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	Allah’ın sistemi önceden beri hep böyledir. Allah sisteminde asla değişiklik olmaz. ( 48 -23) 




	"Kim İslâm dışında Din seçerse, bu

 geçerli değildir! (3-85) 




	Bilelim ki; 

şuurumuzu örten, bilincimizi örten, en büyük perdeler; 

kelimeler, 

kelimelerin sûretleri, 

o kelimelerin hayâlimizde meydana getirdiği imajlardır!. (A.H)





	Tek bir kitabım okunmakla, 

anlatmak istediğim SİSTEM kesinlikle anlaşılmaz.

Ahmed Hulûsi’nin bakış açısını öğrenmek için,
tüm kitaplarının okunması zorunludur… Zira, tüm kitaplar, aslında,
 “İSLÂM DİNİ” adıyla bildirilen Allah yaratısı SİSTEM ve DÜZENİ, 
günümüz anlayışı ve diliyle açıklayan, 
tek bir kitabın değişik bölümleri hükmündedir!.(A.H)



 FİHRİST

· Dâhi

· Dalâl-Dalâlet

· Dalâlete Sapma

· İnsanı dalâlete sürükleyen...

· Dalâlete sapanlar, Allah indindeki tek Din olan İslâm'dan saparak "tanrı" kavramını kabul edenlerdir!

· Deccal

· Deccaliyet

· Deccal en büyük yalancıdır!

· Deccal fitnesi

· Deccal nerede çıkar?

· Her insan yaşamında Deccal fitnesiyle karşı karşıya kalır

· Deccalin sözcüleri

· Sahte Deccaller

· Deccal'den daha şerli olanlar

· Ruhlarını, varlıklarını, benliklerini böylesine “Deccâliyete” satan ya da kiralayan bir topluluk görülmemiştir!

· Deccal ilmi ile İsa aleyhisselâm ilmi arasındaki fark

· Deccal'i yeryüzünden kaldıracak şahıs, İsa aleyhisselâmdır!

· Deccal'in cehennemine atlayan bilinç boyutunda kendini bulmaya başlar... Deccal'in yalancı cennetine giren ise emmare batağında boğulur gider!

· Deccal fitnesinden kurtuluşun tek yolu

· Deccale karşı” Kehf Sûresi”ni okumak

· Deccal'in şerrinden korunmak için Rasûlullah'ın öğrettiği dua

· “Dedi-kodu”

· Yaşamınızı etkileyip yön vermeyen sohbet "Dedi-kodu"dur!

· Dedikodu için yaratılmışsan eğer...

· "Dehr" ("An" -  Allah katındaki zaman birimi)

· Dehr, bir tür evrensel enerjidir(Kudret sıfatıdır)

· Sayısız evrenlerin içinde yer aldığı tek Nokta, Tek An… Dehr!

· Herşey Dehr boyutu itibariyle olmuş bitmiştir!

· İlmindeki An…“Dehr”!

· "Şüphesiz "Dehr" Benim!"

· Dehr boyutundaki zaman, "An"ın sürekliliğidir

· Yaşamakta olduğumuz "şu An", "Allah"ın var olup, O'nun dışında hiçbir şeyin olmadığı "An"ın ta kendisidir!

· Kuantsal boyut, Dehr boyutu değildir!

· Dehr, Zât ve sıfat tecellilerine erişmişlerce bilinebilir ancak!

· "An", "Tek "Dem"!... Amma... Değerlendirebilecek "Saflaşmış Bilinç" noktasında kendimizi bulabilirsek!

· Demokrasi

· Demokrasilerde kamusal alan inanç hürriyetini sınırlayamaz!

· İnsanların okuma hakkının ellerinden alınması, demokrasi ile asla bağdaşmaz!

· Demokrasinin olmadığı yerlerde İslâm yaşanmıyor demektir!

· Ya Demokrasi... Ya da kapıkulluğuna devam; yüzyıllardır olduğu gibi!

· Devlet

· Devletin dini olmaz… Din’in devleti olmaz!

· Devlet, ferdin inançlarına müdahale hakkına sahip değildir!

· Devletin, insanların inançları istikametinde özgürce yaşamalarıı için hizmet verme zorunluluğu vardır!

· Devletin değil; “Millet”in Meclisi!
·  Dicle Nehri

· "Dilsiz"

· Din

· Din'in kurucusu kimdir?

· Din konusunun temel taşı,"Allah" kavramıdır!

· "Din" adı altında farkedilmesi gereken gerçek…

· Din konusundaki yanlışların kökeninde Hz. Rasûlullah'ın bildirdiği "Allah" İsmiyle işaret edilen varlığın ne olduğunu anlamamamız yatar! (Bkz. A / Allah)

· Tanrı ve Tanrılık kavramına dayalı Din anlayışı bâtıldır!

· Din, Kurân ve Hadis bütünüdür!

· Din kapsamında öğrendiğiniz herşey gerçekte birşeylerin sembolüdür! 

· “Evrensel Din” (Bkz. İ / İslâm) 

· Din hükümleri "İlâhi" olmak zorundadır; beşeri hükümler olmaz!

· Beşer, ancak ve ancak İlâhi Din ile kurtuluşa erer!

· Evren ve içindekiler tümüyle Allah'a teslimdirler. Ki, Din (Sistem) budur!

· Din niçin gelmiştir? 

· Din, “Hakikat”in zâhire çıkması hâline verilen isimdir

· Din, insanın aslını-orijinalini tanımaya mâtuf hükümler bütünüdür!

· Din, kendini arayanlara ayna olarak tebliğ edilmiştir!

· Din, insana şuur boyutunda Hakikatini bulmak suretiyle Allah'a ermesi için bildirilmiştir!

· Din, "Evrensel Sistem ve Düzen" ile onu yaratan kuvveyi açıklar!

· Din konusunu ele almadan evvel yaşadığımız “Sistem”i fark edip kavramamız gerekir

· Din'in mekândan değil, boyuttan geldiğini farkedelim!

· Din, algıladığımız ya da algılayamadığımız bir boyuttaki bir "Sistem"i anlatmaktadır!

· Din, tümüyle komplike bir "Sistem"dir!

· Din, "Sistem"in değerlendirilmesi içindir!

· Din'i anlamayan, yaşadığı günü değerlendiremez!

· Din'in hakkını vermeyenler, bunun sonucuna yanarak katlanmak zorundadırlar!

· Din, "fizik", "tabiat" ya da "İlâhi Kanunlar" diye bildiğimiz kanunlara dayalı yaşamın üzerine bina edilmiş bir sistemdir!

· Âdetler, dinî uygulama olamaz!

· Din, fizik-kimya-astronomi-biyoloji gibi bilimsel gerçeklere dayanır!

· Din, hükümlerinin geçerli olduğu devri kapsar!

· "Din" kişiye içinde bulunduğu şartlara göre özel hitap eder

· Din'de iki tür beyan vardır

· Din, her aklı olan insana Allah Rasûlü tarafından yapılmış olan bir teklif ve uyarıdır.

· Din, insanların o günkü anlayış seviyesine göre onlara ulaştırılmıştır!

· Din bir bütündür. Ya tümüyle kabıul edilir; ya da reddedilir!

· Din, umûmi selâmeti inkişaf ettirmek içindir

· Din iki tür inananına hitap eder

· Milyarlarla sene öncesinde kurulmuş ve çalışmakta olan "Sistem" karşısında kişinin iki seçeneği vardır!

· İnsan buluğdan sonra dinen mesuldür!

· Din'i kabullenmek iki tür olur

· Din'de öyle sırlar vardır ki, bunlara muttali olan kişinin bütün hayatı değerlendiriş şekli mutlaka değişir!

· Din, âhiret işi değildir!

· Din'in temeli

· Hz. Muhammed'in getirdiği Din anlayışında insana bakış açısı

· Din kapsamındaki yasaklar, “olabilirler”in olmamasını tekliftir!

· Kıyâmete kadar geçerli olan "Allah indindeki" Din

· Veri tabanının oluşturduğu Tanrın... Tanrının Peygamberi... Ve Peygamber şeriatı!..

· Din'in bir "Sistem ve Düzen" olduğu gerçeği değerlendirilmedikçe ne göktanrı kavramından kurtulunur; ne şirkten arınılır; ne de Hakikat görülür!

· Din'i tecdid etmek

· Dine form veren Allah'tır. Forme edicisi Allah olan DiN'de reform olmaz!

· Din'de reform olmaz. Çünkü Din "Ebeden değişmez Sünnetulllah" üzerine bina edilmiştir!

· Din'i "Anlama"da reformun gerçekleşmesi için Din'i temelden anlayışın yeniden yapılandırılması gerekir!

· İslâm Dini (Bkz. İ / İslâm)

· Din'i kullanarak insanlara zorla yön vermeye çalışanlar

· Din'in uygulanmasında zorlamaya yer yoktur!

· Militarist Din anlayışının nedeni hükmetme ve gütme arzusudur!

· Zorlamak, ilmî yetersizliğin itirafıdır!

· "Sen tebliğ et…. Onlar üzerinde zorlayıcı değilsin!"

· İnsanlar olacaktır, daima hükmetmek ve güdülmek isteyen... İnsanlar olacaktır, daima güdülmek isteyen!

· Zorlamacı Din anlayışı dışında kalan müslüman kitle her türlü terörist eyleme karşıdır

· Din âlimi ve Din nakilcisi...

· Câmi'de imama gerek yok!

· Sakal, cübbe, fes gibi şeylerin Din'de yeri yoktur!

· "Kadınlar sizin Dininz eksiktir!"

· Din'de para karşılığı yapılan herşey geçersizdir!

· Dünyalığını ve çıkarlarını Din'e tercih edenler

· Hayâlinde "Din Adamı Sınıfı" yaratırsan, iyi bir müşrik olursun!

· Verdiğiniz pâyelerle "Din Adamı Sınıfı" oluşturuyorsunuz!

· Her devirde var "Barabbas"lar!

· Biri Galata Kulesini satar, öteki de Cennetin anahtarlarını!

· Din'in muhatabı, din adamları değildir!

· Hiçbir din adamı, hiçbir şeyh, hiçbir hoca, hiçbir müftü, kurtarıcı ve mâzeret bahanesi olamaz!

· Din adamının görevi

· Herkes ilmi kadar Allah ve İslâm "hakkında" konuşabilir; fakat "adına" asla!

· Hiçbir ferdin, insanlar tarafından verilmiş dinî bir hüviyet ve mertebesi olamaz!

· Muhatabınız, size Din'i tebliğ eden Allah Rasûlü'dür!

· Allah "adına" konuşma yetkisi, Hz. Muhammed aleyhisselâmda idi... O'nun boyut değiştirmesiyle birlikte insanlıktan alınmıştır!

· Tüm insanlar yalnızca Allah’a karşı sorumludurlar!
· Din adına yargılama yapılamaz!

· İslâm Dini (Bkz. İ / İslâm)

· Din Eğitimi

· "Din Eğitimi", Allah'ın yaratmış olduğu Sistem ve Düzeni okuma eğitimidir!

· Bugün öğretilen Din İlmi değil; ibadet ilmidir!

· Eğitim sistemi ezberciliğe dayandığı sürece, aynı şeyleri döner döner okuruz!

· Özgür düşünebilen insanlar insanlığa ufuk açarlar!(Bkz D / Düşünce / Özgür düşünce)

· İlâhiyatçı... Ve İlâhiyat Fakülteleri!

· İçinde bulunduğumuz ana sorun Din-Bilim dengesini kuramamaktır!

· Din ve Bilim iki ayrı şeyi anlatmıyor! 

· Din ile felsefe arasındaki fark nedir?

· Âlimler istişare mahallidir; tâbi olma mahalli değil!

· Tâbi olmada akıl nimetini körletme vardır!

· Ya aklınızı mantığınızı kullanır, kendi yolunuzu çizersiniz; ya da sonucuna katlanırsınız!.

· Din'in bazı çevrelerce "Hurâfe" zannedilmesinin nedeni

· Taassup ehlinin büyük yanılgısı

· Müslüman toplumlar niçin 3. Dünya ülkeleridir?

· Din Günü

· Yarattığı Sistem ve Düzenin geçerli olduğu tüm süreçlerin Mâliki

· Yaratılmışların her birinde her an hükmedip onları yönlendiren!

· Yaşadığımız hergün, her an Din Günü"dür!

· “O günün gelip çatacağını uyarıp haber verir Rasûller gelmedi mi size?”

· DNA

· Dirayet

· Doğa Kanunları (Evrensel Düzen- Allah Sistem ve Düzeni)

· Doğa Kanunları Allah Sistem ve Düzenidir!

· Doğa Kanunları "Sünnetullah"tan anlayabildiğimiz kadarıdır!

· Doğa Kanunu hükmünü nasıl icra eder?

· Doğa ve insan bütündür!

· Doğayı "Hikmet"le değerlendirebilirsin!

· Kim doğa kanunlarını dikkate almaz ve değerlendirmezse...

· "Doğu" ve "Batı"

· "Dost"

· Dost, “dün”ü ve “yarın”ı senden silendir!

· Dostluğu yürüten...

· Öte dünyadaki dostlarınız

· Gerçek Dost'un...

· Öz'den Dost...

· Dost'u bulan...

· Dost gözüyle seyret ki...

· Dost, yalnızca Allah'rtır!

· Dua

· Dua, ibadetin özüdür!

· Duanız, hakikati itibariyle Allah'a ait olan bir istektir!

· Dua, beynin yönlendirilmiş dalgalarıdır!(Bkz.B / Beyin / Beynin ürettiği dalgalar)

· Dua, kerâmettir!

· Gönlünden Rabbine açılan kapı, dua zikir kapısıdır!

· Dua, nefsindeki Allah'a ait güç ile tahakkuk yoludur!

· Duada yaratış sırrı gizlidir!

· İnsan dua ettikçe Allah onunla yaratır!

· Bilelim ki, Allah senden sana icâbet edecektir!

· "O bir şeyin olmasını dilerse, "OL" der ve o şey olur!"

· Dua'dan mahrum olan...

· Allah Rasûlü'nün çok dua etmesinin sebebi

· Yanlış bir dua ile kendi kendimizi yaralayabiliriz!

· Ölümötesi yaşamda görülecektir ki, kişiye "Dua"larının getirisini hiç birşey getirmemiş olacaktır!

· Dua'dan en büyük verimi almak istiyorsak...

· Dua ikidir!

· 1-Mekanik(Taklidî Dua)

· 2-Hâl ile Dua

· Kişinin düşüncesindeki ve hâlindeki dua, dilindeki duadan daha önemli ve geçerlidir!

· "Dua" ederken bazı hareketler önemlidir!

· Konsantrasyon ne kadar güçlü olursa dua'ya icâbet de o derece süratli olur!

· Duanın ısrarla devamına müsaade olunması, o duaya icâbet edileceğinin göstergesidir!

· Şüphesiz kabul olacağından emin olarak dua edin!

· Dua'nın tesirini kesen güç, vehim-vesvese kuvvesidir!

· Dua edilen yerin önemi

· Dua'nın zamanı

· Gece yapılan dua

· Secdede yapılan dua son derece tesirlidir!

· Hassas olduğunuz saatler, Rahmet saatidir!

· Duanın gerçekleşmesinde rol oynayan iç ve dış şartlar

· Toplu yapılan duaların tesiri daha güçlüdür!

· Duaya icâbet

· Dua, Takdirdendir!

· Dua ile istidat ve kâbiliyet arasındaki ilişki

· Kime dua kapısı açılmış ise ona rahmet kapıları açılmıştır!

· Kaderi ancak dua değiştirir!

· Allah, kulunda ortaya çıkacak pek çok özelliği dua şartına bağlamıştır!

· Dua fıtratı değiştirmez!

· Dua ile Dünyanın ve ölümötesi yaşamın tüm güzelliklerine erişebilirsin!

· "Zül Celâli Vel İkram" İsmiyle yapılan duaya icâbet olunur!

· Dua edebilmek de lûtfu ilâhidir!

· Kurân-ı Kerim'den örnek dualar

· Dünya ve âhiret güzelliklerini talep

· İlâhi inâyeti talep için

· Cenâb-ı Hakk tarafından icâbet sözü verilen dua

· Nefse zulmetmek hâlinde yapılması gereken dua

· Kişi isterse inanmayarak bu duayı yapsın Allah ona kâfi gelir!

· Nuh aleyhisselâmın duası

· Yunus aleyhisselâmın duası

· Musa aleyhisselâmın duası

· Hayırlı evlâd için...

· Kurân-ı Kerim'deki namaz ile ilgili tek dua

· Dertlerden sıkıntılardan selâmete çıkmak için…

· Anne-baba için yapılacak dua

· En büyük dua âyetleri

· Koruyucu dua

· Şeytanlara(Cinlere) karşı okunacak en tesirli dualar

· Özel 19 lu Hâcet Duası

· Hâcet(İhtiyaç) namazı ve duası

· İstihare("Gayb"ı Allah'a danışmak)

· İstihare namazı

· İstihare duası

· İstiharede görülenler

· İstihare, bir tür otokontroldür!

· Allah'a soran asla pişman olmaz!

· Belâlardan muhafaza

· Allah'tan âcilen ve önemli olarak istenilmesi gereken hayati öneme haiz hususlar

· Kim bu duayı yapar da sonra o gece içinde ölürse...

· Büyük hâcet duası

· Rasûlullah'ın gece namazında secdede yaptığı dua

· Rızkın artması, borçlar için dualar

· Çok faydalı bazı dualar

· Bilincin mârifet nuruyla dirilmesi için

· Gavs-ı A'zâm'ın öğrettiği dua

· Rasûlullah'ın öğrettiği çok özel dualar

· Duygu

· Duygular, İlâhi İsimlerin mânâlarının bir terkibidir

· Duyguları oluşturan, "alt bilinç"tir!

· Duyguların oluşmasında genetik ve kozmik tesirlerin rolü

· “Beşeri duygular”

· Duyguları yönlendiren...

· Duygularının kökeninde değer yargıların yatıyor... Duygularını oluşturan veya körükleyen de, şartlanmaların!

· Kişiyi duygusallık batağında perişan eden, şartlanma yollu bilgilerdir!

· İnsanın mayasında duygu mevcuttur!

· Şerri en az olan duygu

· Sahiplik duygusu

· Sevinç ve üzüntünün kaynağı, sahiplik dugusudur!(Bkz. D / Duygu / Duygularının kökeninde değer yargıların yatıyor…)

· Sahiplik duygusundan kurtulmanın yolu

· Tasavvuf,"Sistem", asla duygusallığı kabul etmez!

· Duygularıyla yaşayan, "yer ehli"dir!

· İnsanın helâkı, duygsallıktadır!

· Duyguların kabardığında şuurun onu kontrol edemiyorsa...

· Duygular, akıl gözünü kör eder

· Duyguların esiri olmanın sonucu, cehennemdir!

· Davranışlarını duygusallıkla düzenleyenler sıkıntıdan kurtulamazlar!

· Dünya

· Dünya, sayısız İlâhi İsimlerin mânâlarının kuvveden fiile dönüşmüş hâlidir!

· Dünyanın manyetik çekim alanını meydana getiren, içinde çok miktarda demir bulunan çekirdeğidir!

· Dünya şu anda Güneşin radyasyon alanı içindedir!

· Kurân'da geçen "Dünya" kelimesi fizik dünyayı değil; "DünyaNI" anlatır!

· Hiçbirimiz dışarıdaki dünyayı değil, beynimizdeki dünyaMIZI görüyoruz!

· İnsanın dünyası kendisiyle beraber sonsuza dek sürecek!

· Şu anda “Dünya sahnesi”nde “Takdir eden”in takdir ettiği rolü oynuyoruz!

· Dünya hayatı, gerçek benliğinizin bir rüyasından ibarettir!

· Dünyadaki tüm savaşımınız, üzme ve üzülmeniz yalnızca 8.6 saniye için!

· Dünyada oluşan herşey, kendinden önceki sebepler etkisiyle yönünü bulur!

· İmtihan Dünyası

· Dünya mı?... Genellikle ilkel insanlar yaşar orada!

· Dünyalılar", ilkel beş duyuya dayanan fikir yaşantısından kurtulamamışlardır!

· "Dünyalık"

· İnsanın iç ve dış dünyası

· Dünya semâsı, maddeye dönük fikirler ve değerler dünyasıdır!

· Dünya semâsının kapısı

· Dünya geçidinden çıkıp âhirete geçmek

· Düşünce

· Her düşünce "Allah İsimleri"yle işaret edilen kavramların beynimizdeki bir terkibidir!

· Beyinde oluşan mânâyı "Düşünce" şeklinde müşahede ederiz!

· İç Düşünce (Niyet) - (Bkz. D / Düşünce / Davranışlar, düşünceler istikametinde mikrodalga bedende yerini alır! 

· İnsanlarda farklı düşünce yapıları nasıl oluşuyor?

· Düşündüğünüz herşey melekî boyutun sizde yansımasıdır!

· Düşünebilen en küçük nesne

· Her düşünce, beyinde belli hücre grupları arasında bir titreşim ve elektrik akışı oluşturmaktadır

· Düşünce, beynin fiilidir!

· Davranışlar, düşünceler istikametinde mikrodalga bedende yerini alır!

· Düşünce hızı, ışık hızının üstündedir!

· Düşünce boyutunda "Zaman" kavramı yoktur!

· Düşünürken zamansızlığı yaşıyorsun!

· Düşünsel boyut, ebedidir!

· Düşünce yapısını programlayan nedir?

· Düşünce dünyasını oluşturan tesirler

· İnsan, sonsuzu düşünmeye yönelik bir kapasiteyle yaratılmıştır!

· İnsanın düşünsel yanı...

· Tanrı kavramına dayalı düşünce tüm yanlışların temelidir!

· "İnsan gibi düşünen Tanrı" sanısından, "Alllah gibi düşünen insan" anlayışına...

· Çözülemeyen düşünsel sorun

· Düşünü kanseri

· Sistemli düşünceye yönelen, akıldır!

· "Sistemli düşünce"de çelişki yoktur!

· İnsan, "Sistemli düşünce" sonucu çelişkilerinin bittiği nisbette dinginleşir!

· Evrensel düşünceye açılma kapasitesine sahip olanlar

· Evrensel düşünme kapasitesiine ulaşmamış olanlar

· "Allah gibi düşünme", "Allah ahlâkıyla ahlâklanmak"tır!

· Allah gibi düşünen, Sâfiye Nefs noktasında kendini tanıyabilendir!

· Allah gibi düşünebilmenin eşiği, basamağı, "Evrensel düşünebilmek"tir!

· Düşünmeyenin ahlâkı olur mu?

· "Allah gibi düşünmek", "Allah gibi değerlendirmek"tir!

· Düşünsel kişiliğinden arınmadan "Allah gibi düşünemez; "Sistem" ve içindekileri değerlendiremezsin!

· "Düşünür" ile diğer insanlar arasındaki fark

· Düşünen beyinler Kurân'ı ve Allah Rasûlü'nü zamanüstü evrensel boyutta değerlendirirler!(Bkz. D / Din      / Din, iki tür inananına hitâp eder)

· Düşünce ufkumuzu madde sınırlarının ötesinde boyutsal derinliğe ulaştırabiliyor muyuz?

· Düşünce gücünün sonsuzluğu

· Düşünce yolcuları, basiretleriyle tesbit ederler ki...

· Tüm düşüncelerinizi beyin kapasitenizin kuvveti kadarıyla Dünya üzerinde yayınlıyorsunuz!

· Saf gerçeği algılayabilmek için herşeyin nedenini, oluş sistemini, gerekçelerini düşünmelisiniz!

· Öz'ünden üretebilmek için, düşünmek gerekir!

· Soru sormak, düşüncenin sonucudur!

· Düşüncenin mekaniği nedir?

· Nur perdelerinin meydana getirdiği düşünceler

· Düşünemeyen insanın perdesi... "isimler"!

· "İsim" perdesi kalkmayan sağlıklı düşünemez!

· Düşünce sistemimiz göz aracına tâbi olduğu için özgür düşünemiyoruz

· Özgür düşünce

· Özgür düşünce, önyargısız ve şartlanbmaların tesiri altında kalmayan düşüncedir!

· Somut düşünme

· Soyut düşünebilme yeteneği

· Düşünme melekesi

· "Düşünme melekesi" nasıl gelişir?

· Düşünce gücü ve kapasitesi ne zaman ve nasıl oluşur?

· Düşünsel yaşama boyut atlatan Pineal Gland!

· Düşünme kapasitesi "Zikir"le oluşan beyindeki açılım kadardır!

· Düşünce boyutunda yaşayan varlık, "İnsan"dır!

· "Semânın krallığı", düşünsel boyutun özellikleridir! (Bkz. S / Semâ / Semânın Krallığı)

· Her an düşünerek yaşam...

· Amaç, düşünebildiğin kadar görebilmektir!

· Beşeri Düşünce (İnsanca Düşünce)

· "Beş duyuya bağımlı düşünce sistemi


· İnsanca Düşünce, kozalıların ilkel yaşantılarından başka bir şey değildir!

· Düşünce, yaydan fırlamış ok gibidir!

· Düşünmeyi sağlayan ana materyal "Fikir"dir!

· Kapsamlı düşünen beyinler yaşamlarına "Herkes"e göre yön vermezler!

· Açıklasanız da, içinizde de kalsa, düşüncelerinizden mesulsünüz!

· Gerçekten saptıran şey, düşüncendedir!'

· Kişi, kötü düşünceyi devam ettirdiği andan itibaren beyin kendisini konuda kitlemeye başlar!

· Düşüncenin yanlışlığı, o konuda iman esaslarına ters düşülmesi dolayısıyladır!

· Düşünülmemesi gerekeni düşünen, bunun karşılığını alır!

· Sahiplik düşüncesi

· Şayet düşünenlerden isen...

· Düşünce sisteminde vehmin tesirinden kurtulmak

· "Şeytâni düşünce"ye yol açan, "Keşke…" kelimesidir!

· Düşünceleriniz tesirini en yüksek düzeyde misliyle kendinizde oluşturur!

· Toplumlardan çıkan düşünce dalgaları yeryüzünde parotonerlik yaparlar!

· Düşünsel dedikodu

· Düşünsel dedikodudan arınmak için...

· İkili düşünce sistemi

· İkili düşünceden kurtulduğun zaman "Vechullah"ı görürsün!

· Düşünsel azap

· Düşünsel bozukluk

· Düşünsel arınma
DÂHİ 

Avamın anlayışının üstünde konuşan kişidir ‘’deli’’ veya ‘’dâhi’’.



DALÂL-DALÂLET

Hidâyetin açığa çıkmaması hâlinin adıdır.

“Dalâl ve dalâlet” doğru olan yoldan hataen veya kasden “sapmak”tır... Yani, doğru yol üzere iken, hata yapmak suretiyle veya kasdı mahsusa ile, yürüdüğü istikâmetten başka bir yöne yönelmektir “dalâl”... 



DALÂLETE SAPMA

Şayet bir kişi gerçeği bulmuşken, o gerçek üzere iken, gerçekten ayrılmasına yolaçan fikri kabullenir ve o görüşe yönelirse, buna "dalâlete sapma" denir.



İNSANI DALÂLETE SÜRÜKLEYEN…

İnsanı dalâlete sürükleyen, gözün kullanıcısı İblis'tir!.



DALÂLETE SAPANLAR,

ALLAH İNDİNDEKİ TEK DİN OLAN İSLÂM’DAN SAPARAK

“TANRI” KAVRAMINI KABUL EDENLERDİR!

Doğrusu Allah indindedir elbet; ancak, bizim anladığımız kadarıyla, âyette geçen “MAĞDUBÎN” denilenler, “şirk” yollu, baştan beri “tanrı kavramını kabul edenler”dir ki bunun da din terminolojisinde karşılığı “müşrikler”dir... 

“DAÂLLİYN” ise, “ehli kitap” denilen; kendilerine işin doğrusu bildirilmiş, ALLAH indindeki tek DİN’den yani İSLÂM’dan, yani Hazreti Musa veya Hazreti İsa öğretisinden “SAPANLAR”dır!. 



DECCAL

Sonlu sınırlı bir Tanrı!

Sağ gözü kör yâni Hakk’ı-gerçeği görmekten perdeli, sahip olacağı olağanüstü güçlerle insanları kendine tapındıracak YÜCE RAB olduğunu iddia edecek varlık!!!

"Deccal" adı verilmiş bulunan bu yaratık bize naklolunan bilgilere göre, birtakım olağanüstü şeyleri insanlara gösterecek ve kendisine inanılmasını isteyecektir...

Kudret sıfatı da en geniş şekliyle Deccal'da açığa çıkacaktır!



DECCÂLİYET

Deccal kelimesini “Deccâliyet” olarak anlamak gerekir. 

İşlevi; ‘’ak’’ı kara, ‘’doğru’’yu yanlış, ‘’cennet’’i cehennem göstermektir! 

Kısacası “Deccâliyet”, her gerçeği saptırma, olduğunun aksine gösterme ve kabul ettirme işlevidir’!



DECCAL 

EN BÜYÜK YALANCIDIR!

(Soru: Bir Hadis’te: “Deccal en büyük yalancıdır.” diyor... Niçin?.)
Bir mahlûkun, bütün yaratılmışları var eden bir TANRI olduğunu iddia etmesinden daha büyük yalan olabilir mi?...



DECCAL FİTNESİ
Sağ gözü kör yâni hakkı, gerçeği görmekten perdeli, sahib olacağı olağanüstü güçlerle insanları kendine tapındıracak YÜCE RAB olduğunu iddia edecek varlık!!!.

Allah'ın sünneti olduğu üzere, önce insanları ALLAH'a inanmaya, O'nun SONSUZ-SINIRSIZ TEK olduğuna; tapınılacak bir TANRI olmadığına, her türlü, şekil, renk, ışık ve bu tür kavramlardan münezzeh yüce bilgi ve güç sahibi evrenüstü, enerji üstü bir kavram olduğuna işaret edip uyaracak olan "MEHDİ" lâkablı kişi çıkacak. 

