçraması" diye adlandırdığımız bir tür mi'râc ile hâsıl olur. Şuurda oluşur!.

"Şuur" kendisini "Ceberût" boyutunda tanıdığı zaman, kendi vehmî benliği, birimsel benliği kalkmış olur; ve kendisinde Hakkânî vasıflar ile Rab zuhûr eder.

İşte bu namaz, bir mânâda "Rabbın namazı" denilerek, Rab’be izâfe edilir. Ki gerçekte Rabbin tasarrufu dışında kalan hiç bir şey yoktur.

Esasen, Rabbanî seyr, kendi esmâsı üzerinedir. Ef'âl ise esmânın tabiî neticesi olarak meydana gelir.

Hazreti Rasûlullah Aleyhisselâm, Allahû Teâlâ’nın ikrâmı olarak Mirâc‘a çıktığı zaman, Ceberût Âlemi’nde, Rabbül Âlemîn’in tüm mevcûdat üzerinde esmâ yollu mutlak tasarrufunu müşâhede etti, "Kâ'be kavseyn" noktasında.

"Ev ednâ". Hattâ bunun da ötesinde, Hazreti Muhammed Mustafa sallallahu aleyhi ve sellem ismi altında, "gören gözü, işiten kulağı, söyleyen dili, tutan eli ve yürüyen ayağı olarak"; "Şehâdet etti ki Allah, kendisinin dışında, ötesinde bir TANRI mevcut değildir"!.

EF’AL MERTEBESİ TÜMÜYLE 
HAYÂLDEDİR; HAYÂLDİR!
Gerçekte, hakikatte “EF’AL mertebesi” mevcud değildir! 

Hakikatte efal mertebesi mevcud değildir!

Efal mertebesinin varlığı, tümüyle hayâldedir; hayâldir. Hakikatte Zât, sıfat ve esmâ âlemi mevcuddur! Hakikatte bu üç mertebe mevcuddur! 

Bu üç mertebenin ötesindeki efal mertebesi ise, hayâldir; “hayâli mutlak”tır. Bu hayâli mutlak içinde oluşan hayâli birimlerin kendi hayâli arz ve semâları vardır!

Bunların tamamı da EF’AL ÂLEMİ’dir!
TÜM OLUP BİTENLER, 

GERÇEKTE, ESMÂ MERTEBESİNDE 

OLUP BİTMEKTEDİR!
“ALLAH” adıyla işaret edilenin “Mürîd” isminin işaret ettiği “İrade” sıfatıyla üretilir tüm üretilmiş olanlar.

Üretme, gerçekte, esmâ boyutu seyridir. 

Efâl boyutu, beyindeki varsayımdır; beynin yapısı dolayısı ile hissedilen!.

Beyin dahi, esmâ terkibi sonucu “var kabul edilen”dir!.

Gerçekte tüm olup bitenler, esmâ mertebesinde olup bitmektedir!. 

Gerçekte, efâl boyutu yoktur; esmâ mertebesinde yaşayana göre!

“MELEKÛT  ÂLEMİ”(Melekler âlemi-Mânâ’nın maddeye dönüştüğü âlem-Teklik âlemi ile Ef’al âlemi arasındaki elçilik  boyutu-Akl-ı Kül boyutu-Mikrodalga kökenli kozmik âlem)

YARATILMIŞLAR BOYUTU

Göz boyutundan çıkıp, gözün algılama kapasitesini aşıp da, bilimsel ve düşünsel olarak yaklaşabilirsek;

Varlık âleminin; algılayamadığımız alt boyutlarında, santimetrenin milyarda biri kadarlık dalga boylarından, kilometrelerce uzunluğundaki dalga boylarına kadar, sayısız fakat her biri bir mânâ ifade eden dalga boylarından oluşan bir yapı olduğunu farkederiz. Bu, ‘’yaratılmışlar boyutu’’dur; “Ef`âl” âlemidir!.

Bunların her biri kendine has mânâlar ihtiva eder. Ve, bu mânâlar, kendilerini algılayacak yapılar tarafından algılanır. Algılayamayacaklar tarafından da “gayb” hükmü ile gizli kalırlar!.

MELEKÛT ÂLEMİ NEREDEDİR?!
Melekût, âfâkta, gök yüzünde, evrenin bir köşesinde; ya da ötesinde midir; yoksa algıladığımız boyutun, algılayamadığımız  yanıyla mı alâkalıdır?

Yoksa, varlığımızı oluşturan, evrensel yaygın bir boyut mudur?.

MELEKÎ BOYUTUNUZU 

KENDİ DIŞINIZDA ARAMAYIN!

Meleki boyutunuzu kendi dışınızda aramayınız!. 

Düşündüğünüz her şeyi meleki boyutun sizde yansıması olarak farkediniz...

Gerçekleştirdiğiniz her şey sizdeki meleki boyutun kuvveti iledir!.

Melekût âlemi, Allah’ın isimlerinin işaret ettiği mânâların zâhir olduğu bâtın âlemidir.
Madde bedeninizle ortaya koyduğunuz fiilleriniz vardır ki, bu boyuta tasavvufta, “Ef’âl Âlemi” ya da “Nâsut” veya “Şehâdet Âlemi” denilir.

Görme, duyma, hissetme, algılama gibi özelliklerinizin olduğu boyut ise “Melekût Âlemi” olarak anlatılır.

MELEKÛT ÂLEMİ DE, EF’AL 

(FİİLLER ÂLEMİ) İÇİNE GİRER!

“Ef’al âlemi” diye bilinen, fiiller âlemi; yani “kesret âlemi”dir.

“Ef’âl âlemi” denen fiiller âlemi.. Buna, tüm varlıklarıyla, “o varlıkların algılayabildiği evren” de denebilir...

Melekût âlemi denen melekler âlemi de gene bu ef’âl âlemi içine girer.

“Ef'âl âlemi” diye bilinen fiiller âlemi yani kesret âlemi, tümüyle “melekût” diye bahsedilen âlemdir. Bunun bir üst ya da alt boyutu olarak tanımlayacağımız, esmâ âlemi yani Allah'ın isimleri boyutu ise sırf mânâdan ibarettir ki bunda kesret yani çokluk kavramı mevcut değildir.

ÇOKLUK ÂLEMİNİN MEYDANA GELDİĞİ 

İLK BOYUT, MELEKLER ÂLEMİ’DİR!

Esmâ âlemi dışında kalan âlem, ef’âl âlemidir!.

“Ef`âl Âlemi” denen fiiller âleminin, yani bütün bu gördüğümüz-göremediğimiz-algıladığımız-algılayamadığımız fiillerin, bireylerin, birimlerin yani "kesret" denen "çokluk" âleminin meydana geldiği, oluştuğu ilk boyut, “Melekler Âlemi”dir.
Melâike, varlığını "ALLAH"'ın "esmâ`ül hüsnâ"sından alır!. "ALLAH"ın isimleri yani esmâ’ül hüsnâ, (güzel isimler) mânâlarını ortaya koymaya başladığı anda oluşan mânâ varlıklar, "MELEK" adını alır. 

"Melek", "melk"ten gelir ki, "güç, kuvve" anlamınadır. "ALLAH"ın kuvvede mevcut özelliklerinin-esmâsının açığa çıkması ile oluşan birimler anlamınadır.

MELEKÛT ÂLEMİ, MÂNÂNIN 

MADDEYE DÖNÜŞTÜĞÜ ÂLEMDİR!
“Melekût âlemi”, “Melekler Âlemi” olmanın ötesinde “mânânın maddeye dönüştüğü âlem” olarak da bilinir. 

Bir başka anlatım ile “Melekût  Âlemi”, “Aklı Kül âlemi”dir ki, mânâları seyir hâlidir. Ve bunlar dahi, Zât'ın kendi özelliklerini, mânâlarını seyir için meydana getirdiği tecellîlerdir.

Teklik boyutu ile Ef’al âlemi arasındaki elçilik boyutudur!

KUANTSAL BOYUT

(Orijin Boyut- “Nokta”- “Ruh”- “Ruh-u Â’zam”- “Akl-ı Evvel”- “Hakikat-i Muhammediye”- İnsan-ı Kâmil’in Âlemi”- “Vitriyet mertebesi” - “Salt Bilinç Boyutu”- “Zamansızlık ve Mekânsızlık Boyutu”)

Melekût âlemi, Allah’ın isimlerinin işaret ettiği mânâların zâhir olduğu bâtın âlemidir.

MÂNÂNIN ÇOKLUĞA DÖNÜŞTÜĞÜ 

BOYUTTAKİ İLK VARLIK 

(İLK MÂNÂ SÛRETİ) 

Arşın altındaki, yani, sırf mânânın çokluğa dönüştüğü mertebedeki ilk varlık "RUH" adlı melektir.

Ayrıca "RUH-U Â’ZÂM" diye tanınır. 

Bu Melek, sahip olduğu ilim itibarıyla "AKL-I EVVEL" adını alır. Bir diğer ifadesiyle de "NURLARIN NURU"dur!.

Hayâtiyet ve hayat kaynağı olma vasfı itibarı ile, hayat vasfı itibarıyla "Ruh-u Âzâm" denir. 

Hz. Rasûlullah Aleyhisselâm efendimizin "hakikatı-aslı-orijini-kaynağı" olması yönüyle de, "HAKİKAT-I MUHAMMEDİYE" denilir.

"MADDEÖTESİ"Nİ DEĞERLENDİRMEKTEN 

ÂCİZ, "MADDE" İLE KAYITLI DÜŞÜNCE YAPISI,

"RUH"U KAVRAYAMAZ!" 

(Yahudiler) SORUYORLAR, "RUH" NEDİR?.
DE Kİ (o yahudilere); RUH, RABBİN EMRİNDENDİR!. VE BUNUN İLMİNDEN SİZE KÂLİL BİR ÖLÇÜ VERİLMİŞTİR."  (17-85)

Şâyet biraz iz’an sahibi isek, görürüz ki, bu âyetin muhatabı, âlimler arifler, veliler, nebiler değil; maddeyi ve maddeciliği esas alan görüşün sahibi YAHUDİLERDİR!.

Yâni, Yahudilere denmektedir ki:

"Her şeyi maddeden ibaret sanıp, göremediğini inkâr eden; üstelik doğrusunu açıkladığı takdirde Rasûllüğünü reddetmeye karar verdiğiniz; tefekkürü, beş  DUYUSUNDAN ileri geçemeyen siz Yahudilerin RUH hakkında ilmi yoktur!. 

Siz ancak elinizdeki kadarıyla kalmaya mahkûmsunuz. Çünkü maddeötesini değerlendirmekten  âcizsiniz!. 

Zâten bu yüzden, gerçek âlemin, ölümötesi ruhlar âlemi olduğunu açıklayan Hazreti İSA'yı da inkâr ettiniz, kabullenemediniz... Öyle ise nasıl olur da RUH hakkında bilgi sahibi olabilirsiniz ki!"  

Nitekim, aynı görüşü paylaştığımız değerli İslam âlimi ve velisi İMAM GAZALİ dahi "İhya-u Ulumiddin" isimli kitabının 1'inci cilt "Rub'ul ibâdat" bölümünde şöyle demektedir:

-"Yoksa sanma ki, Hazreti Rasûlullah Efendimiz (salla'llahu aleyhi ve sellem) RUH'un hakikatını bilmiyordu!. 

Zîrâ, RUHUNU bilmeyen kendini bilmemiş olur!. Kendini bilmeyen ise nasıl Rabbini bilebilir?. 

RUHUN hakikatını Nebi ve Rasûller bildiği gibi; bazı veliler ve âlimlerin bilmesi dahi uzak değildir!."
“KUANTSAL BOYUT”TA HERŞEY, 

TEK BİR ŞUUR HÂLİNDEDİR!
Kuantsal boyutta her şey tek bir şuur hâlindedir.

Bu tekil şuur, “ilk akıl”=”Akl-ı Evvel” diye tanımlanmıştır. 

Kuantsal boyut, “Hayat” sıfatının tâ kendisidir!.

Var olan tüm melekler, bu “RUH” adlı tek melekten, yani bizim “kuantsal boyut” olarak nitelendirdiğimiz, orijinimiz boyuttan meydana gelmiştir!.

Yani, Kuantsal boyut tekilliğinde meydana gelen melekî katmanlar(?) ile, algıladıklarımız ve algılayanlar oluşmuştur.

Esasen her şey, Kuantsal boyutun kendi kendisini “seyr”inden ibarettir!.
İNSAN, “ZAMANSIZLIK VE MEKÂNSIZLIK 

BOYUTU”NDA, O BOYUTTAN, 

O BOYUT İÇİN YARATILMIŞTIR!

“İnsan”, zamansızlık ve mekânsızlık boyutunda, o boyuttan, o boyut için yaratılmıştır!.

Bu sözünü ettiğim boyuttaki varlığı itibariyle bir “ruh” bile değildir!. Ama buna karşın varoluşunun “ruhu” vardır!. O “ruhu”nun gereğidir ki, kendi hakikatini arar; bunu bulup eremediği sürece de “ruhu”nun huzur bulup tatmin olması, sükûna ermesi mümkün olmaz!.

Dünyadan yaratılan, dünya peşinde koşar… Sonunda dünyaya döner!.

O boyuttan yaratılan da boyutunun özlemiyle yanar; sonunda boyutuna erer!.

Her şey aslına dönücüdür!.

“KUANTSAL BOYUT’UN KUANTLARI” VE
“MADDE BOYUT’UN GENLERİ” 

Evren ve içinde her boyutta varolan tüm varlıklar, orijini itibariyle, kuantsal kökenli dalga varlıklardır. Ve dahi bu dalga yapıların her biri, bir anlam taşımaktadır. 

Bu ışınsal kökenli varlıklar tanımına uygun olarak, salt enerji varlıklar, belli bir anlam taşıyan ve o anlama yönelik görev yapan varlıklar olarak "MELEK" kavramı ile Din’de açıklanmıştır. 

Nitekim, "Melek" kelimesinin aslı "melk"ten gelir ki "güç, kuvvet, enerji" anlamındadır.

İşte, evrensel mânâda her titreşim - frekans bir anlam taşıdığı gibi, beyne ulaşan her kozmik ışın, frekans dahi bir anlam ihtiva eder biçimde evrende yerini alır

Algıladığımız madde boyutunun ve her “şey”in orijini ve hakikati-aslı olan Kuantsal boyutta-Evrende, her parçacık ÇİFT olarak vardır.

Şimdi önce şunu hatırlayalım…

“Allah” kelimesi, bir “isim” kelimesidir ve bir işaret kelimesidir.

“Atan Allah’tı” âyetinde olduğu gibi, her şey, aynı orijin ve hakikatten meydana geldiği için; madde, et-kemik kol boyutunda olay bu kelimeye bağlanmakta olduğu gibi; “Nokta”  diye târif edilen “Kuantsal boyut”uyla TEKİL bir yapı olan evren de, elbette “ALLAH kelimesiyle işaret edilen”e bağlanır.

Ancak ne var ki, gene “ALLAH” ismi ile işaret edilenin, yaratmış olduğu her “şey”den münezzeh-berî olduğu da başka bir gerçektir.

Yâni…

Kuantsal boyut olan, “RÛH” ya da “Rûh-u Â’zâm” ismiyle tasavvufta işaret edilen mertebe, tüm algıladığımız ya da algılayamadığımız her şeyin hakikati olan TEKİL bir yapıdır; ve “Vitriyet” mertebesidir; ki, bundaki bilinç “her an yeni bir şân'dadır”; kuantların her anki değişkenliği dolayısıyla!.

Tüm Kuantlar, bir çift hâlinde ve algılayana göre foton ya da dalga biçiminde yaşamlarına devam etmektedirler. Her an birbirleriyle iletişim hâlindedirler, biri galaksinin öbür ucunda olsa bile!

Kuantsal evrenin kuantları, bizim algıladığımız hayvan boyutun (bedensel boyut) genleri gibidir!.

“GEN”ler,  Kur’ân’da, “gemi” olarak sembolize edilmiştir!. Çeşitli anlamları Kuantsal boyuttan madde boyutuna “taşıyıcı” olarak “gemi”! 

Öyle “Uzay gemi”leridir bunlar ki; “kuantsal uzay”dan ışık hızıyla madde boyutumuza “anlam” yolcularını taşır!.

Çiftler hâlindeki “gen”lerden, hayvanlarınızı-bineklerinizi yâni madde bedenlerinizi yaratmıştır. Kromozomlar da hücre stoplazması içinde taşıdıklarıyla yüzmektedir “gemi” olarak!.

Nefislerinizden, yâni varlığınızı oluşturan genlerinizin -çiftlerin- eseri olan bilinç dalgalarınızdan da, gene çiftler hâlinde kişisel ruhlarınızı yani ebediyet bineklerinizi yaratmaktadır…  Ve daha bilmediklerinizi!
KUANTSAL BOYUTTA 

“ZAMAN” VE “MEKÂN” VAR MIDIR?
Bu boyutta zaman ve mekân kavramı yoktur!.

“İnsan” kendi hakikatine yolculuğunu tamamlarsa, kendi derûnu doğrultusunda; “ben” kalmaz, seyreden “Kendi” olur Kendini!.

SALT BİLİNÇ BOYUTUNDA 

OLAYLAR DİZİSİ, “ZAMANSIZLIK”TA 

GÖRÜNTÜSÜZ SEYREDİLİR!
“Zaman”sızlıkta seyredilir, yaşanılır, olaylar dizisi; dalga dalga!.

Tıpkı peşpeşe görülen rüyalar gibi!.

Her ne kadar, rüyanın içinde olana, bir zaman kavramı varsa da, kendi hissiyatına göre; bu da, daha önceden beynine yerleşmiş verilerden kaynaklanır bir şeydir; gerçek değil!.

Bu sebepledir ki, rüyalarda görülen olaylardan zaman tespit etmek mümkün değildir! Olacağı görebilirsin; ama zamanını kestiremezsin!.

Bu gerçek, Allah Rasûlleri’nin, takipçileri olan ermişlerin boyutunda biraz daha farklıdır… 

Onların algıladıkları boyutta, rüya türünden görüntü de yokmuş!.

O boyutta, yalnızca görüntüsüz bir algılama, sezgi; ve bunun idrâkta açığa çıkışı söz konusuymuş!.

Çünkü o boyut, zaman ve mekân kavramının mevcut olmadığı “salt bilinç boyutu” imiş!.

Bu boyutun altında, vizyonların söz konusu olduğu; uyanıkken rüya görme, diyebileceğimiz bir ikinci algılama boyutu daha varmış… Bunun misâli, bildiğimiz rüya imiş!.