Arkasından da bu anlayışın imtihanına tâbi tutulmak üzere insanlar, DECCAL ortaya çıkacak; ve insanların asırlardır tapındıkları gökyüzündeki TANRISI olduğunu bildirecek ve onları kendine tapınmaya, kendi TANRI'lığını kabul etmeye davet edecek.
"MEHDİ"nin açıkladığı ALLAH kavramını idrâk etmiş olanlar, bu gerçeği farkettikleri için, ne kadar olağanüstü olaylar ortaya koyarsa koysun, DECCAL lâkablı TANRI"lık iddiasındaki varlığa inanmayacaklar ve Hazreti Muhammed'in Kur'ân-ı Kerîm ile bildirmiş olduğu esaslara bağlı kalarak ölümötesi yaşama geçeceklerdir.

Kur'ân-ı Kerîm'de "İHLÂS" sûresinde açıklanan "ALLAH" kavramının manâsını anlamamış; kafasında yarattığı bir TANRI'ya "ALLAH" ismini etiketliyerek yönelen insanlar ise, tasavvurlarındaki gökte bir yerde yaşayan TANRI'larını karşılarında bulunca, hemen O'na koşacaklar ve sonuçta, kendilerine yapılan uyarıya kulak vermemenin cezasını büyük bir hüsran ile alacaklardır.



DECCAL NEREDE ÇIKAR?

"Deccal, bireyin bilincinde açığa çıkar!. Deccal, bireyin karşısına çıkar!. Deccal, bir ülkede toplumun karşısına çıkar!. Deccal, tüm dünyanın karşısına çıkar!."



HER İNSAN YAŞAMINDA DECCAL FİTNESİYLE 

KARŞI KARŞIYA KALIR

Düşünmeyiz ki, her insan Deccal fitnesiyle karşı karşıya kalır yaşamında! 

Bekleriz hep kıyâmet öncesinde gelecek sağ gözü kör Deccal’i! 

“Deccal”ın, kişinin, kendisini “Allah”tan ve “hilâfetten” alakoyan dünyası olduğunu; dünya zevkleri için beyin çalıştırmanın “Deccalin Cennetini seçmek”; ölümötesi yaşama hazırlanmak, “fiysebilillah” yaşamak ve “halifelik” sırrına ermenin de “Deccalin cehennemini göze alıp içine atlamak” olduğunu farketmeyiz bile!

Çünkü bu konuları hobi olarak, veya vicdanımızı rahatlatacak kılıflar olarak ele alıp; haftada bir kaç saat bu konuyla ilgilenerek muhteşem bir şekilde kendimizi aldatırız!



DECCALİN SÖZCÜLERİ

İlme yönelen, kişi ve kişilikle uğraşmaz, ilmin gereğini yaşar. 

Vehmin hükmü altında olan kişi ise, ilmi bir yere bırakır kişi ve kişilikle uğraşır. 

Eğer kişi ve kişilikle uğraşıyorsa bilecek ki, o anda vehme tâbi. Tasavvufi tâbirle, şeytana tâbi. Yok eğer ilme tâbi ise, o zaman bugün bir çok insan var toplumda özellikle bu ülkede, şöyle fikir öne süren:

“Efendim Hazreti Muhammed sekiz tane hanım almış, on tane hanım almış, bu kadar hanıma düşkün bir insanın nasıl Rasûl olması söz konusu olabilirmiş?.” 

Rasûlullah diyor ki;

“Yarın ölmeyeceksin, diri diri mezara gireceksin!. Ölüm ötesinde seni böyle bir yaşam bekliyor. O yaşama göre kendini hazırla!.”

Öteki ahmak da diyor ki: 

“Rasûl sekiz tane hanım almış. Ben Onu dinlemem!.”

Dinlemezsen dinleme!. 

Sen Onu dinlemiyorsun diye Rasûlullah’ın bir kaybı mı var?. 

O, sana sadece uyarıda bulunuyor; 

“Böyle bir olay, böyle bir hesap seni bekliyor. O yaşama göre kendini hazırla!.” diyor.

Sen tutup da Onun yemesi-içmesi ile, oturması-kalkması ile evlenmesi ile vaktini harcarsan boş konuşmuş olursun!. Kaybı da bunun, sana olur!. 

Rasûlullah’ın kaybedeceği bir şey yok!. O, kendi için senden bir şey istemiyor ki anlayışı kıt!.

Demek ki, önemli olan, ilimle ilgilenmektir. Kişi ve kişisel yaşamla değil!. 

Kişi ve kişilikle uğraşmaya seni, gerek vehmin veya gerekse çevren yönlendirir. 

Böyle konuşanlar “Deccal”ın sözcüleridir!.

Orada senin diyeceğin şey; 

“Arkadaş, kişiyi bırak, bana ilmi eleştir!. Kişi benim için önemli değil!. Ben bugün varım yarın yokum. O kişi de bugün var yarın yok!. Kişiden bana ne?. 

Sen bana bu ilmi eleştir!. Gücün yetiyorsa!.. Eleştirebiliyorsan eleştir; eleştiremiyorsan o zaman şeytanlık yapıyorsun demektir.”

Şu hanım, az evvel çok kısa bir örnek verdi. 

“Ben kaç sene efendi şeyhime gittim. Bize nâfile ibadetlerin bir çoğunun gereksiz olduğunu söyledi. 

Ben, yapmam gereken bu ibadetleri yapamadığım için, boşa geçirdim zamanımı demek ki!. Şimdi ne olacak?.”

Ne olacak!. Kayıp kayıptır. Yanlış adresten yanlış bilgi aldın!. 

Bunun sonucu da senin kaybındır. Telâfi etme şansın yok!. 

Kişinin geçmişi telâfi etme şansı yok. Bunu baştan beri söylüyorum!.

İnsanlar hataya yatkın varlıklar. Bunu biliyoruz. Dünden ibret alıp, ona göre yarını değerlendirmeliyiz.

Dün seni yanıltan kişi, yarın da yanıltacak demektir. O zaman ona karşı panjurunu indireceksin. Başka yolu yok!.



SAHTE DECCALLER

Hz. Rasûlullah’ın bir açıklamasına göre, gerçek DECCAL çıkmadan önce 30`a yakın sahte DECCAL ortaya çıkacak ve bunlar kendilerinin "PEYGAMBER" olduklarını iddia edeceklerdir...

Bu da her orijinalin öncesinde ve sonrasında yan dalgalardan oluşan sahtelerin ortaya çıkacağına işaret etmektedir...



Ancak İslâm Dini kaynaklarına göre esas DECCAL`dan önce 30`a yakın sahte Deccal türeyecek ve bunlar PEYGAMBER OLDUKLARINI çevrelerine bildirecek; telkin edecek; kendilerine bu şekilde inanılmasını isteyerek bir takım şeylerin yapılmasını veya yapılmamasını emredecektir.

En son gelecek olan hakiki DECCAL ise TANRI olduğunu iddia edecek; ve kendisine tapınılmasını isteyecektir, bir takım olağanüstü olaylar da göstererek!

Evet, işte bu sebeple, ister istemez şimdi hatırımıza bu hakiki Deccal`dan önce türeyecek ve Peygamberliklerini iddia edecek olan 30`a yakın sunî Deccal`lar gelmektedir...

Çünkü, gerek Türkiye`de ve gerekse dünyanın çeşitli yerlerinde, insanları hümanist gayeler perdesi arkasında aldatıp çevresine toplayan CİNler; ya kendilerini ya da o grupların önde gelen isimlerinden birisini, çevresindekilere bir "modern PEYGAMBER" edâsıyla takdim etmekte; O`nun her dilediğinin kesinlikle yapılmasını istemekte; ve o grubun Türkiye`nin öncü veya önderleri olacağını öne sürmektedirler. Ki bu da, yukarıda verdiğimiz "MEHDİ" akîdesinin değişik bir şekilde ortaya çıkışıdır.
Hattâ, tesbitlerimize göre, bugün dünya üzerinde bu gruplara katılmış olanlardan öyle kişiler vardır ki, Hasan Sabah`ın esrarkeş derviş(!)leri gibi kendilerine verilen emirlere gözünü bile kırpmadan adam öldürecek yapıya girmişlerdir.

Halbuki bu grupları dikkatle inceleyen; konuşmaları, verilen bilgileri mantık süzgecinden geçiren bir kişi, çok sayıda çelişkili ve yanlış bilgilere rastlayabilir;

Gerek ilmî ve gerekse gayba ait konularda sorulan suallerin cevapları genellikle palavradır ve nazarı dikkate alınmaktan uzaktır... Geleceğe dönük sorulan suallere ise daima kaypak, muğlak, geniş zaman ölçülerini içine alan, kesin rakamlardan çok öte bir durumdadır.

En büyük adam kandırma usülleri, aralarına katılanların o günlerde yaptığı bir takım gizli işleri ifşa etmek ve onu bu şekilde teşhir etmektir.

Bu gruplara katılanların durumları ve bilgileri yakından incelenirse, her biri de dini bilgilerden hele RUH, CİN hakkındaki bilgilerden tamamıyla uzaktır; ve bunları inkâr edici bir yapıya sahiptirler... Ve bu yüzden de göremedikleri bir takım yaratıklara âdeta kurban olmuşlardır.

Burada anti parantez ilâve edelim ki, bu grupların pek çoğunun temasta oldukları CİNLER, BU KİTABIN YAYINLANMASINDAN SONRA DERHAL BİRER TEBLİĞ ÇIKARTARAK, BU KİTABIN KENDİ İNANANLARINCA OKUNMASINI YASAKLAMIŞLARDIR! Çünkü, bu kitabı okuyanlar, hiç şüphesiz ki onların içyüzünü görecek; tam deyimiyle onların ne mal(!) olduğunu anlayacaklardır.
Nitekim bu gibi gruplara bağlı olanlardan "ALLAH"a inandığını söyleyenlerin bazılarının yaptıkları ibadetler incelendiğinde bu durumları çok açık bir şekilde ortaya çıkar;

Meselâ bunlardan bir kısmı namaz (!) kılarlar... Günde üç veya bir defa! Ve de AYAKTA! Yani, RÜKÛSUZ SECDESİZ! Bazıları da sadece secde ile!

Sadaka verirler!!! Ve bu verdikleri sadaka karşılığında da bütün günahları affolunur... Elbette o kendilerini yöneten büyük RUH(!) tarafından! Sonra bir yandan günah işlerler, suç işlerler, diğer yandan da sadaka dağıtarak bu günahlarından, suçlarından beraat ederler!!!

Kısacası, o grubu yöneten CİN, hangi dine yakınlık duyuyorsa; veya o gruba gelenler çoğunlukla hangi dine yakın veya yatkın ise, orada genellikle o dine yakın hükümler geçerlidir ve o dine yakın kurallarla hüküm verilir.

Üstelik bu gruplardan öyleleri de vardır ki, hastaları iyi etmek gayesiyle bir kısım halktan yüzmilyonlarca para alırlar... Çeşitli sebeplerden dolayı içlerinde iyi olan bir kaç hasta varsa da, bunun oranı % 2-3`ü geçmez.

Ve bu yolda binlerle iyi niyetli, temiz, saf, Hakk’ı ve Hakikati arayan insan kandırılıp, tavlanmış ve saptırılmış olur.



DECCAL’DEN DAHA ŞERLİ OLANLAR

Deccal, açık açık “ALLAH” olduğunu ilân ederek geleceği için, onu tanımak ilim sahipleri için hiç zor olmaz... Bu sebepten de onun fazla bir korkulacak yanı yoktur.

Kurân‘da anlatılan "ALLAH" gerçeğini idrâk edenlerin, Deccal’a inanması mümkün değildir...Ama ondan evvel 30 a yakın sahte Deccal’in; yâni insanlara yanlışı doğru imiş gibi gösterenlerin geleceğinden söz ediyor Allah Rasûlü... Ki, ‘’işte bu, esas tehlikeli olandır’’ demek istiyor anladığım kadarıyla. Çünkü onlar sûreti Hakk’tan görünerek insanları yanlışa sürükleyecektir.



 (Soru: Rasûlullah aleyhisselâm diyor ki: 
"En çok korktuğum Deccal'den başkalarıdır sizin için; Deccal'den daha çok, başka şerlilerden korkarım." Başka şerlilerle kastedilen nedir, Üstadım?)

Deccal açık açık tanrı olduğunu ilân ederek geleceği için, onu tanımak ilim sahipleri için hiç zor olmaz... Bu sebepten de onun fazla bir korkulacak yanı yoktur.... 

Kurân’da anlatılan "ALLAH" gerçeğini idrâk edenlerin, Deccal’a inanması mümkün değildir... 

Ama ondan evvel otuza yakın sahte Deccal’in; yani insanlara yanlışı doğru imiş gibi gösterenlerin geleceğinden söz ediyor ki, Allah Rasûlu, işte bu esas tehlikeli olandır, demek istiyor anladığım kadarıyla... Çünkü onlar sûreti Hakk’tan görünerek insanları yanlışa sürükleyecektir.



RUHLARINI, VARLIKLARINI, BENLİKLERİNİ,

BÖYLESİNE “DECCALİYET”E SATAN 

YA DA KİRALAYAN BİR TOPLULUK GÖRÜLMEMİŞTİR!
2000 devrimini hayâllerinde, öteden bir balon olarak düşünenler, hâlâ o balonun gökten inmesini bekliyorlar… Ya da bir UFO’nun gelmesini… Devrimlerin tüm şiddetiyle başladığının farkında değil kimse, çünkü başka türlü hayâl ediliyor ve bekleniyordu!

Önce gecenin zulmeti sonra günün aydınlığı gelir! 
Şu değişime bir bakın ve görmeye çalışın...

Akı kara, karayı ak; doğruyu yanlış, yanlışı doğru; realiteyi sapma, sapıklığı realite; soyanı, sömüreni yüce, doğruları yazanı, hakkını arayanı ÖCÜ, “tukaka” gösteren DECCÂLİYET adamlarıyla her yanı sarmış, her şeye hâkim duruma gelmiş; hâlâ topraktan fırlayacak ya da uzaydan gelecek bir DECCAL bekliyorlar! 
Gelecek olanı bundan daha ne beterini getirecek ki! 
Pes!…

Yuh OLSUN!…

Bu ne basiretsizlik!

Bu, ne kadar hayâl dünyasında yaşamak!…

İnsanlık tarihinde değerlerin bu kadar ters-yüz edildiği bir devir yaşanmamıştır! 
Ruhlarını, varlıklarını, benliklerini böylesine “Deccâliyete” satan ya da kiralayan bir topluluk görülmemiştir! 
Deccal devrinde olacakları söylenenlerin neredeyse hepsi gerçekleşmiş… İnsanlar, cennet diye cehenneme davet ediliyor; cehennem cennet gösteriliyor; cennetse cehennem!…. Ve hâlâ daha, DECCAL bekleniyor!

Not: Hadiste 30 a yakın sahte Deccalden bahsediliyor, gerçeği öncesi çıkacak dünyanın çeşitli ülkelerinde. Bu “deccaliyet”te olabilir kanâatimce. 



DECCAL İLMİ 

İLE İSA ALEYHİSSELÂM İLMİ ARASINDAKİ FARK

“Kudret”, sıfat mertebesidir. Muhammedî ilim ise, Zât’tan gelir!

Sıfat mertebesinin kemâlâtından ve kudret sıfatının özelliklerini açığa çıkarabilecek şekilde yaratılan İsa aleyhisselâm zaten bu yüzden “kudret” sıfatıyla zâhir olmuştur; bu yüzden de getirdiği ilim anlaşılmamıştır.

İlmin anlaşılır olması için, o kişinin fıtratının ilim sıfatından programlanması gerekir!

Deccal ise, ilimde işin hakikatına ilmen vâkıf olmasına rağmen programı itibariyle kudret zuhûruyla gelecektir..

Deccal ilmi ile İsa aleyhisselâm İlmi arasındaki fark ise şudur;

İsa (a.s) enfüsî kemâlâta sahip olarak hakikata vâkıf olmuştur; bu yüzden insanları ALLAH'a; semânın krallığına, yâni düşünsel boyutun özelliklerine davet etmiştir... Buna karşılık Deccal ise, âfâki boyuttan seyirle hakikatına vâkıf olmuş, bu yüzden de kendisinde açığa çıkan “kudret sıfatı “ desteğiyle de insanları kendine tapmaya dâvet etmiştir!

İnsan, hakikatı yalnızca âfâktan alırsa; enfüste seyrini tamamlayamaz ise, ona da deccalleşme tehlikesi baş gösterir.

Bilmem açıklayabildik mi?

"Âfâkta" algılamaktan anlatmak istediğim şu;

Kesret=çokluk boyutunda bütün varlıkların aslında TEK varlık olduğunu farkederek, kendisinde o çokluktaki tek varlığın kudretini farkedip açığa çıkarmak.

"Enfüste" algılamak ise, nefsinin hakikatının Mutlak "TEK"e ait olduğunu farkederek, herkesi kendi hakikatını tanımaya dâvet etmek...



DECCAL’İ YERYÜZÜNDEN KALDIRACAK ŞAHIS, 

İSA ALEYHİSSELÂMDIR!

Ve DECCAL'ı yeryüzünden kaldıracak olan şahıs da Hazreti İSA aleyhisselâmdır.

İSA aleyhisselâmın gelip gelmeyeceği ya da ne şekilde geleceği konusunda bir hayli fazla spekülasyonlar yapılmaktadır.

Biz, Cenâb-ı Hakk’ın verdiği ilim ve eriştirdiği müşahede nisbetinde düşüncemizi arzedelim, belki meraklılarına faydalı olur.

Nakledilir ki, Hazreti İSA yeryüzünden ayrılmadan önce "İki bin sene sonra tekrar aranıza döneceğim" demiştir.

Rasûlullah sallallâhu aleyhi ve sellem ise Kur’ân-ı Kerîm’den sonra gelen en itibarlı hadîs kitaplarında kesinlikle vurgulandığı bir biçimde İSA aleyhisselâmın yeryüzüne ineceğini ve DECCAL’i yok edeceğini açıklamıştır.



DECCAL’İN CEHENNEMİNE ATLAYAN 

BİLİNÇ BOYUTUNDA KENDİNİ BULMAYA BAŞLAR…

DECCAL’İN YALANCI CENNETİNE GİREN İSE

EMMARE BATAĞINDA BOĞULUR GİDER!

Kişi Nefsi yönünden Rabbını bilir ve tanır. Daha doğrusu, Rubûbiyet mertebesinin "Nefs" adı altındaki zuhûrunu idrak eder. Bunu müşahede ettiği zamanda Nefs, "Mâdem ki ben Rabbım, dilediğimi yaparım." düşüncesine kapılır!

"Mâdem ki Hakk benim! Benim dışımda bir Tanrı yok, öyleyse Hakk dilediğini yapar" der; bedensel istek ve arzular doğrultusunda yaşamaya başlayıp, sigaraya başlar, içkiye başlar; zinayı mübah görür; kumar oynar ve tüm mânevî değerlere boşverir! İşte bu, Deccal`a tâbi olup O`nun yalancı cennetine girmek, diye tanımlanır ehli kemâl tarafından tasavvufta! 

Bu haliyle Nefs, eğer tabiat ve şartlanmalarından tam hakkıyla arınamamışsa; kendini gerçek boyutlarıyla tanıyamamışsa; kendini bu beden olarak tanıma hâlindan arınamamışsa; diğer bir anlatım ile, Bilinç tam bir arınışa tâbi olmamışsa; kişinin kendini bu beden olarak kabul etmesinin ve "Hakk"lığı bedenine vermesinin neticesinde tamamen tabii-bedenî zevklere düşer! "

“MÜLHİME" bilincinin zirvesinden "EMMARE" batağına saplanarak boğulur gider!

Bu hususu İnsan-ı Kâmil mertebesindeki Abdülkerim Ceyli, "İnsan-ı Kâmil" isimli eserinde şöyle anlatır :"Tabiatın icabı olan uygunsuz işleri bırakmak, onunla olan bağları yok edip kesmek sûretiyle Nefse muhalefet etmek, Deccal'in sağına aldığı Cehennem'dir..."

Yani bir kişi, Nefsi itibariyle tabiatının iktizâsı olan yeme içme seks gibi hâllerden öte bir varlık olduğunu farkederse; bilinç boyutunun gereğini yaşarsa, onun bu hâli, kendini Deccal'in Cehennemine atması olur. Gerçekte ise, ebedî olarak cennet yaşamına ermesi demektir kendini Deccal’ın cehennemine atması... Böylece, bilinç boyutunda kendini bulmaya başlar.

Aksine, bilincin kendini beden olarak kabul etmesi sonucu, tabiatına uygun fiillere yönelmesi, onda Nefsâni işlerin sonucu olarak zulmânî perdelerin yoğunluğunun artmasına yol açar; ki neticede o Nefs, Deccal durumuna girer. Yani, Allah'a karşı kâfir durumuna düşer. 

"Ulûhiyet" kavramının gerçeğini örterek, kendini "Rab" olarak görme gafletine düşer!

Ârif`in, yani mâ`rifete ermiş, Nefsinin hakikatini bilmiş kişinin, bedenin tabiatına esir düşmesi sonucu, doğruyu göremez hâle gelmesi; tabiatın ağır basması ve bunun sonucunda kendisine yapılan yüce hitapları anlayamayacak hâle düşmesi; Deccal zamanındaki bazı kişilerin onun cennetindeki nimetlerle yaşaması gibidir..

Ârif`in, Deccal`ın yanına katılmayıp Nefsi ile arkadaşlık etmek zorunda kalışı, insanların Deccal zamanında yiyecek ve içeceği ancak onun yanında bulmaları yüzünden aç kalmayı tercih edişleri hükmüne girer...

"Bir zaman gelecek, o zamanda dinini tutan, ateşten bir koru avuçlamış gibi olur." 

Buyurmuş Rasûlullah insanlara. Bu, zâhirde kıyâmet zamanında olacak. 

Buna karşılık, aynı olayın bâtın yorumu ise, Mârifet Ehlinde, işin hakikatını anlayıp idrâk ettikten sonra, hakikatin sonuçlarını bilincinde yaşayabilmesi için tabiatı ile mücadele etmesi zorunluluğunu anlatır. 

O süre içinde, şayet bir kişi bilincinin gereğini yaşayabilmek için tabiatıyla mücadeleden geri kalırsa, mücahededen yaya kalırsa, Nefsânî istek ve arzulara yönelirse, bedenin tabiatının gereği olan fiillere bağlı kalırsa işte bu, "Deccal`in verdiğini almak, tutmak" olur.

Yani kişi, varlığının Hakk olduğunu müşahede ederek ipin ucunu salarsa... 

Zevkini, bu bedenin zevklerinde bulursa ve bu şekilde de yeme içme seks vs. gibi hallerle kendini perdelerse, bunun neticesi, Deccal'in verdiğini almak olur...

Abdülkerim Ceyli, şu cümleyi kullanıyor :

"Mübah olan yolları tutup onlara dayanmak... (Dikkat edin! haramı tutmak, demiyor)... Mübah olan şeyleri tutup onlara dayanmak, irfan sahibi katında haram olan şarap gibidir. Ve Deccal taâmı sayılır..." 

Mübah, bilindiği üzere yapılmasında günah ya da sevap olmayan olağan davranışlar, anlamında kullanılır.

Ârif, yani mârifet sahibi kişinin, mübah yollara dayanması, yani bedenin tabii gereklerine bağlı kalması, haram olan şeyleri kullanması gibidir! 

"Nefse gaflet doğuran, boş ümitlere dönmek de, irfan ehli yanında Deccalin şarabını içmektir" diyor ve gene ilâve ediyor şu cümleyi...

"Makamın gereği olan hâle ulaşmadan önce anlatılan duruma dalan bir irfan sahibi, Deccal eline düşüp artık felâh, kurtuluş ümidi kesilen kimseye benzer. Devamlılığı muhal olan doğmatik alışkanlıkları, hayâl olan tabları kendisine zevk edinmekse Deccalin Cennetine girmektir."

Ancak bir kişi, bu hakikatı idrâk ettikten sonra, bilinç boyutunda zâti hakikatinin gereğini yaşayabilmek için zahirde "şeriat nurları" ile yürürse; muhalefetin, mücahedenin ve tabiatla mücadele olan riyâzatın içine inançlı ve güçlü bir şekilde girerse, işte bu takdirde Rahmanî nimetleri tatmış olur; her ne kadar Deccal'in Cehennemine girmiş ise de, neticede Allah`ın Cennetine erer!

Demek ki, burada önemli olan gerçek şu :

İnsan, hakikatın ne olduğunu idrâk ettikten sonra, o hakikatı yaşayabilmek için tabiat ile mücadele etmek ve de şartlanmaların getirdiği değer yargılarından bilincini arıtmak zorundadır!

Sadece bilincini şartlanmalardan arındırırsa, o kadarıyla da yetinirse; bu defa tabiî zevklere düşme, bedeni kendisi kabullenme ve bedenî zevkler içersinde yaşama tehlikesiyle karşı karşıya kalır ki, bu da onun şuur boyutunda kendini bulup tanımasına kesinlikle engeldir..

Öyleyse kişi, şuur boyutunda kendini tanıyabilmek, yani Tek’lik Bilincine erebilmek için.. 

Önce, şartlanmalardan arınmak, şartlanmaların getirdiği değer yargılarından arınmak, bu değer yargılarının oluşturduğu duygulardan arınmak; ve bunlarla birlikte bedeniyle mücahede çalışmalarına yoğun ağırlık vermek zorundadır!

Aksi takdirde, maalesef "Enel Hakk" bilinci bedene aitmiş gibi sanılacak; kişinin bedeni ile mücadele yolunda geri kalması nedeniyle de, Tekliği sadece bilgi olarak yaşayacak, bunun ötesindeki gerçek Vahdet yaşamına hiç bir zaman giremeyecektir.

İşte bu gerçeği anlayabilirsek, görürüz ki, Allah'ın Vahdet'i beden boyutunda değil, şuur boyutunda yaşanır. 

Ve bunu için de Bilincin her türlü yanlış bilgiden arındırılması zorunludur!



DECCAL FİTNESİNDEN KURTULUŞUN 
TEK YOLU
Yukarıda bir TANRI; veya "ALLAH"ı âdeta bir "GÖK TANRISI" gibi kabul etme yanlışlığının sonucu olarak insanlar, bekledikleri DECCAL`a kavuşunca, onu TANRI olarak kabullenme gafletine düşeceklerdir!..

DECCAL`e karşı insanların kendilerini koruyabilmelerinin tek yolu ise Hz. MUHAMMED`İN AÇIKLADIĞI "ALLAH"`ın ne olduğunu iyi idrâk etmeleridir... 

Kur`an-ı Kerim`in târif etmiş olduğu "ALLAH"ın ne olduğunu idrâk etmemiş olanlar ise bir sahte "TANRI"nın kurbanı olmakla yüzyüzedirler bizim görüşümüzce!.. 



DECCAL fitnesinden kurtuluş, ancak ve ancak Kur'ân-ı Kerîm’de "İHLÂS" sûresinde açıklanan "ALLAH" ismiyle işaret edilen idrâk edilerek mümkün olur; bunu hiç aklımızdan çıkartmayalım.

Zirâ, şu sıralar CİNLER, kendilerinin UZAYLI VARLIKLAR (Bu konuda çok geniş açıklama "RUH İNSAN CİN" 14. baskı kitabımızın "Uzaylıların içyüzü" bölümündedir.) UFO'larla aramıza gelip gittiklerinden sıkça sözetmeye başladılar. Yakında insanların TANRI'sının yeryüzüne geleceğinden de bahsediyorlar. Bunlar çok önemli işaretler olabilir.

Bilemeyiz, MEHDİ ne zaman çıkar; bilemeyiz DECCAL ne zaman çıkar!.

Bunlar Allah'ın ilminde olan hususlardır. Ne var ki, böyle bir belâya karşı tedbirli, bilgili olup, yeni yetişenleri bu konuda uyarmada kesinlikle büyük yarar vardır. Çünkü işaretler bu zamanın çok uzak olmadığını göstermektedir.

Kütüb-i Sitte denilen kesinlikle doğruluğu tartışılamıyan hadis kitaplarında gerek DECCAL ve gerekse MEHDİ konusunda önemli hadisler vardır; arzu edenler meselâ "İbn MÂCE"den MEHDİ ile ilgili Rasûlullah açıklamalarını, "Müslim"-"Buhari" ve diğerlerinden DECCAL'la ilgili bahisleri tetkik edebilirler.

Meselâ, Deccal'in kuş gibi uçarak dünyanın bir yerinden diğer bir yerine gidebileceği, kırk günde bütün dünyayı dolaşacağı, girmedik ev kalmayacağı, aynı anda dünyanın her yerinde görülüp, dinlenebileceğine işaret eden öyle tanımlamalar vardır ki; asırlar öncesinin şartları içinde, elbette ki uçak, televizyon gibi şeyler hayâl bile edilemezken, olayın bu şekilde nesilden nesile aktarılması üzerinde hassasiyetle durmak gerektirir, bize göre!.

Çünkü Rasûlullah, "İnsanlık yaratıldığından beri böyle bir fitne görmemiştir" diyerek DECCAL olayına son derece büyük önem vermektedir.

Çünkü, Deccal öylesine olağanüstü güçlere sahip olarak öyle hayret verici olaylar meydana getirecektir ki, buna inanmamak, ancak Allah’ın muhafaza ettiği kişiler için sözkonusu olabilecektir.



DECCALE KARŞI 

“KEHF SÛRES”İNİ OKUMAK

(Soru:Rasûlullah aleyhisselâm diyor ki; "Her kim Deccal'e yetişirse ona karşı KEHF sûresinin evvelinden ve âhirinden on âyet okusun... Bu âyetler sizi onun tasallutundan korur..." KEHF sûresinin özelliği nedir? Ve özellikle bu âyetlerin belirtilmesinin sebebi nedir?..)