Az önce anlatmaya çalıştığımız gerçek, yâni görüntüsüz algılama ise, Allah Rasûlleri’nde “vahiy”, takipçilerinde “ilham” denilen bir şekilde açığa çıkarmış…

O algılamanın söz konusu olduğu boyutta, algılanan olaylar, şekilsel mâhiyet arzetmezmiş… Sıralamanın getirdiği zaman kavramı da geçersizmiş o yüzden!.

Duyduk ki… Bir farklı imiş onların yaşadıkları(?) o boyut, bizim etsel dünyamızdan!.

Sanki “burak”la, “refref”le giderlermiş o şekilsizlik, zamansızlık boyutuna onlar; ve bilinçlerinde, bir anda bulurlarmış bulduklarını!.

Sonra “tenezzül” ederlermiş bizim etli dünyamıza…

“MELEKÛT ÂLEMİ” VE “CEBERÛT ÂLEMİ”

 DİYE ANLATILAN , TEK BİR KOZMİK BİLİNÇ’TİR!

"ALLAH evvelâ aklımı yarattı. ALLAH evvelâ nûrumu yarattı!." 

diye Hz. Rasûlullah'ın açıklamasında yer alan "akıl" ve "nur", işte bu "Ruh" adlı Melek, yani, "RUHU ÂZAM"dır.

Yani, bölünmesi parçalanması söz konusu olmayan, mânâda beliren ilk tekillik, birimlik kavramıyla mevcut olandır. 

Soyutun somuta dönüşmesi sınırında oluşan varlıktır. Elbette burada, beş duyuya göre somutluktan sözetmiyoruz!. 

Yani, "ilmi ilâhi"de ilk mânâ sûretinin belirmesidir. Arş ve bunun altındaki oluşan ilk melektir. 

Bu Melek`ten katman katman, boyut boyut diğer melekler meydana gelmiş; ayrıca her bir boyutun da kendine has melekleri oluşmuştur. 

Melekler, nur yapılıdır. Bunu bugünkü dille ifade etmek gerekirse, enerji kökenlidir diyebiliriz. 

“Herşey enerjiden meydana gelmiştir” dendiği zaman, burada bahsedilen enerjidir. 

Yalnız bir yanlış anlamayı ortadan kaldıralım... 

“Enerji”, "ALLAH"'ın "kudret" vasfının kuvveden fiile çıkması hâlindeki adıdır. Yani "NUR"'dur. "Nur" diye bahsedilen şey, bir tür "salt enerji"dir.

Bu bilinçli enerji (kudret), “Kozmik Bilinç”, evrende var olan herşeyi kendisinden meydana getirmiştir. 

Bir diğer ifade ile, bu kâinatta var olan herşey, O "RUH" adlı Meleğin gücünden, "O"nun ilmiyle meydana gelmiştir!. 

Eğer varlıktaki nesnelerin, yani kesitsel algılama araçları ile algılayabildiğimiz veya algılayamadığımız; tesbit edemediğimiz ama akıl yollu varlığını kabul ettiğimiz bütün varlıklar, gerçekte hep meleklerin varlığından ibarettir.

Çünkü, evrende var olan her şey "enerji"den meydana gelmiştir. Yani, "nur"dan meydana gelmiştir. Meleklerin varlığı da "nur"dur; dolayısıyle, meleklerden meydana gelmemiş hiç bir şey yoktur!. 

"İnsan" denilen varlığın aslı, orijini de melektir!.

Maddenin aslı da melektir!. 

Çünkü melekler, her şeyin varlığını oluşturan "ALLAH" isimlerinin anlamlarının, soyut boyuttan somutluk ortamına geçişinde yer alan ilk bilinçli, kaynak varlıklardır!.

Bu yüzden, "melek", kişinin kendi özünü, hakikatını, aslını, orijinini tanımada çok önemli bir boyut ve önemli bir katmandır!.

İşte “Melekût Âlemi” diye anlatılan, sayısız mânâlar ihtiva eden mikrodalga kökenli kozmik âlem de; “Ceberût Âlemi” diye anlatılan da, o sayısız mânâları hâvi TEK bir KOZMİK BİLİNÇ’TİR!.

Bu Kozmik Bilincin tasavvuftaki karşılığı İNSAN-I KÂMİL veya Hakikat-i Muhammedî, ya da değişik vasıfları itibariyle Aklı Evvel, Ruh-u Â’zâm’dır!. Âlemi ise Ceberût’tur!.

KUANTSAL BOYUT, 

“VİTRİYET” MERTEBESİDİR!

Kuantsal boyut olan, “RUH” ya da “Ruh-u Â’zâm” ismiyle tasavvufta işaret edilen mertebe, tüm algıladığımız ya da algılayamadığımız her şeyin hakikati olan TEKİL bir yapıdır; ve “Vitriyet” mertebesidir. 

Vitriyet, kesretin "hükmî" nihâyeti dolayısıyla erişilen Tek'lik mertebesidir. 

İNSAN KENDİNİ NE ZAMAN 

MELEKİ BOYUTTA TANIMAYA BAŞLAR?

Meleki etkileri yanlızca astrolojik etkiler olarak değerlendirmek çok yetersizdir!.

İnsanın orijin varlığı meleki boyut kökenlidir ve bu  algılanan boyuta kadar olan tüm katmanlar meleki boyutun  eseridir.

“İnsan” adıyla anılan meleki kökenli varlık, ayrıca “dış” diye   kabul edilen boyutla da her an iletişim hâlindedir ve ondan da  etkilenmektedir ki, buna bugünkü dilde “astrolojik etkiler”  ifadesi kullanılabilir.

İnsan kendi “hakikatını” anladığı anda, meleki boyutta kendini tanımaya başlar!

Kişi kendi özüne doğru olan bu yolculuğu yapmazsa, Cennet ortamının meleki varlığı olmak yerine, ruh boyutunda hakikatten perdeli olarak yaşamak zorunda kalır.

“MÜLK ÂLEMİ”NDEN, 

‘’MELEKÛT ÂLEMİ’’NE NASIL GEÇİLİR?
"-Yâ Gavs!. Dünya geçidinden çık ki, âhirete vâsıl olasın; âhiret geçidinden de çık ki, "BANA" vâsıl olasın!." (*)

“Dünya geçidinden çıkıp da âhirete geçmek”, “mülk âleminden melekût âlemine girmek” demektir!.

“Mülk âleminden melekût âlemine geçmek” ne demektir?.

“Mülk âlemi” bizim beş duyumuza hitâbeden bildiğimiz madde âlemidir.

“Melekût âlemi” ise; sezgi, ilham ve benzeri yollu farkında olmadan algıladığımız; üst beyin faaliyetleri sonucu algıladığımız, kozmik yapılı âlemdir.

Dünyadan nasıl çıkılır; mülk âleminden nasıl çıkılır?.

Dünyada, madde âlemine ait olan şeylerle, düşünce dünyanı bloke etmemekle!. Yoksa, intihar edip, bedeni öldürüp, ruh olarak kalmak sûretiyle bu çıkış elde edilmez!.

İntihar ederek, bedeni kullanım dışı bırakmak, bilâkis kişinin dünyaya bağlı ve bağımlı kalmasına yol açar ki, bu da insana cehennemden başka bir şey getirmez!.

Evet, bu durumda dünya varlıkları ile perdelenmeyip; o varlıklarda tasarruf eden Tek Gerçek Mutasarrıfı göreceğiz. İşte böylece de mülk âlemi’nden melekût âlemi’ne geçmiş olacağız.

Bu âlemdeki bütün varlıkların hep Hak’kın esmâsının mazharı olduklarını, bu hâlleriyle de gerçek mânâdaki "KULLUK"larını yerine getirmekte olduklarını göreceğiz.

 (*)GAVSİYE AÇIKLAMASI-Ahmed Hulûsi

MELEKÛT ÂLEMİNE NÜFUZ EDEN KİŞİ 

NEYİ MÜŞAHEDE EDER?

Madde dünyasında, fiiller boyutunda; yapılması gereken çalışmaları yaptıktan sonra bir kişi, kendisinde meydana gelen uyanıklık ile konunun derinliklerini araştırma gereğini duyar.

Varlığın aslını, özünü, hakikatı, kendisinin ve gördüklerinin neden, nasıl ve hangi gaye ile meydana geldiğini araştırarak yukarıda bahsedildiği üzere tarikat çalışmalarına başlar. Ve böylece melekût âleminin inceliklerine sırlarına nüfuz eder.

Melekût âlemine nüfuz eden kişi burada müşahede etmeye başlar ki, pek çok varlıktan oluşan bu âlemde faili hakiki TEK’tir! Her bir varlık, gerçekte O TEK varlığın isteğine uygun bir şekilde, O’nun irade ve kudretiyle kâim ve görev yapmaktadır. 

Gerçekte o varlıkların asla bağımsız birer vücutları yoktur!.

MELEKÛT ÂLEMİNİN SIRLARI DAHİ
ÂRİF İÇİN PERDEDİR!

Ârif, madde âleminin ardındaki melekût boyutunun sırlarıyla, hikmetlerle meşguldur. 

Ef’âl âleminde olup bitenlerin ardındaki hikmetlerle ve fâili hakikiyle çeşitli mânâları yönünden meşgul olan ârifin bu meşgalesi dahi kendisini bir üst boyuttan alakoyan perde hükmündedir. Çünkü, Ceberût Âlemi’nde yaşayan Vâkıfîn’in nazarında ârifin Melekût Âlemi, hayâlden başka bir şey değildir!. 

Hakikat âlemi ve TEK  gerçek NUR mevcutken, tutup da hayâlî varlıklar ile meşgul olmak, sanki şeytana uymak gibidir!.

CENNET VE CEHENNEM, 

HANGİ BOYUTTUR?

Gerek cennet ve gerekse cehennemin bâtını, esmâ âlemi; zâhiri ise ef'âl âlemidir. Ve bir diğer yönü itibariyle de “Melekût Âlemi”dir!

ÂLEMDEKİ HER YAPIDA 

“RUH” VE “NUR” BOYUTLARI MEVCUTTUR!

Esasen âlemdeki her yapıda, ruh ve nur boyutları mevcuttur!. Meselâ Güneşin dahi ruh ve nur boyutu vardır. Gözümüzün algıladığı ise, Güneşin madde-gaz boyutudur. Bu yüzden de Güneş içinde yaşamakta olan, ruh boyutu ve nur boyutu canlılarını algılayamamaktayız!
Ruh gözü görenler o boyutu; Nur boyutunu algılayabilenler ise, elbette ki, o boyuta dair algılamaları yapmaktadırlar.

EVRENDE HERŞEY, SALT BİLİNÇ 

BOYUTUNDAN MİKRODALGA BOYUTA 

YOLCULUK ETMEKTEDİR!

Gerçekte algılayabildiğimiz iki boyut vardır.. Atomüstü boyut, ki buna "madde âlemi"deriz. Atomaltı boyut, ki buna da "mikrodalga boyut" ya da "RUHLAR ÂLEMİ" denir.

Evrende her şey salt enerji-bilinç boyutundan mikrodalga boyuta ve oradan da atomüstü madde boyutuna; ve daha sonra da tekrar atomaltı mikro dalga boyuta doğru yolculuk etmektedir..

Beşer bilinci ve benliği, atomüstü boyutta insanın beyin cevherinin oluşmaya başlamasıyla birlikte beden fabrikası tarafından üretilen ruha yani mikrodalga bedene yüklendiği içindir ki, biyolojik bedenin yaşamının son bulmasıyla birlikte ‘’ruh’’ adı verilen yeni yapıyla devam eder.

GELECEK BOYUTLARDA 

KİMLER MUTSUZ OLACAK? 

PRIVATE
Tanrısıyla mutlu olanlar bugün; yarın neden mutsuz olacaklar? 

İçinde yaşadığın Sistem ve Düzenin, yaptıklarının ve düşündüklerinin sonucunda ne getireceğini idrâk edemeyip; boş beklentilerle bu gününü tüketebilirsin, belki de mutlu!. Ama ne var ki, yarın yaptıklarının sonuçları karşına gelecek o boyut şartları içinde!.
İçinde yaşadığın Sistem ve DÜZEN yani “DİN”in gerçekleriyle yüz yüze kalacaksın gelecek boyutlardaki yaşamında. Veri tabanının hâsılası olarak ortaya çıkan hayâllerin, Sistem ve Düzen şartlarına göre gerçekleşecek sana gelecek boyutlardaki yaşamında!. 
O boyutları öğrenip, o boyutlarda tanrının yeri olmadığını kavrayıp; ona göre, buradayken “ALLAH” gerçeği ışığında kendini ve sistemi tanımışsan, geleceğin mutluluk ortamı olur!. 

Yok eğer bu gerçeğe ters düşen bir biçimde, ötedeki bir tanrının seni bir yerlere getireceğini sanıp, buna göre hayâl dünyanda yaşamışsan; o zaman gelecekteki ortamın çok azap verecektir. 

Sistem sonucudur ki; “dedesi erik yemiş, torunun dişi kamaşmış”; denmiştir. 

Erik yiyen dedelerin, babaların torun ve çocuklarını seyrediyor âlem hep!

EVRENİN GERÇEK YAPISI 

HANGİ BOYUTTUR?

Atomaltı boyut, evrenin gerçek yapısıdır!.

“ZÂHİR” VE “BATIN” DİYE 

2 AYRI BOYUT YOKTUR!

İki ayrı dünya/boyut var sanıyoruz, Zâhir ve Bâtın! Oysa iki ayrı dünya değil, yalnızca ALGILAYABİLDİKLERİMİZ ve ALGILAYAMADIKLARIMIZ var....

Ve bu da herkese GÖRE değişiyor!

Zâhir, bâtındır; bâtın, zâhir! İkisi arasında fark var sanış,  gözün kapasitesinden oluşur!

YAŞAM, SONSUZA DEK, NİTELİKLERİ 

BİRBİRİNDEN FARKLI DA OLSA 

“MADDE” ÂLEMLERİ İÇİNDE 

SÜREGİDECEK!

Eski asırlarda, eski asırları günümüzde seslendirenlerde, çağdaş bilgiler olmadığı için gereksiz tartışmalarla uğraşılmıştır.

Ölümden sonraki beden, yani kıyâmette (haşr) tüm insanların toplu olarak bir arada bulunacakları safhadaki beden, ya da daha sonraki aşamada yaşanacak hayat, bedenli mi bedensiz mi; “ruh”la mı, “ruh” artı “madde beden”li mi; gibi çağımız bilimi ışığında hiç bir anlamı olmayan tartışmalar!.

Helikopterin seyyahat aracı olduğu ortamda; kağnı arabasının tekerleğinin ceviz mi, gürgen mi; ya da altı ortalı mı, sekiz ortalı mı olmasının tartışılması gibi!. Ya da quartz teknolojisi kullanılırken, kum saatinin fazilet ve faydalarından sözetmek gibi...

Madde ve maddeötesinin gerçekte, tek bir tümel yapının göresel katmanları olduğunu farkedip kavrayan bir kişi için, bunlardan daha anlamsız soru olamaz!.

Bugünkü algılama aracımıza göre, şu içinde bulunduğumuz katman, "madde"dir! Bu bedenden ayrılıp ışınsal bedene geçtiğimiz anda da, o beden yapımıza GÖRE, o katman "madde olarak algılanacak"tır!.

Durum eğer iyice kavranılırsa, fark edilecektir ki; biz sonsuza dek, nitelikleri birbirinden farklı da olsa, her an "madde" âlemleri içinde yaşamımızı sürdüreceğiz! Bu göresel "madde" âlemlerine (boyutlarına) ne isim verilirse verilsin!
İNSANIN BOYUTLARI

İNSANIN BOYUTLARI, 

“İLÂHİ VARLIK BOYUTLARI”NA GÖRE 

MEYDANA GELMİŞTİR!

Bütün insanlar, tek tek zât, sıfat, isimler ve fiiller mertebelerini câmi varlıklardır.

Her insan, zât-ı itibariyle Zât-ı ilâhî'ye, 

vasıfları itibariyle sıfat-ı ilâhî’ye, 

özellikleri itibariyle Esmâ-ı ilâhî’ye ve nihâyet

fiilleri itibariyle de murad-ı ilâhî’ye aynadır.

"Allah, Ademi kendi sûreti üzere meydana getirdi."

Bu ne demek?.

İnsanın varlığı, ilâhi varlık boyutlarına göre meydana geldi, demektir... 

İnsanın da bir Zât`ı; bu Zât`a ait vasıfları, sıfatları; bu Zât`a ait mânâları; ve bu mânâların açığa çıktığı mahâl olan bedeni vardır.

Nasıl ki, Mutlak Varlık; Zât, Sıfat, Esmâ ve Ef`al olarak târif olunuyorsa, aynı şekilde insanın da zâtı, sıfatı, esmâsı, ef`âli söz konusudur.

Zâtı itibariyle insanın zâtı, mutlak varlığın Zâtıdır. İnsanın kendine has özel bir zâtı yoktur. İnsan, O Zât`ın varlığı ile kâimdir. 

İnsanın sıfatları, hayat, ilim, irade, kudret, kelâm, semi ve basar`dır. Yani insan, Hayy`dır, Alîm`dir, Mürîd`dir, Kâdir`dir, Mütekellim`dir, Semî`dir ve Basîr`dir; çünkü O yüce varlığın bu sıfatlarıyla kâimdir!. İnsanda bu vasıflar mevcuttur. İnsanın zâtı dahi bu “ilâhi” denilen vasıflarla kâimdir.

İnsanda sayısız mânâlar mevcuttur ki, bu mânâlar, ilâhi isimlerin işaret ettiği mânâlardır. Ve bu mânâların açığa çıktığı bir mahâl, bir beden söz konusudur.

İşte, bu yönü itibariyle, "Allah, insanı kendi sûreti üzere meydana getirmiştir". Yani, kendindeki özellikler olan "esmâ" sûreti üzere!. Zâten kendi varlığının dışında bir varlık yok ki, onun sûreti üzere meydana getirsin.

Bu âlem ve bu kâinat içinde varolan sen...

Varlığın, ”tamamiyle ilâhi isimlerin mânâlarının terkibi” diyoruz... Yani, “varlığın bütün ilâhi isimlerin değişik zamanlarda değişik terkiblerle sende ortaya çıkması ile oluşmuş” diyoruz!. 

Bu mânâları müşahede eden bir de “sen” varsın!. Bu mânâların “sen” den çıkmasına karşılık, senden çıkan bu mânâları müşahede eden bir “sen” varsın!.