Bu âyetler dikkat ederseniz insanın varlığa ve yaşama Kurân‘ın bakış açısıyla bakmayı, Ef’âl âleminin sonsuzluğunu ve bu sonsuzluğu yaratanın ona göre ne olabileceğini anlatıyor... 

Deccal ise, sonlu sınırlı bir tanrı... 

Bu âyetleri okumak, bildiğiniz gibi kelimeleri tekrar etmek demek değil!.. Anlamını idrak etmek!... 

Böyle olunca, insan ister istemez Deccal’in şerrinden kendisini korumuş olur... Ayrıca... Biiznillah, ben hayatta olursam, onun Deccal olduğunu size farkettirir ve dinlerseniz beni, şerrinden sizi koruyabilirim. Çünkü benim görevim, tanrı kavramının yanlışlığını ve geçersizliğini açıklamaktır...



DECCALİN ŞERRİNDEN KORUNMAK İÇİN 

RASÛLULLAH’IN ÖĞRETTİĞİ DUA

 “Allahumme inniy euzübike minel keseli vel heremi vel me'semi vel mağremi ve min fitnetil kabri ve azabil kabri ve min fitnetin nari ve azabin nari ve min şerri fitnetil gınâ ve euzü bike min fitnetil fakri ve euzü 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, günahtan, ödleklikten, kabir azâbından, zenginlik imtihanından ve şerrinden, fakirlik imtihanı ve şerrinden, sana sığınırım.

 Allahım… Deccalin şerrinden, sana sığınırım. 

 Allahım… Günahlarımın kirini el değmemiş kar suyu ile yıka, kalbimi günahlardan arındır; benimle günâhlarımın arasını doğu ile batı kadar uzak eyle.



DEDİKODU

YAŞAMINIZI ETKİLEYİP YÖN VERMEYEN SOHBET

“DEDİ-KODU”DUR!

Yaşamınızı etkileyip, yön vermeyen sohbet DEDİ-KODU dan başka bir şey değildir!... Oysa Din’de DEDİ-KODU yasaktır!...

İki günü bir geçen bizden değildir; diyor Allah Rasûlü...

Bugün, dünden farklı hangi düşünce, gelişme ve ilerleme içindesiniz?...

Başkalarına bir şeyler vermeye çalışırken, bu arada kendinizde hergün hangi değişimleri yaşıyorsunuz?...

Dünyada yanınızda bulunan her şeyden koparak öbür boyuta geçeceğinize göre, o boyuta ne kadar hazırlanabiliyorsunuz?...

Allah'ı ne kadar tanıyorsunuz?...

Ne kadar YAKÎN sahibisiniz?...

Yapılan chat veya sohbetler, gecenin hoşça geçmesini sağladıktan sonra; ertesi sabah işte veya aşkta ne kadar dün geceyi yaşayabiliyorsunuz?..

Dönüp dolaşıp tekrar soruyorum:

Ne kadar ölümötesi yaşama dönük yaşıyorsunuz gün içinde?... Gitmeye hazır mısınız diye şu an sorsa Azrail?...



DEDİKODU İÇİN YARATILMIŞSAN EĞER...

Dedikodu için yaratıldıysan, meskenin de cehennemdir!. 



 “DEHR”

“AN”

“ALLAH KATINDAKİ ZAMAN BİRİMİ”

DEHR, BİR TÜR EVRENSEL ENERJİDİR

(KUDRET SIFATIDIR)

 Esasen DEHR kelimesiyle anlatılmak istenen boyut, tüm varlığın kendisinden oluştuğu bir tür evrensel enerjidir, (Kudret sıfatı ’dır) eğer tâbiri câiz ise...


SAYISIZ EVRENLERİN İÇİNDE YER ALDIĞI 

TEK NOKTA, TEK AN…

“DEHR”!

Realite!…

Dünya…

“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 hitap eden bu evren gibi, sayısız algılama boyutlarına hitap 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!

Yukarıda yazdıklarımı ve bundan çıkacak sonucu düşünemeyecek kadar miniminnacık beyinlerinde, “tanrı” yaratıp; önce bu kurabiyeye tapınan, sonra da oturup bir güzel afiyetle yiyen insancıklar!… Tanrısallık savaşları!…

Afyon, “Tanrı-ilâh” kavramı! Ve buna dayalı yaşam biçimi…



HERŞEY DEHR BOYUTU İTİBARİYLE 

OLMUŞ BİTMİŞTİR!

 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.

 Zîrâ, “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 “ân-ı dâim” dahi bir “ân-ı muhayyel” diye izaha 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!

 Allah için zaman kavramı yoktur!
 Allah’ın Esmâsı’nda var olmuş varlık eğer o boyutta kendisini tanırsa, onun için de zaman kavramı kalmaz. Allah’ın Esmâsı’nın getirdiği güzelliklerin oluşturduğu bir ortamda yaşam sürer.

 "ALLAH” İsmiyle işaret 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! 
 Yaratılmış olanların başı-sonu, geçmişi, hâli ve geleceği vardır... Oysa “ALLAH”, geçmiş ve gelecek zaman kavramlarından münezzehtir. 

 İş bu sebeple de, “ALLAH” için; “geçmişte bu haldeydi ama şimdi artık o halde değildir” asla ve kesinlikle denemez!

 “ALLAH”, daim bâki hep aynı kemâl üzeredir!

 Bu yüzden dahi, “ALLAH” ismiyle işaret edilen için şayet "İDİ" ekiyle bir husus anlatılmaya çalışılmış ise. bunu asla geçmişe mal etmeyip, zaman kavramından beri olarak, dâim bâki böyledir diye anlamak zorundayız.

 İşte eğer bu hususu kavrayabilirsek, şunu farkederiz:

 İçinde bulunduğumuz an, “ALLAH” İsmiyle işaret edilenin var olup, kendisiyle beraber hiç bir varlığın olmadığı, o "AN"dır.



İLMİDEKİ AN…
”DEHR”!

DEHR, “an” kelimesinin karşılığıdır. Ancak burada, “an”ı, şartlanma yollu kabullendiğimiz izâfi, yâni nesneye göre “zaman” olarak anlamamak gerekir.


İçinde bulunduğumuz an, “ALLAH” ismiyle işaret edilenin var olup, kendisiyle beraber hiç bir varlığın olmadığı, o "an"dır... 

 “ALLAH”tan meydana gelmiş hiç bir şey yoktur! 

Peki bunu nasıl ispat ederiz?

İşte bunun ispatı "İHLÂS Sûresi”nde mevcuttur!

“ALLAH”, "AHAD" olduğuna göre Kendi varlığı yanısıra ikinci bir varlıktan sözedilemez! Ve gene, "O"nun zerrelere ayrılması şeklinde zaman boyutuna girmesi de sözkonusu değildir...

Zîrâ, “AHAD” için, ancak ve ancak tek bir “AN” geçerlidir... Ki buna da “DEHR” kelimesiyle işaret olunur...

“DEHR BENİM!”

"DEHR", "AHAD"ın kendi kendine olduğu “AN”ın adıdır.

Dehr, ilmindeki AN'dır!

“Sonsuz an”, bize göredir... O sonsuzluğu geçmişten geleceğe olarak değil, aynı zamanda özden dışa doğru olarak anlamaya çalışın demek istiyorum.

DEHR, “an” kelimesinin karşılığıdır. Ancak burada, “an”ı şartlanma yollu kabullendiğimiz izâfi, yâni nesneye göre “zaman” olarak anlamamak gerekir.



”ŞÜPHESİZ “DEHR” BENİM!”

Müslim isimli Hadîs kitabında Ebû Hureyre radıyallahu anh’ın naklettiği şu Hadîs-i Kudsî’de, Allahû Teâlâ’nın şöyle buyurduğunu naklediyor Rasûlullah salla’llâhu aleyhi ve sellem:

-Ademoğlu DEHR’e sövüyor. Şüphesiz ki DEHR BENİM! Gece ve gündüzü değiştiren benim.

Bir başka defasında da şöyle buyuruyor:

"-İnsanoğlu bana eziyet eder! Ey kahpe dehr (zaman), der. Kimse, Ey kahpe DEHR, demesin. Şüphesiz ki BEN DEHR’im! Geceyi gündüze çevirenim".



DEHR BOYUTUNDAKİ ZAMAN, 

“AN”IN SÜREKLİLİĞİDİR

"ULÛHİYET" vasfıyla işaret edilen ve "ALLAH" denilen sonsuz - sınırsız varlığın dışında ikinci bir varlık yoktur gerçekte! 

Sınırı olmadığı için de bu varlığın dışından asla sözedilemez! 

Bu sonsuz-sınırsız varlık, bir yönü ile "Câmi", yani bütün mânâları cem etmiş, kendinde bulunduran; bir yönü ile "Muhît" yani, bütün mânâları ihâta eden, kapsayan bir varlık olması neticesinde, kendinde mevcut olan bütün mânâları, gene kendi kendi ilminde seyreder.

O`nun içinde başka varlıklar da mevcut değildir; ve kendinden başka bir varlık meydana gelmemiştir.. Çünkü; 

"doğurmamıştır"!

"doğurulmamıştır"!

Yani, O`ndan meydana gelen ikinci bir varlık söz konusu değildir.

"Sadece Allah var ve O'nunla beraber hiç bir şey yok! El an böyledir!"

Yani "An", bu bahsedilen "An"dır. Zaman, mekân, madde-uzay gibi kavramlar hep beş duyuya GÖRE var kabul edilen şeylerdir. Oysa bu boyutta zaman ise, "an"ın sürekliliğidir! Diğer bir deyişle zaman kavramı bu boyutta geçersizdir!

Bunlar hep, sonsuz ve sınırsız varlığın kendindeki mânâları seyri durumunu anlatan hususlardır.



YAŞAMAKTA OLDUĞUMUZ “ŞU AN”, 

“ALLAH”IN VAR OLUP, “O”NUN DIŞINDA 

HİÇBİR ŞEYİN VAR OLMADIĞI “AN”IN 
TA KENDİSİDİR!

Hazreti Muhammed'in, “ALLAH” ile ilgili olarak, bir soruya verdiği cevabı hatırlayalım burada:

“ALLAH var İDİ ve O'nunla beraber hiç bir şey yok İDİ”!

Bu tanımlamayı duyanlar, Hz. Muhammed'in “İlmin kapısı” olarak nitelendirdiği Hz. Âli'ye koşarak sözcükleri aynen naklediyorlar ve ondan bir açıklama bekliyorlar...

Hz. Âli şu öz cümle ile cevap veriyor:

“El ân kemâ kân!”

Bu cümleyi şöyle tercüme edebiliriz:

“Hâlâ, o andaki gibidir!”

Bu demektir ki, o anda öyle idi, o andan bu ana kadar geçen zamanda hiç bir şeyi değiştirmedi; hâlâ da öyledir!

Veya konuya biraz daha vukûf sahibi bir kişi olarak, şöyle de bakma imkânına sahip olabiliriz:

“El an” ifadesindeki “el” Arapçadaki anlamıyla “harfi târif”tir... Yâni İngilizcedeki “The” kelimesinin karşılığıdır. “rastgele bir şey değil, herkesin bildiği bir şey” anlamında olarak kullanılır... 

Meselâ “kitap” dediğinizde, herhangi bir kitap anlaşılır... Ama bu kitap kelimesinin başına “el” ya da “The” kelimesini getirdiğiniz zaman, bu sizin ve karşınızdakinin bildiği, üzerinde mutâbık olduğunuz bir kitap anlamına gelir..

İşte buradaki “an” sözcüğünün başına “el” gelmesi, o bilinen mâhut “an” anlamını getirir... Dolayısıyla da yukarıdaki cümleyi şöyle anlayabiliriz:

“İçinde bulunduğumuz an, O “an”dır!”

Yâni, yaşamakta olduğumuz “şu an”, “ALLAH”ın var olup, "O"nun dışında hiç bir şeyin var olmadığı “an”ın tâ kendisidir!



KUANTSAL BOYUT, 

DEHR BOYUTU DEĞİLDİR!

 (Soru: Madde kuantum boyutuna indirgendiğinde yerçekimi kanunu ispatlanabilir mi?.. Çünkü kütle ve yük ortadan kalkar... Alain Aspect deneyinin sonucu çıkar: Mekânsız iletişim ve sonuç beş duyunun algılayamadığı DEHR mi?..)
Kuantsal boyutta olayı değerlendirdiğin zaman zaten madde kavramı olmaz, dolayısıyla yerçekimi kalkar... O boyut itibariyle... Kuantsal boyutumuz itibariyle hepimiz varlığımızı yitiririz... Ama gene de DEHR boyutu değildir bu kanaatime göre..



DEHR, 

ZÂT VE SIFAT TECELLİLERİNE ERİŞMİŞLERCE

BİLİNEBİLİR ANCAK

 “AN”ı “zaman” diye anlamamak lâzım!

Esasen “AN” kelimesi ile işaret edilen zaman boyutu; “DEHR” kelimesi ile tanıtılan varlığa aittir! Yoksa, bizim 5 duyuya nispetle var kabul edilen zaman boyutu ile “AN” kelimesinin işaret ettiği mânânın hiçbir benzerliği söz konusu değildir..

“DEHR” ise daha önce naklettiğimiz kudsi hadiste açıklandığı üzere, Allah’tır!

Öyle ise,”AN”, gerçeği itibariyle Allah katındaki zaman birimidir! Ve bu zaman birimi ancak “zât” ve “sıfat” tecellileri mertebelerine erişmişlerce bilinebilir.

Yoksa avamın şartlanma yollu, beş duyu kaydından dolayı var kabullendiği zaman anlayışı ile burada kastedilen “AN” mânâsını anlayabilmek mümkün değildir.



O “AN“, TEK“DEM“!.. 

AMMA… 

DEĞERLENDİREBİLECEK “SAFLAŞMIŞ BİLİNÇ“ NOKTASINDA

KENDİMİZİ BULABİLİRSEK!

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 boyutudur. "Ef`al" 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! Bu "mutlak gayb" değil, "muzaf gayb"dır! Yani, "göresel gayb".

Biz, özümüzü ne kadar tanıyabilirsek, ne kadar beş duyu ve beden kaydından soyutlanıp, orijinimizi derinliklerimizde bulup, tanıyıp, değerlendirebilirsek, o oranda varlıktaki gaybî mânâları çözmeye başlarız.

Öte yandan bu mânâları gerçekte seyreden ise, biz değil, mutlak varlıktır!

Gerçekte bu seyir, "TEK`in SEYRİ"dir! 

Tek bir "an"lık seyirdir bu!

"An"dan sonra an, "dem"den sonra dem vardır sanmayalım! 

"An", Tek`tir! "Dem", Tek! 

O "an", Tek "dem"! Amma... Değerlendirebilecek olan "saflaşmış bilinç" noktasında kendimizi bulabilirsek! 



DEMOKRASİ

DEMOKRASİLERDE KAMUSAL ALAN

 İNANÇ HÜRRİYETİNİ SINIRLAYAMAZ!

Siyasetle ilgilenmemek demek, hukuksuzluğu benimsemek ya da kabullenmek hiç değildir!.
Her insanın hukuku vardır ve her insan bir diğerinin hukukuna saygı duymak mecburiyetindedir, aynı hukuka sahip olabilmek için!.
Hukukun olmadığı yerde, insanlar arasında “her şey mubah” anlayışı gelişir ki, bunun sonucu, ormandaki kanunların geçerli olmasıdır o toplumda.
İnsanların yaptıklarından şikâyet etmeden önce, o toplumda hukukun varolup olmadığına bakınız.
‘’İnanç hürriyeti’’ demek, kişinin inandıklarını, başkalarının haklarına tecavüz etmeksizin dilediğince yaşaması demektir. İnancın gereğini yaşamak ise hukukun olmadığı toplumlarda mümkün değildir.
DEMOKRASİLERDE…
İnanç hürriyetini “kamusal alan” sınırlayamaz!. 
Devlet, millete tahakküm için değil; millete hizmet ve fertlerinin haklarını korumak, onlara hizmet vermek için vardır!
Devletin değil, ‘’Milletin Meclisi’’ vardır!
Vatandaşlar, demokrasilerde bürokrasinin kapıkulları değildir!.

İnsanca yaşam, kişilerin, inandıklarını ancak özgürce yaşayabilmeleriyle mümkündür; başkalarının inancına karışmamak kaydıyla.
Elbette bütün bunlar, demokrasi ile yönetilen ülkeler için geçerli kriterlerdir!



İNSANLARIN OKUMA HAKKININ ELLERİNDEN ALINMASI 

DEMOKRASİ İLE ASLA BAĞDAŞMAZ! 

Nasıl anlatabilirim, Rasûlü’n dahi, insanları, uygulamada zorlama yetkisi yokken; dinin gereklerini uygulamaya müslümanları mecbur etmenin dinde kesinlikle yeri olmadığını?

 Nasıl anlatabilirim inancı dolayısıyla başörtüsü takan genç insanların okuma hakkının ellerinden alınmasının, evrensel insan haklarıyla, özgürlük ve demokrasi ile asla bağdaşamayacağını?



DEMOKRASİNİN OLMADIĞI YERLERDE 

İSLÂM YAŞANMIYOR DEMEKTİR!

 Saltanatla veya diktatörlükle idare olan yerlerde İslâm uygulanmıyor demektir!

 İslâm etiketinin, demokrasi olmayan rejimlere etiketlenmesi, onları İslâm uygulamalı rejimler yapmaz!
 Cumhuriyet idaresi, demokrasi değildir.
 Sovyet Cumhuriyeti veya İran İslâm Cumhuriyeti’dir. Bunlarda demokrasi olmadığı için, “İslâm” Dini gereği rejim yoktur, demektir; adı “İslâm” bile olsa!
 İslâm, demokrasinin olmadığı rejimlerde yaşanmıyor demektir.
 Nasıl tanrıya "Allah" etiketi yapıştırmak; kişiyi "ALLAH” adıyla işaret edilene inanıyor gibi yaşatmıyorsa; ve o kişi bu yüzden Cehennem’den çıkamıyorsa!.
 Demokrasi, İslâm’ın gereği ve sonucudur; çünkü zaten herkes kendi fıtratının gereğini yaşayacaktır; dış zorlama ile bunu değiştirmek mümkün değildir!.

 Ayrıca dinsel baskı ve zorlama kişiyi riyâkâr yapacaktır, Allah’a veya kendini yönetenlere karşı!. Münâfık olacaktır bu durumda!.

 Bu da neticede saatli bombaların oluşmasından başka bir şeye yol açmaz!

 Öyle ise, öncelikle, insanların, fıtrî varoluşları gereği, demokratik bir yaşam içinde, her türlü zorlamadan uzak, kendi kâbiliyet ve istidatlarının gereğini yaşamalarına saygılı olmasını öğrenmek, insan olmanın ilk şartıdır!.

 "Merhamet etmeyene merhamet olunmaz"
 ile 
 "zarar vereni öldürün" 
 şeklindeki Rasûlullah açıklamalarını iyi değerlendirmek gerekir.
 Akrepten söz edip, “öldürebilir miyiz?” dendiğinde bu söylenmiştir, hatırladığım kadarıyla...

 Yani, bir başkasının yaşamına zarar veren, veremez hale getirilir; demektir bu!
 Öyle ise, İslâm Dini’ne göre, yâni Sistem, uygulamada insanların başkalarına zarar vermedikleri sürece dilediklerini yapabilmesi esasına göre düzenlenmelidir!.. Bu olmadan, insan yaptığından mesûl tutulamaz ve mükâfaat da alamaz!
 Herkes, kendi fıtratı doğrultusunda yaşayacak ve yaşadıklarının sonucuna da ulaşacaktır!.
 Beşeri kanun ya da düzenlemeler, pek çok toplumda, “Sstem”e göre düzenlenmediği için, zorlamaları beraberinde getirir ki, bu da ya bireysel çıkarlara dayanır, ya da şartlanmışlığa!

 İnsan bunları aşabildiği ölçüde kendi hakikatına yönelebilir..
 Ve sistemli düşünce sonucu çelişkilerinin kalktığı nispette dinginleşir!. 



YA DEMOKRASİ… 

YA DA KAPIKULLUĞUNA DEVAM;

YÜZYILLARDIR OLDUĞU GİBİ!

Lider despotizminin olduğu meclislerde, demokrasi için tek açık kapı, kesinlikle tüm oylamaların mutlak GİZLİ OY ilkesiyle yapılmasıdır.
Türk Milletinin ana sorunu, iplerin gerçekte daima demokrasiyi istemeyenlerde olmasıdır.
Bu toplum acaba, insan hakları ve demokrasi konusunda, Yargıtay Başkanı gibi düşünen birini Cumhurbaşkanı olarak göremeyecek mi önümüzdeki yeni bin yılda?

Ya demokrasi… Ya da kapıkulluğuna devam; yüzyıllardır olduğu gibi!
Derdini dili bağlandığı için anlatamayan eliyle anlatmanın çarelerini arar; unutmayalım!

Elini de bağlarsanız, o zaman size ne derler?

Sahi, “FAŞİZM” nedir?

“Örtülü faşizm” nasıl olur?



DEVLET

Devlet, insanların haklarını korumak ve insanlara hizmet etmek amacıyla insanlar tarafından kurulmuş bir organizasyondur; kutsal değildir; toplum tarafından her türlü düzenlemeye tâbi tutulabilir bir kuruluştur. 



DEVLET’İN DİNİ OLMAZ…
DİN’İN DEVLETİ OLMAZ!
Devletin dini olmaz! Dinin devleti olmaz!. 

İnsanların bir araya gelerek oluşturduğu insanları yönetim kadrosu olan devlet; yalnızca o insanlara hizmet amacıyla oluşturulmuş bir kuruluştur ki, görevi insanlarının hayatını ve haklarını korumak; onlara din, dil, ırk, renk farkı gözetmeksizin eşit hizmet götürmektir.

Bu organizasyon içinde bulunanların hiçbir kutsallıkları ve dokunulmazlıkları olamaz; bunların yönetim gücünü kendi çıkarları (maddi-mânevi) yönünde kullanmak ise, topluma ve tevdî edilmiş bulunan emânete ihanettir.



DEVLET, FERDİN İNANÇLARINA 

MÜDAHALE HAKKINA SAHİP DEĞİLDİR!

Kur’ân-ı Kerîm, insanlara geleceklerinin huzur ve saadet getirmesi için gerekli olan fikirleri TEKLİF EDER; bunları uygulayanların kazançlı çıkacağını; uygulamayanların da karşılaşacakları şartlar dolayısıyla büyük pişmanlığa düşeceklerini ve bunu asla telâfi edemeyeceklerini bildirerek; yapmaları gerekenleri bildirir... 

Bundan sonra ne bir ferdin, ne de devletin kişi üzerinde bunları uygulama konusunda ZORLAMA yetkisi yoktur, “İslâm Dini’nin RÛHU”na göre... Çünkü herkes, kendi aklı ve mantığıyla bu teklifleri değerlendirecek; dilediğini, kimsenin baskı ve zoru olmadan yapacak; sonucuna da katlanacaktır!.


Devlet, Din’in muhatabı değildir; buna karşın devlet, dine inananlara da ayırım yapmadan hizmet vermek zorundadır!.

Devlet, ferdin inançlarına hiç bir şekilde müdahale etmek hakkına sahip değildir; ancak uygulamalarını toplumun genel isteği doğrultusunda, kişilik haklarına da tecavüz etmeden, düzenlemek zorundadır.
İnsanlar ve devlet bilmelidirler ki, bir başkasına baskı uygulayarak yaptırılan her hareket, sonuçta ters tepecek ve baskı uygulayanı vuracaktır!.

İnsanlara Dinin orijinali anlatılmalı ve gereklerini uygulayıp uygulamamaları kişinin kendi insiyatifine terkedilmelidir. 

Herkes ölecek ve kabir âleminde kıyâmete kadar yaşamına devam edecek; kıyâmette yeni bir boyut yaşamı başlayacak, bundan sonra herkes Cehennem boyutundan geçecek ve sonuçta îmânı olan bir kısım insan bu boyuttan kurtularak Cennet boyutu yaşamına geçecektir İslâm Dini verilerine göre!.

Kişinin Cennet'e gitmesi, ameline değil, îmanına ve bu îmana dayalı düşünce ve uygulamasına bağlıdır!. Uygulamasındaki eksiklik onu îmansız yapmaz. Kişi, elinde olmayan şartlar dolayısıyla yapamadığından hesaba çekilmez fakat yapmamasının sonuçlarına katlanır!.

Baskıyla yapılan her uygulama münâfıklıktır. İslâm Dini insanların samimiyetle inandıkları fiillleri “fiysebilillah” yapmalarını önerir!. Dini konuda baskı uygulayanın îmanı tehlikeye girer ve îmansız ölme riskini göze almış olur!.

[image: image1]

DEVLETİN,

 İNSANLARIN İNANÇLARI İSTİKAMETİNDE 

ÖZGÜRCE YAŞAMALARI İÇİN 

HİZMET VERME ZORUNLULUĞU VARDIR!

Devletin, topluma din empoze etmeğe ve uygulatmaya kalkışmaya hiç bir şekilde hakkı ve yetkisi yoktur.

Devlet, insanlarının her türlü inancına karşı eşit mesafede olmak zorundadır. 

Devletin, insanlarına, inançları istikametinde özgürce yaşamaları; yanısıra, birbirlerinin inançları üzerinde baskı kurmamaları için, hizmet verme zorunluluğu vardır.
Devlet, her kademesiyle, insanların inançları gereği olup, başkalarının haklarına tecavüz etmeyen bütün davranışlarına saygı göstermek zorundadır!.

Devletin varoluş hikmeti topluma hizmettir!
Devlet, topluma hizmet organizasyonudur; topluma baskı ya da bir kesime çıkar sağlama amacıyla faaliyet geliştiremez. 
Tüm topluma hizmet amacından uzaklaşmış devlet, varoluş meşrûiyetini yitirir!. 
Devlet, kişilerin, inançlarına ters düşen şeyleri, ne olursa olsun, onlardan talep edemez.

[image: image2]
İnsana yalnızca, idrâk edip gereğini uygulamak sûretiyle yararını göreceği ilim fayda verir… Bunu asla aklımızdan çıkarmamalıyız.

Bırakın, İnsanlara hizmet organizasyonu olan devlet, yalnızca bu işlevini yerine getirsin… 

Bırakın, insanlar, inançlarının gereğini özgürce ve başkalarının haklarına tecavüz etmeden yaşasınlar.

[image: image3]
DEVLETİN DEĞİL,

“MİLLET”İN MECLİSİ

Zor şey mantıkla bakabilmek ve düşünerek değerlendirebilmek!

Anlayamadığım o kadar çok şey var ki bu aralar…

Meselâ, Devlette yürütmenin başının, “T.B. MİLLET MECLİSİ”nin “DEVLET”İN MECLİSİ olduğunu söylemesinin mantığını anlayamadım!. Demek, o meclisteki temsilcileri bir şekilde, devlet seçiyor; onlar devletin temsilcileri imiş!!! 

O takdirde, elbette ki, devlet, oraya istediğini sokar, istediğini sokmaz!. Buna, ne hakla, bir takım kendini bilmez adamlar karşı çıkıyor anlamış değilim! Üstelik bu “sav” yanlışlıkla söylenmiş değil! Zîra bu konuda sayın Yürütme Başkanı bir değiştirme yapmadı!.

Sonra sayın Devlet Başkanı bir açıklama yaptı ve başı örtülülerin, Devletin eğitim kurumlarından yararlanamayacaklarını tebliğ etti…

El Hak! Devlet ne isterse yapar!.. Ancak devletin bir kurumunda geçerli olan kural, meselâ diğer bir kurumunda geçersiz olmaz, sanırım… Bu durumda, Devletin eğitim hizmetinden, başörtülüler yararlanamayacakları gibi; devletin sağlık kurumlarından da yararlanamayacaklardır demektir!.

Dahi, tüm devlet hizmetlerinden yararlanmak gibi bir hakları yoktur başı örtülülerin demektir… Vergi ise, elbette verecekler bu devletin topraklarında yaşadıkları için!..

Sonra bir şeyi daha anlayamıyorum…

Kanuna göre, devletten izin almadan başka ülke vatandaşı olanı elbette ki vatandaşlıktan çıkartacaklar!… 

Ancak, Amerika, İngiltere, Almanya, Fransa, Belçika ve daha pek çok ülkede, ilgili kanuna göre müracaat edip yazılı izin almamış milyonlarca vatandaş var… Bu durumda kanun karşısında hepsi eşit olarak kabul edilip, vatandaşlıktan çıkartılacak mı; yoksa bazıları daha bir eşit olarak, eskisi gibi devam edecek mi? 

Sahi, “Millet”, ya da sayın yürütmenin başının dediği gibi, doğrusu ile, “devlet”in Meclisinde, yabancı devlet vatandaşı vekiller de var mı? Onlar nasıl araştırılacak ve bulunursa, bunlar ne olacak?

Bunlar mantığımın içinden çıkamadıkları idi… Bir de mantığımın kabullendikleri var…

Bana kalırsa, Türkiye’deki insanların yüzde 95’i, bir Arap veya Acem ülkesindeki despot rejimlerden hoşlanmaz ve o idareyi kabullenmez!.

“İslâm Dini”ne göre, despot, diktatör; eski doğu Almanya türü Demokratik; eski Sovyet tipi “cumhuriyet”lere yer yoktur insanlıkta!.

“ZORLAMA” hakkı, Kurân’da kesinlikle vurgulandığı üzere, Allah Rasûlü’ne dahi verilmemiştir.

“İslâm Dini”ne göre, kişinin bir başkasının hakkına tecavüzünü önlemek dışında toplumun “zorlayıcı” kural koyması mümkün değildir.

İslâm’a göre esas, kişinin kendi gönül rızasıyla, dilediğini yapması ve sonucuna âhirette katlanmasıdır!

Kimse kimseyi, “İslâm Dini” gereklerine göre, namaz, oruç ya da başörtüsü konusunda zorlayamaz!.

Daha önce yazmış olduğum “Kur’ân Okumak” veya “Kur’ân Ruhu” yazılarında açıklamaya çalıştığım üzere, İslâm Dini insanlara en özgür ve insan haklarına riâyetkâr yaşam şartlarını getirmiştir. 

Gerçek uygulamasıyla “CUMHURİYET” rejimi, gerçek “İslâm” anlayışını temsil eder; çünkü tamamıyla halk iradesinin yönetime yansımasıdır cumhuriyet!. 

Saltanat veya diktatörlük olan hilâfet türü rejimler kesinlikle benim “İslâm” anlayışıma sığmaz!. Bugün Türkiye’nin komşusu olan “Cumhuriyet” etiketli toplumlarda, insanlar bir şeyler yapmaya zorlanıyorsa; oralarda, “Cumhuriyetin” sadece etiketi vardır, zira orada dikta ve despotizm vardır…



DİCLE NEHRİ

Çöldeki çadırından, kırbasındaki yıllanmış kurtlu suyu, Bağdat’taki “Halife”ye armağan götürmek isteyen mukallit;
 ve Dicle’nin kıyısındaki sarayında yaşayan “HALİFE” Muhakkik!.



 “DİLSİZ”

Vehmî, izâfî, gerçekte varolmayan benliğinden sözetmeyen! 

Kesret hâlinde konuşmayan. Yok’un kavgasını yapmayan!

"Sağır, dilsiz, kör, hayrette olan" tanımlamasını tasavvuf ıstılâhıyla şöyle de anlatmak mümkündür;

"Allah'ı bilenin dili tutulur" hükmünce, gözündeki perdesi kalkarak, Zât-ı ilâhîyi müşahede eden sağır olur, izâfî varlıklardan yükselen sözleri ve hükümleri işitmez olur; hakikatı açıklayamayacağı için, dili konuşmaz olur, bilir ki hakkında konuşacağı varlık O'dur! Her an O'nun yeni yeni şânlarını seyretmekten hayrette olur. Ki dünyada da âhirette de böyledir.



 “DİN”

Din, Allah’ın ezelde yaratmış olduğu bir düzendir. 


 ‘’Allah’’ adıyla işaret edilenin yaratmış olduğu sistemdir!



Ölümötesi yaşam gerçeğini; ney-nasıl hazırlanmak gerektiği konusunu ele alan sahadır.

Bir diğer mânâda, ”yapılan işlerin karşılığına ermek” olarak anlaşılabilir. ”Kesin itaat, boyun eğme” olarak da anlaşılır.



Din, her aklı olan insana Allah Rasûlü tarafından yapılmış olan bir teklif ve uyarıdır.

Dileyen ciddiye alır, üstünde düşünüp gereğini uygular; dileyen de ciddiye almaz ve ölümötesi yaşamda bu davranışının sonuçlarına katlanır!



DİN’İN KURUCUSU KİMDİR?

DİN=SİSTEM kurucusu Allah’tır!



DİN KONUSUNUN TEMEL TAŞI, 

“ALLAH” KAVRAMIDIR

İslâm'ın “Tevhid” inancı, yani, Hazreti Muhammed'in açıkladığı inanç sistemi, TAPILACAK TANRI OLMADIĞI; ALLAH'ın AHAD olduğu ve yüzden bir TANRI'nın mevcut olmadığı; insanların, bütün yaşamları boyunca kendilerinden meydana gelecek fiillerin neticelerine katlanacağı esasına dayanır!..

Nitekim Kur'ân-ı Kerîm'in çeşitli âyetlerinde hep, insanın bilfiil kendi çalışmalarının, yaptıklarının karşılığını alacağı şöyle vurgulanır:

“İnsan için kendi çalışmalarının karşılığı dışında hiç bir şey yoktur!.” (53-39)

“Yaptıklarınızdan başka bir şeyden dolayı karşılık göremezsiniz.” (37-39)

“Yaptıklarınızın karşılığına (neticesine) ereceksiniz.” (36-54)

“Herkes için yaptıklarına göre dereceler vardır. Bu da kendilerine haksızlık edilmeyerek, çalışmalarının karşılığını almaları içindir.” (46-19)

“Siz, çok büyük ıstırap verecek azâbı tadacaksınız; ancak bu, yaptıklarınızın neticesi olarak başınıza gelecektir!” (37-39)

Yukarıdaki âyetlerde de görüldüğü üzere; insan, dünyada yaptığı çalışmalarının karşılığını göreceğine göre, âcil olarak ilk yapması gereken, şey ölümötesi yaşamın ne olduğunu araştırmak ve “ALLAH”ın ne olduğunu idrâk etmektir... Zira, “DİN” konusunun temel taşı, “ALLAH” kavramıdır.

 “ALLAH” ismiyle işaret edilenin bir tanrı olmadığını idrâk etmeyen insanın, Din’in nasıl bir sistem olduğunu anlaması da mümkün değildir... Bu sebeple önce bu isimle neye işaret edilmekte olduğunun kavranması gerekir.

Din, görülmeyenden yola çıkarak, görülmeyenin verilerine dayanarak görülenlerin deşifre edilmesi sistemine dayanır.

 Dinde esas mesele, “iman” edilen konularda yapılması gereken çalışmalardır; yâni imandan öte, esas olay, inancın sonucu olan ameldir yâni fiillerdir!



"DİN" ADI ALTINDA FARKEDİLMESİ GEREKEN

 GERÇEK

KESİNLİKLE "ALLAH" İNDİNDE DİN İslâm"dır. 

Yani, “Din” denen olayın aslı; varlığın Mâlikel Mülk olan "ALLAH"'ın hükmü, iradesi, kudreti, ve tasarrufu altında olduğu gerçeğinin farkedilmesidir.



DİN KONUSUNDAKİ YANLIŞLARIN KÖKENİNDE

 HZ.RASÛLULLAH’IN BİLDİRDİĞİ “ALLAH” İSMİYLE 

İŞARET EDİLEN VARLIĞIN NE OLDUĞUNU ANLAMAMAMIZ YATAR!

Bkz A / Allah



TANRI VE TANRILIK KAVRAMINA DAYALI 

DİN ANLAYIŞI BÂTILDIR!

"Tanrı" ve "tanrılık" kavramına dayalı din anlayışı bâtıldır!. "Allah" isminin işaret ettiği anlama dayalı, yürürlükte olan; "İSLÂM DİNİ"dir!.



DİN, 
KURÂN VE HADİS BÜTÜNÜDÜR!

Din, Kurân ve Hadis bütünüdür!.
Kurân’da belirtilen birçok konunun tafsili, tatbikatı hadislerle verilmiştir.
Örneğin: Bir kadının hangi zamanlarında namaz kılacağı veya kılamayacağı, ne zaman tavaf edip edemeyeceği, Kâbe'yi ziyaret edip edemeyeceği Hz. Rasûlullah’ın kendi yaşantısında Hz. Ayşe ve diğer hanımlarının tatbikatlarından bize ulaştırılmaktadır; yani hadisler yoluyla bize ulaşmaktadır

Eğer biz hadisleri ortadan kaldırırsak, hadisleri kabul etmeyen zihniyeti esas alırsa o zaman dinde öyle bir kargaşa çıkar, öyle bir kaos çıkar, din öylesine geçersiz bir hâle gelir ki bunu anlatabilmek mümkün değildir!.



DİN KAPSAMINDA ÖĞRENDİĞİNİZ HERŞEY 

GERÇEKTE BİRŞEYLERİN SEMBOLÜDÜR!

Din kapsamı içinde öğrendiğiniz her şeyin, gerçekte birşeylerin sembolü olduğunu; ve bu sembollerle çok daha farklı şeylerin anlatılmak istendiğini farketmediniz mi?.



“EVRENSEL DİN” 

Bkz. İ / İslâm



DİN HÜKÜMLERİ

 İLÂHİ OLMAK ZORUNDADIR; 

BEŞERİ HÜKÜMLER OLMAZ!

    Din, hükümler bütünüdür ve bu hükümler ilâhi olmak mecburiyetindedir! Beşeri hükümler olmaz!

Niye?

Çünkü, bütün beşeri hükümler, beşeriyeti meydana getiren terkibler istikametinde-doğrultusunda meydana gelir ki; bunlar da seni neticede, gene terkibe götürür!

Ancak, “ilâhi” dediğimiz zaman, burada terkib söz konusu değildir! Çünkü ilâhi hükümler bütünü, neticede, ilâhi ahlâkla- “Allah’ın ahlâkıyla” ahlâklanmaya yol açar!

Nitekim, “Din nedir?” sualine, “Din, mekârimi ahlâktır”- ahlâkın mekârımıdır, yâni tam kemâle ermiş hâlidir, yâni Allah’ın ahlâkıyla ahlâklanmaktır, denerek cevap verilmiştir.

İşte bu yüzden ilâhi hükümler bütünüdür.

Not: “İlâhi Hükümler” için İ / İlâhi Hükümler’e bakınız



BEŞER, ANCAK VE ANCAK

 İLÂHİ DİN İLE KURTULUŞA ERER!

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...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 zaten 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 “ilâhi hükümler bütünüdür” dedik. “Beşeri 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, Hakk’ın terkibidir! Hakk’ın 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!



EVREN VE İÇİNDEKİLER TÜMÜYLE 

ALLAH’A TESLİMDİRLER. 

Kİ, DİN (SİSTEM) BUDUR 

 “Kesinlikle Allah indinde Din, İslâm’dır!” derken, orada bir sınırlama bir kayıt yok... Yâni, dünyada veya falanca galakside demiyor!

Nerede?...

Dünyada da! 

Dünyanın içinde bulunduğu 

Güneş sisteminde de! 

Diğer galaksilerde de! 

Kâinatın tamamında yâni bütün bu evrenin tüm yapısında, her zerrede, her noktada bütün varlıklar Allah`a teslimdirler! Burada kesin olarak işte bunu vurguluyor.



"ALLAH SİSTEMİ” dediğimiz zaman, olayı kelime şekliyle, şeriat yönüyle de ele almayalım!. 

Bu öyle bir düzendir ki, Kur`ân bize bu sistemin HER AN , her zerrede yürürlükte olduğunu bir çok yerinde vurguluyor. 

"VE LEN TECİDE Lİ SÜNNETİLLAHİ TEBDİLÂ" (48-23)

"ALLAH'IN YARATIŞ SİSTEMİNDE ASLA DEĞİŞME-YENİLENME OLMAZ" 

âyeti, bu genel düzeni ve sistemi anlatıyor. 

Yani ister nebat, ister hayvan, ister insan, ister melek, ister cin olsun, tüm varlıklar bu genel sistem içinde kendi varoluş gayelerine uygun olarak görevlerini meydana getirmektedirler!.

"KESİNLİKLE ALLAH İNDİNDE DİN İSLÂM’DIR" 

âyetinde de işaret edilen mânâ, tüm varlıkların bu "doğal ve zorunlu teslimiyeti"dir.. 

Yani bir diğer ifadesiyle;

"Evren, tüm içindekileriyle ALLAH’a teslim hâldedir"! 

KESİNLİKLE TÜM VARLIKLAR ALLAH`A TESLİMDİR; Kİ BU, GERÇEK DİNDİR!.

Varolan hiç bir varlık, hakikatı itibariyle, esası itibarıyla "ALLAH"a isyan edemez, âsi olamaz. 



DİN NİÇİN GELMİŞTİR?

“DİN”, yukarıdaki hayâl edilen bir tanrıya tapınma gayesiyle değil, “İnsanın ölümötesi ebedi yaşamı öğrenip, şartlarına karşı kendini hazırlaması amacıyla; kendi hakikatını anlayıp, ALLAH’ı idrâka çalışması için gelmiştir..

“Din ve dinsel değerler, "SÜNNET" denilen Allah indindeki zamanüstü gerçeklerle bağlantılı olup; insanlara “Din” deki zamanüstü gerçeklerin kavratılması ve yaşamlarını bu izâfi-göresel olmayan gerçekler doğrultusunda düzenlemeleri için gelmiştir!



 ‘’Din’’, insana; geleceğini kurtarması, Hakikatını tanıması, "halife"liğini "Allah ahlâkıyla ahlâklanmış olarak" yaşaması için gelmiştir!..



DİN, 

“HAKİKAT”İN ZÂHİRE ÇIKMASI HÂLİNE VERİLEN 

İSİMDİR!

Daha evvelki sohbetlerimizin birinde, ”din, hakikatın zâhire çıkması hâlinde verilen isimdir” dedik. Ve ilâhi hükümlerin; hakikatın gereği ve zarureti olan hükümler olduğunu ifade ettik. Ve dedik ki;

”Kim ilâhi hükümlerden bir hükmü veya Rasùlullah’ın bildirdiği hükümlerden bir hükmü reddederse, o reddettiği hükümle, hakikatı reddetmiş olur!

Öyleyse “hakikat” denilen şey, ilâhi hükümlerden tebliğ edilenlerden ayrı bir şey olmadığı gibi; “hakikat” da “zâhir” denilen şeyin ta kendisi olup; aynı şekilde Dünya’nın ve yaşanılan fiiller âleminin ta kendisidir! Yani,”Hakikat”, hakikat mertebesinde mevcuttur değil; ”Hakikat”, esmâ ve efal mertebesinde de aynen mevcuttur! Ancak müşahede edenin perdeli olması hâli dolayısıyladır ki; hakikat, efal mertebesinde müşahede edilemez!

Önce kelimeler, sonra şartlanmalar ve nihayet “var sandığın varlığınla” sen,hakikatı müşahededen perdelenirsin! Bu perdelenişinin altında da senin “zannın” yatmaktadır ki; zan hakikattan bir şey ifade etmez!

Hakikatı “zannında” aramıyacaksın; hakikatı, İlâhi hükümler istikametinde arayacaksın!

Ancak bu şekilde hakikatı müşahede edenlerden olursun! Çünkü Kurân‘da birçok yerde 

“Onlar ancak zanlarına tâbi oluyorlar; ZAN İSE HAKK’TAN BİR ŞEY İFADE ETMEZ”(53-28) hükmü vardır.



DİN, 

İNSANIN ASLINI-ORİJİNALİNİ TANIMAYA MÂTUF

 HÜKÜMLER BÜTÜNÜDÜR!

Biz kitaplarımızda, Dîn'in hayâlî düşünceler ya da beşerî nizam gereği getirilmiş hükümler bütünü olmayıp; tamamiyle fizik-şimik (kimya) elektromanyetik yapıtaşları ve şartlarıyla ilgili, insanın geleceğini çeşitli tehlikelerden korumaya yönelik; ve insanın kendi aslını, orijinalini tanımaya mâtuf hükümler bütünü olduğunu anlatmaya çalışıyoruz.

Dileyen ile tasavvuf boyutunda, dileyen ile zâhir boyutunda, dileyen ile de günümüz ilmi düzeyinde konuyu en etraflı bir biçimde tartışmaya açığız. 

Yanlışımızı bulan kitap yazıp delilini açıklar! Gizli toplantıda arkamızdan gıybet yapmaz.

Zirâ günümüz ilmi dolayısı ile, artık tartışılamayacak şey kalmamıştır. Dindeki her hükmün, günümüz ilmiyle izahı mümkün hâle gelmiştir.

Din böylesine ilimle izah edilebilir durumda iken, hâlâ asırlar öncesinin yetersizliği içinde, sadece insanları korkutma ve itham yöntemiyle çalışmak, topluma hizmet açısından asla yararlı olmaz.



DİN  

KENDİNİ ARAYANLARA AYNA OLARAK 

TEBLİĞ EDİLMİŞTİR!

İnsanın, kendi hakikatini tanıyıp, gereğini yaşaması için mi DİN tebliğ edilmiştir insana? Yoksa bir tanrıya tapınarak kulluk görevini yerine getirmesi için mi?...

Önce varlığı Tek’e bir indirsek nasıl olur?!...



Kendini arayanlara ayna olarak Din tebliğ edilmiştir!..

Kendini aramak ve tanımak gibi bir derdi olmayanları din enterese etmez!.. 

Onlar, diledikleri gibi yaşarlar ve sonucuna da katlanırlar!..

İnsan aynada kendini seyredemiyorsa, ya kördür, ya da ayna adıyla ve sanarak duvara bakıyordur!..

Kendindeki hangi özelliği keşfederek onu kullanmak sûretiyle bir Cehennem’inden kurtulup, karşılığı olarak o Cennet’i yaşayabildin?...

Varsa eğer böyle bir şey, o sana örnek olsun!... Daha geride hayâlinden bile geçmeyen neler var!..

Ama bütün bunlar için gerçekten KENDİNİ TANIMAK değerli bir şey olmalı senin için!..

Yaşamının değil, günün kaç dakikasında, karşındakine, kendine davranılıyormuş gibi davranıyorsun?...

Karşındakinin, "sen" olduğunun; LÂKIRTISINI etmek çok kolaydır!... İki nefes yeter!.. Ya onu idrâk ile hissedip, yaşamak!?...

Başına ne gelirse, "ALLAH"tan bilip, asla karşındakini yaşadığın o olaydan dolayı suçlamamak?!...



DİN, İNSANA 

ŞUUR BOYUTUNDA HAKİKATİNİ BULMAK SURETİYLE

ALLAH’A ERMESİ İÇİN BİLDİRİLMİŞTİR

Ne anlarsın sen et beyinli, “Allah” kelimesinin geçtiği her yerde “senin özündeki gizli evrensel kuvveden” söz edilip, O’ndaki hassaların açığa çıkartılmasının sana önerildiğini!.



İşte kalkmışım ben böyle bir dünyadan, insanlara, beyin dalgalarının kuvvetinden bahsetmeye çalışıyorum…

“DİN”in, “insan”a, kendisini, evrensel birim olarak yeryüzünde(madde boyutunda) tanıyıp; semâda (şuur boyutunda) “ALLAH” ismiyle işaret edilenin Teklik boyutunda, hakikatini bulmak sûretiyle “ALLAH”a ermesi; beyin dalgalarıyla yeryüzünde bilinçli bir şekilde yaşaması ve çevresine yön vermesi için bildirildiğini, kavratmaya çalışıyorum.



DİN

 “EVRENSEL SİSTEM VE DÜZEN” İLE 

ONU YARATAN KUVVEYİ AÇIKLAR! 

“Din, afyondur” demiş algılaması ve değerlendirmesi kıt biri!

Acaba böyle mi?

İnsanoğlu çok büyük çoğunlukla hayâl dünyasında yaşar; buna karşın kendisini gerçekler dünyasında yaşıyor sanır!

Her şeyi hayâl dünyasında değerlendirir, önceki hayâllerinin oluşturduğu veri tabanıyla.

Somut nesneleri dahi hayâl dünyasında değerlendiren insanın, sembol ve mecazlarla anlatılanı gerçekçi bir biçimde deşifre etmesi ve değerlendirmesi ise oldukça zor bir iştir.

Ne var ki, bu realiteyi, insanların anlayışına kolaylaşsın diye, mecâz ve sembollerle anlatan Kur’ân, anlayışı kıtlar tarafından değerlendirilememiştir!

Çünkü onlar, önce, bu sembol ve mecâzları, işaret edilen orijinal gerçeklik sanarak; hayâl dünyalarında, işaret edilen realiteden tamamıyla farklı bir yapı oluşturmuşlar; sonra da kendi imalâtları olan hayâllerindeki bu yapıyı inkâr için gerekçeler icat etmişlerdir.

Böylece, “DİN” değil, insanoğlunun hayâli “AFYON” olmuştur!

İçinde yaşadığımız evrensel SİSTEM ve DÜZEN ile onu yaratan kuvveyi açıklamakta olan “DİN”, “GERÇEĞİN ta kendisidir!… 
Anlayışı kıtlar, mecâz ve sembollerden oluşmuş hayâl dünyalarının esâretinden kendilerini kurtaramadıkları için, “din afyondur” demişlerdir; ki bu sözleriyle de, gerçekte, “DİN”i değil, kendi hayâl dünyalarını tanımlamaktadırlar!



DİN KONUSUNU ELE ALMADAN EVVEL, 

YAŞADIĞIMIZ SİSTEMİ FARK EDİP 
KAVRAMAMIZ GEREKİR

18 yaşında bu konuya giriş dönemimde belli temel prensiplerim oldu; kendi prensiplerim..

1- İdrâk edemediğini inkâr etme!

İdrak edemediğini al bir kenara koy, dondur, beklemeye al; zaman içinde bakalım o olay nasıl çözülecek.

2-Mutlak surette yeniye açık ol… Hiçbir yeniyi inkâr etme!

3- Her konuyu mutlaka sorgulayarak kabullen!

Bu 3 ana prensiple Din konusunda belli uygulamalara girdim… Onun için de başladım kaynak olarak esas neyse, oradan hareket etmeye…Yani Allah Rasulü neler demiş Din konusunda…Yani bir konuyu anlamak için önce o konuyu size getiren kişinin bakış açısını anlamanız lâzım. Cetvel kalem bir sözü reddetmek mantık dışıdır! Kabullenmek de insanın kemâline olgunluğuna yakışır bir olay değildir. 

Olgun bir kişi, söylenen sözü gerekçelerini ve temelini dayandığı esasları anlayıp idrâk ederek kabullenirse insanlığının tam hakkını vermiş olur. Yani insan taklitçi bir mahlûk değildir!. Bir koyunu şartlandırırsınız, ağıldan çayıra gider; çayırdan ağıla gider. Veya bütün hayvanları tek tek çeşitli şeylere şartlandırabilirsiniz, onları aynen tatbik eder. Ama bunu yaptığının nedenlerini idrak edip kavrayacak bir kapasiteye sahip değildir. Ama insanda bu kapasite var. Öyleyse biz, neyi niye yaptığımızı, neyi niye kabul ettiğimizi anlamak, bilmek mecburiyetindeyiz; insanlığımızın hakkını vermek istiyorsak…

İşte böyle bir yaklaşımla ben konuya girdim ve çevreme bir duvar ördüm..Onların şartlandırmaları, onların değer yargıları o duvarın arkasında kaldı. Her bir taşı teker teker, neden niye niçin nasıl diye sorgulayarak yerine koydum… İşte böyle bir bakış açısıyla Din konusuna da eğilmek istersek, Din konusunu ele almadan evvel içinde yaşadığımız sistemi fark edip kavramamız gerekir.

“Din” kavramının ne olduğunu anlamadan evvel, önce içinde yaşadığımız sistemin ne olduğunu iyi anlamak gerekir… O zaman Din konusunu da yerli yerine oturtabiliriz. Aksi taktirde dogmatik bir biçimde Din konusunu kabullenmiş oluruz ve sorularımızın pek çoğunun cevabını hiçbir şekilde alamayız. Aldığımız cevaplar da bir mantıksal bütünlük içinde olmaz. Bir konuda mantıksal bütünlük, o konuda bir sistematıiğin bir sistemin olmasına bağlıdır. Sistemin olmadığı yerde mantıksal bütünlükten de söz edilemez!.



DİN’İN MEKÂNDAN DEĞİL, 

BOYUTTAN GELDİĞİNİ FARKEDELİM!

Görüldüğü ifade edilen, bu tür görüntülerin tümü de GÖKTE, YA DA YERYÜZÜNDE belirli bir MEKÂNDA olmayıp, tamamıyla bize GÖRE bir ÜST veya ALT BOYUTTA oluşmaktadır.

Kesin olarak bilelim ki...

Herkesin gördüğü ve herkesin algılama sınırları içinde kalan şeyler haricinde olarak “algılanan”, fakat “görüyorum” diye anlatılan her şey, tamamıyla bir başka boyuta ait görüntülerdir!.

"ÜST MADDE" isimli "21" numaralı audio kasetimizde izah ettiğimiz “BOYUTLAR ve BOYUTLARIN BİLİNÇLİ VARLIKLARI” konularını takdirde varsa "TEK’İN SEYRİ" isimli kitabımızda detaylı bir şekilde açıklamaya çalışacağız...

Günümüzde “DİN” olgusunun hakkıyla değerlendirilememesinin en büyük sebebi, anlatımda kullanılan kavramların, çağdaş insanlar tarafından lâyıkıyla anlaşılamamasıdır...

"DİN"'in “mekân”dan değil “boyut”tan geldiğini farkedersek, hem boş yere gökte bir tanrı aramayacağız ve böylelikle "ALLAH" kavramını daha kolaylıkla anlayacağız; hem de MELEK-CİN ve dünya boyutu ötesi yaşamı daha iyi değerlendirebileceğiz!...



DİN, 

ALGILADIĞIMIZ YA DA ALGILAYAMADIĞIMIZ BİR BOYUTTAKİ

BİR “SİSTEM”İ ANLATMAKTADIR!

Kesin olarak bilinmelidir ki, DİN; tamamiyle bilimsel gerçekler üzerine oturtulmuş, o günün şartları içindeki sembolik anlatımdır.

İslâm Dini’nde, -sadece Kur’ân-ı Kerîm ve Hadîs-i şerîfler- mevcut olan bütün hükümler, insanın gerek bugünü ve gerekse ölümötesi yaşamı için zorunlu olarak ihtiyaç duyacağı şeyleri temin gayesiyle gelmiştir. Ayrıca insanın bu önerilere uyması, onun gelecekte bir çok kendisine zarar verici şeylerden korunmasına da vesile olacaktır.

“DİN” kelimesiyle anlatılmak istenenleri anlamak için, şu gerçek çok çok iyi kavranmalıdır;

“İSİM”, isimlenen değildir; isimlenene işaret için kullanılır ve onu târife yarar; ama hiçbir zaman, isimleneni tam olarak anlatmaya kavratmaya yetmez!
Eğer bu anlatılanı idrâk ederseniz, fark edeceksiniz ki; “DİN” kelimesinin anlamı kapsamında anlatılmakta olan her şey, yaşamda algıladığımız ya da algılayamadığımız bir boyuttaki bir “Sistem”i, bir mekanizmayı, bir oluşumu bize anlatmakta; bu sisteme göre de yaşamımıza nasıl yön vermememiz gerekliliğine işaret etmektedir.
Eğer anlatılan veya söylenenlerin isminde kalır ve sonra da isimlere dayalı bir dünya veya âlem oluşturursak kafamızda; bunun içinde yaşadığımız dünya ve sistemle hiçbir alâkası olmaz.

Sonuçta kafamızdaki çelişkiler hiç bitmez. Sürekli karşımızdakini suçlarız, ”anlatamıyorsun” diye.

“İsmi” bırakın; isimleneni fark etmeye çalışın! 

“DİN”i, “tanrıya tapınma ve onun gönlünü hoş edip cennette yer kapma ya da cehennemden kaytarma” diye anlayarak; gereklerine çeşitli nedenlerle boş verenler bunun faturasını ebeden ödemeye devam edecekler!

Allah’ın yaratmış olduğu bu sistem ve düzeni fark ederek, yaşamlarını o sistem ve düzenin kanunlarına göre düzenleyenler ise, yaptıkları çalışmaların sonuçlarına göre yeni bir yaşam biçimine kavuşacaklardır.

Allah Rasûlü size, ebediyet yaşamına göre nasıl hazırlanırsanız; ne yaparsanız; onun sonuçlarını yaşayacağınızı bildirmiştir.

Ölümötesi boyutu anlatanı dikkate almadan; yalnızca, dünyalık çıkarlarını gözönüne alarak yaşayanlar; sonsuzluk hedefinde sonsuz pişmanlığı yaşayacaklardır! 
Depremlerin getirdiği ders, bir anda herşeyin yitirileceğini öğretmektedir.

Ya geçeceğiniz boyuta bir hazırlığınız yoksa? 



DİN, 

TÜMÜYLE KOMPLİKE BİR “SİSTEM”DİR!

"DİN tümüyle komplike bir, SİSTEMDİR"!

Bu sistem, kendini bu konuya vermiş vasat bir akıl tarafından rahatlıkla anlaşılabilir bir sistemdir. Çünkü gerek Kur`ân-ı Kerim ve gerekse hadisi şerifler açıklanmadık hiç bir konu bırakmamışlardır.

Mühim olan, verilen şifreleri çözebilmektir!

Öyle ise kâmil akıl sahibi kimseye düşen iş, kendisine hîbe edilmiş olan bu ilim hazinesini değerlendirmektir.



DİN, 

“SİSTEM”N DEĞERLENDİRİLMESİ İÇİNDİR!

“DİN”, yâni “Allah” adıyla İişaret edilenin bu “Evren” diye tanımladığımız SİSTEMİ”, akıl sahiplerince değerlensin içindir!
İnsanlara bu değişmez Sistem ve Düzen, Nebî ve Rasûller aracılığıyla haber verilmiş; “ölümötesi” yaşam gerçeğine inanırlarsa, buna göre o boyuttaki ebedi yaşama kendilerini hazırlamaları uyarısı yapılmıştır.

Kur’ân tarafından yapılan açıklamalara göre insan, “iman edip gereği olan sâlih fiilleri ortaya koyarsa” ölümötesinde rahat edecek, aksi halde davranışlarının sonucu olarak azâb çekecektir.



DİN’İ ANLAMAYAN,

 YAŞADIĞI GÜNÜ DEĞERLENDİREMEZ!

Allah “ismi” ile işaret edileni anlamamış olanların, içinde yaşadıkları düzen ve sistemi yani “DİN”i kavramış olmaları kesinlikle mümkün değildir!… Bu durumda, içinde yaşadıkları günleri, olayları değerlendirmeleri de asla mümkün olmaz!



DİN’İN HAKKINI VERMEYENLER, 

BUNUN SONUCUNA YANARAK KATLANMAK

 ZORUNDADIRLAR!

 “Din”in yâni içinde yaşadıkları sistemin hakkını vermeyenler, bunun sonuçlarına “cehennemi yaşayarak = yanarak” katlanmak zorundadırlar…

 Dünyada cehennem nispeten kolay atlatılır, çünkü bir olayı başka bir olayla kaplamak; ilkini böylece örterek acıyı dindirmek bir derece mümkündür… Ölümötesinde ise bu imkân da yoktur, o olaya bağışıklık kazanana kadar o konuda yanma devam eder!