Ve sen, “ben neyim” diye derinliğe gittiğin zaman; kendin için, “ben şuyum” veya “şöyleyim” diyemiyorsun... “Şu özelliğim var”, “bu özelliğim var” diyorsun ama; kendin için, “ben şuyum” diyemiyorsun.

“Ben şuyum” diyememen, zâtın itibariyledir... Zâtın itibariyle zâtını tâyin edebilmen, tesbit edebilmen, takdir edebilmen muhaldir!. Bana zâtın itibariyle kendini târif edemezsin.

Bizim tüm boyutları ile varlığımız önce Allah'ın sıfatlarıyla meydana gelmiştir!. 

 Vasıfların itibariyle, vasıfların olduğunu; senin için ”yok olma” anlamında bir ölümün söz konusu olmadığını söyleyebilirsin... Yok olma, yok; sen ebedi olarak “hayat” sahibisin.

“Hayat sıfatı”yla hayatımız, bedenlerimiz içinde bulunduğu boyuta göre "BÂİS" ismi hükmünce yeni özelliklerle yeni yapıyla meydana gelse dahi sonsuza dek devam edecektir.

Bunları idrâk edebilen bir şuuurun, idrâkın var. ”İlim” vasfının sonucu olarak, bütün bunları idrâk ve ihâta edebilen, kavrayabilen bir şuurun var. 

"ALÎM" ismi gereğince bir bilincimiz ve ilmimiz mevcûttur.

"MÜRÎD" ismi sonucu olarak "ALLAH'IN İRADE SIFATI" bizden ortaya çıkar ve "İRADE" sahibi olarak algılanırız.

Bu seyrin, bu müşaheden dolayısıyla, neticede sende meydana gelen belli istek ve arzular var... ”irade” var!.

Bu istek ve arzularını kuvveden fiile çıkartmak için “kudret” var. Ve bu kudreti kullanarak birtakım istek ve arzularını kuvveden fiile çıkartıyorsun. Bin isteğinden bir tanesini bile kuvveden fiile çıkarmış olsan, demek ki sende belli bir “kudret” var.

"SEMİ" sıfatıyla algılayıcılık kazanır; "BASÎR" sıfatıyla görür, idrâk ederiz. "KELÂM" sıfatı bize "İFADE" yeteneği kazandırır ve bütün bunlar hep "KUDRET" sıfatının bizden ortaya çıkışı dolayısıyladır ki, bütün bunları yapacak "KUDRET" bizde görev yapar!.

Kendinde mevcut olan mânâları dile getirebiliyorsun! “Mütekellim” isminin, ”Kelâm” vasfının sendeki mevcûdiyetine işaret olarak.

Çevreni, dışını “algılayabiliyorsun!. Ve çevrendeki çeşitli mânâları fiilleri “seyredebiliyorsun!. Bütün bunların sonucu olarak yeni birtakım şeyler de meydana getiriyorsun... Bu vasıflar sende mevcut.

Ve hayatın boyunca, sende mevcut çeşitli mânâları fiile dönüştürme hâli sürüp gidiyor. Çeşitli sana gelen etkilere tepki şeklinde; veyahut direkt, kendin aksiyon koymak suretiyle çeşitli mânâları fiile dönüştürmeye devam edebiliyorsun.

Öyleyse, geniş mânâda anlattığımız varlıktaki tüm mânâlar, işaret edilen vasıflar, boyutlar, sende mevcut!.

İNSANIN BOYUTLARI DA, BİRBİRİNDEN 

AYRILMAZ, COMPACT BİR SİSTEMDİR!

Zât- sıfat- esmâ, aslında  üç ayrı şey değildir..

Sizin BEN dediğiniz bir varlığınız var.. Bu “BEN kelimesini bana  târif et, sen nasıl bir varlıksın?” dediğim zaman, sen dersin ki;

”Canlı bir varlığım... Şuuurum var!. Birtakım şeylerin olmasını istiyorum diliyorum, düşünüyorum..”

“Canlı bir varlığım” dediğin zaman, HAYAT sıfatı!
“Şuurum var, bilincim var” dediğin zaman, İLİM sıfat!.

“İlmimin gereği olarak oluşturuyorum” dediğin zaman, İRADE sıfatı, gibi sıfatlar..

Bu sıfatlar, senin BEN kelimesiyle işaret ettiğin varlığın özellikleri..

Bu özelliklerle birlikte bu defa sende çeşitli mânâları düşünme olayı başlıyor, sayısız mânâları... 

Bu mânâlar, senin ESMA BOYUTUNDUR!

Ve senin “BEN” dediğin yapıda da bu üçü, iç içedir. Birbirinden ayrılmaz.. Sütün içindeki yağ gibi compact bir sistemdir. 

Ef’al, bunu dışında kalan bir olaydır... O, Hayâldir!

İNSANDA “EFÂL MERTEBESİ” 

NASIL YARATILIYOR?

SEMÂ’da esmâ’nın mânâları zuhûr ediyor. O mânâlar senin tarafından algılandığı zaman “efal mertebesi” yaratılıyor.

- - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - - -

NOT: ”Sema” kelimesinin manâsı; meleki yapı, boyut itibariyle maddenin özü ve hakikati anlamınadır!

Semâ, insanın şuur boyutuna da işaret eder, boyutsallık anlamı vardır.

Geniş açıklama için  S / “Semâ” bölümüne bakınız

İNSAN, NİÇİN 

“ŞUURSAL BOYUT”A YÖNELİR?

Ben ne için varım?. Benim aslım ve hakikatım nedir?. Ben neyi yaşamak zorundayım?.

Bu suallerin cevabını kapsamlı bir biçimde düşünmeğe başlarsan, işte o zaman senin için bir çok şeyler açıklık kazanmağa, sana kolaylaşmağa başlar...

Ama bu da ancak, eğer senin için o yakınlık mertebesi, derecesi takdir edilmiş ise kolay olur. Aksi takdirde, kolaylaşması mümkün değildir.. Yani, seni, Allah kendisi için seçmişse,

"Allahu yectebi ileyhi men yeşâ`" (42/13 )

"Allah dilediğini kendisine seçer!" 

Âyetinde olduğu gibi, seni bilinç boyutuna yöneltir.

ŞUUR BOYUTUNA YÖNELEN KİŞİ, 

HANGİ GERÇEĞİ FARKEDER?

Şuur boyutuna yönelme; "Tek"liğe, yani, Allah`ın Vahdâniyetine yönelmedir. 

Bu yönelmenin neticesinde sen, maddeye ve bedene dönük istek ve arzularından arınır; hakikatın gereği ne ise onu yaşamak için bir takım çalışmalar içine girersin.

İşte bu çalışmaların içine girdikten belli bir süre sonra, bu konunun ilminin de yardımıyla, kendi varlığının gerçekte var olmadığını; tüm varlığın, O`nun varlığı olduğunu; herşeyin, O`nun kendi varlığından meydana getirdiği sûretler, mânâ terkipleri olduğunu farkedersin!.
Şâyet bir kişi, içinde yaşanılan madde âlemini ve içindekileri görerek, gerçekten var sanırsa, kendisini var sanırsa, sonra bir gün herhangi bir şekilde yok olduktan sonra Allah'ın Bakî kalacağını vehmederse, bu tamamen boş bir hayâl ve aldanıştır!.

Çünkü zaten “madde âlemi”, beş duyunun var gösterdiği bir âlemdir. Özüne doğru boyutsal bir yolculuğa çıkılırsa, bu algılanan âlemlerin "yok" olduğu, "yok"tan varolmuş bir hayâl olduğu gerçeği apaçık ortaya çıkar!.

İşte böyle olunca, insanın da, bu âlemin içinde yer alan bir ferd olarak gerçekte yok olduğu kolaylıkla görülür.

Ama gerek insanın ve gerekse âlemlerin yokluğuna karşın, ortada hangi isim ve resimle olursa olsun bir varlık vardır. Her an yeni bir şan alan, buna karşılık her türlü kayıtla kayıtlanmaktan münezzeh bir varlık...

İşte O, Hak'tır!.

İNSAN, HANGİ BOYUTTA YAŞAR?

Nâsût âlemi, bildiğimiz beş duyuya hitâb eden madde âlemidir. 

Melekût âlemi ise beş duyu ile algılayamadığımız soyut varlıklar âlemidir. Meleklerin çeşitli türleri, cennetler ehli hep bu sınıftır.

Ceberût âlemi ise esmâ ve sıfat âlemidir. Yani isimlerin ve sıfatların mânâlarını teşkil eden âlemdir.

Lâhût ise Zât'ın âlemi’dir.

Bu hususta öncelikle bilmemiz gereken şey odur ki, bu anlatımlar hep mecâzîdir. Gerçekte, mekân anlamında böyle ayrı ayrı âlemler mevcut değildir!.

“Nâsût âlemi” denen madde âlemi, bilindiği gibi, beş duyuya hitâb eden bir âlemdir. Bu âlemde yer alan insanı düşünelim;

İnsanın bir madde bedeni vardır. 

Madde bedenin ötesinde bir düşünce, şuur dünyası vardır.

Ve dahi bu düşünceleri kapsamına alan benliği vardır.

Şimdi düşünelim... düşünce dünyanız madde bedeninizden ayrı olarak kabul edilebilir mi, yani madde bedenden ayrı bir yerde midir?. 

Elbette hayır!.

İşte aynı şekilde, madde âleminden tamamıyla ayrı bir yerde melekût ve ceberût âlemleri de düşünmemek gerekir.

Bu hususu daha iyi anlatabilmek için şöyle bir misâl verelim;

İnsan bedeni itibariyle nâsût âlemi’nde yaşar...

İnsan ruhu itibariyle melekût âlemi’nde yaşar...

İnsan vasıfları itibariyle ceberût âlemi’nde yaşar...

İnsan "zâtı" itibariyle lâhût âlemi’nde yaşar...

"Allah, Adem’i kendi sûreti üzere yaratmıştır", 

hadîs-i şerîfi işte bu yaradılış sırrına işaret eder.

Elbette ki bu hadîste geçen "sûret" kelimesi maddî şekil anlamında değildir. Çünkü Allah, şekilden ve kayıttan münezzehtir.

Evet, burayı böylece anladıktan sonra şimdi yukarıdaki ifadeyi biraz daha açalım;

Madde ile düşünce dünyası arasındaki saha, “şerîat"tır. Yani kurallar sahasıdır. Bu sahada belirli kurallara uyularak yapılan fiili çalışmalar, neticede kişiyi hakikata yönelmeye sevkeder. İşte bu merhalede kişi şerîat safhasından tarîkat safhasına geçer.

Tarikat safhası, kişinin şekilden öze, oluşların, fiillerin ardındaki sır ve sebepleri keşfetmeye geçiş safhasıdır. Tarikat düzeyindeki kişi, neyin neden nasıl ne şekilde oluştuğunu araştırmaya başlar... Buradaki mânâsıyla tarikatı, meselâ; Nakşibendîlik, Kâdirilik Rufâilik gibi anlamayalım. Burada bahsedilen “Tarikat”, fiilin veya şekilin ardını araştırma safhası olarak anlatılmaktadır.

Nitekim “Melekût”, “melekler âlemi” olmanın ötesinde mânânın maddeye dönüştüğü âlem olarak da bilinir. “Ceberût âlemi” ise “mânâlar âlemi”dir. Ceberût yani salt mânâlar âlemine ait mânevi sûretler, melekût âlemi’nin soyut varlıkları ile madde âlemi’nde ortaya çıkarlar.

Bir diğer ifade ile, yani günümüz ilmiyle izah etmek gerekirse, kozmikaltı bilinç âlemine ait mânâlar, kozmik ışınlar aracılığıyla madde âlemi’nin maddi sûretleri şeklinde dönüşürler. Bu evrensel mânâda da böyledir, bireysel yani insanî mânâda da böyledir.

Biraz daha açalım...

Madde bedeninizle ortaya koyduğunuz fiilleriniz vardır ki, bu boyuta tasavvufta "Ef'âl Âlemi" ya da “Nâsût” veya “Şehâdet Âlemi” denilir.

Görme, duyma, hissetme, algılama gibi özelliklerinizin olduğu boyut ise “Melekût Âlemi” olarak anlatılır.

Cesaret, cömertlik, titizlik, merhamet, hükmedicilik gibi özelliklerin olduğu boyut ise benlik duygusu, ilim, irade, kudret gibi vasıflarla birlikte kişinin “Ceberût Âlemi”ni meydana getirir.

Her mânâ ve özellikten arı bir halde sadece "ben varım bilinci” kişinin “Lâhût Boyutu”nu teşkil eder. Aynı zamanda bu boyuta "ZÂT  Âlemi” de denilir.

DİĞER BOYUTLAR YAŞANDIĞINDA, 

İÇİNDE BULUNULAN ÂLEM 

ORTADAN KALKAR MI?!

Her boyut kendi varoluş sistem ve kuralına göre yaşanır!.
Eğer, siz henüz şuur boyutunda yaşayabilme; benliksiz bir biçimde, varlığın Tekliğini seyredebilme özelliğine sahip değilseniz; sizin için çokluk âlemi mevcuttur!. Ve siz kesret âleminin kurallarına göre yaşarsınız!. Ve bu yaşamınızın doğal sonucu olarak, bütün beşeri değerler, kavramlar geçerlidir. 

Ayrıca sanmayınız ki; bu bahsedilen âlemleri yaşadığınız zaman, şu içinde bulunulan âlem ortadan kalkar; hayır!.

Her boyut kendi algılayıcısıyla varlığını sürdürür; ve, 

"ALLAH, ADEM'İ KENDİ SÛRETİ ÜZERE MEYDANA GETİRDİ, YARATTI"

anlamındaki Rasûlullah uyarısı gereğince de, “insan” ismi altında, Zât boyutu, sıfat ve esmâ boyutu ve ef'al boyutu mevcuttur. 

Bu yüzdendir ki; Zât boyutunun, erdiyseniz hakkını verirsiniz; sıfat ve esmâ boyutunun, erdiyseniz hakkını verirsiniz; ef'al boyutunun da ayrıca hakkını vermek zorundasınız!. Çünkü bu dört boyutta sizin varlığınızda mevcuttur!.

“B” SIRRI

Bkz. İ / “İman”

BUDİZM

Zeki insanlar artık yukarıda ötede bir Tanrının yolladığı kuralların geçersiz olduğunu; böyle bir Tanrının olmadığını; böyle bir tanrının dininin olmayacağını farkederek dinlerden uzaklaşmağa başladılar; Ateizme döndüler.

Onlardan biraz daha fazla düşünenler var. Onlar da Avrupa’da biraz daha azınlıkta, Amerika’da biraz daha çoğunlukta olarak Budizm’e yönelmeğe başladılar.

BUDİZM, İslâm’ın vurguladığı ve açıkladığı ALLAH kavramının cenin hâlidir!.
İslâm’ı 40 yaş kemâli diye düşünürsek;  Budizm, İslâm’ın cenin hâlidir!
Niye?
”Allah” kavramı, “Allah” ismiyle ifade edilen varlığın ne olduğunu biraz hissedelim...
Kapasitem kadar açmaya çalışacağım... Hakkıyla açmak bana göre bir şey değil!.
“Allah” kavramını en güzel bir biçimde anlatan âyetler, hepimizin bildiği “Kul Hû vallahû ahad..” sûresidir.
Bize hitap edilir:
De ki; ALLAH AHAD’dır!
Biz de papağan gibi tekrar ederiz...
De ki, Allah Ahaddır!!!
Sana desem ki; Ahmed’e de ki yarın şuraya gitsin! 
Sen Ahmed’e gidip:
“De ki Ahmed şuraya gitsin!”, der misin!!!
Ama biz hâlâ,  “DE Kİ” diye tekrar ediyoruz!
”De ki“ nin mânâsı: Bunu düşün, anla!
İnsanın beyninde bir kavram oluşur...O kavram dile dökülür!
Önce dil düşünür, beyine hükmeder değil!
Önce beyin onu değerlendirir ve bu olay dile dökülür.
De ki sözü: “anla idrâk et kavra” demektir 
Neyi?
Şunu anlatmak istiyor İhlâs Sûresi:
"Allah" ismiyle işaret edilen varlık, sonsuz sınırsız öyle bir TEK'tir ki Onun varlığının içi veya dışı gibi bir şey düşünülemez!

"O'nun içinde veya dışında kalan varlıklar" diye bir kavram geçerli değildir!
O'nun içine birşeyin dahil olması veya O'ndan çıkması da mümkün değildir!
O'ndan meydana gelmiş ikinci bir varlık da yoktur!.
O da bir  ikinci varlıktan meydana gelmemiştir!
 Öylesine sonsuz sınırsız bir TEK ki, gerçekte sadece O vardır!
İhlas Sûresi'nin bize anlatmak istediği, "ALLAH" İSMİYLE İŞARET EDİLEN VARLIK!
Biz, bunu, bir ömür içinde tartışarak belki anlayabiliriz belki anlamayız!.

Kurân'da anlatılan "Allah" ismiyle işaret edilen mânâ, insanlığın düşündüğü Tanrı!!
-Canım ben Allah’a Tanrı ismini veriyorum!!!!
SİZ , ALLAH’A TANRI İSMİNİ VEREMEZSİNİZ!
Çünkü Tanrı kavramı ayrıdır: "Allah" kavramı ayrıdır!
Tanrı kavramı, sizin varlığınızın dışında sizin varlığınızın ötesinde sizi yönlendiren, size hükmeden sizden birşeyler talep eden bir öte varlıktır! Ve bu tarihte hep böyle gelmiştir!
Oysa "ALLAH" kavramı sizden öte bir varlığı ifade etmez!
Siz, ben ve herşey, Allah ismiyle işaret edilen bu varlığın  Kendi özellikleriyle kendinden meydana getirmiş olduğu varlıklarız!
Yani, Tanrı kavramı, dışarıya- öteye yönelmeyi insana getirirken, “ALLAH” kavramı insana kendi içinde- kendi  özünde- kendi vicdanında- kendi derinliğinde  hakikati bulmayı öğretir!
İşte böyle bir “Allah” kavramından bahsediyor İslâm Dini, Kurân!
Yani özet bu konuda;

”Ötendeki Tanrı” kavramı yoktur; “sadece Allah” vardır! esasına dayalıdır İslâm dini!

“BURAK”

Efendimiz Aleyhisselâm’ın Mekke`den Kudüs`e gittiği, “İsrâ” dediğimiz olayı gerçekleştiren araca, “Burak” tâbir ediliyor... 

Bir taşıyıcı güç, bir melek!.