 Takdirin oluşturduğu sistemde; her şey bir öncekinin doğal sonucu olarak ve aynı zamanda takdirin gereği bir biçimde, açığa çıkar...



DİN, 

“FİZİK”, “TABİAT” YA DA “İLÂHİ KANUNLAR” 

DİYE BİLDİĞİMİZ KANUNLARA DAYALI

YAŞAMIN ÜZERİNE BİNA EDİLMİŞ BİR SİSTEMDİR!

Unutmayalım ki Cenâb-ı Hak her şeyi bir sebebe bağlamıştır. Her şey bir sistem içinde, kendine has sistem, kanun, nizam içinde oluşmaktadır.

Esasen varlık çarkı öylesine bir sisteme bağlanmıştır ki, bu yüzden akıllar bir noktada büyük şaşkınlığa düşmede ve kâinat mükemmel bir cihaz gibi çalışmaktadır, idare edeni yoktur, gibi yanlış fikirlere saplanmaktadır. İnsan bedeninden kozmosa kadar her şey kendi sistemi içindedir.

İşte din dahi tamamıyla bu fizik, tabiat ya da ilâhî kanunlar diye bildiğimiz kanunlara dayanan bir sistemdir.

Ne yaparsan mutlaka karşılığını alacaksın!..

Dilediğini yap neticesine katlanacaksın!.

“CEZA” kelimesi Arapçada, Türkçede anladığımız mânâya gelmez. Kur'ân-ı Kerîm’de “karşılık” veya "yaptığının neticesiyle karşılaşma" anlamına gelen bu kelime “iyiliğin cezası iyiliktir” tarzında da kullanılmaktadır. 

Yani, "yapılan fiilin sonucu ile karşılaşma" anlamına gelir "CEZA"!.

Din, tamamıyla bilimsel gerçekler ve yaşamın esası üzerine bina edilmiş, yapılması insanın geleceği yönünden gerekli fiiller bütünüdür.

Asla havadan gelmiş rastgele hükümler bütünü değildir!.. Bu sebeple de hangi çalışmayı ihmal ederseniz, bu ihmalinizin karşılığını mutlaka ve kesinlikle ödersiniz.

İş böyle olunca...

Ölüm ötesi yaşamda, dünyaya bağlı kalmanıza yol açacak ruhunuza yüklenmiş günâhlar yani negatif yükler ile yaşayıp, bunlardan arınmamak ve de ebedî hayatınızı azâplı bir zindanda geçirmek akıl kârı mıdır?..



ÂDETLER 

DİNİ UYGULAMA OLAMAZ!

Taklitle, "âdet" diye yapılan fiîller, kesinlikle Dinî uygulama olmaz!.


DİN, 

FİZİK-KİMYA-ASTRONOMİ-BİYOLOJİ GİBİ 

BİLİMSEL GERÇEKLERE DAYANIR!

Din, tamamen fizik, kimya, astronomi, biyoloji gibi bazı bilimsel gerçeklere dayanıyor.

Ve bunun da çeşitli yönlerini kitapta izah ettik... Meselâ:

"Hac" olayını anlattığımızda, 1820`lerde ilk defa bulunan ley hatlarından; yerin altındaki pozitif ve negatif akım kanallarının varlığından söz etmiştik. 

"Zemzem" suyunun, insanı bir anda canlandıran özelliğinin de gene Kâbe‘nin altına isabet eden pozitif enerji alanından kaynaklandığını; bu enerji alanından yayılan enerjinin Kâbe‘den yükselişinin pek çok evliya tarafından tesbit edildiğinden bahsetmiştik.. 

Hattâ zemzem suyunun o kuyuda yetersiz kalması hâlinde, oraya dışarıdan pompalanacak suyun da bu merkezden geçirilmesi şartıyla aynı özelliği kazanmış olacağından sözetmiştik!

İnsan vücudundaki bioelektrik akım şebekesi olan sinir sistemi gibi; yer yüzünün pozitif ve negatif manyetik akım kanalları bulunduğunu, bunların belli radyasyonlar yaydığını, bu radyasyonların da insan vücutları ve beyinler üzerinde etkileri olduğunu söyledik...

Şimdi anlatacağım deve ve kedi ile ilgili bazı olaylardan da görüleceği üzere; bazı hayvanların, bizim algılayamadığımız, ses-koku ya da daha başka bir takım titreşimleri çok iyi algıladıkları bir gerçektir! 

Bunlar beyin kapasiteleri nedeniyle yeraltından yayılan titreşimlerin hücreleri için ne kadar yararlı olduğunu tesbit edip, ona göre yer seçimi yapmaları çok enteresan ibret verici örneklerdir. Yapılacak bilimsel araştırmalarla yakın gelecekte bu yeraltı akımlarının kesinlikle değerlendirilmesi fazla uzak olmasa gerektir.

Gerek deve ve gerekse kedi olayının, aslında dayandığı çok entresan gerçekler var... Biz, bazı bilimsel olayları eskiden çözemediğimiz için bazı olayları başka sebeplere yoruyorduk... Meselâ:

Hazreti Rasûlulllah aleyhisselâm Medine`ye geldiği zaman, herkes "Gel bizim evde kal, burası senin olsun" dedi... 

Ne var ki O, bazılarına göre, sosyolojik bir seçim yaptı... Kimseyi kırmamak için, "deve nereye giderse orada kalırım" dedi... 

O günün insanı hâliyle bunu, kimseyi kırmak istemediğine bağladı... 

Halbuki deve, yapısı itibariyle, yer altındaki pozitif akım kanallarının titreşimlerini en iyi algılayan hayvanların başında gelir. 

Hz. Rasûl aleyhisselâm, nerede kalacağını belki de bu yüzden devenin algılama gücüne bıraktı! 

Ve, deve en yararlı, müsbet akımın en güçlü olduğu bölgeye kurulmuş olan, Hâlid Bin Velid`in (Allah ondan razı olsun) evine gitti, orada durdu. Ve Rasûlullah aleyhisselâm da orada kaldı...

Benzeri türden bir olay da kedi için sözkonusudur! Bu konuda uzmanlar diyor ki, evinizin en huzurlu köşesini bulmak istiyorsanız, kedinizi serbest bırakın ve onun yatıp uyuduğu yere daimi oturacağının koltuğunuzu koyun veya yatağınızı oraya yapın..

Genetik verilerle oluşmuş insan beyni, gerek astrolojik tesirler, gerekse yer altındaki bu manyetik akım kanallarının yaydığı radyasyonlarla beslenen ve yönlenen bir yapı olarak çalışır.



DİN, 

HÜKÜMLERİNİN GEÇERLİ OLDUĞU DEVRİ KAPSAR!

Şimdi bakın, çoğunuz bu sözlerimi Hz. Muhammed’in getirdiği dinde diye anlıyorsunuz. Halbuki, âyet-i kerime; “lâ ruhbaniyete fiddiyn” diyor, değil mi?. Yani, Din’de!.

Din, ne demektir?.

“DİN”, Allah’ın yaratmış olduğu sistem ve düzendir. 

Allah’ın yarattığı sistem ve düzen içinde, “din adamları sınıfı”na yer yoktur demektir.

Din, hükümlerinin geçerli olduğu devri kapsar. Yani sadece, Âdem’den şu güne kadar olan zaman dilimlerini kapsar olmaması gerekir.



"DİN" KİŞİYE
İÇİNDE BULUNDUĞU ŞARTLARA GÖRE 
ÖZEL HİTAP EDER
Cuma saati, mubârek bir saattir...Gecenin son üçte biri mubârek bir saattir...

Güneş doğmadan hemen önceki saat, mubârek bir saattir...

İftar saati, mubârek bir saattir...

Kadir gecesindeki “Kadir süreci”, mubârek bir saattir...

Ve daha nîce, böyle mubârek saatler...

Bu saatler, MEKKE itibariyle midir?
Yoksa, kişiye özel; yani, kişinin yaşadığı yerin saatlerine göre midir?
Mekke’de yaşayan ile Kaliforniya’da, kutuplarda yaşayanların, mubârek saatleri aynı mıdır?. Cuma namazı Tokya ve New York’ta aynı saatte mi edâ edilir?

Öyle ise, ne zaman fark edeceğiz, DİN’in kişiye, içinde bulunduğu şartlara göre ÖZEL hitap ettiğini?
Ne zaman fark edeceğiz, bunun daha, pek çok düşündürücü sonuçlarını?


DİN’DE İKİ TÜR BEYAN VARDIR

“DİN”de iki tür beyan vardır;

Birincisi; hiç bir zaman değişmeyen, zamanüstü kesin gerçekler...

İkincisi; toplumlara, içinde yaşadıkları şartlara göre en ehven korunma yollarını gösteren koşullar... Bunlar, devirlere ve toplumlara göre, Nebi ve Rasûller aracılığıyla değiştirilmiştir.

Yâni, "Allah indinde tek DİN olan İslâm”, zamanüstü kesin gerçekleri vurgulaması itibariyle her zaman yürürlükte olması yanısıra; insanlara önerileri yönünden de çeşitli yeniliklere açık bir dindir.
Bu sebeple hep aynı tek gerçeği seslendiren geçmişteki tüm Nebi ve Rasûllere inandığımız gibi, onların getirmiş oldukları kitaplardaki orijinal bilgileri de tasdik ederiz.

Biliriz ki iman edilmesi gerekli olan; ALLAH'ın varlığı, ölümötesi yaşam, meleklerin varlığı, dünyada yaptıklarının neticesine katlanma zorunluluğu gibi hususlar hepsinde ortaktır. Ve bu şartlarda zaman içinde hiç bir değişme söz konusu değildir.

Buna karşın, toplumların sosyal düzeniyle ilgili bir çok hususta elbette ki öneriler değişmiştir... Ancak bu asla, “değişik dinler gelmiştir” anlamına değildir!



DİN, HER AKLI OLAN İNSANA

 ALLAH RASÛLU TARAFINDAN YAPILMIŞ OLAN

BİR TEKLİF VE UYARIDIR!

Din, “ALLAH”  adıyla anılanın yaratmış olduğu “Sistem ve Düzen”dir!. 

İnsanlara bu değişmez “Sistem ve Düzen”, Nebîler ve Rasûller aracılığıyla haber verilmiş; “ölümötesi” yaşam gerçeğine inanırlarsa, buna göre o boyuttaki ebedi yaşama kendilerini hazırlamaları uyarısı yapılmıştır.

Kur’ân tarafından yapılan açıklamalara göre insan, “îman edip gereği olan sâlih fiilleri ortaya koyarsa” ölümötesinde rahat edecek, aksi halde davranışlarının sonucu olarak azap çekecektir.

Ayrıca bildirilen Din’e göre, kişi yeryüzünde “Halife” olarak yaratıldığı için, ötede bir tanrı aramaktan vazgeçmeli, “ALLAH”  adıyla işaret edileni kendi derûnunda keşfederek bunun sonuçlarını yaşamalıdır.

Din, insandan, başkalarına baskı yapmasını istemez!. Din, her aklı olan insana Allah Rasûlü tarafından yapılmış olan bir teklif ve uyarıdır. Dileyen ciddiye alır, üstünde düşünüp gereğini uygular; dileyen de ciddiye almaz ve ölümötesi yaşamda bu davranışının sonuçlarına katlanır!.



DİN,
İNSANLARIN O GÜNKÜ ANLAYIŞ SEVİYESİNE GÖRE

ONLARA ULAŞTIRILMIŞTIR!
“Allah’ın yaratmış olduğu EZELİ VE EBEDÎ SİSTEM”, gerçekte, “Din”dir!.

Bu Din’i, Rasûlleri araclığıyla, Nebileri aracılığıyla insanların o günkü anlayış seviyesine göre onlara ulaştırmıştır! 



DİN BİR BÜTÜNDÜR.

YA TÜMÜYLE KABUL EDİLİR; 

YA DA REDDEDİLİR!

Bilvesile şunu anlatmaya çalışalım;

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!

Kur'ân-ı Kerîm âyetlerinden birini reddedip, kabul etmeyen, dini reddetmiş olur. Çünkü Din bir bütündür, bir paket hâlindedir! Ya tümüyle kabul edilir, ya da reddedilir!

Peki, tümüyle kabûlü zorunlu olan nedir?

Kur'ân-ı Kerîm ve Allah Rasûlü’nün hadîsleri!

Daha sonra gelen kişilerin yorumlarını red asla kişiyi dinden çıkarmaz! 

Ayrıca "Kur'ân hükümlerini, Allah Rasûlü’nün söylediklerini, kabul ediyorum, ama bugün için onları tatbik edemiyorum" diyen kişi de, dini reddetmiş değildir!

“Bu asırda bu hükümler geçerli olamaz, din hükümleri günümüz için geçerli değildir” diyen ise dinî reddetme durumundadır.



DİN 

UMÛMİ SELÂMETİ İNKİŞAF ETTİRMEK İÇİNDİR

"FÂTIR"...? 

Bu kelimenin anlamına girmeden önce, hemen iki âyeti hatırlayalım; ve bu âyetler ışığında “HANÎF” ve "FÂTIR" kelimelerinin işaret ettiği mânâyı farketmeye çalışalım...

 Anlattıklarımıza kaynak olarak Diyanet işleri'nin bastırtmış olduğu Hamdi Yazır merhumun "Hak Dini Kur’ân Dili" isimli tefsirinden yararlanıyoruz...

"-Feakım vecheke liddiyni HANÎFA. Fıtratallahilletiy fetaran nâse aleyha! Lâ tebdiyle lihalkıllah... Zâlike diynül kayyım. Ve lâkinne ekseren nâsi lâ ya'lemun. “ (30-30)

-O halde yüzünü Din’e bir HANÎF olarak tut; o ALLAH FITRATINA ki, insanları onun üzerine yaratmıştır, ALLAH yaratışına bedel bulunmaz, doğru ve sâbit Din odur, velâkin insanların ekseriyeti bilmezler!. 

Bu mefhum ile örfte İbrahim milletine ismolmuştur ki, “HANÎF”, başka dinlerden, bâtıl mâbudlarda çekinip, yalnız Allah’a eğilen muvahhid demektir.

-Sen yüzünü dine HANÎF olarak tut!

-Allah'ın FITRATINA!.. yani; FITRAT OLAN ALLAH DİNİ’NE; ALLAH’ın o fıtratına, o yaratışına sarıl!

FITRAT DİNİ, ALLAH DİNİ, HANÎFLİK; İSLÂM'dır!.

DİN, FITRATI DEĞİŞTİRMEK İÇİN DEĞİL, FITRATTAKİ UMÛMİ SELÂMETİ İNKİŞAF ETTİRMEK İÇİNDİR!.

Velâkin insanların çoğu bunu bilmezler, dini fıtratta değil, âdette ararlar veya hevâlarına uyarlar.



DİN

 İKİ TÜR İNANANINA HİTAP EDER

Din, iki tür inananına hitâp eder;

1.Anlamadan korkuyla sarılıp, kendini kurtarmak isteyen anlayışı sınırlıya…

2.Dini anlayarak değerlendirmek isteyen düşünen beyin sahiplerine…

Düşünen beyinler, gerek Kurân’ı gerekse Allah Rasûlü’nü geldiği günün şartları içinde değil; zamanüstü olarak evrensel boyutta değerlendirirler; bin yıl sonrasına bile hitap edebilecek şekliyle anlamaya çalışırlar… 

Kelimenin şeklinde veya yalnızca geldiği günün kullanım alanında değil; tüm yaşamlarda nasıl anlaşılması gerektiği üzerinde dururlar..

Gelen âyetin veya söylenen sözün “ruhu”nu anlamaya çalışırlar… Hangi amaçla, neyi neyle, neden değiştirmek için gelmiş o âyet ve söyleniş o söz, bunu araştırırlar…

İşte bu araştırmaları, düşünen beyinleri Kur’ân‘ın “RUHU”na, Rasûllüğün “HAKİKAT”ına eriştirir… Bunun sonucu da…

“Allah indinde DİN İSLÂM’dır” gerçeğine varmak olur!.

Allah hepimize, İndindeki Din İslâm’a ermeyi, kendi kısır değerlendirmelerimizden kurtulmayı nasip etsin.



MİLYARLARLA SENE ÖNCESİNDE KURULMUŞ 

VE ÇALIŞMAKTA OLAN “SİSTEM” KARŞISINDA

KİŞİNİN İKİ SEÇENEĞİ VARDIR!

Sistem, milyarlarla sene öncesinde kurulmuş ve çalışmaktadır!

Bu şartlar altında, kişinin önünde iki şık vardır;

Ya kendini sistemin düzenine göre ayarlayarak, gene sistemin şartlarından yararlanmak suretiyle, geleceğe dönük bir takım yararlar sağlayacak çalışmalarla dünya hayatını değerlendirecek... 

Ya da geleceğini ve sistemin düzenini hiç düşünmeden, tamamiyle bedene dönük faaliyetler içinde yaşayarak bu dünya hayatını tamamlayacaktır! 

İşte “DİN” adı verilen “ölümötesi yaşama hazırlanma sisteminin” altındaki bu sırrı çözememiş kişiler, olayı yanlış bir değerlendirme sonucu “toplum nizamını” sağlamak amacıyla dinin geldiği kanaatine vararak olayı bağlamışlardır.



İNSAN, BULUĞDAN SONRA 

DİNEN MESÛLDÜR

İnsandaki duygu, his, aklı bastırır. Aklı bastıran güç duygudur, hislerdir. Bunu yaşamımızda, günlük hayatımızda görürüz. Pek çok zaman aklımız mantığımız bize A şıkkı doğrudur derken, hislerimiz B yi gösterir ve biz gider B yi yaparız. 

Yani insanda akla tahakküm eden, akla sözünü geçiren güç, duygulardır; hislerdir. Zaten erkeği yönetenin kadın olmasının sebebi de burdadır; bu sırdadır. 

Bugün hep “erkekler üstündür” derler ama çoğunlukla erkekleri güden, kadınlardır! Erkeğe yön veren, kadınlardır. 

Temelde ağırlıklı olarak oströjen hormonunun beyni etkilemesi dolayısıyla kadında duygusallık, hisler ağırdır. Erkek ise androjen hormonunun gelişmesi oranında akıllıdır. Meselâ erkeği hadım edin, androjen hormonunun salgısı gerilesin, eskiden hadımağalar vardı.. Harem sisteminde hadım edilmiş... Bunlarda akıl zayıflamıştır gerilemiştir. Bunlarda akli fonksiyonlar dumura uğrar. 

İşte öströjen hormonunun güçlü olarak salgılanmasıyla birlikte akıl faaliyete başlar, buluğ çağı dediğimiz olay da budur. 

İnsan buluğdan sonra dinen mesuldür. Yani aklının faaliyete geçmesinden sonra onda esas özellikler başlar. Erkekteki androjen aklı güçlendirir. Fakat akıl ne kadar güçlü olursa olsun herhangi bir zamanda duyguların hükmü altına girer ve yenik duruma düşer. Doğru A şıkkı iken dugularının tesiri altında gider B şıkkını uygular..


DİN’İ KABULLENMEK 

İKİ TÜRLÜ OLUR!

Dini kabullenmek, ya “gökte tanrı” ve onun yolladığı postacı-elçi peygamber ve fermannamesi kitap anlayışına ve temeline göre yapılandırılır; ya da Kurân''ın açıkladığı “ALLAH”, “RASÛL”, ve buna dayalı, sistemi açıklayan “KİTAP”, anlayışıyla olay değerlendirilip; her konu bu anlayışa göre yerli yerine oturtulur.



Kesin olarak bilelim ki…

“İMAN”, TAKLİT KABUL ETMEZ!
Kimse, “iman” gereken konuları bilinçli olarak, idrak ederek kabul etmedikçe, “mümin” olmaz! Taklidî kabuller kişiye ahrete dönük olarak, hiç bir yarar sağlamayacaktır.

Tanrı-manitu-ilah anlayışıyla gerçekte ne İslâm Dini kabul edilmiştir, ne de “iman” oluşmuştur.



DİN’DE ÖYLE SIRLAR VARDIR Kİ, 

BUNLARA MUTTALİ OLAN KİŞİNİN BÜTÜN HAYATI 

DEĞERLENDİRİŞ ŞEKLİ MUTLAKA DEĞİŞİR!

Şunu da ilâve edelim ki.

Astrolojinin Din içindeki yeri, KADER konusuyla yakın alâkası dolayısı ile bu hususlara oldukça önemli yer verdik. 

Astroloji, insanın yapısını tanıması için günümüzde oldukça önemlidir. 

Geleceğe dönük hükümler çıkartmak, falcılıkta bulunmak yönüyle ise bâtıl!.. 

Zira bu hususta öylesine çok geniş kompozisyonlar söz konusudur ki, bilgisayarlarla bile işin içinden çıkmak mümkün değildir.

Gazalî Hazretlerinin “İhyâ-u Ulûmi'd Dîn” adlı eserinde, Ashabın âlimlerinden olarak bilinen İbni Abbas radiyAllahu anh'ın şöyle dediği yazılıdır:

“O Allah ki yedi semâ yaratmış, arz’dan da onların bir mislini; ARALARINDAN emir inip duruyor!.. (Talâk 12) 

Âyet-i Celîlesinin tefsirini yapacak olsam, beni taşa tutardınız. Bir başka nakilde de: “Beni tekfir ederdiniz!..”
Gene aynı yerde Resûlü Ekrem'in çok yakınındakilerden biri olan Ebû Hureyre radiyallahu anh şöyle dediği kayıtlıdır:

“Rasûlullah Efendimizden iki kab ilim aldım, birini dağıttım. Eğer diğerinin ağzını açsam, bu kelleyi uçururdunuz!..”

Ashabtan önde gelen ve âlim sayılan bu zâtların anlayışsızlar tarafından “tekfir” edilmesine, ya da boğazının kesilmesine kadar yol açacak “SIRLAR” acaba nelerdir?..

Şunu kesinlikle bilelim ki...

Din bugün çoğunluğun sandığı gibi yüzeysel emirler-yasaklar bütünü değildir!..

Din’de öyle “SIRLAR” vardır ki, bunlara muttalî olan bir kişinin bütün hayatı değerlendiriş şekli mutlaka değişir!.. Ve bunlar ancak yüksek tefekkür gücüne sahip olarak yaratılmış beyinlere has ilimlerdir!..

Öyle ise, bizler de artık beyinlerimizi çalıştırıp, 5 duyuyla kayıtlı mahlûklar olarak yaşama seviyesinden; Allahu Teâlâ'nın kendisine “HALİFE” olarak meydana getirdiği, “en şerefli” olma mertebesine ulaşalım!..

Unutmayalım ki, dünyaya bir daha geri dönüş sözkonusu değildir... Şu anda neler elde edebilirsek, ebedî bir yaşam boyunca onlarla yetinmek zorunda kalacağız.

Allah hepimize Hakîkati idrâk ettirecek ilmi ve onun ile hâl sahibi olmayı nasib etsin!..



DİN,

ÂHİRET İŞİ DEĞİLDİR!

“Din âhiret işidir, onu orada düşünürüz” diyenlere gelince.

Esasen bu kitapta Din’in tümüyle dünya hayatı için insanlara gerekli olduğunu anlatmaya çalışıyoruz.

Ölümle birlikte, artık insanın ebedî hayatı yönünden yapacağı hiçbir şey kalmamaktadır!.

Ölümü tadan, bedeni kullanmaktan âciz duruma düşen kişi, elindeki tüm imkânları yitirmiştir!. Artık geleceği yönünden kendisine kazanç sağlayacak hiçbir fiili gerçekleştiremez. O ana kadar elde ettiği ilim, o ana kadar elde ettiği güç "enerji-rûhâniyet" ne ise, ondan sonra ebedî olarak sadece dünyada elde ettiği ile yetinmek mecburiyetindedir!.

Şimdi bir kişi düşünün...

-Ben Allah'a inanıyorum. Rasûlullah’a da inanıyorum. Dedikleri doğrudur. Şimdilik ben dünyaya çalışayım da, öldükten sonra da âhirete çalışırız. Her şeyin yeri ayrı, dünyada dünyaya, âhirette de âhirete. İnsana dünyada mekân, âhirette iman lâzım." diyor.

Bu kişinin gerçekte ne dini vardır, ne de imanı!. Ve ne de Allah Rasûlü’nü kabûlü söz konusudur!.

Çünkü, Allah Rasûlü’nün söylediklerinden hiçbir şey anlamamıştır!.

İman insana dünyada lâzımdır, ki Allah Rasûlü’ne inanıp onun dediklerini yapsın diye.

Öbür taraf denen ölümötesi yaşamda, zaten imana yer yoktur!. Zirâ her şey âyan beyan ortada olacaktır!. İnanılacak bir şey sözkonusu değildir artık!.

Ayrıca Allah Rasûlü’ne inansa, zaten davranışları değişik olacaktır!.

Bana inanıyorsan gelecekte şu tür tehlikelerle karşılaşacak ve şu uçurumdan aşağıya düşeceksin; onun için şu tedbirleri al da uçuruma yuvarlanma; diyen kişiye verilen şu cevap mantıkî midir:

-Ben sana inanıyorum. Uçurumdan düştükten sonra sana uyup gereken tedbirleri alırım elbette!!!.
Birisi uçurumdan düşmemek için zorunlu tedbirlerden sözediyor; öteki düştükten sonra ben tedbir alırım diyor!!.

Bu mantığa karşı cevap vermek isteyen beri gelsin!.

Bir kere daha tekrar edelim.

Allahü Teâlâ’nın vahyetmesi ile Hazreti Rasûlullah aleyhisselâm ölümötesi gerçekleri ebedîyete kadar görüyor ve insanları ne tür tedbirler almak suretiyle kendilerini bu tehlikelerden koruyabilecekleri hususunda uyarıyor!.

Siz, ya inanıyorsunuz; ölümötesi tehlikelerden kendinizi koruyabilmek için gerekli tedbirlere başvuruyorsunuz; ya da aldırmıyor ve neticede o şartlarla karşı karşıya kalıyorsunuz!.

Her iki hâlükârda da ölümü tattıktan sonra yapabileceğiniz yeni bir şeye yer yoktur!. Bu yüzden defalarca tekrar eder bir âyet Kur'ân-ı Kerîm'de.

-KEŞKE DÜNYA HAYATINA GERİ DÖNEBİLSEK DE YAPMADIKLARIMIZ YAPSAK. AMA BU OLMAYACAK BİR İŞTİR!."

Kişi, dünyada iken aklını kullanmak, dini anlamak, gereklerini tatbik etmek ve çevresindekileri bu konuda uyarmak durumundadır. Bunu dilerse yapar, dilerse yapmaz!. Ve neticesine de kendisi katlanır!.

Sahip olduğun mal-mülk-para-koltuk-ünvan kısacası her şeyini, hattâ bedenini bile terkedip gideceğin yepyeni bir yaşam şekli. 

O ortamda huzur ve refah içinde yaşamak için şu tür çalışman gerekli diyen Hz.Rasûlullah aleyhisselâm!. İnanıp onun dediği şekilde hazırlanmamışsan, mutlaka pişman olacaksın; ama ne çare iş işten geçmiş!. Yok eğer hazırlanmış isen, gene içinde bulunacağın şartları kendin dünyada iken hazırlamışsın!.

Netice;

Rasûlullah aleyhisselâm ölümötesi yaşamı değerlendirmiş bir kişi olarak sana; “şu tür çalışmalarla ânını değerlendir ki pişman olmayasın; aksi halde pişmanlığın o zaman sana fayda vermeyecek ve azâba düşmekten seni kurtarmayacaktır" diyor. Sen dünya hayatında iken ya söylenen şekilde, dünyada yapacağın bir takım çalışmalar ile kendini ölümötesi ebedî yaşama hazırlayacaksın. Ya da kendi kendini ebedî bir azâba atmış bulunacaksın!.

-Muhakkak ki Allah onlara zulmetmedi; onlar kendilerini azâba attılar’. (Ankebût-40)



DİN’İN TEMELİ 

Namaz, hakikati itibariyle, varlığından arınmak; Allah’ın varlığında yokluğunu idrâk etmektir!. Hakiki mânâsıyla namazı ikame etmek demek, Allah’ın varlığında mevcudiyetinde kendi varlığını ve âlemlerin varlığını yok olarak müşahede etmektir! 
İşte bunu böylece yaşayabildiğin zaman o namaz mi’râc olur!

Bunu böylece görüp yaşayabilmek de, dinin temelidir!

Çünkü ne diyor hadiste?...

“Namaz dinin temelidir!” diyor

Namaz dinin temeliyse namazın mânâsı ne?

Namazın mânâsı, Allah’ın varlığında tüm kâinatın ve senin varlığının var olmadığını yaşayabilmektir

Bunu yaşadığın zaman, dinin temeli esası sende yerine gelmiş demektir ki; bunun neticesi de mirâc’tır!. 



HZ. MUHAMMED’İN GETİRDİĞİ DİN ANLAYIŞINDA

 İNSANA BAKIŞ AÇISI

Benim Kitabım Kurân!.

Tâbi olduğum kişi de Hz. Muhammed Mustafa aleyhisselâm!.

İman ettiğim, yakînine erdiğim varlık, Allah!. 

Ben bütün insanları severim. Hiçbir insanı ayırmam. Hangi görüş, hangi düşünce, hangi din, hangi mezhep, ne olursa olsun. İmânlı olsun, imansız olsun, hepsini severim!.

Hepsi de insandır, birer değerdir. Allah’ın yaratmış olduğu varlıktır.

Allah, gereksiz, yersiz iş yapmadığına göre, Allah’ın her yarattığı bir hikmete bağlı olarak yaratılmış olduğuna göre, bir değerdir.

Öyleyse ben, var olan her varlığı severim.

Size tavsiyem; İnsanlar arasında hiçbir şekilde ayırım yapmayın!. Onlar arasında ayırım yapma hakkı, sadece ve sadece onları yaradana aittir.

Ben O’nun bir hikmetle yarattığı varlığı hor görmem, hakîr göremem... Varsa onun eksiği kusuru Allah’ın indinde, o, Allah’la onun arasında olan bir şeydir.