Efendimiz Aleyhisselâm, Mekke`den Kudüs`e “Burak”   denen taşıyıcı araçla gitmiştir!. 

BURÇLAR

Eskilerin “BURÇ” kelimesiyle adlandırdığı takımyıldızlar yaklaşık 500-600 milyon ile milyarı geçen sayılarda biraraya gelmiş güneş benzeri yıldızlardan oluşmuştur. Ve bunlar, Evrene, kendi yapılarına uygun bir biçimde çeşitli kozmik ışınlar yayarlar.

Bunların yaydıkları ışınlar ise Güneş çevresinde dönmekte olan dünyayı ve üzerindekileri, tüm sistemle birlikte sürekli bombardıman altında tutarlar.

 BURÇLARIN ORİJİNİ NEDİR?

 Az önce dedik ki, taş, yıldız, hayvan gibi isimlerin ardında, Hak’kın varlığından başka bir şey mevcut değildir!. Bir yıldız ya da takımyıldız, ‘’Burç’’ dediğimiz sistemler dahi belirli mânâları ihtiva eden yoğunlaşmış kitleler.

Burçlar, meleki varlıklardır gerçekte...

Burçlar, orijini itibariyle “meleki boyut” olması hasebiyle, bu boyut itibariyle Cennet boyutunda tesirlerini icra ederler.

BURÇLAR İÇİN ÖLÜM VAR MI?

“Burçlar” dediğimiz sistemler sürekli dönüşüm hâlindedir,   bedenleri itibariyle; ruhları ise esmâ kökenli meleklerdir ve  onlar için ölüm kavramı geçersizdir.

“BURÇLAR” HAKKINDA  

TASAVVUF EHLİNİN GÖRÜŞLERİ

Önce Tasavvufun en önde gelen simâlarından Muhyiddin A’râbî’nin âlemin ve burçların oluşu hakkındaki görüşlerini dinleyelim özetle; Fütuhatı Mekkîye isimli eserinden... 

MUHYİDDİN A’RABİ DİYOR Kİ:

«Hak Teâlâ, kendinde bir şey yok iken, mevcûdiyet sıfatıyla sıfatlanmıştır. Diyebilirim ki, Hak Teâlâ, mevcûdiyetin ta kendisidir. 

Rasûlullâh sallAllahu aleyhi ve sellem Efendimiz:

«Allah vardı ve onunla beraber hiçbir şey yoktu.»

Buyurmuşlardı. 

Hak Teâlâ kendi nefsi ve hüviyeti yönünden bilinmez; bu bilinmezlik ve görünmezlik keyfiyetine de “İLİM” denmiştir. 

Hak Teâlâ’nın evvelki şekli, buluta benzer bir duman şeklinde olmasıdır. Burada âlem, “Bâtın” hükmüyle mevcuttu. Bâtınî hükümden ise âlemin zuhûru imkânsızdır. 

İşte bu ilk duman da Rahman’ın “Zâhir” adı olmuştur. Bu durumda kendi nefsini görerek ilmî ve özel bir tecellî ile ruhî şekillerden birini seçmiştir. Bundan sonra Zâtıyla nefsine bakınca nefsini sayısız sıfatlarla muttasıf olarak buldu. İşte bu buluşu meydana getiren ilk bakış, İLİM’di. 

İlimde mevcût olan bu sıfatlara da “mâkûlât” dendi. Aynı zamanda «Aklı Evvel» adını bu bakışı yapması hasebi ile aldı. Bu akıl, âlemlerin duman ve bulut içinde gizli olan sıfatlar olduğunu, bunun da kendi nefsi olduğunu seyreyledi. Ve bu sanki gölge olan aklın zâtından uzanan varlık, o tecellinin nûrundan oluştu.

Buna da «Levhi Mahfuz» veya «Zâti Tabiat» denildi. Bununla beraber bu boyutta bunun tümüne Hayat, İlim, İrade, Kelâm denildi.

Rükûnler boyutunda ateş-hava-su-toprak; cisimler âleminde sıcaklık, rutûbet, soğukluk, kuruluk; Canlılar düzeyinde de kan, safra, sevda, balgam denilir. 

Bundan sonra «Akl-ı Evvel», çehresini o dumana çevirerek, kendisinden neler kaldığını görmek istedi. Fakat bu sıfatların varlığının dışında hiçbir şey göremedi. İşte bütün âlemin sûret ve şekilleri bu zulmet ve gizlilik içinde bulunmaktadır. Hak Teâlâ’nın ARŞ’I da bu zulmet içindedir. Arşın etrafında da kürsü, felekler, cennetler, semâlar, rükûnler ve doğurucular vardır. Bu varlığın babası Akıldır, anası Nefs.

«Şunu da bil ki, Hak Teâlâ daha evvelce anlattığımız kürsü içinde şeffaf dairevî bir cisim yaratmıştır. Bunu da 12 eşit parçaya ayırmış ve bu parçalara BURÇLAR adını vermiştir.»

Bu burçlar toprak, su, hava, ateş gibi unsurlardan olup, tıpkı dünya ehlinin unsurlarına benzer.

Hak Teâlâ her bir burçta cennet ehlinden bir melâikeyi orada iskân ettirir. İşte bu burçlardan cennetlerde tekevvün edecek şeyler tekevvün eder. Değişiklikler ve karışıklıkların tümü bu burçların değişmesiyle ve kurulan düzenin bozulmasıyla olur.

Gerçek olarak âlemimizin öncülüğünü bu 12 burçta bulunan 12 melâike yapmaktadır. Böylelikle bu 12 burç, âlemlerimizin gerçek olarak imamlığını yapmaktadır. Arşın esası 4 kaide üzerine oturtulduğundan, bu burçlar 12 olmasına rağmen, 4 mertebe üzerine bulunurlar.

Konaklar üçtür. Dünya, Berzah, Âhiret. Bu konaklardan her bir konağın dört menzili vardır. Bu konaklarda bunların hükmü geçer. Üç konağı dört menzile çarparsak 12 eder bu da 12 burca delâlet eder.

Şu anda bize cennet gibi gelen dünyamız, âhıret günü itibariyle ateşe döneceği için Berzah da bu dört menzilin hükmü altındadır. Cennet de bu dördün etkisindedir. 

Bunlardan Koç, Aslan, Yay aynı mizaç ve mertebededir. 

Boğa, Başak ve Oğlak başka mertebede ve aynı mizaçtadır. 

İkizler, Terazi ve Kova başka mertebe ve aynı mizaçtadır.

Nihâyet Yengeç, Akrep ve Balık başka mertebede ve aynı mizaçtadır. Bunlar dört hâkim vali olarak bir menzilde bulunurlar. 

Dünyanınki ise Yengeç burcudur. 

Berzah âlemi ise Başak burcunun hüküm ve etkisi altındadır. Ayrıca bir de dünyanın ateşe dönmesi durumunda sahibi Yengeç Burcu olmaktan çıkar ve Terazi burcunun hükmüne girer. Cehennem ateşine düşenlerin azâbı sona erdiğinde ise ikizler burcu dünyayı teslim almış olur.

Cenâb-ı Hak Teâlâ oniki burcun mümessili olan her bir melâikeye otuz ilim hazinesi vermiştir. Bu burçlardaki melâikeler kâinatta lüzumlu olan şeyleri bu ilim dolabı olan burçlardan olarak indirirler ve bir sene ile yüz sene arasında dünyada bırakırlar.

Cennet ve Cehennem ehline nezâret hakkı da bu 12 burca verilmiştir. Cennetteki hükümler hep bu 12 burçtan çıkar.

Cennetlerdeki meydana getirişlerden tutun da; yemek ve içmek, nikâh ve hareket, değişiklik ve şehvet gibi şeyler hepsi o hazinelerden inen 12 burcun temsilcileri eliyle ve Allah’ın izniyle olur. Adn cenneti hariç, diğer cennetleri bu 12 burcun mümessilleri bina etmişlerdir.

İnsanın âhıret neşeti, berzah neşeti gibidir. İnsanın bâtını, kendisine göre bir hayâldir.

Mükevkep felek cennetin tabanı, atlas felekte cennetin semâsıdır. Hava, âlemin hayatıdır. Bu nemli sıcak bir havadır. Hava içindeki nisbetler ve dereceler yükseldi mi buna ateş adı verilmiş olur. Hararet ve rutubet derecesi düştüğünde ise su adını almış olur. Havadan gayrı süratle değişecek bir şey yoktur.

En azâmetli burçlar da hava tabiatlı İkizler, Terazi ve Kova burçlarıdır.

Dünya ve dünya semâsı içindeki aydan sonra ikinci semâda Merkür, üçüncü semâda Venüs, dördüncü semâda Güneş, beşinci semâda Mars, altıncı semâda Jüpiter, yedinci semâda da Satürn vardır.

Bu gezegenlerin her biri meydana geldikten sonraki zaman içinde, burçlardaki hazineler bu gezegenlere melâikeler tarafından indirildiler ve bütün bu uydulardaki rükûnlere tesir etmeye başladılar.

Zaman, tümüyle izâfî bir şey olup gerçek varlığı yoktur. Güneşin görünmesiyle gündüz ve kaybolmasıyla gece olur ki bu izâfî hükümlerden aylar, mevsimler seneler doğar.

Allah her semâyı imâr edecek ruh âlemleri ve melâikeler yaratmıştır.

İnsanlardan evvel, Allah, yeryüzünde ateşten yaratılmış olan cinleri var kılmıştı.

Dünyadan ayrıldıktan sonra, artık uyku diye bir şey yoktur. Çünkü kıyâmet günüdür.

Mükevkep felek ateşe döndüğünde, bu feleğin içi Mukaar yâni sonsuz ateş derinliği olduğundan “cehennem” adını almıştır.

Sırat ise, arzımızın üstünden mükevkep felek doğrultusunda ve belirli bir yükseklikte cennet surları dışındaki geniş ve çimenli alana doğru kurulur.

Dünyada insan bir hayâldir.

Bugün dünya evi denen bu yerler kıyâmet günü Cehennem evi hâline gelecektir.”

Evet, Hazreti Muhammed Aleyhisselâm’ın getirdiği İslâm Dini’ni en iyi anlayanlardan biri olan Muhyiddini A’rabî’den bu konuda size naklettiğimiz cümleler şimdilik bu kadar.

İBRAHİM HAKKI ERZURUMİ DİYOR Kİ:

Zamanın Gavs-ı A’zâmı ve Kutbul Aktabı olarak bilinen büyük âlim, mütefekkir ve mutasavvıf İbrahim Hakkı Erzurumî de Burçlar ve tesirleri hakkında bakın neler demiş:

«Zuhal (Satürn) yıldızın tabiatı gayet soğuk ve kurudur. Erkek olup, gündüze nisbet edilmiştir. Nahsı ekber, denilmiştir. Buna bakmak gam ve keder getirir. 

Buna karşılık Zühre (Venüs) gezegenine bakmak da surûr ve safâ getirir demişlerdir. 

Zuhal yıldızına ahmaklık, cehâlet, korkaklık, cimrilik, kin, yalan, levm, tembellik ve geç anlama gibi huylar izâfe edilmiştir. Bu yıldız rahimlere vâki olan nutfelere tâli olsa, bu yıldızın tabiatı ve vasıfları, Allahû Teâlâ’nın izni ile sirâyet edip, o cibiliyetle doğumdan sonra bu vasıfların meydana çıktığı tecrübe olunmuştur. 

Zuhal, Çarşamba gecesine ve Cumartesi gününe hâkim bulunmuştur.»

Bu gibi bilgileri her gezegen için anlatan İbrahim Hakkı Erzurumî bu arada çeşitli hadîslerde geçen «beşyüz yıllık yol» tâbiri için de şu izahı yapmaktadır:

«Heyeti İslâm’da göklerin ve yerlerin büyüklük ve uzaklıklarını beşer yüz yıllık yol ile târif etmekten maksad, büyüklüklerinde mübalağadan kinayedir, yoksa bu esas ölçüleri değildir.»

Bu şiirinde yıldızların olaylar üzerindeki tesirlerini şu satırlarla ifâde eder. İ. Hakkı Erzurumî:

«Ve sonra Hakkı der, ilm-i felek sırrını ayân ettim

Otuz beyt içinde Nahs ve Sa’d saatlerini beyân ettim.

İki âlemde bir bildim müessir Zât-ı Mevlâyı

Fakat sebeplere bağlanmış ednâyı hem alâyı.

Eğer bilmek dilersen olduğun saat ne saattır

Hangi yıldız hükmeder, ol dem nuhusat ya saadettir.»

Dünya üzerindeki oluşumların sebeplerinin yıldızlar olduğunu, ancak bu sebepleri meydana getirenin de Allahû Teâlâ olduğunu böylece tespit eden Erzurumî, Ayın tesirleri hakkında da özetle şunları söylemekte:

«Denizlerdeki med-cezir olaylarında ay baş müsebbibdir.

Ayın ilk onbeş gününde sıcaklık ve rutubet çok olduğundan damarlar kan ile dolup insan ve hayvan bedenleri kuvvet bulur. 

Dolunaydan sonra soğuk ve kuruluğun ağır basmasıyla ihtilâtı erba bedenin derinliklerinde bulunmakla damarlarda kan azalıp, büyüme ve gelişme az olur; insan ve hayvan bedenleri zayıflar.

Arabî ayların ilk yarısında hastalanan kolay kurtulurken, ikinci yarıda hastalananlar güç sıhhat bulurlar.

Ayın ilk yarısında canlıların beyin dokuları ziyade olup, ikinci yarısında azalma olur

Mehtapda insan aya karşı uyusa veya çok otursa, bedenine gevşeklik ve tembellik gelip, baş ağrısı ve nezle olabilir.

Mehtapda hayvan eti kalsa az zamanda tadı ve kokusu değişir.

İlk yarıda balıklar su yüzüne yakın olup yağlı ve güçlü iken, ikinci yarıda dibe kaçıp güçleri ve yağları azalır.

İlk yarıda haşerat yeryüzünde daha çoğalır ve yırtıcılar canlıları yemeye daha heveskâr olur. İkinci yarıda bunun tersi olur.

Ayın ilk yarısında dikilen ağaçlar çabuk büyür ve çok gelişir; ikinci yarıda ise dikilen ağaçlar zayıf olur veya kurur.»

Ayın çeşitli burçlarda doğuşunun hangi sahalarda getireceği faydalar hakkında da özetle şunları söylemekte «MÂRİFETNAME» sahibi. Hakkı:

«Ay; 

Koç burcunda doğduğunda her işe başlamayı güzel say; 

Boğada olduğunda evlen, ticaret yap, bina yap; 

İkizlerde doğduğunda gayrımenkul al, ilim oku; 

Yengeçte iken haberleşmeye değer ver, müshil kullan, seyahate çık; 

Aslanda iken ihtiyaçlarını, giderecek kişiye arzet, ziraat, tamir ve hacamat yap; 

Başakta iken yeni giy, dostlarla sohbet et ve ibâdete ağırlık ver; 

Terazide iken alış-veriş yap, sohbet eyle, Kur’ân dinle, devâlı nesneleri iç; 

Akreb burcunda iken, temizlen, arın, yalnızlığa çekil, sükût edip iç âlemine dön; 

Yay burcunda iken kan aldır, hamam ve traşı iyi say; 

Oğlak burcunda iken kuyu kaz, toprakla uğraş, alış-verişi iyi say; 

Kova burcuna geldiğinde vasıtalı olarak seyahate çık güzel yerleri gez; 

Balık burcunda iken de deniz seyahati iyidir, ortaklık ticareti iyi olur.»

Mârifetnâme’de, Gezegenlerin tesirinin hakikatı bahsinde Beşinci nevî de özetle şöyle demektedir İbrahim Hakkı Hazretleri:

«Yıldızlar, meleklerin elinde mecbur ve muztardır. Melekler de Hak Teâlâ’nın emrinde boyun eğerler, itâat ederler. Hepsi onun iradesi ile ve kudreti ile harekette ve hareketsizliktedir.

Güneş sıcak ve kurudur. Ay soğuk ve rutûbetlidir. Yıldızlar bu keyfiyetleri ile âlemde mutasarrıftır. Müneccim –astrolog- bu sözleri ile doğruyu söylemektedir. Ancak bütün işleri, yıldızlara bağlaması doğru değildir. Yıldızlar ancak Hak Teâlâ’nın izni ile bu tasarruflara yetmişlerdir. Yıldızlar ve tabiatların tesir ve tasarrufda rolleri vardır. 

Oniki burçda oniki melek vardır yedi gezegen gece gündüz o burçların kapılarında dolaşıp hizmet ederler!”

Bu konuyu daha detaylı olarak anlatan İbrahim Hakkı, konuları geniş boyutlu görmek gerektiğini de belirterek tek bir bilimle çözülemeyeceğine işaret ederek şöyle der:

«Bu hakikatı bu şekilde idrâk etmek ne tıb ilmiyle, ne Hikmeti tabiî ile ve ne de ahkâm-ı nücum-astroloji hükümleri-ile hâsıl olur. Ancak Nübüvvet ilmiyle bilinir!.»

Günün hangi saatlerinde hangi işlerin yapılmasının uygun olacağını dahi astrolojik tesirlere bağlı olarak açıklayan Erzurum’lu ibrahim Hakkı, bu konuda da şöyle der:

«Otuz beyt içinde nahs ve sa’d-menfi ve müsbet saatleri beyân ettim.

İki âlemde bir bildim müessir Zât-ı Mevlâ’yı

Fakat sebeplere bağlamış ednâyı hem â’lâyı

Eğer bilmek dilersen olduğun saat ne saattır

Hangi yıldız hükmeder ol dem nühuset ya saadettir.»

Bu arada günün hangi saatine hangi yıldızın radyasyonu güçlüdür, bunun hesabının nasıl yapılacağını öğreten beyitleri yazan Hakkı daha sonra şöyle der:

“Saat zamanlarını bir bir yedi gezegene ver gel.

Olduğun vakte hangi gezegen gelirse hâkim onu bil

Zuhaldir -satürn- nahsı ekber saati hem ağır olurmuş

Yeri yedinci felektir bina yap başlama hiç iş

Mübârek müşteridir -Jüpiter- sa’di ekber saatini hoş bil

Bey ve şira, tezvic edip her şugle ol mail.

Cihan Merihe -Mars- mahkûm olduğu saat hiç iş etme.

Çünkü nahs-ı esgardır kan aldır kimseye gitme.

Mübârek şems-güneş-hükmünde, taleb kıl cümle yârânı.

Yeri dördüncü felektir ziyâret eyle sultanı Zühre –Venüs- sa’di esgardır o saat ictima eyle.

Sohbet ve tatlı söz et güzel ses istimâ eyle.

Nakş, et, hesab etmek olur mergub

Kamer –ay- sa’d oldu bu gökte o saatte sefer hoştur.

Ticaret, şirket, haber ve mektub göndermek hoştur.

Yedi seyyare ahkâmı bu tertib üzere kanundur.

Gel ey Hak’kı bil o Hak’kı, cümle hüküm O’nundur.»

Bedenin terkibi bahsinin ikinci fasıl, üçüncü nevi’nde ise Erzurum’lu İbrahim Hakkı Hazretleri şu görüşü anlatır:

«Allahû Teâlâ’nın kudreti ile, ulvî ecramın -planetlerin ve burçların- süflî cisimlerde -maddî yapılarda- çeşit çeşit tesirleri daimî olduğundan, bütün halkın şekil, hâl, ahlâk ve tavrı henüz ana rahminde nutfe iken rast gelen baht ve tâli’leri tesirlerinden meydana gelmiştir. 

Ana rahmine nutfe vâki olduğu saatte, baba ve ananın tâlileri hangi işte ise, o, nutfenin zâtına tesirle nakşıbend, yâni işlenmiş olur. 

Meselâ saâdeti, şekâveti, anlayışlı, ahmak, bahil cömert, korkak, yiğit, sevgi, düşmanlık hırs kanâat, himmet ve alçaklık, fakirlik ve zenginlik, rahat ve rahatsızlık, yaşama ve yaşamama, ceml ve kemâl, kelâl ve melâl her ne hal üzere ise, o nutfenin zâtına tâli olur.

Çünkü o nutfe ceninin cisminin levh-i mahfûzdur. Levh-i mahfûz ise bu âlemin mazharı, aynasıdır.

O halde, saîd olan, o saadetini annesi karnında bulmuştur. Şakî olan da şekâvetini anası karnından almıştır. 

Nitekim Habîb-i Ekrem (s.aleyhisselâm) hazretleri şöyle buyurmuştur:
Said o kimsedir ki, annesi karnında said olmuş; şakî o kimsedir ki, annesi karnında şakî olmuştur!.

Herkesin Tâli’nin tesirini remz ve işaret ile duyurmuştur.

Halkın bütün şekil, sıfat ve mizaçları felekî vaziyetler gereğince rahîmlerde ayrı olunca, ecelî müsemmaları da mizaçlarına göre orada muhtelif takdir olunmuştur.»

Aslına sâdık kalarak günümüz Türkçesine «Mârifetnâme»yi kazandıran Bedir Kitabevi’nin basmış olduğu nüshalarda nakletmiş olduğumuz bölümleri daha detaylı olarak okuyabilir inceleyebilirsiniz. Diğer kitabevleri ise maalesef bu bahislerin önemini anlayamadıklarından, günümüzde lüzumsuz sanarak bazı bölümleri, türkçeleştirdikleri metinlere almamışlardır.

Mevzûu daha fazla uzatmamak gayesiyle, Muhterem İmam Azîz bin Muhammed Nesefî hazretlerinin yazmış olduğu «Zübdetül Hakaik» adlı eserinden alıntılar yapmayacağım. Esasen gününün şartları içinde bu konuları açıklamaya çalışan bu değerli din âlimi «Mebde ve Meâd» adlı eserinde çok teferruatlı olarak çeşitli hususları açıklamış, burçların ve güneş sistemi içindeki yıldızların insanlar üzerindeki tesirlerini anlatmış, ölümötesine dair çeşitli hallerden sözetmiştir. Çok geniş olan bu eseri daha sonra «Zübdetül Hakaik» adlı eserinde de özetlemiştir. Arzu edenler günümüz Türkçesine çevrilmiş olan «Zübdetül Hakaik» adlı kitabı da tetkik edebilirler.

İnşâAllah Muhyiddin A’rabî Hazretlerinin «Fütûhatı Mekkiye» adlı eseri de orijinaline sâdık kalınarak Türkçe’ye kazandırılabilse, bu takdirde görülecektir ki, henüz günümüz insanınca anlaşılamamış ve idrâk edilememiş pek çok gerçek geçmişte yaşamış çok değerli âlimlerimiz tarafından tespit edilmiş, ancak günün şartları dolayısıyla ilmî olarak izah edilememiştir.

BURÇLARIN BEYİN ÜZERİNDEKİ ETKİLERİ

Bkz. B / Beyin / Beynimiz nasıl programlanıyor?

YILDIZLARDAN GELEN TESİRLER, 

YALIN TESİRLERDİR

Beyne gelen tesirler, beyne gelen tahrik unsurlarıdır... Gelen melekî tesirler belli konulara dönük tahrik unsurudur.
Yıldızlardan gelen tesirler de böyle, yalın tesirlerdir!. Bir belirli fikir getirmiyor!. Fakat, geldiği konumu itibariyle beynimizdeki hangi açılımlara hitâb ediyorsa, hangi açılımları etkiliyorsa ve açılımlarda bizde nasıl bir tabanı varsa, ona göre bizden bir davranış ortaya çıkıyor.

BURÇLAR, 

HAYVAN VE NEBATLARI DA ETKİLER Mİ?

İşte sadece güneş ve ay değil, Güneş sistemindeki bütün gezegenler ve onların çevresinde bulunan sizin "Burçlar" kelimesiyle bildiğiniz takım yıldızlar ve daha başkaları, her an henüz mâhiyetini bilemediğiniz güçte radyasyon ile dünya üzerindeki varlıkları etki altında tutmaktadır! Yâni, bunların yolladıkları kozmik ışınlar, gerek insanların, gerek hayvanların ve gerekse nebatların yapıları ve davranışları üzerinde büyük ölçüde etkili olmaktadır.
NİÇİN BURÇLARA, YILDIZLARA 

TAPINILMAZ?

İnsanlığın oluş düzeni ve sistemi, Astroloji ilminde mevcuttur. Nitekim Muhyiddin A’râbî de bu yüzden burçların tesirleri hakkında:

«Dünyada ve cennetlerde oluşan her şey burçların tesirleriyle meydana gelir» ifadesiyle konuya işaret etmiştir.

Bu tesirleri farkedip, ancak genel nizamı ilâhî içindeki yerini değerlendiremeyen insanlar geçmişte ancak Ay’a, Güneş’e ve diğer yıldızlara tapınma durumuna girdikleri için, daha sonraki devrelerde bu konu kapatılmaya gidilmiştir.

Oysa... İlâhî düzen içinde yağmurun rüzgârın, yenen yemeğin yeri ne ise, bu takımyıldızların ve onların ışınımlarının yeri de odur!. Her biri ne görev için varedilmiş ise, o görevi yerine getirmektedirler. Onların bu tesirleri dahi ilâhî irade içinde kudreti ilâhî ile meydana gelmektedir.

Burada anlaşılması gereken en önemli olay şudur:

Nasıl, yediğimiz yemek, içtiğimiz su, belli bir enerjiyi oluşturup bedenimize yararlı oluyor diye bunlara tapınmak gerekmiyorsa ve tapınılmıyor ise; aynı şekilde beyinlerimizin çalışma düzeni üzerinde ilâhî takdir ve tedbir gereği olarak tesirli olan bu burçlara ve planetlere de asla tapınılmaz ve onlar ilâh düzeyinde mütalâa edilemez!. Halbuki, bu gerçeğe rağmen dünya üzerinde bugün güneşin oğluna tapıp, bayrak edinenler mevcuttur.

‘’Allah’ım beni doyuran sensin!’’ dediğin zaman, yediğin gıdaların çeşitli organların tarafından değerlendirilerek enerjiye çevrilmesi olayı nasıl ana mânâyı değiştirmiyor ve ortadan kaldırmıyor ise; burada da olay aynıdır!.

Bedene nisbetle yenen yemeğin, içilen suyun, teneffüs edilen havanın yeri ne ise, yıldızlardan beyne ulaşan ışınımın yeri dahi odur!.

Varlıkta mutlak hüküm süren-tasarruf eden, Allah azze ve celledir!.

Dilemiş ve herşeyi bir vesîle ile meydana getirmiştir.

ASTROLOJİ, ‘’YILDIZ FALI’’ DEĞİL; 

İLÂHİ DÜZEN’İN NASIL İŞLEDİĞİNİ GÖSTEREN 

GERÇEK ‘’İLİM’’DİR!
Bağlantı kesildiği anda Cem, düşünmeye başladı kendi kendine... 

Herkes gibi, "yıldız falı" der geçerdi burçlarla ilgili konulara... O güne kadar hiç düşünmemişti "yıldız falı" denilen şeyin gerçekte bütün insanlığa yön veren bir bilim dalı olduğunu!. Ya diğer varlıklar?.

Oysa Elf'in anlattıklarına göre, insanlık dünyası ile ilgili pek çok çözülemeyen problemin temelinde "astroloji" yatıyordu... 

"Burçlar ilmi", Elf'in anlattıklarına göre, insanın âdeta tüm yaşamına yön veren bir mekanizma oluyordu!. Halbuki az öncesine kadar, bu konuda câhil diğer insanlar gibi, kendisi de böyle bir ilim dalı olduğunu bile bilmiyor, konuyu hiç ciddiye almıyordu.

Artık şu "burçlar ilmini" iyice anlamak gerekti...

Neyse geçen geçmişti... 

Şimdi yapılacak iş, hiç olmazsa ânını değerlendirebilmekti...

Hemen kitaplarına gömülüp, bu konuda araştırma yapmak zorunluluğundaydı...

ELF'in vermiş olduğu bu son bilgiler gerçekten şaşırtmıştı Cem'i bir defa daha!. Zaten her bir buluşmaları onun düşünce dünyasını karmakarışık ediyordu ya!. Ama bu defakiler!.

Astrolojiyi, herkes gibi sadece bir "yıldız falı" zannetmekteydi o ana kadar Cem!.

Oysa, Elf'in anlattıklarına göre, bugünkü deyimiyle astroloji, ya da eski deyimiyle "Burçlar ilmi" tamamıyla ve kesin olarak bir bilim dalı olmalıydı!.

İnsanların beyinleri, çeşitli takımyıldızlardan gelen kozmik ışınlarla programlandığına göre, âdeta insanların "KADER"lerini düzenleyen bir bilim dalı olmalıydı!.

ASTROLOJİNİN İSPATI, 

KENDİNİZDEDİR!

Söylediklerimizin ispatı için önce iki bilgiye ihtiyaç vardır;

1-Kesin doğum tarihimiz. Senesi, ayı ve günü... Meselâ 1945-1-21 gibi...

2-Doğum saati. Günün hangi saatinde doğmuş olduğunuz... 02.45 gibi...

Şimdi bu iki bilgiye sahipseniz... 

“A’dan Z’ye Astroloji“ kitabını bulunuz ve oradan doğum tarihinize göre asıl burcunuz ile doğum saatiniz itibariyle yükselen burcunuzu bulunuz ve okuyunuz. Yüzde 40-50 arasında özelliklerinizi «esas burcunuzdan»; yüzde 50-60 arasındaki özelliklerinizi de «yükselen burcunuzda» bulacaksınız. Duygularınızı görmek için de doğduğunuz saatte ayın hangi burçta olduğunu öğrenip, okuyarak çözebilirsiniz.

Şâyet kendi doğum tarihinizi veya saatinizi bilemiyorsanız, bildiğiniz bir yakınınız için de aynı çalışmayı yaparak sözlerimizin gerçek olduğunu görebilirsiniz.

Biz Cenâb-ı Hak’kın mânâ yoluyla ihsân ettiği bu tür sayısız bilgiyi bilfiil kişiler üzerinde araştırma yaparak kesin hâle getirdik. Dilediğimiz, sizlerin de aynı araştırmayı yaparak ilâhî düzenin nasıl işlediğine dair kesin bilgilere kavuşmanızdır...

Zîrâ daha ilerde anlatacağımız bir takım hususların, beynin bu işleyiş düzeni ile son derece yakından alâkalı olduğunu göreceksiniz. Onun için öncelikle bu bölümün çok iyi bir biçimde anlaşılması gerekmektedir. 

Esasen kişinin yüzde 90’lara varan bir biçimde, tüm özelliklerini dahi okuyabilmek ehli için mümkündür.

Bunun için, “gökgünlüğü” denen «Ephemeris» adlı bir kitap ile “Dalton’s Tables Of Houses” adlı ikinci bir kitaba ihtiyaç vardır. Birinci kitapta, sizin doğduğunuz günde güneş sistemindeki tüm planetlerin, hangi burçların kaç derecesinde olduğu bilgisayarlarca hesaplanarak yazılmıştır. İkinci kitapta ise hangi burçların doğduğunuz saatte kaçar derecelik açılarla beyninizi etkilediği hesaplanır.

İşte çıkan netice, sizin «alın yazınız»dır!.

İşte beyin, bir beyin astroloji haritası çizildikten sonra, planetlerin düştükleri burçlara, birbirleriyle aralarında oluşturdukları açılara göre kişinin çeşitli yönleriyle kâbiliyetleri huyları, karakteri, mizâcı hakkında oldukça fazla şey söylenebilir. Velev ki o kişiyi hiç görmediniz!. Ancak burada çok önemli bir husus söz konusu tarih ve doğum saatinin kesin gerçek olması.

ASTROLOJİ, “GAYB”I BİLMEK MİDİR?!

Peki bu,  gaybı bilmeyi iddia etmek, ya da gaybı bilmek değil midir?..

Siz şâyet bir otomobil fabrikasının çıkardığı modelleri ve bu modellerin özelliklerini, bunların teknik niteliklerini, motor devrini, turunu, sair inceliklerini kataloglardan öğrenmişseniz; ve sonra da biri gelip falanca şu marka ve model bir araba almış derse; sonra da siz o arabanın özelliklerini sayarsanız bu gaybı bilmek midir?. 

Asla!.

Demek istediğim şudur; şâyet bir planetin hangi burçta iken ne tür özellikler oluşturduğunu bilgi ya da tecrübe yollu öğrenmişseniz, genel hatları itibariyle bir insanın da bir çok yönlerini, onu görmeden tanıyabilirsiniz. Bu, asla gaybı bilmek olmayıp; ilâhî düzen içindeki ilimlerden bir ilimdir.

&

Astroloji, kehânet değildir!. 

Planetlerin açıları, geçmişte yaşanmış tecrübeler ışığında, yorumlayabilenlerine enteresan bilgiler verebilir. 

Meselâ, bir depremi oluşturabilecek 7 Eylül  21.30; veya 16 Eylül 15.30 tarihlerindeki açılar sert ve tehlikeli olarak nitelendirilebilir… Ama o sert açı nereyi vurur; ya da şiddeti nedir konusunda fikir vermek mümkün değildir! Ayrıca bu anlardaki etkileşimin sonuçlarının, aynı anda değil; takip eden birkaç gün içinde açığa çıkacağı da göz ardı edilmemelidir.

Şu gerçek fark edilmelidir ki; düz tepsi dünya üzerinde yaşayan insanlar değiliz;  ve evren bizim için,  çevremizde dönmüyor! 
Evrensel bir sistem ve mekanizma yaratılmış; biz de o mekanizmaya (“Sünnetullah”a) tâbi olarak yaşıyoruz!.
ASTROLOJİ  İLMİNİ ÖĞRENMENİN 

YARARLARI NELERDİR? 

Peki bu ilim bize ne getirir?..

Bu ilmi bilmek lüzumlu mudur?..

Bu ilmin insan için ne gibi yararlarından söz edilebilir?

Evet bu suallerin cevabını şöyle sıralayalım;

Astroloji ilminin deneylerinizle bir gerçeğe dayandığını gördükten sonra ister istemez bazı suallerin cevaplarını aramak zorunda kalacaksınız, şâyet düşünen bir beyne sahip iseniz.

Eğer sizin sayısız özellikleriniz, sizin hiçbir katkınız söz konusu olmadan daha doğduğunuz zaman programlanmışsa, ‘’ben’’ dediğiniz varlık nedir? Elinizden gelenler nelerdir ve nereye kadardır?.. Neden varsınız?.. Varlığınızı değiştirebilir misiniz?. Nereye kadar?.. Nasıl?.. vs. vs...

BURÇLARIN OLUŞTURDUĞU GRUPLAR 

VE ÖZELLİKLERİ

Burçların yaymış olduğu ışın türleri esas olarak 4’e ayrılır. Bu türler eskiden yapılan tasnifte, şu isimlerle belirtilmiştir:

Ateş; Koç – Aslan – Yay

Hava; İkizler – Terazi – Kova

Su; Yengeç – Akrep – Balık

Toprak; Boğa – Başak – Oğlak

Şimdi önce bu dört gruptan sözedelim;

«Ateş» gurubunun en bâriz özelliği, bu guruptan olan kişilerin kendini beğenmiş, gururlu, dediğim dedik, bir yapıda olmalarıdır. Daima çevrelerine hükmetmek isterler. Hep zirveye tâliptirler.

«Hava» gurubunun özelliği ise havaî bir tip olmalarıdır. Sebatkâr olmazlar. Her konuya dönüktürler. Fakat bir süre sonra o konudan bıkıp başka bir konuya merak sararlar. Fedakâr ve çevreyi düşünen tiplerdir.

«Su» gurubunun ortak özelliği ise son derece duygusal bir kafa yapısına sahip olmalarıdır.

«Toprak» gurubu insanların ortak özelliği ise sâbit fikirli ve genelde maddeye dönük, paraya bağlı olmalarıdır.

Ancak...

Dikkate alınması gerekli en önemli husus...

Dedik ki az önce, esas itibariyle herkesin iki ana burcu vardır;

A-«Ana» ya da «İç» burcu.

B-«Yükselen» ya da «Dış» burcu.

Biz daima karşımızdaki kişide, onun «dış burcundan» yani “yükselen” burcundan gelen özellikleri görürüz. Ve kişi daha büyük çoğunlukla dış burcunun getirdiği özellikler istikametinde yaşar. İnsanların çok büyük çoğunluğunda «İç» burç ile «dış» burç farklıdır. Bundan dolayı da siz kendinizin veya karşınızdaki kişinin sadece «İç» burç özelliklerine vâkıf olursanız, çoğunlukla o kişide bunları göremezsiniz!. Zirâ önce de yazdığımız gibi, kişinin davranışları, mizâcı tamamiyle «dış» burcunun yâni «yükselen» burcunun etkisi altındadır.