Hz. Muhammed aleyhisselâmın bildirdiği “DİN” anlayışındaki, insana bakış açısı budur.

Benim anlayışımda, insanlara zorlama yoktur. İnsanlara şunu yap, bunu yapma demek yoktur!.

Ben bilebildiğim kadarı ile; şu şöyle yapılırsa böyle yarar sağlar, yapılmazsa şöyle zararı olur, diye izah ederim.

O kişi artık, nasıl dilerse öyle davranır, ister yapar ister yapmaz. 

Çünkü, temeldeki prensip:

İslâm dini uygulanmasında zorlama yoktur!


DİN KAPSAMINDAKİ YASAKLAR, 

“OLABİLİRLER”İN OLMAMASINI TEKLİFTİR!

 (Soru: Müslüman cinlerin insanlarla ilişki kurması yasaklanmışken, neden kabirdekine yöneldiğini zanneden insanlara cevap verebiliyorlar?..)
Buradaki yasaklamayı iyi anlamak gerekir. 

“Sistem”de kesin olmazlar vardır ve olabilirler vardır. Din kapsamındaki “yasak”lar olabilirlerin oldurulmamasını tekliftir!. Bunu çok iyi anlamak gereklidir öncelikle.. 

İnsanlara ve cinlere Din gereği olarak yapılmış bulunan, -onların yararına olarak- yapılan teklifler vardır… Ayrıca burada direkt ilişki yok... Yardımcı olmak söz konusu sadece... Bu da onlara açıktır.


KIYÂMETE KADAR GEÇERLİ OLAN

“ALLAH İNDİNDEKİ”
 DİN

,"Velleziyne yu'minune bima unzile ileyke ve ma unzile min kablik."

“Ve onlar sana inzâl olana, ve öncekilere inzâl olana iman ederler."

-"ALLAH İNDİNDE DİN İSLÂM’DIR!" (3-19)

-"KİM İSLÂM DIŞINDA DİN SEÇERSE BU GEÇERLİ DEĞİLDİR!" (3-85)

Bu âyetlerden birincisini şayet iyi anlarsak; görürüz ki âyette herhangi bir zaman kaydı ve belirlemesi mevcut değildir... 

Bu da demektir ki, tüm zamanlarda, insanlar varoldukça, Allah indinde “DİN” kabul edilen, tek bir sistem vardır; o da “İSLÂM”dır; ve “DİN” budur işte!

Âdem Nebi’den günümüze ve kıyâmete kadar geçerli olan “DİN” İslâm'dır! 

Şimdi şu soru sorulabilir... Geçmişten gelen Yahudilerin dini, yâni Musevilik ya da Hıristiyanlık gibi dinler ne oluyor? Onlar Allah indinde “DİN” değil mi?

Eğer, “İSLÂM”ın mânâsını hakkıyla anlarsak, görürüz ki, ister Hazreti Musa aleyhisselâm olsun, ister Hazreti İsa aleyhisselâm olsun hepsi de gerçekte tek bir sistemi anlatmaya çalışmıştır... Ancak onların anlattıkları evrensel bir kavram olan “İSLÂM” anlayışı, mensupları tarafından tam olarak kavranılamadığı için, kavim dini hâline gelmiştir.

Bu sebepten dolayı yahudiler der “sadece yahudi ırkı cennete girecektir”; hıristiyanlar der: “sadece hıristiyanlar cennete girecektir”... 

Oysa biz diyoruz ki “İSLÂM” ehli olarak: “Bütün Hak Nebi ve Rasûllerinin bildirdiklerini kabullenmiş ve onların gösterdiği yoldan gitmiş olan herkes hangi ırk ya da topluluktan olursa olsun, neticede cennete girer..” 

Ya da daha gerçekçi bir ifadeyle şunu söyleyelim; 

“Allah'ın dilediği herkes cennete girecektir!”
Biz Allah Rasûlü ve son Nebi Hz. Muhammed Mustafa'nın tüm bildirdiklerine iman ederiz... Ayrıca, daha önce diğer Nebi ve Rasûllerin ve nihâyet Hazreti Musa ile Hazreti İsa'nın dahi orijinaliyle söylediklerine iman ederiz.

Biliriz ki onlar da kendi toplumlarına "ALLAH"ı bildirmişler; "ALLAH" indindeki “DİN”i, ve o devrin şartlarına uygun yaşam kurallarını Allah’ın vahyettiği biçimde getirmişlerdir.



VERİ TABANININ OLUŞTURDUĞU TANRIN… 

TANRININ PEYGAMBERİ…

VE PEYGAMBER ŞERİATI!

"Allah" adıyla neye işaret edildiğini anlamamışsan, veri tabanının oluşturduğu TANRIYA "Allah" ismini etiketleyip, Allah niyetine, sistemi bu tanrıya mâledersin ve sonra da ortaya çıkan çelişkiler arasında bocalayıp durursun!. Bu arada "Allah" adını verdiğin TanrıNIN peygamberini muhayyyilende şekillendirip, ona da rasul-nebi etiketleri yapıştırırsın. Sonra da peygamber şeriatı olarak veri tabanının dininin şeriatını savunarak ömrünü tüketirsin.



DİN’İN BİR “SİSTEM VE DÜZEN” OLDUĞU

GERÇEĞİ DEĞERLENDİRİLMEDİKÇE 

NE GÖKTANRI KAVRAMINDAN KURTULUNUR; 

NE ŞİRKTEN ARINILIR; 

NE DE HAKİKAT GÖRÜLÜR!

“DİN”deki kurallar uzaydaki bir tanrının, bizim yaptıklarımızla eğlenip zevklensin diye, keyfi kararlarından mı oluşmuştur? 
Yoksa…

Her birinde yüz milyarlarla yıldızın yer aldığı milyarlarca galaksinin yüzdüğü evreni Yaratan ve “ALLAH” adıyla işaret edilenin, oluşturduğu SİSTEM ve DÜZEN bilinsin; onun şartlarına göre yaşanarak, geleceğimiz cehennem olmasın; diye mi Allah Rasûlü tarafından bize bildirilmiştir “DİN” ? 

Bu ikisi arasındaki farkı anlayacak çalışır beyin kapasitesi olmayanların; “DİN”deki konuları değerlendirip, günün şartlarına göre gerekli çözümleri bulup açıklamaları mümkün değildir! 
 Gök tanrısına tapınmaktan arınmamış sarıklı-cüppeli veya aydınsı görünümlü “din adamlarının” sunacakları çözümler, mukallitlere sorunlar yumağından başka bir şey getirmeyecektir! 
1986’da ilk defa yazdığımız “DİN”, bir SİSTEM ve DÜZENİ açıklamaktadır” gerçeği kabullenilip; olay bu sistem ve düzen içinde değerlendirilmedikçe; ne göktanrı kavramından arınılır; ne şirkten kurtulunur; ne “Hakikat” görülür; ne “İSLÂM DİNİ”nin yüceliği ve uyulası zorunluluğu farkedilir; ne de güncel sorunlara cevap bulunabilir! 
 Tek kurtuluş yolu, “DİNİ ANLAMADA REFORM” yapıp; “İSLÂM DİNİ”ni ve “Allah Rasülü”nü gerçeğiyle anlayarak, gereklerini günlük hayatımızda yaşamaktır!



DİN’İ TECDİD ETMEK

Her hicri yüz yılın başında gelen "Müceddid"ler yani "yenileyici"ler vardır. Çünkü her yüz yılda bir, dünyanın şartları değişir. 

Dünya`nın genel şartları değiştiği için, o günün şartlarına göre, Din`i tecdit etmek = değişen anlayışa ve toplumun gelişmelerine göre Dini yeniden yorumlama ve açıklama gerekir. 

Din’i tecdit ederken yapılan iş, Din`de yeni şartlar getirmek değil; Din’i, o günün şartlarına, anlayışına göre anlatmaktır. İşte bunu, 100 yılda bir gelen "Müceddid"ler yapar...

"Müceddid"ler "Rüesa" mertebesinde çok yüksek dereceli zevât`tır... "Müceddid"ler yenileme görevini yaparlar. Bu yaptıkları görevin gereğini icra kurulu tatbik eder. Bir yandan da "Kutb-ul İrşâd" ile ortak çalışır.

"Müceddid"ler esas itibariyle "Kutb-ul İrşâd"la ortak çalışırlar. 

"Müceddid"ler yenilemeyi yapar, o tecdit istikametinde "Kutb-ul İrşâd"la diğer kutuplar feyzi yayarlar...

"Kutb-ul Aktâb", emrindeki diğer görevlilerle beraber dünyanın idarî, siyasî veya fizikî olaylarını yönlendirir. 


“DİN”E FORM VEREN, ALLAHTIR! 

FORME EDİCİSİ ALLAH OLAN DİN’DE 

REFORM OLMAZ!

"ALLAH İNDİNDE DİN OLAN İSLÂM" için ise “kozmik” vasfı kullanıp, "KOZMİK DİN" şeklinde tanımlamak bilgisizlik ve bilinçsizlik ifadesidir!... 

"DİN" ne uzaya aittir, ne “boyutsallığa” aittir ve ne de evrensel yapı kökenlidir!.

"DİN", "Allah"tandır; "ALLAH"a aittir!... "DİN"in sahibi, BELİRLEYİCİSİ, ortaya koyucusu, yürütücüsü koruyucusu, forme edicisi hep "ALLAH"tır! Forme edicisi Allah olan Din’de ise Reform olmaz! Çünkü ona form veren Allah’tır. Onun onda yeniden reform yapması mümkün değildir



DİN’DE REFORM OLMAZ. 

ÇÜNKÜ DİN, 

“EBEDEN DEĞİŞMEZ SÜNNETULLAH” ÜZERİNE 

BİNA EDİLMİŞTİR!

İslâm Dini’ni gerçekten samimiyetle benimsiyorsanız, geçmişin şartları içinde oluşmuş yorumları bir yana koyarak, Hz. Muhammed aleyhisselâmdan bize intikal eden verileri günümüz şartları ve bilgileri ışığında yeniden değerlendirmeye alınız.

‘’DİN’DE REFORM’’ OLMAZ!

Çünkü Din, “ebeden değişmez Sünnetullah” üzerine binâ olmuştur.

 DİNİ ANLAMADA REFORM ise çağımızda zaten başlamıştır…

Ancak bu reform, çeşitli çevrelerde söylendiği şeklyle yani dine lokalize yaklaşımlarla asla gerçekleşmez!.



DİN’İ “ANLAMA”DA REFORMUN GERÇEKLEŞMESİ İÇİN 

DİN’İ TEMELDEN ANLAYIŞIN YENİDEN 

YAPILANDIRILMASI GEREKİR!

Bilmemne şûralarının, “falanca filanca konular bugüne nasıl uyarlanır”, yaklaşımı yanlıştır; asla bu türden yaklaşımlarla “Din”i anlamada reform meydana gelmez.
Dini anlamada REFORM’un gerçekleşmesi için, konunun kesinlikle en başıdan ele alınarak, “DİN”i temelden ANLAYIŞIN yeniden yapılandırılması zorunludur.

Dini kabullenmek, ya “gökte tanrı” ve onun yolladığı postacı-elçi peygamber ve fermannamesi kitap anlayışına ve temeline göre yapılandırılır; ya da Kurân''ın açıkladığı “ALLAH”, “RASÛL”, ve buna dayalı, sistemi açıklayan “KİTAP”, anlayışıyla olay değerlendirilip; her konu bu anlayışa göre yerli yerine oturtulur.
“DİN”, “gökte tanrı var yerde postacı - elçi peygamberi” kabulüne dayalı şekilde ele alınıp; sorunlara lokalize çözümler arayışı ile anlayış reformuna çalışılırsa, kesinle bilelim ki, ortaya çıkan ucûbe, hiç bir aklı başında insan tarafından üzerinde düşünülmeye tartışılmaya değer bulunmayacaktır!.
“Kur’ânın RUHU” esas alınmadan ortaya konulacak bütün yaklaşımlar, “göktanrı”nın fermannamesine kelime ve harf bazında şekilci ve mantık-akıl dışı yaklaşımlar getirecektir. Bu da bazı akılsızların, “iman akılsızca yaklaşımdır” (!?) savına pâye vermekten başka bir şey sağlamayacaktır.

Fark edelim ki…
İslâm Dini, bir kabile veya aşirete tanrı manitu ya da ilah anlayışı edindirip; onları sopa korkusuyla yola getirmek amacıyla, bir tanrı peygamberi tarafından topluma tebliğ edilmemiştir!.

“İslâm DİNİ”, Allah indindeki “DİN”dir ve insanlığın tek kurtuluş reçetesidir!… Evrenin, insanı ilgilendiren kadarıyla, boyutsal sistemini açıklamaktadır!. Ne var ki, ahmakların bu gerçeği kavrayabilmesi mümkün değildir!.
Öte yandan, maâlesef, Türkiye’de en aydın kesimler dahi, henüz, “İslâm DİNİ”ni temelden ele almak ve her boyutuyla akıl ve mantık eşliğinde, ilim ışığında değerlendirebilmek noktasına ulaşamamışlardır.

“DİN”, hiç bir zaman ne, neden, niçin, nasıl sorgulama ve araştırmalarıyla değerlendirmeye alınmamakta; falanca demişse öyledir “MUKALLİTLİĞİYLE”, düşüncesiz kabul edişler yaşanmaktadır!.
Konulara yaklaşımlar, bunların tümünde, lokalize yaklaşımlardır; olay temelden ele alınmamaktadır.

Tıpkı körlerin filin çeşitli organlarını tutup, ele gelen şekle göre filin yapısı hakkında hüküm vermeleri gibi!

“Yüzde 99’u müslüman toplum” aldatmaca ve masalıyla hiç bir yere gidilemeyecektir!. Bu kendi kendini aldatmaktan ve avunmacadan başka birşey değildir!.

Kesin olarak bilelim ki…

“İMAN”, TAKLİT KABUL ETMEZ!
Kimse, “iman” gereken konuları bilinçli olarak, idrak ederek kabul etmedikçe, “mümin” olmaz! Taklidî kabuller kişiye ahrete dönük olarak, hiç bir yarar sağlamayacaktır.

Tanrı-manitu-ilah anlayışıyla gerçekte ne İslâm Dini kabul edilmiştir, ne de “iman” oluşmuştur.

Bütün bu konular topluma en açık ve anlaşılır şekilde açıklanmadan; bu gerçek kavranılmadan “DİNİ anlamada reform” da asla oluşmaz.
Gerçekte müslüman toplumların ihtiyacı olan şey, ilimdir. Müslümanlar, “uyarıcı” - “mehdi”ler ve konfeksiyon kurtuluş reçeteleri beklemeyi terkedip, ilme yönelmek, sorgulamak, düşünmek ve gerçekleri kavramak zorundadırlar.

İnsanlar, samimi bir şekilde sorgulayarak, araştırarak “DİN”in gerçeğini ve dayandığı SİSTEM ve DÜZENİ yani “Sünnetullah"ı kavramadıkları takdirde, enti püften meselelerle, boş tartışmalarla ömür tüketecekler, sonunda da hüsrandan başka bir şey yaşamayacaklardır!. 



DİN’İ KULLANARAK 

İNSANLARA ZORLA YÖN VERMEYE ÇALIŞANLAR…

İnsanların önemli bir kısmında "NEFS"inden ileri gelen bir biçimde, çevresindekilere hükmetme; önde olma; baş olma; insanları gütme duyguları vardır!. Oysa bu kişilerin çoğu, yaptıkları çalışmalarla kendilerini çevrelerine kabul ettirebilecekleri bir mevkîye gelememişlerdir!.

İşte bu durumda, kendi yetersizliklerini kapatmak için, dini kullanıp; "Allah adına", "Peygamber adına", "Kur`ân adına" diyerek; bir kisveye, etikete bürünüp, insanlara zorla yön vermeye çalışırlar!. 

Eğer, bu kişiler psikoanalitik incelemeye tâbi tutulursa; görülecektir ki, çoğunlukla bu kavramları kendi psikosomatik hallerini tatmin için ortaya koymakta; böylece de kendilerindeki küçüklük, geri kalmışlık duygusunu tatmin etmektedirler!. 

Orta çağın engizisyonlarını kuranlar; ve o engizisyonları günümüze taşımaya çalışanlar, herkesi cehenneme postalayanlar hep bu tür kişilikler ile onlara körü körüne, düşünmeden tâbi olanlardır!. 

Oysa, KUR`ÂN hükmüne göre,"DİN İÇİNDE İKRAH YOKTUR!".

"İKRAH"ın anlamı "ZORLAMA"dır!.



DİN’İN UYGULANMASINDA 

ZORLAMAYA YER YOKTUR”!.
Basın Konseyi Başkanı ve Hürriyet Başyazarı Sayın Oktay Ekşi 15 Aralık 1995 Cuma Günki yazısında, İslâm Dini’nde zorlama olduğunu aşağıdaki metni kaynak göstererek iddiia ediyor:

Kaynak: Yeni Gündem Gazetesi sayı 43 sayfa 16-17; Yazan, Abdurrahman Dilipak; aynen alıntı, “İslâm çağımıza yanıt verebilir mi” Server Tanilli sayfa 210.

Metin şöyle:
“İslâm’ı, demokrasiyle, liberalizmle, rasyonalizmle açıklayamayız. İslâm demokrat değildir, rasyonalist (akılcı) de değildir. İslâm’ın kendi değerleri, ölçüleri vardır... Dinde zorlama yoktur, fakat İslâm’da vardır. Bir insan bu sözleşmenin altını imzalamışsa (İslâmiyeti kabul etmişse) ve bunlara uymuyorsa cezalandırılır... Meselâ başı açık gezemez müslüman kadın, alır cezalandırırsın. Müslüman olduğunu söyleyen kişi oruç yiyemez. Her çocuk 18 yaşına gelince (yani reşit olunca) dinden çıkabilir. Ama bu insan, bu hakkıyla ilgili süre geçtikten sonra dinden çıkarsa öldürülür.”
Bize göre, "İslâm Dini"ni eleştiren Sayın Ekşi ve gerekse diğer yazarların yapagelmekte oldukları en önemli hata, orijinal değer ve hükümleriyle "İslâm Dini"ni bilmemeleri; kulaktan dolma, çevreden gelme lâflara göre hüküm vererek “İslâm böyledir” demeleridir!.
İslâm’ın orijinal Kitabının hükmüne göre “DİN’İN UYGULANMASINDA ZORLAMAYA YER YOKTUR”!.. Âyetteki "İKRAH" yani zorlama kelimesi, “FİDDİYN” ifadesiyle bütünleşerek DİNİN UYGULANMASIYLA alâkalı olduğunu vurgulamaktadır!... Bunun, DİNE GİRMESİ için kişiye zorlama yapılmaz, ama girmişse zorlama yapılır, diye çarpıtılması "Din’deki SİSTEMİN" anlaşılamamasından ileri gelir!.
Kur'ân hükmüne göre, hiç kimseye, din içinde, yani kuralları uygulaması amaciyla zorlama yapılamaz!.

Niçin?
"İslâm Dini"ne göre insanlardan istenen ilk husus içtenlikli olmaları, ihlâslı olmaları; yapacaklarını içlerinden geldiği için yapmaları; kesinlikle gösteriş ve riya için bir fiili ortaya koymamalarıdır. "İslâm"ın ilk karşı olduğu şey münafıklık yani ikiyüzlülük, yani içi başka olduğu halde, herhangi bir sebeple dışardan inandığının aksine davranış ortaya koymaktır!. Yani, içi kabul etmediği halde zorlama yüzünden bir kişinin namaz kılıyor veya oruç tutuyor ya da başını örtüyor olması onu imanlı yapmaz; aksine münafık sınıfına sokar!.

Şayet bu kişinin en azından belli bir imanı varsa ve buna karşın da bazı fiillleri ortaya koyamıyorsa; bu kişi en azından imansız degildir!..

Ama biz onu istemediği fiillere zorlarsak, o da zor yüzünden bu fiilleri yapmak zorunda kalırsa; bu defa biz onu münafıklığa itmiş, bunun vebâlini de yüklenmiş oluruz. Yani, az da olsa imanlı bir insanı, imandan çıkartıp münâfık durumuna sokmuş oluruz; bunun vebâlinin de altından kalkamayız!.

Bu sebepledir ki, DİN’İN UYGULANMASINDA ZORLAMA YOKTUR, Kur'ân hükmünce.. "İslâm Dini"nin sistemini anlayan kimse de başkasını zorlamaz!

"İslâm Dini"ni eleştirenlerin ve "İslâm Dini"ni anlatanların öncelikle şu hususu çok iyi kavramaları gerekir..

"İslâm Dini"nin temel esaslarına göre, -sonrakilerin zanlarına göre koydukları hükümlere göre değil-; Kurân’daki bütün teklifler zorlayıcı olmayıp, kişinin kendi arzusuna bırakılmıştır... Kişi, bunların dilediği kadarını uygular ve karşılığını alır; yapmayıp ihmal ettiklerinin sonucuna da ölümötesi yaşamda katlanmak zorunda kalır!.

Dünya; uygulama alanı; ölümötesi yaşam da yapılanların sonuçlarıyla karşılaşılma ortamıdır!.

"İkrah" yani zorlamanın "İslâm Dini"nde olmayışını; insanları bu konuda zorlamanın kesinlikle Dine uygun bir davranış olmadığını bakın değerli müfessir Elmalılı Hamdi Yazır ünlü tefsiri "Hak Dini Kur`ân Dili"nde nasıl açıklıyor:

"Dinin mevzuu ef`âli ıztırariye (zorlamalı fiiller) değil; ef`âli ihtiyarîyedir (kişinin kendi dileğiyle).. Bunun için ef`âli ihtiyarîden birisi olan ikrah, dinde menhîdir (yasaktır).

Belki âlemde ikrah bulunabilir, amma Dinde, Dinin hükmünde, Dinin dairesinde olmaz veya olmamalıdır. Dinin şânı ikrah etmek değil, belki ikrahtan korumaktır.

Binaenaleyh Dini İslâm’ın bihakkın hâkim olduğu yerde ikrah (zorlama) bulunmaz ve bulunmamalıdır!.. Şu halde Din, ikrah ediniz demez; ikrah meşru ve muteber olmaz!.

İkrah ile vâki olan amelde dinin va`dettiği sevap bulunmaz; rıza ve hüsni niyyet bulunmayınca hiç bir amel ibadet olmaz!.

Ameller niyete göre değerlenir!.. Metalibi diniyyenin hepsi ikrahsız, hüsni niyyet ve rıza ile yapılmalıdır..

İkrah (zorlama) ile itikad mümkün değil; ikrah ile kılınan namaz, namaz değil; oruç keza; hacc keza ilah... Bundan başka, bir kimsenin diğerine tecavüz edip de herhangi bir işi ikrah ile yaptırması da câiz değildir; hâsılı, hükmi İslâm altında herkes vazifesini bilihtiyar yapmalı, İKRAHSIZ YAŞAMALIDIR!." (c:1; s:860-861)

İşte bu yüzdendir ki kimsenin kimseye Dini bir kuralı zorla uygulatma görevi ve hakkı yoktur!. Aksine davranışlar, insanlara tahakküm etmek isteyen kişilerin bu arzularına dini âlet etmeleriyle alâkalı olup; bu bakış açısının "İSLAM Dini" ile ilgisi yoktur!. 



MİLİTARİST DİN ANLAYIŞININ NEDENİ 

HÜKMETME VE GÜTME ARZUSUDUR!

İnsanın yapısında, bileşimindeki Allah'ın güzel isimlerinden "RAB" isminin kuvveti oranında başkalarına "HÜKMETMEK" özelliği bulunur; ve bazi şartlar elverdiği nisbette de bu açığa çıkar!

Kimi, parası yolundan bu özelliğinin gereğini ortaya koymağa çalışır! Para sopasıyla insanları yönetimi altına alıp onlara hükmeder; böylece de kendini tatmin eder! Elbette para kendisi için çok önemli olanları...

Kimi, ele geçirdiği koltuk ve imkânlarıyla insanlara hükmedip, kendi arzularına göre yaşamaya onları mecbur eder! Bu yoldan kendini tatmin eder! Onun da elinde mevki-koltuk sopası vardır; bununla insanları yönlendirir...

Kimi de eline "din" sopasını alıp, onunla insanları güder; kendi güdümü altına girmeyenleri "cehenneme girmekle" korkutup; güdümü altına girecekleri cennetle umutlandırır! Belki topladıkları paraları, kendi şahısları için kullanmazlar ama; gene de büyük paralar toplayıp, o paralarla yaptıklarıyla ve de insanları satın alarak, mevkîler edinirler! Böylece tatmin olurlar! Militarist din anlayışının sebebi de, kişideki bu Rubûbiyet sıfatından gelip kendisinde açığa çıkan hükmetme ve gütme arzusudur! 

Sanki insanların hepsi koyun; onlar da çobandır(!)...



ZORLAMAK 

İLMİ YETERSİZLİĞİN İTİRAFIDIR!

Adam kalkıyor, “tanrıyı inkâr ediyor”… 

Haklı!

Çünkü o, anlayışı kıtın kendisine anlattığı “tanrı”yı inkâr ediyor! Bilim günümüzde ona, bir “tanrı”nın olmadığını idrâk ettirmiştir! “Allah” adıyla işaret edilenden ise, anlatanın haberi yok ki; anlayandan onu tasdik beklensin! Zira hiç bir aklı başında düşünme yeteneği olan insan, “ALLAH” adıyla işaret edileni inkâr edemez!

Adam kalkıyor, “peygamber”i inkâr ediyor!… 

Eder!

Bugün şartlanma yollu, ezber yollu, vehim yollu “peygamber” kabul edenlerin dışındaki her düşünen beyin “postacı-büyükelçi” tanımındaki bir “peygamber”i reddeder! Bunun uzaylı bir büyükelçiden ne farkı vardır ki?… 

Sen “Allah Rasûllüğü”nün, “postacı-büyükelçi” tipi “peygamberlik” ile alâkası olmadığını anlatamazsan; hatta kendin bile bunu anlamamışsan; daha ne beklersin ki karşındaki insandan?

Geçtiğimiz haftalarda gittiğim Cuma namazında, hutbede konuşuyor “imam” ünvanı verilmiş kişi: “Gökte Allah ve melekler…..”
Diyânet Devletleşince, Allah ve meleklerde gökte koltuk sahibi olurlar işte!

İş bu hâle gelmişse, biraz aklı olan insanlar, bu saçmalıklardan uzaklaşıp, onlardan biraz daha bilgili ve düşünceli olan başka “imam”ların çevresinde toplanmaya başlarlar!

Temeldeki yanlış şu;

Olay eğer “din düşmanlığı” değil ise…

Din eğitimi yasaklanmak yerine, “Din”in gerçekleri ve doğruları insanlara öğretilerek, onların yanlışlardan uzaklaşmalarına vesile olunmalıdır.

Sadece “tukaka” denerek hiç bir sorun çözümlenemez; aksine kördüğüm edilir!

Yanlışlığını savunduğunuzun yanı sıra, “gerçeği”, “doğru”yu ortaya koymuyorsanız, sizin samimiyetinizden elbette şüphe edilir ve “ard niyetli” olduğunuz düşünülmeye başlanır; söyledikleriniz arasındaki “doğru”lar da kaynar gider!

Eğer bir yanlışı yasaklamak istiyorsanız; onu direk yasaklamak yerine, yanlışlığını açıklayın ilmi gücünüz yetiyorsa!
Aksi takdirde size “demokratik görüntülü faşist” etiketi yapıştırırlar!

Düşünebilen, zekâ düzeyi hiç değilse vasat olan insanlar indinde “ZORLAMAK”, ilkellikten ve geri kalmışlığın, ilmi yetersizliğin itirafından başka bir şey değildir!

Yaratılmışların her zerresini kendi ilmi ve kudretiyle var kılan “Allah”ın; dolayısıyla, “Şahdamarından yakın” olduğu “insan”da, ilmini izhar etmesinin, “Allah Rasüllüğü”nün açığa çıkmasına neden olduğunu izah edemiyorsanız…

“Melekî boyut”un, varlığın hakikatını oluşturan ilim ve kudret sıfatı özelliklerinden olarak, her zerrenin oluşumunu meydana getiren boyut olduğunu anlamamışsanız…
Kurânın, “OKU”nası “KİTAB –ümmül kitab-ın deşifre edilebilmesi için; “Allah” adıyla işaret edilenin yaratısı sistem ve düzene göre, insana kendini tanıtan ve sorunlarına çareler sunan bir “yaşam kılavuzu” olduğunu fark edememişseniz…

Elbette işiniz zor olacaktır!

O zaman sığınacağınız “Müslümanlık dini”nde çeşitli açmazlar bulacak; ya gelecekteki sopa “KORKUSUYLA” düşünmeyi terk edip her şeyi anlatıldığı gibi kabullenecek; ya da, belki de bu yüzden tümünü reddetmek zorunda kalacaksınız!

Ancak bu red, gerçeği araştırmanıza da vesile olmuyorsa, bunun faturasıyla da zorunlu olarak karşılaşacaksınız; “bana söylenmemişti” mâzereti de geçerli olmayacaktır!
Yaratan’ın doğasında mâzerete yer olmadığını görmeyecek kadar kör müsünüz?



SEN TEBLİĞ ET.

ONLAR ÜZERİNE ZORLAYICI DEĞİLSİN!

Katlanacakları sonuç aynı olacak olsa da; bir Arap ile bir Arap olmayanın Allah Rasûlü ve Kurân'ı inkârı aynı değildir.

Arap olan, kendi dilinde kendisine ulaşmış olan bilgileri, kendi anlayış kısıtlılığından dolayı reddedebilir.

Arap olmayan ise, ancak bir başkasının çevirisiyle konuya erişebileceği için; çeviriyi yapanın anlayışını tasdik veya red etmektedir bir bakıma…

Ayrıca… 

Son günlerde bazı gazete köşelerindeki yazarların yakınmalarını dikkate alırsanız, halkın anlayış seviyesinin de ne olduğunu biraz anlayabilirsiniz. Kimi yüzde 70 anlayışı kıt bir toplum içindeyiz diyor; kimi bunları çok daha yukarı çekiyor.

Anlayışı sınırlı bu toplum içinde, “tefekkür=derinlemesine düşünme” yeteneğinden yoksun; ezberci zihniyetle yetişmiş; falanca veya filancanın dediğini tekrarlamanın “ilim adamı” olmak için yeterli olduğunu düşünen insanların naklettiği bilgiler acaba ne kadar güvenilir bilgilerdir?

İşine geldiği yerde falancanın fetvasına (yorumuna dayanan hükmüne) bağlı bir şekilde konuşan, cevap bulamayınca da “Allah bilir” deyip kendi cehaletini örtmeye çalışan “sistemsiz düşünme yoksunu” kişilerin, “ilmi” acaba ne ölçüdedir?

Dünün tekrarı ile yarına hitap ne kadar mümkündür?

“Müslümanlık dini”, günümüzde, eski klişelerin tekrarı ve bir yönetim mârfetiyle insanlara “Tanrının emirlerini zorla uygulatma” anlayışı olarak ortaya çıkmaktadır.

Toplumda bu anlayışın sözcülerinden biri de şu görüşü seslendirmektedir:

“Ben dinde militarist anlayışa sahibim!”

Emir-komuta zincirine dayalı bir “İslâmiyet” ha?

Nerede kaldı, “Sen tebliğ et; onlar üzerine zorlayıcı değilsin” hükmü?

“İman”, Yaratanın takdirindendir!

Teklif, Yaratanın ihsan ettiğinin, açığa çıkmasına vesile olması amacıyladır!

Herkes yaşamının devamında, sonsuza dek, bir önceki hâl ve davranışının sonucuna katlanmak suretiyle hayatını sürdürecektir!

Sistem'de Yaratanın hiç bir zaman değişmez düzeni geçerlidir!

Kişi, hangi gerekçeyle veya mâzeretle olursa olsun, yapmadığının karşılığını elde edemeyecektir.

Öyle ise, biz “DİN” konusunda “militarist” anlayışı bir yana koyup; “Allah Rasûlü”nün “tebliğ et; zorlayıcı olma” anlayışının hikmetini idrâk etmek zorundayız.

“İslâmiyeti” bir tarikat veya cemaat penceresinden değil; direkt Allah Rasûlünü ve getirdiklerini seyrettiren bir pencereden algılamak zorundayız.



İNSANLAR OLACAKTIR 

DAİMA HÜKMETMEK VE GÜTMEK İSTEYEN…

İNSANLAR OLACAKTIR 

DAİMA GÜDÜLMEK İSTEYEN!

Kimi de "din" silâhını siyasî platformda kullanır! Allah Rasûlü’nü dünyada sanki din devlet saltanatı kurmak için gelmiş gibi empoze edip; "ancak kendilerine tâbi olanların, müslüman olarak cennete gireceğini, kendi sultalarını kabul etmeyenlerin de kâfir olarak cehenneme gideceğini" yayarak, hükmetme güdülerini tatmin ederler!

Hz. İsa aleyhisselâm zamanında, "Barabbas" isimli bir kişi vardı... Yahudilere karşı, yahudi olmayanların birleşerek bir devlet kurmalarına önderlik ediyordu.. İsa aleyhisselâma 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 davet ediyorum! 

Yani şunu demek istiyordu... İnsanlar bu gibi şeylerle uğraşırken, şu sayılı dünya günlerinde, âhıret hayatına hazırlanmaktan, Allah`ın onlara hazırlamış olduğu cenneti kazanmak için yapacakları yararlı çalışmalardan geri kalıyorlar! Dünyadaki saltanattan çok daha yararlıdır âhıretin ebedi nimetleri!

Allah Rasûlü Muhammed Mustafa da kendisine sunulan Kureyş sultanlığı ve buna bağlı her türlü nimeti geri çevirmişti; "bir elime güneşi bir elime ayı koysanız bile" diyerek! Çünkü önemli olan, burada sayılı günlerdeki saltanat, insanların pohpohlamaları ve geçici dünya nimetleri değil; insanların ne tür ferdi çalışmalarla âhırete hazırlanacakları sisteminin bilinmesiydi!

Evet, insanlar olacaktır daima hükmetmek ve gütmek isteyen! 

İnsanlar olacaktır daima güdülmek isteyen!

Ve insanlar da olacaktır daima, ilmi insanlarla paylaştıktan sonra, onları hâlleriyle başbaşa bırakan; haddini bilerek yuvasına çekilip; kendi geleceğinin derdine yanan! 

Dilerim ki, Evrensel İnsan Hakları gereğince, dünyanın her yerinde "İslâm Dİni"ne inanan ve O'nu anlayabildikleri kadarıyla değerlendiren müslüman insanlar, hiç bir despotizme ve zulme mâruz kalmadan, inançları gereğini yaşayabilsinler!

Ve yine dilerim ki, müslümanlar, "İslâm Dini"ni orijinaline en yakın hâliyle farkedip anlasınlar; başkalarını kendi inançlarına zorla tâbi kılmaktan sakınarak; sevgi ve anlayışla onlara gerçekleri farkettirmeye çalışsınlar!

Eğer bugün aramızda zâhiren yer alsaydı Allah Rasûlü, dünyada din saltanat ve hâkimiyeti kurmak yerine; insanlara yeterli çalışmaları yapmadıkları için ölümötesi yaşama dönük neleri kaybettiklerini idrâk ettirmeye çalışır; özlerindeki ALLAH`ı kavrayamamanın onları şimdi ve gelecekte nelerden mahrum bırakacağını farkettirmeye çalışırdı!

Elbette bunlar, Allah`ın bize ihsan ettiği kavrayış ve bakış açısına göre böyle! Size göre bilmem nasıl!

Allah hepimize indindeki değerleri kavrayıp, buna göre yaşamına yön vermeyi nasibede.. Sizi fazla düşündürüyorum, yasaklanmalıyım; galiba!



ZORLAMACI DİN ANLAYIŞI DIŞINDA KALAN 

MÜSLÜMAN KİTLE HER TÜRLÜ TERÖRİST EYLEME 

KARŞIDIR

Bugün, gerek USA ve gerekse tüm Dünya üzerindeki vicdan sahibi insanlar New York’ta katledilen 20 bin üzerindeki insanın acı ve üzüntüsünü çekiyorlar.

Ancak bu katliamın, “müslüman”lar tarafından “DİN” adına yapıldığı tespiti ise, maalesef çok büyük bir yanlışı getirmektedir olayın sonrasında.

İslâm Dünyasında çok çok büyük bir topluluk bu zâlim anlayışı kesinlikle paylaşmamaktadır.
Suudi Vahhabî zihniyetinin gerçek İslâm anlayışıyla asla bağdaşmayan “zorlamacı müslümanlık” kabulünün hâkim olduğu Afganistan ile İran’ın zorlamacı “din” anlayışı dışında kalan 1 milyara yakın Müslüman kitle, İslâm Dinini, kesinlikle zorlamacı bir din olarak görmemekte, her türlü terörist eyleme karşı düşünceyle yaşamaktadır.

İslâm Dini’ni anlamış ve benimsemiş olan çok çok büyük çoğunluk, Dünya’nın hangi köşesinde ve kime karşı yapılırsa yapılsın her türlü terörist harekete karşıdır.
Gerçekçi değerlendirme yapalım...

Teröre karşı olan, Dünya üzerindeki bir milyara yakın İslâm Dini’ni benimsemiş insan, bu katliamdan dolayı terörist safında görülerek bir savaş başlatılırsa bunun faturası kimsenin hayal edemeyeceği kadar ağır olacaktır!...

Bu, NY’deki suçsuz insanları katletmekten çok daha büyük suçtur!.

Akıllı strateji, 3-5 bin kişi için bir milyarlık kitleyi karşıya almak değildir.
Belki, kendi bireysel çıkarlarını düşünen bazı ufak toplulukların işine bu strateji yarayabilir...
Ne var ki, bu strateji, kesinlikle akıl ve mantıkla olayları değerlendiren bir devletin yöneticilerinin bakış açısı olamaz ve olmamalıdır.!.

Şu an için, en öncelikli konu, bu ayırımın çok iyi yapılarak buna göre bir strateji ile terörün üstüne gidilmesidir.

Aksi takdirde bu değerlendirme ve strateji yanlışı hiçbir aklın hayâl edemeyeceği kadar önemli sonuçlara yol açacak; çıkacak “DİNLER SAVAŞI” hiç kimseye yaramayacaktır.



DİN ÂLİMİ

VE DİN NAKİLCİSİ…

Bugün bir teybe, ya da bilgisayara bütün âyetleri ve hadîsleri yükleyebilir ve istediğiniz anda da konusuna göre hepsini anında harf eksiksiz okuyabilir, dinleyebilirsiniz.

Din âlimi demek, kendisine naklolanları kendisinden sonrakilere nakletmek demek değildir!.

O bilgileri anlayıp, günün şartlarına göre izah edip, günün şartlarına göre cevap verebilmek demektir.

Dîn’in neden geldiğini, dîndeki hükümlerin hangi gayelere yönelik olarak konduğunu; uyulmaması hâlinde kişiye neler kaybettireceğini, o günün şartları içinde izah edemeyen kişi, din âlimi değil din nakilcisidir!. Artık burada feraset dinleyene kalmıştır!!!.



CÂMİ’DE İMAMA GEREK YOK!
Hayır, câmide imama gerek yok! 

Namaz vakti geldiğinde câmiye insanlar toplanır, içlerinde en ehil oraya geçmeye kim varsa aralarında karar verirler, ”sen bu işi daha iyi biliyorsun” derler ve başa geçirirler, hep beraber cemaatle namaz kılınır. Rasûlullah devrinde de Rasûlullah’ın uygulaması buydu!



SAKAL, CÜBBE, FES GİBİ ŞEYLERİN 

DİN’DE YERİ YOKTUR! 

Potur, cübbe, fes, fesli dolak gibi şeylerin dinde asla yeri yoktur!

 Sakal, ne imanın şartları arasında, ne de İslâm’ın şartları arasında mevcut değildir! Dolayısı ile sakalsız kişiyi Müslüman saymamak, ancak din konusundaki câhillikten ileri gelir! Bütün bunları değerlendirebilmek için akıl şarttır!



 “KADINLAR SİZİN DİNİNİZ EKSİKTİR!” 

 (Soru: "Yeryüzünde halife yaratacağım" âyetindeki halifeyi hem kadın, hem erkek için mütâlâa ettiniz. Ancak , Allah Rasûlü; "Kadınlar sizin dininiz eksiktir" diyor. Acaba bir tezat mı var?)
 “İnsan”ın “halife” olarak yaratılması sözkonusudur... Ama “Halife” olarak yaratılmış insanların bir kısmının, bunun çeşitli sebeplerle hakkını verememesi de elbette sözkonusudur... 

"Dininiz eksiktir", ifadesini her ne kadar belirli zamanlarda namaz kılınmaması veya oruç tutulmaması diye anlıyorlarsa da; ben bunu, “Allah Sistemi’ni yeteri kadar anlayamama, düşünmeme” olarak algılıyorum...



DİN’DE PARA KARŞILIĞI YAPILAN HERŞEY 

GEÇERSİZDİR!

Din’de, para karşılığı yapılan her çalışma geçersizdir!. Para ödenmediği takdirde yapılmayacak olan bütün fiiller, para için yapılıyordur ki, bunlar asla ibadet sayılmaz. 



DÜNYALIĞINI VE ÇIKARLARINI 

DİN’E TERCİH EDENLER

Attığın mermiye dikkat etmezsen, o sekip, düşman bildiğin yerine, bir yakınını yaralayabilirsin!. Daha da beteri, kendi beynine zarar verebilirsin; ki bunun telâfisi de mümkün olmaz!.

Dünyalığını ve çıkarlarını “DİN”e tercih edenin başı “MEKR”den kurtulmaz!

Dilin yaraladığı “dîl”in sahibi vardır!. Pahasını ağır ödetir!.



HAYÂLİNDE “DİN ADAMI SINIFI” YARATIRSAN,

İYİ BİR MÜŞRİK OLURSUN!

Bir takım kişiler, kendilerini din adamı kabul ederek, “din adamı sınıfı”nı oluşturup, “Din”i tekellerine almaya kalkıyor; insanlarla Rasûl ve Nebiler arasına girip, bir katman meydana getiriyorlarsa; bu, yanlıştır!

İnsanlar böyle asılsız bir katmana değer verip yönelmenin sonucudur ki, bu bilgisizliğin pahasını da oldukça ağır bir biçimde ödersiniz!. 

Ve bu toplumlar ödüyorlar!.

İşte İran’da din adamları sınıfı!.

İşte Suudi Arabistan’da din adamları sınıfı!. 

“Din adamı”, “ilâhiyatçı” vs. tâbirlerinin “Din”de yeri yoktur!.

“Din adamı sınıfı”nın Din’de yeri yoktur!.

Efendim... falanca din profesörü, falanca müftü, falanca şeyhülislâm, falanca hoca, filânca bilmemne molla. ?.

Yok!. Böyle ünvan ve kavramlar yok dinde!. 

Ama sen hayâlinde tanrılar yarattığın gibi, hayâlinde din adamı sınıfı yaratırsan, hayâlinde bir takım insanlara pâye verirsen; sonra da o yarattıklarına kulluk eder, tapınır; hattâ hattâ olayın derinliğinde iyi bir müşrik olursun!.



VERDİĞİNİZ PÂYELERLE 

“DİN ADAMI SINIFI” OLUŞTURUYORSUNUZ!.

Pahasını ödeyemeyeceğiniz en büyük aldanma, kendi kendinizi aldatmadır.

Hiçbir zaman, ne ben ne de her hangi bir din adamı olmayacaktır kabrinizde yanınızda!. 

Ben olmayacağım!. Bu gün varsam da yarın yokum!. 

Her hangi bir din adamı da olmayacaktır. 

Çünkü, din adamı diye bir sınıf yoktur. 

Siz yaratırsanız var olur size göre!. Siz kabul ederseniz, karşınızdakinin böyle bir vasfı olur!. Ona siz, o pâyeyi veriyorsunuz. Veya birilerinin ona verdiği pâyeyi, kabullenerek böyle bir sınıf yaratıyorsunuz.

Eğer siz bu dediklerimi dikkate almaz, üzerinde düşünmez, gerekli yorumlarla yaşamınıza yön vermezseniz; eğer benim anlattıklarım da doğru ise, gerçek ise, bu gerçekle bir gün yüz yüze gelecek ve o zaman sükût-u hayâli yaşayacaksınız. 

Hayâl balonunuz patlayacak, gerçekle yüz yüze gelecek ve de gerçekle yüz yüze gelmenin acısını yaşayacaksınız!. Yanacaksınız!. 
Her sükût-u hayâle uğrayanın yandığı gibi...



HER DEVİRDE VAR “BARABBAS”LAR!

Ahirette yaşanılan şartların dehşetinden, âlemin yaşamından söz ederek , Âyet-i Kerime diyor ki:

“O günde kadın kocasından, koca karısından, ana evlât birbirinden kaçar.”
Yani, herkes ferden ferdadır!. 

Orada, normal bir gelişin, akışın gereği olarak, bir takım kavramlar yok artık!. Yedi kat ceddin, deden ninen ile yedi kat torunun ve sen aynı yaştasın aynı ortamdasın… Bunu iyi anlamaya çalış!. Artık orada, bir takım değer yargıları vs. yok!. Herkes kendi başına!.

Din ferde gelmiştir, devlete değil!. Topluma değil!. Rejimler kurulsun diye değil!.

Hz. İsa, bu gerçekleri anlatıyordu insanlara ve diyordu ki;

“Kendinizi göklerin krallığına, yani âhiret âlemine, oranın güzelliklerine hazırlayın”!. 

O, bunları söylerken, bir Barabbas çıktı ortaya!.

Barabbas, Yahudilere karşı bir tepki ile gelen bir grubu temsil ediyordu. Ve, İsa’ya dedi ki:

“Sen bizim başımıza geç. Biz yeni bir din devleti kuralım ve bu din devleti ile yahudilere galebe çalalım.”

Hz. İsa’nın cevabı şu oldu:

“Ben, dünya rejimi saltanatı kurmak için gelmedim. 

Ben insanlara âhiretin güzelliklerini anlatıp, oraya hazırlanmaları için uyarmak üzere geldim.”

İsa’nın devrinde kalmadı Barabbas!. Her devirde var Barabbas’lar!. 



BİRİ GALATA KULESİNİ SATAR…
ÖTEKİ DE CENNETİN ANAHTARLARINI!

Eğer siz gidip de;“

“Hocaefendi, gel benim ölülerime oku!. Onların günahlarını bağışlat!. Sana şu kadar para veririm” dersen, o hocaefendi de gelir, senin güzellikle paranı alır, “okudum” der; yedi çarkına okur!. Sen de câhilliğinin, bilgisizliğinin pahasını ödersin!.

Önce, Din’de neyin var olup neyin olmadığını araştır, ona göre de, davranışlarını düzenle!. 

Bilgisizliğinin ve cahilliğinin pahasını ödüyor, sonra da; “Bu para benden niye alındı” diyorsun. 

Ne olacak!. Sülün Osman Beyazıt Kulesini de sattı, Galata Kulesini de!. Alan olduktan sonra niye satmasın!. 

Biri Galata Köprüsünü satar, öteki de Cennetin anahtarlarını!.

Sen, Cennet nedir, Cehennem nedir bilmezsen, o da; “Saçının teli göründü, cehennemden hiç çıkmayacaksın, ebedi yanacaksın“ der. Seni korkutur. 

Sen de “aman yanmayayım” deyip, ne vereceksen vermeye kalkarsın. Kendi câhilliğinin pahasını, bedelini ödersin.

Yanlış, din adamı dediklerini suçlamandır!.

Doğru, kendini suçlamandır.

Sen bilgi sahibi olursan, ona gitmezsin ve onun da seni kandırmasına imkân vermezsin!. 

O, seni, kandırıyorsa, sen “beni kandır” diyorsun. Onun için kandırıyor.

İnsanın yaptığı en kolay şey; karşısındakini suçlamaktır. 

Karşıdakini suçlama!. Kusuru kendinde ara!., Yanlışı kendinde ara!. 

Senin yaptığın yanlışlar dolayısıyla karşındaki seni istismar ediyor...



DİN’İN MUHATABI 

DİN ADAMLARI DEĞİLDİR!

Din esasında, gelmemiştir. Din, bildirilmiştir!.

Allah’ın yaratmış olduğu sistem ve düzen, Rasûlü tarafından insanlara bildirilmiş, açıklanmış, tebliğ edilmiştir…

“Allah’ın yaratmış olduğu böyle bir Sistem ve Düzen var!. Siz, bu Sistem ve Düzeni anlayarak kendinize ona göre yön verin ki, neticede pişmanlık duymayasınız” diye insanlar uyarılmışlardır.
Açıklamaya çalıştığım bu husus çok önemlidir. 

Bugün tartışılan pek çok konunun çözüm anahtarıdır.

Allah, yeryüzü yaratılmadan evvel, ezelde bir Sistem ve Düzen içinde bu âlemleri yaratmıştır. Dünyanın yaratılışı ise, bu sistem ve düzende bir değişiklik meydana getirmemiştir, 

“lâ tebdila li halkillah”!. 

 “Allah’ın halkettiği sistemde değişme olmaz” Hükmü, bu sistem içinde çalışmaktadır.

“ve len tecide li sünnetillâhi tebdiylâ” 

“Allah’ın sünnetinde değişiklik olmaz!.”

İşte “bu sistem”, Rasûller ve Nebiler aracılığı ile insanlara tebliğ edilmiştir.

Sen bugün için dünyada her hangi bir şekilde varsın; ama, yarın öbür gün bu dünya ile alâkan kesilecek, başka bir boyutta yaşamaya devam edeceksin. 

Daha sonraki evrelere kendini hazırla. Çünkü, Allah böyle bir sistem ve düzen oluşturmuş. Sen kendini bu sistem ve düzene göre yetiştirmezsen, ölümden sonraki yaşamda büyük sıkıntı ve ızdıraplara düşersin. 

Rasûller insanlara bu gerçekleri bildirmiş...

Bu bildirim nasıl yapılmış?.

“Eyyühen nâs” “Ey insanlar” denerek. Falanca millet, falanca kavim denerek değil!. “Eyyühen nas” “ey insanlar” şeklinde hitap var.

Çünkü, bütün insanların, içinde yaşadıkları sistem ve düzenin kurallarını bilmek ve ona göre kendilerine yön vermek hakları vardır.

Dolayısıyla, “DİN”in yani, Allah’ın yaratmış olduğu sistem ve düzenin muhatabı da din adamları değildir. Yeryüzünde yaşayan her ferttir!. Tek tek!.


HİÇBİR DİN ADAMI, 

HİÇBİR ŞEYH, 

HİÇBİR HOCA, 

HİÇBİR MÜFTÜ

KURTARICI VE MÂZERET BAHANESİ OLAMAZ! 
İslâm Dini; Rasûl’un ferde tebliğ ettiği yaşam sistem ve düzenidir!.

Ne yaparsan onun neticesi ile karşılaşırsın, yaptığının sonucu olarak!.
Senin neleri yapmanın sana yararlı olacağı anlatılmış; neleri yapmazsan da zararını göreceğin bildirilmiştir.
İslâm Dini’ne göre, ”Din adamları sınıfı” yoktur!.

Maalesef geçmişte de, günümüzde de ve insan yapısı gereği gelecekte de “Din adamları sınıfı” olacaktır!. 

Gerçekte ise, İslâm Dini’nde “din adamları sınıfı” yoktur!.

Herkes kendi başına kendi dinini öğrenip gereğini yapmakla mükelleftir!.

“Ben falanca din adamından öğrendim de onun için böyle yaptım” demen, seni hiçbir zaman hiçbir şekilde kurtarmaz!.

Allah’ın yaşam sistem ve düzenini, yaratmış olduğu bu sistem ve düzeni herkesin tek başına, tek tek öğrenmesi ve yaşamını düzenlemesi gerekir!.

Daha önce de verdiğim misal gibi senin 9. katta kenarda durup, yanındaki adamın “buradan atla sana bir şey olmaz” demesine inanıp kendini aşağıya atınca, mermerin üstüne düştüğünde “bana falanca böyle demişti de onun için benim kemiklerim kırılmasın” demen hiçbir şey ifade etmez, kemiklerin kırılır!. Senin de, işin doğrusunu gerçeğini öğrenmen gerekir!.

Öyle ise, hiçbir din adamı, hiçbir şeyh, hiçbir hoca, hiçbir müftü senin için öbür tarafta kurtarıcı olamaz; mâzeret bahanesi; vesilesi olamaz!.

Herkes, tek tek, İslâm Dini’nin ne olduğunu, yani Allah’ın yaratmış olduğu sistem ve düzenin ne olduğunu, âhirette nelerle karşılaşacağını; karşılaşacağı olaylara karşı ne gibi tedbirler alması gerekliliğini bizâtihi öğrenmek, araştırmak zorundadır.



DİN ADAMININ GÖREVİ

Günümüzde dîn adamının görevi, eskiden beri bilinen ve bağışıklık kazanılarak dinlenmek bile istenilmeyen din bilgilerini, eski şekliyle tekrarlamak olmayıp; Dîn'i bugünün ilmiyle insanlara izah etmek; tatbik edilmesinin neler kazandıracağını; tatbik edilmemesinin de neler kaybettireceğini, karşısındakilere günümüz ilmiyle idrâk ettirmektir.

Yoksa günümüzde, "şunu yaparsan cehennemliksin, bunu yaparsan cennetliksin" gibi ifadelere karşı artık beyinler bağışıklık kazanmıştır!. 



HERKES İLMİ KADAR 

ALLAH VE İSLÂM “HAKKINDA” KONUŞABİLİR; 

FAKAT “ADINA” ASLA!

Rasûl bu konuda Allah ADINA uyarılarını yapmış ve görevini tamamlamıştır. Artık O’ndan sonra hiç kimse Allah ADINA konuşma ve yargılama yetkisine sahip değildir. Herkes ilmi kadar Allah ve İslâm “HAKKINDA” konuşabilir; fakat “ADINA” asla!. 

Nebîlerin önerileri, yaşamı ölüm ötesinde devam edecek olan insanadır, devlete değil!. Ölüm ötesinde devlet yoktur, insan vardır!. “İnsan kendisini ölümötesi yaşamın şartlarına hazırlasın” diye DİN gelmiştir. 

Devlet rejiminin dinle alâkası yoktur; Dinin muhatabı devlet değil, ferd’dir. Ferdin muhatabı da, dini ünvan veya etiketli kişiler, kuruluşlar, teşkilâtlar, topluluklar değil, bizâtihi, dini kendisine tebliğ eden Rasûl Hz. Muhammed Mustafa aleyhisselâmdır. 



HİÇBİR FERDİN 

İNSANLAR TARAFINDAN VERİLMİŞ DİNÎ BİR HÜVİYET 

VE MERTEBESİ OLAMAZ!

“İslâm Dini”ne göre, din adamları sınıfı yoktur!. İslâm Dini’nde “din adamı” kavramı da yoktur!. 

Herkes, bu dünyaya yalnız gelmiş, yalnız gidecektir;  kendisi bu konuda gerekenleri araştırmak durumundadır. 

Bu konuda ilmi olanlardan elbette ki yararlanır… Ama hiç bir ferdin, dini bir hüviyet veya mertebesi olamaz insanlar tarafından verilmiş!. O kişi değerliyse, bu değerlendirmeyi Allah yapar!.

Ne bir ferdin, ne de devletin, kişi üzerinde, “İslâm Dini” kurallarını zorla uygulatma ya da yasaklama hakkı yoktur. Zira zorlamayla yapılan davranış, kişiyi, istemediği bir şeyi yapma noktasına, sürükleyeceği için, o kişi “münafık”lığa itilmiş olur!. Buna da kimsenin hakkı olmadığı gibi; imanı az da olsa varolan kişiyi münafıklığa itmenin vebâlini o kişi sırtlanamaz; aksi takdirde o vebâlin altından kalkamaz!



MUHATABINIZ, 

SİZE DİN’İ TEBLİĞ EDEN ALLAH RASÛLÜ’DÜR!

Çünkü zaten “DİN”, zaten ferde tebliğ edilmiştir!. 
Bu sözün iki önemli anlamı vardır.

1-Din’in devlet rejimi ile alâkası yoktur. Yani kişi hangi rejim altında yaşarsa yaşasın, hangi siyasi idare şekli altında yaşarsa yaşasın; o, kendi dini inançlarının gereğini kendi bünyesinde olabildiğince yaşamak durumundadır. Dolayısıyla, onun, toplumu dini kurallara göre zorlayarak yönetmek gibi bir görevi yoktur!.

2-“Din ferde hitap eder; din, kişinin geleceğini ilgilendiren şartları bilmektir” demek, kişinin Din’e karşı muhatap olduğunu; veya bir başka ifadeyle kişinin Allah’a ve Allah Rasûlü’ne muhatap olduğunu kabul etmek demektir. 

“Din”i tebliğ eden kim?. 

Allah Rasûlü!. 

Dolayısıyla kişi Allah Rasûlü’ne muhataptır.

Ben, şu anda lütfetmişsiniz, yorulmuşsunuz, buralara kadar gelmişsiniz; sizlere bildiklerimin gerekenini, îcap eden kadarını naklediyorum. 

Ama ben, sizin Dinî muhatabınız değilim!. 

Sizin muhatabınız, Allah Rasûlü’dür!. Size dini tebliğ edendir!. 

Dolayısıyla bu sözün mânâsı; “Din ferd içindir”in mânâsı; 

“Fert, tek başına Allah Rasûlü’ ne muhatap olacaktır; O’na karşı mükelleftir; O’na karşı bu bildirime gerekli önemi verip vermemesi dolayısıyla mes’uldür.” demektir. 

Dolayısıyladır ki, kişi ile Allah Rasûlü arasında bir din adamı sınıfı mevcut değildir!.



ALLAH “ADINA” KONUŞMA YETKİSİ,

HZ. MUHAMMED ALEYHİSSELÂMDA İDİ…

O’NUN BOYUT DEĞİŞTİRMESİYLE BİRLİKTE

 İNSANLIKTAN ALINMIŞTIR!

Bkz. A /Allah



TÜM İNSANLAR YALNIZCA

 ALLAH’A KARŞI SORUMLUDURLAR!

Adalete dayanan devlet, hangi inançta olursa olsun her vatandaşına eşit mesafede olmak zorundadır. 

Devletin kimseyi dini inançları dolayısıyla zorlama veya yargılama hakkı olamaz!. 

Tüm insanlar yalnızca Allah’a karşı sorumludurlar dini inançları ve bu nedenle yaptıkları dolayısıyla!. 

Kimse kimseye dini inancı dolayısıyla hesap vermek zorunda değildir; başkasının kişilik haklarına tecavüz etmedikçe!.

Kur’ân, insanlara, hak edindirmek için gelmiştir; ellerindeki hakları almak ya da sâbitlemek üzere değil!. Bu sebeple, Kurân‘ın verdiği hakları arttırmak “KUR’ÂN RÛHU”na ters düşmez; çünkü gelişme ve ilerleme esastır KURÂN’a göre!.



DİN ADINA 

YARGILAMA YAPILAMAZ!

Hiç kimsenin Allah adına, din adına, şeriat adına diyerek bir başkasını yargılama hakkı yoktur.

Sen, birinin malını gasp ettiysen, bu olay, toplumsal hukuk açısından yargılanacak bir suç oluşturur. 

Bu toplum seni, onun hakkını çaldığın için yargılar. Toplumsal hukuk açısından, toplum düzeni açısından yargılar. 

Allah adına, din adına yargılama yapılmaz!.

Din, Allah’ın ezelde yaratmış olduğu bir düzendir. 