Ve günümüzde insanların burçlar konusunda şöyle uzaktan bir bakıp sonra da inanmadan geçmelerinin ana sebebi bu «dış» burç ya da «yükselen» burç konusunda bilgilerinin olmayışında yatar.

Bize lûtfedilen ilme göre, vâkıf olmuşuzdur ki, kişi 35-40 yaşlarından sonra iyice «yükselen» burcun kapsamına girmekte ve bu kişinin kişiliği yüzde 70-75’e varan nispetlerde «dış» burcuna dönüşmektedir.

Bu sebeple karşımızdaki kişiyi doğduğu tarih itibariyle edindiği «İç» burç yönünden ziyade, doğduğu saat itibariyle edindiği «dış» burç yönünden tanımak zarûreti söz konusudur.

Bir kişinin iç ve dış burçları şöyle çaprazlaşabilir; 

İç burcu Dış burcu 

Ateş Ateş 

Ateş Hava 

Ateş Su 

Ateş Toprak

Ateş grubundan birincisinde olan kişi son derece bencil, yaşamdan önce kendisini düşünen, dünyanın kendi çevresinde dönmesini isteyen, istekleri olmayınca da sadece kendi menfaatinin gerektirdiği biçimde bir yaşamı tercih eden kişi olacaktır.

İç ateşe dış hava gelir ise, bu defa yukarkine benzer düşüncelere sahip olmasına rağmen, bu kişi yaşamında havai meşrebi olacak, kolay kolay âdetlere bağlı kalmayacak; çevresine yararlı faaliyetlerde, kendini fazla düşünmeden, bir takım davranışları ortaya koyabilecektir.

Ateş iç’e Su dış burçlara gelince. Yani Koç veya Aslan yâhut da Yay gibi bir iç burca sahip olmasına rağmen, dışarıya bir Yengeç ya da Akrep veya Balık düşmesi hâli. Hayatı sıkıntı ve huzursuzluğa namzet bir kişi geliyor demektir. Zira içteki ateş kaynaklı yapı dıştaki su nitelikli kapayıcı yapı yüzünden sürekli bastırılır. Bu da kişide büyük oranda bir takım iç sıkıntıları meydana getirir. Bu tesirler bazen çok artar, bazen de nispeten geriler.

Ateş içe rast gelen toprak dış da gene nispeten yukarıda saydığımız gibidir; ancak üsttekinde görülen şiddetli sıkıntılar ve bunalımlar bunlarda daha azdır. Kafada cömert olan bu kişi fiiliyatta kolaylıkla para harcayamaz. Çevrenizde gördüğünüz bildiğiniz zenginlerin yüzde doksana yakınının dış burcu toprak gurubundan olan boğa veya oğlaktır. Ya da haritasında toprak gurubu, bu burçlarında birkaç güçlü planet mevcuttur. Veya 2. Evinde para getiren güçler mevcuttur.

Esasen burada konuya sadece bazı örnekler vermek istediğimiz için detaylara fazla girmeyeceğiz. 

Gelelim Hava içe düşen dışlara... 

İç burcu           Dış burcu 

Hava                Ateş 

Hava                Hava 

Hava                Su 

Hava                Toprak

Hava gurubundan olan bir beyinin en bâriz özelliği insanlığa yardımı, yararlı olmayı düşünen bir kafa sahibi olmasıdır. Yaşamı oldukça objektif olarak seyredip değerlendirmeye çalışır, hoşgörülüdür. Ancak bütün bunlara rağmen dışa gelen ateş bu durumdaki havayı son derece gururlu kendini beğenmiş bir görüntüye sokar. 

İç kova ise son derece akıllı ve kendini beğenmiş bir tip; iç ikizler ise zeki ve gururlu bir tip oluşur. Terazi’deyse doğru bildiğini dom dom söyleyen kimseden çekintisi olmayan bir tip ortaya çıkar. İç havaların genel bir diğer karakteristiği, zaman zaman kendilerini sanki bu dünyanın değil de başka bir dünyanın insanı imiş gibi hissetmeleridir.

Şâyet iç havaya karşılık dışa bir su gelirse görüntü hayli farklı olur. Zirâ, kafadaki özgür düşünce, dıştaki duygusal ve bağımlı bir karakter ile kayıtlanmış olur. Özgür kafa, dış yengeç ise evine, ailesine bağımlı onlar için kendini harcayan bir tip oluşturur. Dış Akrep olursa bu defa duygusal davranışlardan kurtulamayan fakat oldukça özgür davranışlar ortaya koyabilen, iradeli ve tahakkümcü bir tip düşer. Bunu ancak kararsız eden içe düşecek bir ikizlerdir. Dışa düşen bir balık ise özgürce yaşamın zevklerine yönelebilen bir tip oluşturur.

Hava gurubu burçlar içinde akıllı olan Kova, zekî olan İkizler, sevgi dolu olan da Terazidir. 

Esasen burçlar içinde en güçlü akıl, kova insanında mevcuttur. 

Dışa düşen toprağa gelince... Şâyet boğa düşerse, yeme – içme ve sohbet zevklerine düşkün, kazanca yönelik hırsı fazla bir tip çıkar. Başak düşerse hırslı, hareketli, düzenli kazanca dönük araştırmalar içinde bir kişi olur. Ama ne yapsa bir boğa gibi para yönünden şanslı olamaz; zaman zaman eline para geçer fakat arkasından büyük miktarlarda kaybeder. Oğlak da ise kararlı, olgun, hoşgörülü, yardımsever fakat parasına da çok bağlı bir tip oluşur. Eğer Oğlak’ın içine Kova düşmezse, Oğlak karakteristiği hemen bütün burçlara hâkim duruma geçer.

İç burcu          Dış burcu 

Su                  Ateş 

Su                  Hava 

Su                  Su 

Su                  Toprak

Su gurubunun genel karakteristiği son derece duygusallıktır. Bu duygusallık dışa rastlayan bir ateşle birlikte genellikle kontrol edilemeyen taşkın davranışlara kadar uzanır. “Meczup yapılı” denen kişilerin yüzde 90’ı iç burcu su, dış burcu ateş gurubu olanlardan çıkar. Bu kişiler hayatta en çok pişmanlık duyan kişilerdir. Çok defa duygusallıkları yüzünden ve kendilerini kontrol edememeleri yüzünden istemedikleri davranışları ortaya koyup, sonra da bundan büyük pişmanlık duyarlar. Tam anlamıyla taşkın tiplerdir. Esasen iç dünyalarında son derece merhametli, müşfik kimselerdir. 

İç suya isabet eden bir dış hava ise en büyük hayırseverlerin ortaya çıkmasına sebep olur. Zirâ hava gurubu eliaçıklığı verir buna bir de son derece merhametli düşünce gelirse eşittir hayırseverliliktir. Toprak dışa gelince ise. Duygusal ama kendi menfaatine dönük; son derece mütevazi, fakat menfaatine halel gelme ihtimali karşısında da kaplan kesilen bir tip ortaya çıkar.

İç burcu             Dış burcu

Toprak                 Ateş

Toprak                 Hava

Toprak                 Su

Toprak                 Toprak

Toprak gurubuna bir dış ateşin gelmesi genellikle gene taşkın bir tipin ortaya çıkmasına yol açar. Ancak bu tip su gurubundaki kadar kontrolsuz değildir. Ayrıca su gurubundaki taşkınlıkların kökeninde duygusallık olmasına karşılık; toprak gurubunun kökeninde ise menfaatler yatar genellikle. 

Havanın dışa gelmesi hâlinde ise, kafadaki maddecilik ele kadar uzanmaz ve «sanki eliaçık» bir görüntü ortaya çıkar. Oysa esasen bu kişi kafaca hayli maddecidir. 

Dış suda ise merhametli, acıyan ama yardımları küçük miktarları geçmeyen tipler görülür.

Toprağa rastgelen dış toprağa gelince. Son derece mütevâzi ama âdeta «varyemez» tipleri görürsünüz. Genellikle de zenginlerdir.

Şimdi görüldü ki dört içe düşen dört ayrı dış yapı itibariyle toplam 16 grup insan çıktı. Bunu biraz daha detaylandırmak gerektiğinde, ikinci basamakta144 ana grup ile karşılaşırız. Ki her insan bu 144 gruptan birindedir.

Meselâ iç Koç’tur, dış Aslan’dır, yâni ateşe ateş; veya iç Kova’dır, dış Yay, yani havaya ateş; yahût iç Yengeç’tir, dış Oğlak, yani suya toprak vesaire gibi.

Demek ki herkesin «İki ana burç gurubu» vardır.

YÜKSELEN BURCA GÖRE

FİZİKÎ YAPILAR

Burada üzerinde en önemli bir husus olarak tekrar tekrar durduğumuz husus, kişinin «yükselen burcudur». Zira astrolojik tüm olaylar, çoğunlukla yükselen burç yönünden aldığınız tesirlere göre oluşur. Şâyet siz «yükselen» burcunuzu bilmiyorsanız ve hattâ bundan daha ileri olarak, doğum anınıza göre çıkarılmış beyin açılım haritanıza sahip değilseniz, olayların nasıl ve ne şekilde sizi etkilediğini anlamanız mümkün olmaz. Hiç mi anlama yolu yoktur?..

Bir pratik anlama yolunu size gösterebiliriz. Ama bilinmelidir ki bu kesin olmaz. Çünkü bazı hallerde haritanızda bulunan herhangi bir eve düşen birkaç planet o evdeki burcun sanki «yükselen» burcunuzmuş gibi yapınızı etkilemesine yol açar. Ama gene de pratik olarak dediğimiz yolu deneyebilirsiniz. Alacağınız Astroloji kitabında «yükselen burçlar» bölümünü bulun ve «yükselen» burca göre verilen fizik yapı târiflerini okuyun. Hangisi sizin fizik yapınıza en çok uyuyorsa muhtemelen «yükselen burcunuz» olabilir.

Karşınızdaki bir kişinin ya da kendinizin «yükselen» yâni «dış» burcunuzu anlamanın bir pratik yolunu da kısmen burada özetlemeye çalışalım.

«Yükselen» burç tespitinde önce gurubu sonra da o grup içinde hangi burç olduğunu tesbit edeceğiz.
Ateş gurubundan işe başlayalım... Koç elinde parmaklar, ince olmayan uzun ve tırnak uçları, küte yakın kavislidir. Esasen yükselen koç tipi kişiler güçlü, orta ya da uzun boylu, alnı hafif açık ve çıkık tiplerdir. Eti dolgundur ama toplu denmez.

Bu gurubun ikinci burcu Aslanlar ise yapılarıyla, saçlarıyla ve elleriyle hemen belli olurlar. Elleri bütün yakışıklı ve gösterişliliklerine rağmen, ister kadın olsun, ister erkek, bir pençe gibidir genelde. Güçlü ellerin parmaklarında eklem yerleri son derece belirgin ve kemiklidir. Su eli ne kadar etli, tombul, yumuşak ise, bu da zıddına o kadar sert, kemikli ve güçlüdür. Geniş omuzlar, kadınsa gür ve havalı saçlar, gösterişli hemen dikkati çeken bir yapı.

Yay’a gelince... Genelde, açık enli ve geniş bir alın, oval ve kemikleri belirsiz kılacak düzeyde bir yüz. Düzgün bir burun, etli olmayan dudaklarıyla konuşkan, iğneleyici ve zaman zaman da alaycı bir tip. Genellikle ince uzun, 35 yaşa kadar zayıf sonra balık etinde ve mide düzeyinde şişkinliği olan bir tip. Umumiyetle girdiği toplumlarda dikkati çeker.

Hava gurubundakilere gelince...

İkizlerdekiler. Zayıf ince orta ve uzun boylu biri. Eller ince uzun ve kemikli; parmaklar kadınlarda kürdan gibi erkeklerde de son derece ince, tırnaklar ince uzun ve sivri. Kadın yüzünde güzellik, fakat erkekte son derece kemikli, iri bir burun, ufak kulaklar. Mideden şikâyetleri çoğunlukta. Sinir sistemleri hassas, elleri açık! Yerlerinde duramazlar ve sık fikir değiştirirler.

Teraziye gelince. Yüz ister kadın olsun ister erkek, son derece güzel. Eller kemikliliğini yitirmiş, fakat tombul da değil; boy orta uzun arası!. Vücut düzgün. Yanakta ben sözkonusu. Konuşkan, canlı, sevecen, hareketli!.

Kovaya gelince. Hayli az rastlanır. Tıknaz, orta boylu güzel değil sevimli, cana yakın, özellikleri elektrik ve elektronik eşyalar ile ilgilenen, kendini beğenen bir tip. Eller az etli ince uzun, tırnaklar uzun ucu sivri.

Su gurubundakilere gelince...

Yengeç. İster kadın, ister erkek hemen tanınırlar. Kısa veya orta boy. Etli sayılır bir vücut. Yuvarlak bir baş, üstü kemikli öne sarkık ucu sivri bir burun. Kadında göğüsler belirgin iri. Eller tombul, parmaklar kısa etli ve uçları sivriye yakın. Zaman zaman âniden karamsarlığa kapılan bir tip. Çene ufak, nokta tip!.

Akrep de kolay tanınır. Orta veya kısa boy. Belirgin kemikli ucu kesik «V» çene. Bacaklar kısa. Yüz genellikle cazibeli. Ten umumiyetle pembemsi beyaz. Kadında ekstra etki söz konusu değilse diğer su burçlarında olduğu gibi göğüsler ve kalçalar belirgin. Enerjisi kolay kolay tükenmeyen ve çevresine hükmeden bir tip. Her yerde yönetici tavırlar ve eleştiricilik

Balık ise son derece toplu. Büyük yuvarlak ya da hafif oval etli yüz, iri burun, iri kulak, Akrep’te olduğu kadar arkaya yapışık değil. Yuvarlak etli çene ve gıdı!.

Evet buraya kadar anlattıklarımız pratik olarak kişinin «yükselen» burcunu tanımak için bir formül; ama asla kesin olarak böyle diyemeyiz; çünkü o kadar sayısız yarattığı oluşumları vardır ki Cenâb-ı Hak’kın, bunları ancak guruplar içinde mütalâa edebiliriz.

“İÇ” VE “DIŞ” BURÇLAR, 

NEYİ İFADE EDER?

«İç» burç, kişinin İSTİDADINI gösterir.

«Dış» burç, kişinin KÂBİLİYETİNİ gösterir.

BURÇLAR, 

İNSAN İLİŞKİLERİNİ NASIL ETKİLER?

İnsanların şu yaşam sırasında birbirlerine olan sempatilerinin ve antipatilerinin altında tamamiyle burçlarının birbiriyle uyuşup uyuşmaması hususu yatar. 

Halk arasında «Yıldızı barışmadı» ya da «yıldızı uydu» denilen tâbirlerin kökeninde, o kişilerin burçlarının etkileri ile birbirleri arasındaki ya çekim ya da itiş kastedilir.

Bu husus Müslim’deki bir hadîs-i şerîf’te, Ebû Hüreyre radıyallahu anh tarafından şöyle nakledilir:

Rasûlullâh salla’llâhu aleyhi ve sellem şöyle buyurdu:

“Ruhlar, (âhirette sınıf sınıf) toplanmış cemaatlerdir. Bundan ötürü, içlerinden birbirleri ile tanışanlar, sevişip anlamışlardır. Birbirleriyle birleşmeyenler ise ihtilâfa düşmüşler, anlaşamamışlardır”!.
Böyle olunca insanlardan kimler birbirlerini severler ve kimler de birbirlerine yaklaşamazlar, iterler.

İki insanın şâyet;

«İç» burçları aynı guruptan, «dış» burçları aynı guruptan ise birbirlerine sempati duyarlar.

«İç» burçları aynı, «dış burçları» ayrı, biri ateş öteki hava ise, yahût biri su diğeri toprak ise birbirlerine çekerler.

«İç» burçları biri ateş diğeri su ya da toprak ise bir araya kolay kolay gelemezler kafaca. Hele dışları da ateşe karşı su ise âdeta iterler birbirlerini.

«İç burçları» birbirine yakın fakat «dış» burçlar ters ise beraber arkadaşlık etmeleri zordur. Meselâ iç hava- suya dış ateş – su. Ya da iç hava – ateşe dış ateş – toprak, dış ateş – su.

Bir de şu husus vardır; Çaprazlama bakış açıları...

Meselâ siz «düşünce» yapınızla yani «İç» burcunuzla karşınızdakinin davranışsal yâni «dış» burcuna bakarsınız ve beğenirsiniz, ama kafaca uyuşamazsınız. Sebep ?..

Çünkü sizin içinizle – dışınız çaprazdır. Yâni iç burcunuz hava ya da ateş, yahût bunun aksi su veya toprak; buna mukabil karşınızdakinin de bunun gibi zıt bir durumdur. Diyelim ki sizin içiniz hava dışınız sudur, onun da dışı ateş içi topraktır. Şimdi siz hava gurubundan olan kafa yapınız ile onun ateşsel «dış»ını seveceksiniz ama konuşup anlaşmaya gelince sizin kafa yapınız ile onun kafa yapısı da bağdaşmayacaktır. Daima yaşama ve olaylara apayrı pencerelerden bakacaksınız..

Demek ki iki insanın biraradaki yaşamı, iş ve arkadaşlık ya da evlilik olsun hep bu burçlarının; yâni beyin açılımlarının birbirine uyması ve dolayısıyla beyinlerinin yaydığı radyasyonların birbirini en azından itmemesine bağlıdır. «İç» ya da «dış»ları birbirini çekmeyen insanların ise birarada bulunmaları imkân dışıdır.

«Dünyada kim kimle beraber ise ölüm ötesinde de onu arar ve onunla beraber olmak ister» 

sırrı kısmen bu esasa dayanır. 

Demek oluyor ki insanların arasındaki münasebetler ve sempati – antipati konusu dahi beyinler arası benzer açılımlar dolayısıyla ortaya çıkmakta. 

Şimdi bakın, bir kişiyi seviyorsunuz arıyorsunuz, mutlaka burçlarınız arasında benzerliği tespit edeceksiniz. Ki bu, daha ziyade dış burçların benzer – yakın karakterli olmasındandır.
Şimdi belirgin olarak ortaya şu husus çıkmış oldu; 

İnsanların gerek kendi yapıları ve gerekse birbirleriyle olan ilişkileri hep beyinlerinin burçlar tarafından programlanma biçimine bağlı!.

ASTROLOJİK TESİRLER , 

İNSANLARI NASIL ETKİLER?  

Şimdi biraz da insanların astrolojik etkilerle nasıl etkilendiği üzerinde duralım.
1-Birinci etki alım şekli: doğum anınızda güneş sistemindeki planetler nerelerde ise, onların üzerinde diğer planetler 30-60-90-120-150-180 derecelik açı yapar bir biçimde geçerken, mutlaka geçtikleri evin ihtiva ettiği konuda bir hareket oluşur.

2-İkinci etki alım şekli: bu planetler şâyet sizin haritanızdaki bir planet ile birbirleri arasında belirttiğim açıları oluşturacak bir biçimde geçerse bu defa gene benzeri türden, fakat daha sert etkileşimler meydana getirir. Meselâ haritanızdaki Venüs ya da Mars’ınızın üzerinden, bir Güneşin bir Satürn veya Uranüs ile 90 ya da 120 derecelik açı yaparak geçmesi gibi.

3-Üçüncü türden bir etki de, Ay dolayısıyla oluşan bir etkidir. Ay, duygularımız ile son derece yakın ilişki içinde olan bir planettir. Özellikle bizim «yükselen» burcumuzdan ve yükselen burcumuzun mensup olduğu gurubun diğer burçlarından geçerken, bizi son derece etkiler ve çoğu zaman tasvip etmeyeceğimiz aşırı duygusal, fevrî davranışlar içine bizi sokar.

Şâyet o anda aklımızla içimizde kabaran duygularımızı bastıramazsak, sonradan pişmanlık duyacağımız bir fiili ortaya koymamız ya da sözü sarfetmemiz mukadder olur.

ALLAHÛ TEÂLÂ’NIN KADERİ, 

“HER AN” NASIL YERİNE GELMEKTE?

Hemen burada şu mânâya gelen hadîs-i şerîfi hatırlatalım:

Enes radıyallahu anh naklediyor:

Rasûlullah salla’llâhu aleyhi ve sellem buyurdu ki:

-Cenâb-ı Hak bir kazasını yerine getireceği zaman o kulun aklını başından alır, o kul bu halde o işi işler; sonra o kulun aklını iade eder de bu defa o kul pişman olup, ben bu işi nasıl yaptım der. (Deylemî)

Evet, KADER nasıl hükmünü yerine getirir, önce onu görelim;

Normal akıllı bir insan.. Ama ne çare ki kaderin hükmü geldi çattı. Mars, Güneşinin üzerinden geçerken, Ay da yükselen burcundaki bir planetin üzerine düştü. İşte o anda ne olduysa oldu, son derece sudan bir sebeple karşısındaki kişiye karşı içinde âniden bir şiddet uyandı ve çekip bıçağını saplamaya başladı!. Aklı başına geldiği zaman ise karşısındaki 12 yerinden bıçaklanarak ölmüştü!. Sonra şöyle konuştu: «Bir anda aklım başımdan gitti, vurdum vurdum... Aklım başıma geldiğinde ise iş işten geçmişti!.»

İşte sık sık gazetelerde gördüğünüz bu satırlar bilinçsiz olarak anlatılan «kader» hükmünden başka bir şey değildir!.

Nitekim yukarıda nakletmiş olduğumuz hadîs-i şerîf de bu söylediklerimizi aynen teyîd etmektedir. Böyle olunca, biz kimseyi suçlamayacak mıyız?. Bu sorunun cevabını ileride «kadere iman» bölümünde vermeye çalışacağız. 

Şimdi sadece olayın geliş şekline bakalım;

Evet Allahû Teâlâ’nın kaderi nasıl yerine gelir?. Daha doğrusu her an nasıl uygulanmada?.

Beyinlerimiz her an burçlardan gelen sayısız kozmik ışınların bombardımanı altında!. Bu ışınım, beyinlerimizin ilk açılışı kadarki kapasitesiyle her an alınıp değerlendirilmede. Bu gelen ışınım, sürekli olarak değişen açılar ve değişen güçlerle beynimizde çeşitli planetlerin etkisiyle açılmış devreleri etkiliyorlar.

Meselâ ilk açılımdaki Mars devresi, bir zaman Jüpiter’in yansıttığı ışınımı alırken, bir süre sonra Satürn’ün yansıttığı, bir süre sonra Güneş’in yansıttığı ışınımı alıyor. Ya da ilk açılım ile ay; sürekli üzerinden geçen çeşitli planetlerin yansıttıkları tesirleri almada; ve gene süratli devriyle çeşitli ilk açılım devrelerini etkilemede.

Böylece bizler sürekli olarak hâlden hâle girmekteyiz.

Bazı kişilerin ilk programlanışları çok sert olur ve bunlar beyin yapıları itibariyle çok hassas olarak aramızda yaşarlar. En ufak bir etki alımında hemen duygulanırlar, daima meseleleri olduğundan çok büyük olarak görüp değişik hâllere girerler. 

Bazıları da son derece ağırkanlı, zor değişen tiplerdir. Gene bazıları dışa dönük, atak, girgin; bazıları da içe dönük, pasif, ilk hareketi hep karşılarından bekleyen tiplerdir. 

Bazılarının iç dünyalarında çok büyük hareketler olup bunları bir türlü dışa vuramazlar; bazıları da aksine, çok konuşkan hareketli, etkileyici tiplerdir ama iç dünyaları dışı yeterli oranda besleyebilecek kapasiteye sahip değildir. Çoğunlukla bundan dolayı içdünyalarında pişmanlıklar duyagelirler.

Kısacası insanların bütün huyları, karakterleri, mizaçları tamamiyle beyinlerinin ilk açılımında aldıkları açılımlar, programlanma istikametinde oluşur. Ve bu ilk tesirlerde ne kapasitede bir açılım ve yönlenmeye nâil olmuşlarsa, artık yaşamlarında da o istikamette bir çalışma içine girerler. Ama bu gene de nasıl başladılarsa öyle bitecektir, demek değildir. Zîra, ilk açılımdan sonra, bir vesile ile o kişi şâyet zikre başlar ise, bu defa beyninde yeni açılımlar oluşacağı için, huylarında, davranışlarında bazı değişiklikler olmaya başlar.

Ancak bu değişiklikler, daha ziyade kişinin «istidat» yönüyle alâkalı olan, doğum günleri ile ilgili olarak aldığı tesirlerde daha çabuk görülür. Kişinin «kâbiliyet»iyle alâkalı, doğum saatiyle ilgili devrelerde ise, değişim çok daha yavaş olarak meydana gelir.

Daha önceden de belirtmiş olduğumuz gibi, 120. Günde alınan tesirlerle ilgili hususlarda ise, yani kişideki «A’yân-ı sâbite»de ise asla değişiklik olmamaktadır!. 

«said ana karnında saiddir; şakî ana karnında şakîdir».

Yâni Cennete gitmesine yol açacak ekstra antiçekim dalgalarını üretme ihsanına beyin daha 120. Günde nâil olmuştur. Ya da maâlesef hayır!.

Muhakkak ki Allah dilediğini yapmadadır!. Ve trilyonlarla güneşin içinde yüzdüğü evreni vareden güce sual sorulmaz yaptığından!.

BÜTÜN YILDIZLAR DA 

O’NUN EMRİNDEDİRLER!

Evrendeki tüm varlıklar, varedenin sayısız özelliklerinin âşikâre çıkmasına vesile olmak gayesiyle ve sanki o özelliklerin yoğunlaşması suretiyle oluşmuştur. Bir diğer ifade ile; tüm takım yıldızlar, yıldız birikimleri olan galaksiler hep vareden mutlak varlığın sayısız isimlerinin ve vasıflarının yoğunlaşmış halleridir gerçekte!. Ve bunların yaydıkları sayısız kozmik ışınım dahi kendilerini oluşturan mânâların tüm varlığa yayılmasından başka bir şey değildir.
İnsana bakıp, «bu, etten-kemikten ibaret basit bir hayvandır!. ruhu yoktur!!! Ebedî bir hayatı yoktur!. Değişime girer ve tükenir!.» demek ne kadar ilkel ve dargörüşlü bir anlayış ise;

Galaksilere, takım yıldızlara, burçlara, Güneş sistemindeki planetlere bakıp da, onlar için. «bunlar basit yıldızlardır. Doğar, ölürler. Canlılıkları yoktur, cansızdırlar!. lâf olsun diye oluşmuş ve oluşmaktadırlar!. Ne etki alırlar ne de etki verirler.» demek de o kadar ilkellik ve dargörüşlülüktür!.

«HİÇBİR ŞEY HARİÇ OLMAMAK ÜZERE, HER ŞEY ALLAH’I TESBİH VE HAMD ETMEKTEDİR ANCAK SİZ ONLARIN TESBİHİNİ ANLAYAMAZSINIZ» (İsrâ – 44)

Âyeti dahi onların canlılığına ve bir görev îfa etmekte olduğuna işaret etmektedir.

Böylece olayı izah şartlarından mahrum olan eski kemâl ehli de, bu yıldızlarda yaşayan meleklerden sözetmişlerdir ki esasen aynı şeydir. Bir kısmı da yıldızların ruhunu ifadeye çalışmıştır ki; bu da aynı şeydir.

Nahl sûresinin 16’ncı âyetinde;

«YILDIZLA ONLAR HİDÂYET BULURLAR» 

denmektedir.

Bu apaçık bir gerçeğe işarettir!. Ancak ne var ki, sürekli olarak tapınma duygusu ile gözünün gördüğü bir takım şeylere tapınma arzusu içinde olan insan, yıldızlarda takılıp kalmasın ve onlara tapınmasın diye bu gerçek örtülmüştür.

«Onlar yıldızla yollarını bulurlar» şeklinde, bu âyet anlatılmak istenmiştir. Ve elbette ki âyetin sadece bu mânâsına şartlanmış olan kişiler bizim bahsettiğimiz yönünü şimdi inkâr etmeye çalışacaklardır.

Oysa yıldızların yaydığı kozmik ışınımlar, onların beyne ulaşması, ‘’hidâyet’’ dediğimiz olaya yol açan beyin devrelerini açması ve o kişinin takdîri Hüda ile böylece hidâyet bulması hiç de yadırganacak bir olay değildir!.

‘’Allah’ım beni doyuran sensin!’’ dediğin zaman, yediğin gıdaların çeşitli organların tarafından değerlendirilerek enerjiye çevrilmesi olayı nasıl ana mânâyı değiştirmiyor ve ortadan kaldırmıyor ise; burada da olay aynıdır!.

Burada anlaşılması gereken en önemli olay şudur:

Bedene nisbetle yenen yemeğin, içilen suyun, teneffüs edilen havanın yeri ne ise, yıldızlardan beyne ulaşan ışınımın yeri dahi odur!.

Nasıl ekmeğe suya havaya tapınılmıyorsa, böyle bir şey ilkellik ise, aynı şekilde yıldızlara tapınmak da o derece ilkelliktir!. 

Varlıkta mutlak hüküm süren-tasarruf eden, Allah azze ve celledir!.

Dilemiş ve herşeyi bir vesîle ile meydana getirmiştir.

Eğer biz aklımızı kullanır, kâinatın nasıl tümüyle bir mekanizma şeklinde işlediğini idrâk edebilirsek; Allah’a karşı kulluk görevimizi çok daha geniş boyutlarda îfa etmiş oluruz!. Elimizden gelmiyorsa, muhakkak ki kişi kapasitesi dışında kalandan mesûl değildir!.

«GECEYİ VE GÜNDÜZÜ, GÜNEŞİ VE AYI SİZLERE TESHİR BUYURDU. BÜTÜN YILDIZLAR DA O’NUN EMRİNDEDİRLER!. ELBETTE BUNDA AKLI OLAN KAVİM İÇİN, İBRETLER VARDIR (Nahl – 12)

Allah, yeryüzünde «Halife» olarak insanı meydana getirmek istedi. Onda, kendi özelliklerini izhar etmeyi diledi. Ve onu meydana getirecek muhteşem kozmik fabrikayı, yâni kâinatı yarattı!. Sonra onun içinde, kudretiyle insanı yarattı ve nihâyet onu kendine ayna kıldı!. Tâ ki sayısız özellikleri onlarda her birinde ayrı ayrı yansısın!.

«Allahû Teâlâ yaratıklarını karanlık içerisinde yarattı ve sonra onlara NÛRUNDAN SAÇTI. O NURDAN KİME İSABET EDERSE HİDÂYET BULUR. Ve her kime isabet etmezse dalâlette kalır”. (Tırmizî)

«VE YILDIZLA ONLAR HİDÂYET BULURLAR» (Nahl – 16)

Bu anlayışla eğer araştırırsak, bu hususa işaret eden daha nice âyet buluruz.

Evet, «Yıldızla hidâyet bulurlar». 

Kimler?. 

Hidâyet bulanların tümü!.

Çünkü, âyeti kerîmede sınırlayıcı hiçbir hüküm yok!. 

Oysa, maalesef bu yönünden haberdar olmayanlar tarafından, âyetin mânâsı son derece dar kapsamlar içinde mütalâa edilmiş ve kısmen de âdeta zorlanarak; «Çölde yollarını kaybedenler, yıldızlara bakarak yollarını bulurlar» şeklinde bir mânâ ile sınırlanmıştır!.

Evet... Hâdi, Cenâb-ı Hak’tır!. Dilediğine hidâyet eder, dilediğini dalâlette bırakır!. Dilediğine nûrunu isabet ettirir, hidâyet denilen çalışma o yönde, onu çalışmaya kolaylaştırır. Dilediğine de isabet ettirmez!.

Diğer taraftan «YILDIZLAR DA ONUN EMRİNDEDİRLER. AKLI OLAN İÇİN BUNDA İBRET VARDIR!» şeklindeki açıklama dahi, yıldızların O’nun emri ile birtakım işler yapmak üzere varedildiğini; cansız, işe yaramaz, süs olsun diye yaratılmış şeyler olmadığını anlatmaktadır. 

Ancak bütün bunları değerlendirebilmek için «AKLI OLANLARDAN» olmak lâzımdır. Ki, geniş boyutlarda konuyu ihâta edip; bütün sistemi tüm ihtişamıyla kavrasın ve Allahû Teâlâ’nın azâmetine birazcık olsun yaklaşabilsin!.

BURÇLARIN HÜKMÜ 

SADECE DÜNYA YAŞAMINDA MI GEÇERLİ?

Dünya yaşamı ve tüm insanlar, ilâhî takdir ve tedbir gereği, tamamiyle burçların ve onlardaki güçleri ulaştıran meleklerin hükmü altında olduğu gibi; Berzah âleminde olanlar, yâni ölümü tadıp fizik bedeni terkettikten sonra kıyâmete kadar olan devrede yaşamını sürdüren tüm insanlar ve Cennetler ile Cehennem dahi bu burçlardan gelen tesirlerin hükmü altındadır!.

“BÜHL”
Hakikatın irfânı olmayan!

“Bühl”, kaybettiklerinin farkında olmayandır!

«Bühl» kelimesi Arapçada «saf» kişiler anlamında kullanıldığı gibi «ahmak» anlamına da gelebiliyor. 

Nitekim Hazreti İsa Aleyhisselâm’a ait olduğu söylenen şu sözde bu mânâ çok açık görülmektedir:

«Allah, devâsı olmayan tek dert yaratmıştır; o da «BÜHL»lüktür!.»

 Yâni, «ahmak»lıktır!.

BÜHL’ÜN KORKUSU NEDİR?

Bühl’ün korkusu, Dünyayı kaçırmak; Ârifin korkusu, irfanını sınırlamaktır!

EVRENSEL KİŞİLİĞİNİ FARKEDEMEYEN, 

“BÜHL”DÜR!

Dünyada yaşarken, bu güne kadar bildiğiniz kişiliğinizden arınıp, “evrensel kişilik” edinemediyseniz; hâlâ da, bu yolda bilgi ve enerjinizi kullanamıyorsanız, bu hâl üzere ölümü tadacaksınız demektir.

“Evrensel kişilik” nedir bunu kavrayabildiniz mi?

“Allah” adıyla işaret edilenin ne olduğunu kavramamış olanların, “evrensel kişiliğini” fark etmesi de mümkün değildir.

“Evrensel kişiliğini” fark edemeyenler, geçmişte “bühl” olarak tanımlanmışlardır…

Onların tüm beyinsel faaliyetleri, dünyada bırakıp gidecekleri şeyler üzerine hasrolmuştur!.

Onlar için önemli değildir “evrensellik”!. “Evrensellik” kavramının yanına bile yaklaşamazlar.

Daha iyi nasıl yerler, daha çok nasıl ve kiminle seks yaparlar, daha çok nasıl kazanırlar, isimlerini daha çok nasıl duyururlar! Tüm yaşamlarını buna ayırmışlardır. Belki bazen de vicdanlarının sesini bastırmak için bir umre ya da hac yapar, sadaka, zekât dağıtırlar.

Tüm varlıkları, bir çukurluk bedenleridir; oysa, farkında bile değillerdir bunun!.

“Evrensellik nedir”; “evrensel kişilik nasıl oluşur”, bunlara ancak o istidat ve kâbiliyetle yaratılmış olanlar önem verirler; ve ona göre yönlenirler.

Gerisi içinse, “biri daha gitti sürüden!” derler…. Hepsi o kadar!.  

CENNET EHLİNİN ÇOĞU NİÇİN  “BÜHL”DÜR?

«Cennet ehlinin çoğunluğunu, BÜHL kimseler teşkil eder» 

buyruluyor.
Evet, Cennet’e girenlerin çoğunluğunu «saf» vatandaşlar teşkil edecektir!. Âmennâ ve saddakna!.

Niye bu böyle?.

Çünkü Cennet ehlinin çoğunluğunda ilâhi rahmete nâil olma neticesinde, beyinlerinde dünyanın manyetik çekim alanına karşı koyacak olan “antiçekim dalgaları”nı üreten devre açılmış ve cennete gidebilecek güce nâil olmuşlardır. Ancak ne var ki, oralardaki sonsuz ve sayısız nimetleri değerlendirebilecek üst düzey kapasiteye ulaşabilmek için yeterli çalışmayı yapmamışlardır!. Cennette, dünyadan bildikleri sayısız zevkler ve bunların daha değişik türleri içinde ebedî bir yaşam süreceklerdir.

BÜRÜNME

Mevcûd, Vâhid-ül Ehad’dır.

Varlıktaki çokluk, yâni ayrı ayrı varlıkların var olduğu görüntüsü ise, kesitsel algılama araçlarının göreceliği dolayısıyladır.
Gözün algılama kapasitesi, normal bir insan görüntüsü imajını meydana getirirken, röntgen ışınlarıyla bakış bir iskelet yapının varlığını iddia etmemize yol açar; kızıl ötesi ışınlarla bakışımız ise ışıksal yapıdan müteşekkil varlıklar müşahede etmemize yol açar.

Oysa varlık tümüyle, gerçekte bölünmez, parçalanmaz, cüzlere ayrılması sözkonusu olmayan, başından ve sonundan söz edilemeyen bir varlıktır.

Çokluk gözüyle, daha açık bir ifadeyle; beş duyu kaydında olarak varlığını tespit ettiğimiz her nesne, esas oluşu itibariyle  ilâhi isimlerin mânâlarının değişik terkipler şeklinde yoğunlaşmasından başka bir şey değildir. Bu varlığın benliğini büründüğü sayısız mânâlar, “ilâhi isimler” olarak târif edilmiş.

Burada dikkat edilecek nokta, “benliğini bürüdüğü” kelimeleridir. Her ne kadar büründüğü mânâlar, kendinde olmadığı ve kendinden ise de, kendisi o mânâlarla kayıtlı olmadığı için, “bürünme” tâbirini kullanmak zorunda kalıyoruz.

 “Fiiller” diye anlatılan bütün oluşlar, mânâların yoğunluk kazanmış bir halde duyulara hitâbından başka bir şey olmadığından ve duyular dahi, bu mânâlardan meydana geldiğinden; varlık tümüyle bu mânâlardan başka bir şey olmamış olur! 

Kısacası âlemler, bürünülmüş mânâlardan başka bir şey değildir.

‘’BÜYÜ’’  VE  "BÜYÜCÜLÜK’’  NEDİR; 

‘’HÜDDAM İLMİ’’NDEN FARKI NEDİR?

Bütün bu ruh çağırma (!) dalaverelerinin kökünde eskilerin "Hüddam ilmi", halkın da "CİN`cilik" dediği mesele yatmaktadır.

Bilhassa eskilerin ve Anadolu halkının yakından bildiği bu konu şöyledir:

Bazı tesbih veya duaların birer "HADİMİ" yâni "hizmetlisi - görevlisi" vardır.

Eğer bir kişi oturup, o kelimeyi veya duayı adedince okur, sonra da karşısına dikilen CİNden, o an için korkmadan bir şey isteyebilirse, o şey derhal olur!.

Veya o CİNin kendi emrine girmesini isterse, o CİN artık onun hizmetkârı durumuna girer!. Bunun için de bir çok formül vardır!.

Bu formülleri bünyesinde toplayan bir çok kitaplar yazılmıştır eskiden ki, bunların içinde en meşhuru; "KENZÜL HAVAS" ismiyle bilinenidir.

Bu kitabın içinde bir çok formüller vardır...

Ancak burada şunu da hatırlatalım ki, "HÜDDAM"cılık ile "RUH ÇAĞIRMA(!)-SPİRİTUALİZM" arasında çok büyük bir fark vardır.

İşte o fark da şudur:

Ruh çağırma(!) veya spiritualizm denen oyunda CİNlerle temasa geçen kimseler, daima CİNLERİN elinde oyuncak olurlar...

Aynen aslan eline düşmüş tavşan gibi; CİN de onları istediği gibi elinde oynatır... Ve onlar bu durumu asla farkedemezler.

"Hüddam" ilminde ise, formül, diğer yan şartlarıyla birlikte tam olarak uygulanabildiği zaman; insan, CİNni tam anlamıyla pençeleri altına alır; ve ona bütün istediklerini yaptırabilir. Hattâ, bir insanı bile, bu yolla o CİNine öldürtebilir. Aksi halde, yâni emre uymadığı zaman o CİN perişan olur.

Bu sebeple, bu ilmin kullanılmasında, insan için öteki sisteme göre mutlak bir avantaj vardır.

İşte aradaki bu fark sebebiyle, eskilerin ve günümüzde de sadece birkaç kişinin bildiği "Hüddam ilmi", spiritualizmden kat be kat üstün durumdadır. Çünkü, anlattığımız üzere, bu ilimde insan için CİNni emri altına almak söz konusudur. "Spiritualizm" diye veya "Ruh çağırma(!)" diye bilinen CİNlerle bağlantı hâlinde ise, CİNni hiç bir şekilde, bir bilgiyi vermek veya bir işi yaptırtmak için zorlamak söz konusu değildir.

Ancak burada şu hususu da çok iyi bir şekilde anlatmak gerekir;

Eğer bir kişi "Hüddam ilmi’’nin gereği olan formüllerden birini yapmaya kalkar da; sonra başlamışken, şu veya bu sebeple; meselâ formülü uygularken yarıdan itibaren duyacağı seslerden veya o sırada gözüne görünen acaip şekillerden korkarak yarıda bırakırsa, işte o anda onun için felâket başlar.

Onun, etkisi altına almaya çalıştığı CİN, o anda onu rahatlıkla avlar ve bu kişi CİNi emrine almaya çalışırken, CİN onu ele geçirmiş olur... Ki bundan sonra, o kişi artık CİNnin emrine bağlıdır. Böylece, Dimyata pirince gidilirken evdeki bulgurdan da olunur.

Bu sebepledir ki, "Hüddam ilmi"ne dayanan bir formülü, ya hiç yapmamalı, ya da başlanıldığı zaman, ne pahasına olursa olsun sonuna kadar yapmalıdır. 

Nitekim bu formülün tam olarak yapılmaması için o CİN, bir takım gürültüler oluşturur veya sesler çıkartır, âdeta içinde bulunulan evi veya katı yıkılıyormuşçasına gürültülerle sarsabilir; akla hayâle gelmeyecek korkunç şekillerde göze görünebilir!. İşte bütün bunlar olmasına rağmen, kişinin bütün soğukkanlılığıyla elindeki formulü bitirmeye çalışması îcabeder.

Nitekim, "fazla tesbih çekmekten deli oldu", diye halk arasında anılan hal de bu esasa dayanır.

Bir kişinin yönlendiricisi olmaksızın ve formülü bilmeden rastgele tesbih çekmesi, ister istemez bir şifreyi meydana getirir ki, bu durumda, o anda şifreyle bağlantılı olan CİN otomatik olarak harekete geçip, o kişiyi hükmü altına alır... Ve o kimsenin bu durumdan haberi yoktur!. Ve o CİNi kontrol altına alabilecek güce de sahip değildir. Artık ister istemez o CİNle iletişimleri başlamış olur.

Bu ilişknin başlaması da bazen kulağına, bazan da içine gelen seslerle olur... Kezâ bundan önce de burun yoluyla kokular tesbit eder bazen... Ve sonunda CİNleri çeşitli şekil ve kıyafetlerde görmeye başlar bu yolunda devam ederse...

Bu gibi kişler, duydukları sesleri veya aldıkları kokuları ya da gördükleri şeyleri bu konuyu bilmeyen kişiler içinde açarlarsa, derhal "aklını kaçırdı", "oynattı" diye nitelendirirler ve hastaneye kaldırılırlar. Oysa tıp henüz bu konuda âcizdir. Elektro-şokla tedavi etmek ister fakat bunu da başaramaz!.

Bu gibi kişiler, artık halk arasında "meczup" "zararsız deli" tâbirlerine muhatap olarak hayatlarına devam ederler.

Bu gibi kişler eğer içine düştükleri duruma rağmen, bu sahada yetkili bir şahsın eline geçerlerse, o halden kurtulmaları yollarının düzeltilmesi ve o yolda ilerlemeleri mümkündür.

Aksi halde ömür boyu bu durumdan kurtulamazlar... Artık onlar "deli" olmuşlardır.

İlk yüzyıllardan beri, en ilkel topluluklardan itibaren yeryüzünde görülen bir meslek ve iş vardır;

Bu mesleğe "BÜYÜCÜLÜK",  yapılan işe de "BÜYÜ" denir.

Bu işten gaye, bir insanı etki altına alıp, ona istemediği bir şeyi zorla yaptırmak ve bazen da hastaların iyi olmasını temine çalışmaktır.

BÜYÜ’NÜN 

İSLÂM’DA YERİ VAR MIDIR?
Büyü; özü “ALLAH”a dayanan bütün dinleri tebliğ eden Allah Rasûlü’nce yasaklanmıştır.

Bütün dinler, büyüyü insana "Haram" kılmışlardır.

Kezâ  İslâm Dini de büyüyü "haram" kılmış ve büyü yapan ve yaptıranların İslâm Dini’nden çıkmış olacaklarını açıklamıştır.

Büyü ve sihrin yeryüzünde en yaygın olduğu devir, Musa (Aleyhisselâm) Nebi’nin devridir. Nitekim o devrin geçer akçesi de "Büyü ve sihir" olması sebebiyle Musa Nebi bu sahadaki mûcizelerle yeryüzünde vazife yapmıştır.

İslâm’a göre fal baktırmanın, büyü yaptırmanın yeri de Din’de yoktur. Bu önemli bir suçtur. Büyük vebaldir!. Büyük günahlardandır!. 

Maalesef günümüzde, pek çok kişi CİNlerle ilişkide olan ve bu yüzden kendini evliya sanan sahte mürşidlerin peşinden koşarak çok kıymetli ömürlerini boşa geçirmektedirler.

BÜYÜ, NİÇİN YASAKLANMIŞTIR?

Büyünün yasaklanmasındaki özellik, insanların iradelerinin başkası tarafından zoraki bir şekilde kaldırılması veya kısıtlanmasının önüne geçmek; onlara serbestçe hareket, seçme hakkı tanımaktır. Tâ ki böylelikle insan yaptığından sorumlu tutulabilsin.

 BÜYÜNÜN KÖKENİ NEDİR?

Büyü`nün özü, kökü, CİN`lere dayanmaktadır.

Bütün mukaddes kitapların, önceki "sahife"ler de dahil olmak üzere Tevrat, Zebur, İncil ve Kur`ân her bir âyetinin, her bir kelimesinin 8 hizmetlisi yâni "hadimi" vardır.

Yâni, her devirde nâzil olmuş bulunan mukaddes kitabların orijinalini meydana getiren kelimelerin her birine 8 hadim-hizmetli-vazifeli kılınmıştır... Bunların 4`ü ulvî yâni "melek" cinsinden; 4`ü de suflî yâni "CİN" cinsindendir.

Bu kelimelerin "ebced ilmi" denilen bir ilmin verdiği hesaplara göre çeşitli rakamlarla tekrarlanışı; ya da o âyetlerin tersinden okunuşu, o kelimelerin vazifeli CİNini harekete geçirerek, sevkedildiği kişiler üzerinde tesirlerini icra ederler.

İşte, "BÜYÜ" denilen olay, bir kelime veya cümlenin belirli sayıda ve bazı yan çalışmalarla da desteklenerek okunmasıyla meydana gelen tesirlerdir. 

BÜYÜNÜN BOZULMASI İÇİN 

YAPILMASI GEREKEN NEDİR?
"BÜYÜ"nün bozulması için de önereceğimiz en güçlü karşı tesir, daha önceki sayfalarda vermiş olduğumuz "CİN korunma duası"dır;

“Rabbî innîy messeniyeş şeytânu binusbin azâb; Rabbi eûzu bike min hemezâtiş şeyâtîni ve eûzu bike en yahdurun. Ve hıfzan min külli şeytânin marid.”

(Sad:41- Mü’minun: 97-98-Saffat:7)

Bu duayı üç-beş veya daha fazla kişi büyü yapılmış kişinin evinde bir araya gelerek 300 veya 500`er kere okuyabilirler.

Bunu üç gün arka arkaya yaparlarsa daha da tesirli olur. Bu dua sırasında büyü yapılmış kişinin de bu duayı okuması gereklidir. 

Ayrıca bir kişinin sağ elini o büyü yapılmış kişinin başına koyarak okumasında çok fayda olur.

Bu arada ortaya bir kab içinde su konur ve okunan dualar bu suya üflenerek daha sonra bu kişiye peyderpey içirilirse daha da tesirli olur.

Büyü yapılmış kişide ya da evinde muska bulunursa, bunu aside veya limon suyuna veya sirkeye atarak eritmek en geçerli yoldur.

Büyünün tesirli olması için büyücüler günün o saatinin ne saati olduğuna da bakarlar... Meselâ "Venüs saati" veya "Mars saati" gibi... Saatler konusunda geniş bilgi "İNSAN ve SIRLARI" kitabında mevcuttur.

İnsan beyninin ürettiği dalga türleri ile beynin bu yoldaki geniş faaliyetleri hakkında detaylı bilgi "Beyin” ve “Zikir"  bölümlerinde mevcuttur.

İşte insan bir kelimeyi ve kelime grubunu devamlı olarak okuduğu zaman, yaydığı bu elektromanyetik dalgalar sanki bir şifre şekline sokmaktadır ki; bununla da o şifre ile en yakın yapıdaki bir CİN ile iletişim kurmuş olmaktadır.

İşte bu iletişim neticesinde o şifre durumundaki elektromanyetik dalgalar, kendisine en yakın yapıdaki CİNE etki etmekte ve iyi düzenlenebildiği zaman, onu istenilen şeyi yapmaya zorunlu kılmaktadır.

Eskilerin deyimiyle, kişi bu duaya devam eder de, buna rağmen CİN o emri yerine getirmezse, o takdirde CİN yanmaktadır!.

Şimdi de bu sözün mânâsını açıklayalım:

Evet insanın özelliği olan bir kelime veya kelime grubuna belirli oranda devam etmesi sonunda, beyin aracılığıyla yaymış olduğu elektromanyetik dalgalar, o dalga boyuna uygun yapıdaki CİNNİ istenilen şeyi yapmaya zorunlu bırakıyor; yapmaması hâlinde ise, o kişinin o duaya veya kelime grubuna devamı hâlinde yaymış olduğu elektromanyetik güç; yapısı önce de anlattığımız gibi bazı ışınlardan yapılmış olan CİNnin tahribine yâni kaba bir tâbirle yanmasına yol açmaktadır.

Kuvvetli bir radyo istasyonunun yaptığı yayın, zayıf bir radyo istasyonunun yayınını bozuyorsa; insanın  korunma amaçlı yaptığı  zikir ve dualarda da, onun beyninden yayılan dalgalar cinlerin yapısına zarar vermekte ve onları uzaklaşmak zorunda bırakmaktadır. Uzaklaşmadıkları takdirde bu beyin dalgaları onların ölümüne dahi yolaçmaktadır; ki bu olay "cinleri yakma" olarak tanımlanmaktadır.
Bu sebeple CİNler, belirli bir çalışmaya devam ederek kendisini yakıcı elektromanyetik dalgalar yayabilecek güçteki kimselerin emri altına girmek zorunda kalmakta; ister istemez "BÜYÜ" dediğimiz, onların emirlerini yerine getirme işine tâbi olmaktadırlar!.

Not: “İnsan Beyninin ürettiği elektromanyetik dalgalar” konusunda açıklama için “BEYİN” bölümüne bakınız.

BÜYÜYE KARŞI OKUNACAK SÛRELER

Bu iki sûre BÜYÜ’ye, sihre, manyetizmaya ve kişinin iradesini zorlayan dış etkenlere karşı en önemli silâhlardan biridir.
Efendimiz’e yapılan büyüye karşı Cenâb-ı Hak tarafından nâzil olmuş iki sûredir.
Her gün kırk bir defa, veya her namazdan sonra yedi defa okunmasında çok büyük fayda vardır.
Hemen herkesin bildiği "KUL EÛZÜ"ler hakkındaki Rasûlullah salla’llâhu aleyhi ve sellem’in bazı tavsiyelerini de sizlere duyurmadan geçemeyeceğim.
Ukbe b. Amir radı’yallahu anh naklediyor:
-Rasûlullah salla’llâhu aleyhi ve sellem şöyle buyurdu:
-Bu gece inzâl olan, benzerleri hiç görülmemiş bir kısım âyetleri biliyor musun?.. Onlar, “Kul eûzü birabbil felâk” ve “Kul eûzü birabbin nas” sûreleridir.’

 -Okunan en hayırlı iki sûreyi sana öğreteyim mi; bunlar “Kul eûzü birabbil felâk” ve “Kul eûzü birabbin nas”tır.’
Bunun haricinde, cinnî etki altında olanların, büyü yapılmış olanların, Âyetel Kürsî ile beraber 41 defa bu sûreyi okuyup, ayrıca bu okuma sırasında, nefesi suya üfleyip içmenin bir hayli faydalı olduğu da çeşitli kaynaklardan bize ulaşmıştır. Ayrıca, bu tür rahatsızlıkları olanlara, topluca bu âyetlerin 41 defa okunmasının da çok yararlı olacağı belirtilmiştir. 

 "KUL EUZÜ"LER 

Okunuşu:

 Kul, eûzü birabbil felâk, min şerri ma halak, ve min şerri gâsikin izâ vakab, ve min şerri neffassâti fil ukad, ve min şerri hâsidin izâ hased.

 Anlamı:

 De ki: Sığınırım rabbine felâkın, halkettiklerinin şerrinden, ortalığı basan karanlıkta oluşacak şeylerin şerrinden, düğümlere üfleyen büyücülerin şerrinden ve hased eden hasedçilerin şerrinden.

Okunuşu:

 Kul, eûzü birabbin nâs, melikin nâs, ilâhin nâs, min şerril vesvasil hannas, elleziy yuvesvısu fiy sudûrin nâs, minel cinneti ven nâs.

Anlamı:

De ki: Sığınırım bütün insanların rabbine, bütün insanların melîkine ve bütün insanların ilâhına; o sinsi vesvese verenin şerrinden ki, vesvese verir insanların içine kimi cinden kimi insten!
ÂYET-EL KÜRSİ

Okunuşu:
Allahû lâ ilâhe illâ hû, elhayyul kayyum, lâ te’huzûhu sinetün velâ nevm, lehu mâ fiys semâvâti ve mâ fiylard, men zelleziy yeşfeu indehu illâ biiznih, yâ’lemu ma beyne eydiyhim ve ma halfehüm, velâ yuhıytûne bişey’in min ilmihî illâ bimâ şa’, vesiâ kürsiyyühüs semâvâti vel arda, velâ yeuduhu hıfzuhuma, ve huvel âliyyül azıym.’

Anlamı:

    ALLAH ki, Tanrı yoktur ancak O vardır, diridir ve kendi kendine kâimdir; ne uyuklaması ne de uyuması sözkonusudur; yerde ve göklerde ne varsa O’nun içindir; O’nun katında kim şefaat edebilir ki izni olmaksızın; bilir önlerinde ve arkalarında olanların hepsini; izni olmadan ilminden bir şeyi kapsamak mümkün değildir; kürsüsü, semâları ve yeri içine almıştır; koruması dışında bir şey kalamaz; yüce ve azâmet sahibidir.
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