Bunun bildirilmesindeki amaç, kişinin içinde yaşadığı sistem ve düzeni anlaması, ona göre kendini geleceğe hazırlamasıdır.



İSLÂM DİNİ

Bkz. İ / İslâm



 DİN EĞİTİMİ

 “DİN EĞİTİMİ”,

ALLAH’IN YARATMIŞ OLDUĞU SİSTEM VE DÜZENİ

OKUMA EĞİTİMİDİR!
Bir insanın yaradılışını düşünün! 

 Şu elimize bakalım ..Parmağımıza bakalım... Parmakta tırnak diye birşey var...

 Bu tırnak denen yapı olmasaydı bu parmağın ucunda, biz sert bir nesneyi tutamazdık...Et yumuşak olduğu için kayar giderdi.. Şu tırnağın varoluşu dahi, bu insanın MUTLAK BİR ŞUUR tarafından, şuurlu bir varlık tarafından yaratıldığını gösteriyor. 

Siz bir bilgisayaraın kendi kendine varolduğunu düşünebilir misiniz?!

Hayır! 

Bir bilgisayar kendi başına olamıyorsa, milyonlarla bilgisayarın erişemediği kapasiteye sahip olan bir insanın kendi başına olduğunu düşünmek, tek kelimeyle, abesle iştigaldir !

Öyleyse bu kadar muazzam bir varlığı bir insanı yaratan ve bu insanın, milyarlarla insanın içinde varolduğu Dünyayı ve sayısız Kâinatları yaratan bir MUTLAK VARLIĞIN rastgele abes bir şey yarattığını düşünebilir misiniz?

Elbette ki Hayır!

O zaman, biz o varlığın yaratmış olduğu bu Kâinatı, bu nizamı, bu düzeni bu sistemi okumaya çalışırsak O’nun yarattığı bu Sistem ve Düzeni anlatan DİN’i anlamış oluruz. Çünkü Din, Allah'ın yaratmış olduğu Sistem ve Düzendir!.
Kurân’da "SÜNNETULLAH" der. "Sünnetullah’ta asla değişiklik olmaz!" der.

“Sünnetullah”, Allah’ın yaratmış olduğu Sistem ve Düzendir!
"Sünnet", her ne kadar "âdet" kelimesiyle çevrilmişse de; bugünkü ifadede Sünnet, "SİSTEM"dir!
"Allah'ın yaratmış olduğu Sistem'de asla değişiklik olmaz!” olayı geçerlidir.

Zaten "Doğa Kanunları" denilen şey de "Allah'ın yaratmış olduğu bu Sistem ve Düzen"dir!

Gerçek din eğitimi demek, Allah'ın yaratmış olduğu bu Sistem ve Düzeni okuma eğitimi demektir! 



BUGÜN ÖĞRETİLEN, 
DİN İLMİ DEĞİL;

 İBADET İLMİDİR!

Bu sistem içinde ibadetlerin yeri çok az bir şeydir. 

“İbadet” deyince nedir?

Namazdır, oruçtur, hacdır…

Din, Alllah’ın yarattığı “Sistem”se, bu Sistem’in içinde ibadetlerin yeri ne?

Siz bu Sistem ve Düzeni okuduğunuz ölçüde Allah’ın azâmetini farkedersiniz!.

OKUMAK, Arapça kelimeleri biraraya getirmek değildir…

Gerçek mânâda “Din eğitimi”, Allah’ın yaratmış olduğu “Sistem”i okumadan; Allah’ın azâmetini anlaması ve Allah’ın yanında yerini farlketmekten geçiyor!

Bugünkü öğretilen şey, DİN İLMİ değil; İBADET İLMİdir!


EĞİTİM SİSTEMİ

EZBERCİLİĞE DAYANDIĞI SÜRECE, 

AYNI ŞEYLERİ DÖNER DÖNER OKURUZ!!!

Haksız değil insanlar, düşünemiyorlarsa!

Her ne kadar bu bilgiler Batıda böyle gelişmişse de; biz okula aldığımız çocuğa “uyu uyu yat uyu” diye başlatıyoruz okutmaya!!!

Sonra da eğitimde ilkinde ortasında lisesinde veriyoruz bilgileri eline, “bunları ezberle 5 verelim sınıfını geç!!!” diyoruz.

Eğer bizim orada “oku” dediğmiz şeylerin bir kelimesini satırını atlarsa 3 verip 2 verip sınıfta bırakıp, ondan sonra da “niye düşünen bir gençlik yok?” diyoruz..

Siz en körpe çağından itibaren gelişme devresinde o beyinleri ezberciliğe programlarsanız; en körpe devresinde o gençlere soru sormayı yasaklarsanız, düşündürtmezseniz daha sonra ne bekleyeceksiniz?
Eğitim sistemi ezberciliğe dayanan bir sistem olduğu sürece, biz daha çoook aynı şeyleri döner döner okur.. sonra yine tekrar eder, yine okuruz.



 ÖZGÜR DÜŞÜNEBİLEN İNSANLAR 

 İNSANLIĞA UFUK AÇARLAR!

Bkz D / Düşünce / Özgür düşünce



İLÂHİYATÇI…

VE İLÂHİYAT FAKÜLTELERİ!

Kurân-ı Kerîm, “Lâ ilâhe….” derken; bir takım insanların, kendilerini “İlâh”iyât ÇI” olarak nitelemeleri ne düşündürücüdür!. 

“İlâh iyat” fakülteleri mi olmalıdır; “DİNİ BİLGİLER Fakültesi” mi?

Türkiye’de ve Dünya’da “ilâhiyatÇI” olmayan ne kadar “Dinî Bilgiler uzmanı” var acaba?

Herkes, kendi lâyığını mı seçer dersiniz?



İÇİNDE BULUNDUĞUMUZ ANA SORUN 

DİN-BİLİM DENGESİNİ KURAMAMAKTIR!

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 sağlamazsak 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.



DİN VE BİLİM

İKİ AYRI ŞEYİ ANLATMIYOR!

 “Allah”ın vasıfları” diye anlatılan Allah’ın İlim sıfatı, Allah’ın kudret sıfatı bizim bugün söylediğimiz “Kozmik Bilinç” adını taktığımız, “Evrensel Bilinç” adını taktığımız şeyden başka bir şey değil… Tâbir değişikliği var.

Allah’ın ilim sıfatının zuhurudur bu Kâinat!. O ilim sıfatının mânâsıyla oluşmuştur, diğer esmâlar bunu pekiştirmiştir. diye mecâzî anlattığımız olay esasında bugün bilimsel olarak târif ettiğimiz şeyden gayrı bir şey değildir. 

Yani Din ve bilim iki ayrı şeyi anlatmıyor ve incelemiyor!. 

Mevcud tek bir şey var. Bu şey geçmişte o günün şartları içinde DİN kavramı kapsamı içinde anlatılmış mecâzî ifadelerle, biz onun anlatığı aynı şeyi bugün gelişen bilim ve teknoloji ile çözüp deşifre edip anlamağa çalışıyoruz; başka isimler veriyoruz… Halbuki ayrı ayrı isimlerle anlatılan, hep aynı Tek yapı!. Ve tek yapı, bilimsel ifadesiyle, ENERJİden meydana gelmiştir... Evrende algılanan ne varsa bu enerjiden meydana gelmiştir.. .. 

Yani din diliyle “Kudretullah”dan..

Kelime neyi değiştirir ki!…

Neticede herşeyin tek bir kökenden geldiği...

Neticede bu Evrende varolan herşey canlı ve şuurludur; ister mikro boyutta, ister makro boyutta, ister mikrop boyutunda al, ister atom boyutunda a, ister galaktik boyutta al…

İnsan da enerjiden-kuantsal yapıdan-mezonlardan-kuantlardan atoma uzanan, atomların bileşimden hücreye uzanan bir yapıya sahiptir… Yıldızlar da öyle, galaksiler de öyle, takım yıldızlar da öyle, burç adı yapılar da öyle… 

Senin algıladığın gözüne göre madde vardır. Ama bir başka algılama aracına göre burası enerji kitlesidir.

Bir güç vardır bu yapıyı meydana getiren… İşte madde olarak algılanan bu yapının özündeki güç “MELEK” diye târif edilmiştir; “melk” denen bir biçimde… Yani senin varlığın, derûnunda meleki bir yapıdır. Enerji-madde sıralaması içinde bir katmanın adıdır “melek”… Senin yapında enerji-madde sıralaması zoomlaması sırasında görülen tesbit edilen katman, pekçok katman olduğu gibi melek veya dünya-yıldızlar silsilesi sıralamasında da böyledir. 

O madde dediğin yapılar derûnuna bakıldığı zaman bir enerji kitledir, meleki yapıdır. 

İşte Muhyiddini Arabi baktığı zaman, dünyanın bu yıldızlardan gelen enerji dalgaları aldığını görerek ve bu kitlelerin her birinin, bilinçli makro varlıkların “her bir su damlası yere melekle iner” derken o zât, ya da “depremler melekler eliyle meydana gelir” derken; biz maaalesef şartlanma yollu bunları algıladığımız için sanıyoruz ki havada sinek türü bir melek alıyor damlayı getiriyor ya da yerin altında çeşitli mahlûkat içinde varolmuş melekler var onlar toprağı sallıyor!...

Hayır!

Maddenin aslı-özü olan enerji kitlesinin hareketleriyle meydana geldiğini söylüyor Hz..Muhammed aleyhisselâm.

Su damlacığının özündeki elektron yapıyı, enerji yapıyı görerek “bir güç inmektedir yeryüzüne” diyerek anlatmağa çalışıyor… 

Ama ne zaman?... 

1400 sene evvel!.

1400 evvel birkaç bin kişinin yaşadığı bir toplumun içine gelen o zât…

Kime anlatıyor bunu?...

Kime anlatacak…!

“Ya yarın kızım büyür de bir erkek le beraber olur da bana ar namus haya gider… o zaman ben kızımı diri diri gömüp öldürüyüm!!!” diyen insansılara anlatıyor.

Anlamıyorlar tabii... Reddediyorlar Hz.Rasulullah’ı… Anlayan da iman ediyor… Çözemiyor olayı ama iman ediyor.

Biz aradan 1400 sene geçip bugünkü bu ilim ve teknolojiye erdikten sonra o zâtın nelere işaret ettiğini deşifre edip olayı farketmeye başlıyoruz. Ama gene de çoğumuz, hikâye ve masallarla geçiştiriyoruz bu işi!.



DİN İLE FELSEFE 

ARASINDAKİ FARK NEDİR?

Din ile felsefe arasındaki en önemli fark şudur:

Felsefe, görülenden yola çıkarak, varlığın, yaşamın, yaşam içinde insanın yerinin ve davranış kökeninin tesbit edilebilmesi çalışmalarını yapar.. Bilgiye, görgüye, kültüre, ilme dayanır yani zâhirde mevcut beş duyuyla algılanan donelere dayanır.

Din ise görülmeyenden yola çıkarak, görülmeyenin verilerine dayanarak görülenlerin deşifre edilmesi sistemine dayanır. Zira dini vahiy esasına dayanarak bildiren Rasâlullah’tır!

Allah Rasûlü normal göz ile, beş duyu ile algılanamayan bir biçimde algıladıklarını esas alarak, onlara dayalı bir biçimde görülenleri deşifre edip değerlendirme sistemini getirmiştir. Bu ikisi arasında uçurum vardır; çünkü gördüklerin, göremediklerin yanında nedir? 

Bir hiç! Sonsuzda bir hiç!

Bu yüzdendir ki felsefe her halükârda yanılmaya mahkûmdur.

Gördüğüne göre bir sonuç çıkaracak; ama göremediği bir başka esasın yanında o sonuç değerini yitirecek hiç olacak..

Buna karşılık din görülmeyen gerçekleri de esas alan bir biçimde varlığı değerlendirme yoluna gidecek; bunun neticesinde gerçek değerler idrâk edilebilecektir. Onun içindir ki felsefe eldeki mevcut bilgilere dayalı bir sistemdir; değerleri de ele geçenlere GÖREdir; yani izâfidir!

Din (sistem) ise başlangıçta kolaylıkla kavranamayacağı için, imana dayalı bir sistemdir... Ama yanlış anlamayalım, din imana dayalı bir sistemdir derken, burada imanla iş biter anlamında kilitlenmeyelim!

İmandan gaye ameldir! 

Bir şeyler yapmaktır! Bir şeyler yapmak için de önce onun yapılmasına iman etmek lâzımdır.

İman etmek görülmeyene olur; görülen şeye iman olmaz! Gördüğün bir şey için, iman ediyor musun, denmez.. Zaten onu görüyorsun, bu yüzden burada iman söz konusu olamaz..

İman görülmeyene olur. Görülmeyene iman etmek suretiyle, o görülmeyenin yapısal özelliklerine, yapısına, tarzına, sistemine, şekline göre gerektiği gibi fiiller ortaya konulur. Yani, görülemeyen gerçeklere dayalı bir şekilde çalışmalar yaparak, varlığın sırrına, aslına, orijinine ermektir din..

Felsefe ise eldeki mevcut doneleri değerlendirmek suretiyle varlığın yapısını ve sistemini çözmeye çalışmayı ve bunların içinde insanın yerini tesbit etmeyi hedef almıştır.

Felsefe ile din arasındaki farkın muazzamlığı apaçık ortada değil mi?

Beş milyon veya beş milyar ile sonsuz arasındaki fark ne ise; felsefe ile din arasındaki farkta budur işte !

Felsefede çeşitli bilgileri alıp değerlendirmek suretiyle belli bir dünya görüşüne sahip olabilir; bununla beraber dilediğin gibi yaşayabilirsin...

Buna karşılık dinde ise, bir takım çalışmalar yapma zorunluluğu söz konusudur; bu zorunluluğu ise idrâkın veya imanın oluşturur.

Çünkü, Din sana diyor ki...

Gelecekte senin için şöyle şöyle bir yaşam söz konusu... 

Bu yaşamın üzüntü ve sıkıntılarından kurtulmak; güzelliklerini yaşamak istiyorsan, bunun için şu tarz çalışmalar ve davranışlar ortaya koymak zorundasın! Aksi takdirde o hedefe ulaşabilmen mümkün değildir! 

Evet, Din bunu söylüyor! 

Öyle ise dinde esas mesele, "iman" edilen konularda yapılması gereken çalışmalardır... Yani, imandan öte, esas olay, inancın sonucu olan ameldir, yani fiillerdir...

Zira, sadece "iman ettim" demek yeterli olmayıp; önemli olan, o imana dayalı hususlarda belli fiilleri ortaya koymaktır! 

Âyet-i Kerime’de ne deniyor:

"İMAN EDİP, KURTULUŞA ERDİRECEK OLAN FİİLLERİ TATBİK EDERLER"

"İNSAN İÇİN KENDİ ÇALIŞMALARININ SONUCUNDAN BAŞKA BİRŞEY SÖZKONUSU DEĞİLDİR"

İnsan daima kendisinden çıkan fiillerin sonuçlarıyla karşılaşacaktır!

Her aşamada yaptıklarının neticeleri, bir sonraki aşamada o kişi için otomatik olarak oluşmaktadır..

İşte, ölümötesi yaşamda otomatik gelişmelerin olmasının sebebi de budur! Yaptıklarının neticeleriyle karşılaşma olayı!

Öyle ise, bir insan, hangi mertebede olursa olsun; neleri bilirse bilsin; neleri hissederse hissetsin; neleri yaşarsa yaşasın; yapması gerekli çalışmalar yönünden geri kalması halinde, gelecekteki güzelliklere de erişme yönünden geri kalacak demektir.

"Ben şu mertebeye geldim; ben şu idraka şu seviyeye geldim; ben şöyle kendimi hissediyorum; öyle ise artık benim namaz kılmama gerek yok; öyle ise benim oruç tutmama gerek yok; öyle ise benim bir takım çalışmalar yapmama gerek yok; zikir yapmama gerek yok! Mâdem ki benim varlığım ALLAH`ın varlığı; ben ALLAH`ı mı zikredeceğim, ben kendimi mi zikredeceğim; kimi zikredeceğim? Nedir bu olay?" gibi düşünceler tamamen şeytani-cinni ilhamların neticesi olarak oluşur ve kişiyi ikileme düşürür.

Nasıl ki İblis, Adem`i cennet yaşamında iltibasa (ikileme) düşürdü; aynı şekilde dünyada da insana bu tür görüşler ilham ederek, onu belli çalışmaları yapmaktan geri bıraktırır! Kişi yapılması gerekli çalışmalardan ne nisbette geri kaldıysa, o çalışmaların karşılığı olan hallerden ve ortamdan da geri kalır! 

Kesin kuraldır bu!

Çünkü senden meydana gelmeyen çalışmanın neticesi de asla senin için geçerli olmayacaktır...

Ayağını bir adım ileri attın mı, bir adım ileri gidersin; iki adım ileri attınmı, iki adım ileri gidersin! Çünkü ilâhi sistem, nizam, düzen, bu esas üzerine kurulmuştur.



ÂLİMLER İSTİŞARE MAHALLİDİR;

TÂBİ OLMA MAHALLİ DEĞİL!

(Soru: Necm Sûresi 39. Âyetindeki "İnsanın say'inden başkası kendinin değil" meâlindeki “say”in Hakikat boyutundaki mânâlarından birinin, "Kimseye bağlanmayın Allah Rasûlü’nden başka" mânâsını anlayabilir miyiz ?... Diğer mânâlarını lütfeder misiniz ?... )
Allah Rasûlü’nün bahsettiği sistemi anlayanlar elbette ki yaşamlarında ondan ibret alarak o yolda yaşarlar... Âlimler, istişâre mahallidir; tâbi olma mahalli değil!...

Herkes yaptığı çalışmaların karşılığını alacaktır... Âyetin uyarısına göre...

Yemediğiniz yemeğin enerjisi sizin için oluşmaz bedeninizde...



TÂBİ OLMADA 

AKIL NİMETİNİ KÖRLETMEK VARDIR

Değerli dostlarım... 

Öncelikle, sizlere hatırlatma gereğini duyduğum bir konuyu açmak istiyorum...

Bazı yakın dostlarımın “Okyanus ötesinde” olmam dolayısıyla görüşme zorluğundan üzüntülerini beyan ettikleri için, bu chatleri yapmayı düşündüm... Ve diğer görüşmek isteyenlere haksızlık etmemek için de her isteyenin girebileceği bu sisteme geçtim...

Fakat iyi bilinmeli ki...

Bu sohbetler bir tarikat toplantısı değildir ve ortada bir şeyhlik kavramı yoktur... 

Bu kadar yıllık araştırma ve incelemesi dolayısıyla pekçok kitap yazmış, bu kadar konuda kendine özgü görüşleri oluşmuş bir okumuş-düşünür ve yazara, arzu edenlerin, kitaplarını okuduktan sonra anlamadıkları konularda, soru sorma fırsatı verme amacıyla düzenlenmiş chatlerdir...

Herkese açıktır...

Lûtfen birbirimizin kimliklerini bir yana bırakıp, fikirler üzerinde duralım... 

Ve de kimsenin kimseye bağlanması sözkonusu olmaksızın; herkes kendi anlayışına göre kendi yolunu çizsin!... Sonucuna da katlanacağını bilsin tercihinin!.

Burada, her yazılanı, herkes yanlış da bulabilir, doğru da!... Bu, kişinin kendisini ilgilendirir!... Faydalı buluyorsa, devam eder; bulmuyorsa faydalı bulduğu çalışmalarla yaşamını değerlendirir...

Hiç kimse, hiç kimseye pâye veya mertebe veremez!...

Sakın buna da kalkışılmasın!...

Herkes kendi samimiyetinin ve çalışmalarının karşılığını alacaktır... 

Dünya yaşamı, kişinin kendisini eğitme alanıdır... 

Ben, yalnızca bildiklerimi kendime saklamanın vebâlinden kurtulmak için bunları yazıyorum ve ondan başkaca da bir işlevim sözkonusu değil!... 

Daha derine dalmak isteyenler, arzu ederlerse bu konuda ehil birini bulur ve ona göre gerekeni yaşar...

Şu anda sanırım 100 kişi civarındayız odada... 

Lûtfen bu yazdıklarımı iyi değerlendirin...

Kimsenin benim hakkımda dedikleri; ya da, benden naklen diyerek söyledikleri beni bağlamaz!...

Ben diyeceklerimi, kitaplarda yazmış ve kasetlerde konuşmuşumdur...

Benden nakil yapanlar, kendi anladıkları kadarıyla, kendi düşüncelerini dile getirir; bense yazdıklarımlayım...

Ben yalnızca yazdıklarımdan veya kasetlerimde dediklerimden mesûlüm...

Kimsenin de benim adıma konuşma yetkisi yoktur!.

Herkes dilediğiyle görüşür, ama o kişilerin görüşleri beni bağlamaz... 

Kitaplarımı okuyanları görüyorum ki, her biri başka şeyler anlıyor ve anlatıyor!... Esasen geçmişte de bu böyle olmuştu...

Dolayısıyla, siz kendi anlayışınızla, vicdanınız müsterih olacak şekilde yaşayın, kimsenin görüşüyle kendinizi bağlamayın, kimseye tâbi olmayın Allah Rasûlü’nden başka kimseye tâbi olmayın!... 

Bize, istişare tavsiye edilir; körü körüne bağlanmak değil!...

Tahkik tavsiye edilir; taklit değil!.

İstişareler sonunda kişi kendi aklıyla kendine rota çizer... Tâbi olmada ise akıl nimetini değerlendirmeyip, onu körletmek vardır...

Öyle ise, tavsiyem; kendi aklınızla, ilminize göre yol çizmektir... 

Unutmayın ki, kişinin ameli, niyetine göre değerlendirilecektir...



YA AKLINIZI MANTIĞINIZI KULLANIR,

KENDİ YOLUNUZU ÇİZERSİNİZ…

YA DA SONUCUNA KATLANIRSINIZ!

 “Falanca bu konuyu iyi biliyor, gidip ondan dinleyelim...” 

Olabilir!.

“Filânca daha iyi biliyor…” 

Gider, ondan da dinlersin!. 

Sonra onu dinler, ötekini dinler, ötekini dinler; neticede kendi aklın ve mantığınla kendi kararını verir kendi yolunu çizer, sonucuna da katlanırsın!. 

“Efendim, falan zâta gittim de, beni yanılttı da, bu hâle geldim!.“

Böyle bir mâzeret ölüm ötesi yaşamda geçerli değil!. 

Herkes kendi aklı, mantığı, iradesiyle kendi yolunu çizmek mecburiyetindedir, “İslâm Dini”nin sistem ve düzenine göre!. 

Ya aklınızı mantığınızı kullanır, kendi yolunuzu çizersiniz; ya da sonucuna katlanırsınız!.

İş hayatınızı kurmak, yarın sosyal bir mevkie gelmek için nasıl mücadele ediyor, belli çalışmalar yapıyorsanız, Allah indinde de belli bir değer kazanmak için de belli çalışmalar yapmak, belli zamanınızı ayırmak, belli araştırmaları uygulamak zorundasınız!.

Bunu yapmazsanız, kendi kendinize zulm yapmış olursunuz!. 

Nefsinize zulmederseniz eğer, neticesinde gelecek azap ve sıkıntılar da dışarıdan biri tarafından size verilmiş azap ve sıkıntılar olmaz; kendi yaptığınız yanlışların sonucu olarak başınıza gelir!.

Eğer, benden yanlış bilgiler alıyorsanız, öbür tarafa gittiğinizde, “Bizi Ahmed Hulûsi yanılttı” diye bir mâzeret öne sürmeniz mümkün değildir!. 

Benim anlattıklarımla kalmayın... Gidin, kaynakları araştırın!. 

Allah Rasûlü’nün hadislerini okuyun!. 

Kurân’ın çeşitli tefsirlerini okuyun, çeşitli yorumları görün!.

Çeşitli bilgi sahibi insanlarla sohbet edin... Onlara da sorular sorun!.

Neticede benden aldığınız bilgilerin, oradan aldığınız cevapların hepsini bir sentez yapın; kendi yolunuzu kendi aklınızla, idrâkınızla çizin!.

Yapılması gereken şey budur!.

Aksi halde kendinize yazık edersiniz!.

“Allah’ın sistem ve düzenini” anlamadan, kendi hayâlinizdeki değerlere göre, kendi hayâlinizde yarattığınız gerçeklere göre olan bu yaşama biçimi, sizi neticede büyük pişmanlıklara sürükler!.

İşte bu sebeplerdendir ki, sadece benim kitaplarımla da yetinmeyin!. Bu kitapları okuduktan sonra başka kitapları da okuyun!. Geçmişte mâneviyat ehli kişilerin değerli kabul ettiği, büyük kabul ettiği zâtların da kitaplarını da okuyun!.

Bir Abdülkadir Geylâni’nin kitaplarını okuyun... Bir İmâm-ı Gazâli’nin kitaplarını okuyun... Muhyiddin-i Arâbi’nin kitaplarını okuyun... Nefâhat-ül Üns’ü okuyun... Geçmişte yüksek evliyaullahın hayatlarından kesitler verir, Tezkiret-ül Evliya’yı okuyun. Ahmed Rufâi’nin kitaplarını okuyun. 

Bütün mâneviyat ehli önde gelen kişilerin kitaplarını okuyun, Şâyet onları okuduğunuz zaman benim yanlışlarımı görürseniz, benim yanlışlarımı bir yana bırakın, onların dediği istikamette yürüyün!.

Çünkü, hiçbir zaman, hiç kimse Allah Rasûlü dışında kimseye tâbi olmakla zorunlu ve mükellef değildir!. 



DİN’İN BAZI ÇEVRELERCE 

‘’HURAFE’’ ZANNEDİLMESİNİN NEDENİ

Bir yanda asırlardan beri nesilden nesile intikal ederek gelen dini bilgiler; öte yandan, özellikle son yüzyılda yaptığı hamle ile kendisine kadar bilinenleri altüst eden yepyeni bir bilim dünyası...

Dini bilgiler, bugün, birçok çevrelerde "hurâfe" diye nitelendirilerek ele dahi alınmaz oluyor... 

Sebep; en yenisi 1400 yıl evvelinde gelmiş ve o devrin insanına hitâbeder şekilde düzenlenmiş görünen dini kitapların ne demek istediklerinin anlaşılamaması... 

Birçok yerlerde kullanılmış bulunan işaret yollu kullanılan kelime ve tâbirlerin çözülememesi; özellikle günümüzde yetişen insanların bu "Kitap"dan ve de "hitâb"dan uzaklaşmasına; bu yüzden de dini bütünüyle "hurâfe" diye nitelendirilmesine sebep oluyor.

Diğer taraftan özellikle yüzyılımızda bilim, âdeta ışık hızıyla bir hamle yapmış ve günümüze dek bilinenleri altüst etmiş bir aşamada görülmekte...

Albert Einstein'ıyla, Max Planc'ıyla, Louis De Broglie'siyle, Schrödinger'iyle, Davisson ve Germer'iyle birçok bilim adamının ortaya çıkarttığı düşünce sistemi ve bunların tatbikçileri, 21'inci asır insanının düşünce dünyasını yepyeni bir şekilde imara başladılar.



TAASSUB EHLİNİN BÜYÜK YANILGISI 
Gelelim büyük yanılgı içinde olanlara. Bunların bir kısmı kendilerini "şeriatçı" diye isimlendirir, bir kısmı da "tarikatçı" olduklarını, falan ya da filân tarikata mensup olduklarını söylerler.

Oysa ne şeriatı anlamışlardır, ne de tarikatın ne olduğundan haberleri vardır.

Zaten, başlarındaki kişinin de genellikle tasavvuftan haberi yoktur!

Çevrelerine, genellikle bir şeyden haberi olmayan, son derece saf ve iyiniyetli insanları toplamışlardır ve bunlara eskilerin menkîbelerini anlatarak, iyi ahlâk dersleri vererek, günlerini geçirmektedirler. Hattâ bir kısmı farkında olmadan CİNLERİN hükmü altına girmiştir!

Kendilerine, ya da fikirlerine karşı çıkanları ise hemen "kâfirlik"le suçlayarak, saltanatlarını sürdürmeye çalışmaktadırlar.

"KİM BİR İMAN SAHİBİ KİŞİYE KÂFİR DERSE ONU ÖLDÜRMÜŞ OLUR" (Tırmızî)

şeklindeki Rasûlullah aleyhisselâm hükmünce kendileri defalarca küfre düşerler ve bunun farkında bile olmazlar câhillikleri yüzünden!

Bu gibi kişiler, işin mânâ yönünü ihmal edip, tefekkür yönünü ihmal edip, sadece görünüş yönü üzerinde dururlar, ki bu yüzden kayıpları hadsiz hesapsız olur!

Onlar için önemli olan sadece çarşaftır, takkedir, poturdur cüppedir, sakaldır!

Onlara inanan câhil, din ilminden yoksun kişiler de, o yanlış gözlüğü taktıkları için, tamamiyle işin gerçeğinden uzak bir dünyada yaşarlar!

Kesin olarak bilelim ki. Kelime-i Şehâdeti söyleyen, beş vakit namazını kılan, orucunu tutan, Hac görevini yerine getirmiş ve zekâtını veren bir kişi için ne kadar büyük kusurları olursa olsun kâfir denmez! 

Bir kişinin cennetlik ya da cehennemlik olduğu, son anına kadar bilinemez! Ancak fiîli için bu fiîl kendisine azâb getirici bir fiîldir, diyebiliriz. Şu fiîli kendisinin cehenneme gitmesine vesile olabilir, diyebiliriz; lâkin tutup da, şu fiîli yaptı veya yapıyor, dolayısı ile cehennemliktir, asla diyemeyiz! 

Kim bunu derse, kendi ifadesi ile dini bilmediğini belgelemiş olur ve din ilmine sahip olanlar katında zavallı duruma düşürmüş olur kendini.

Şunu da bu bölümde ilâve etmeden geçemeyeceğim.

Tasavvuftan murad vahdettir!

Tarikat yoldur ki, kişiyi "Hakikata" ulaştırır.

Hakikata erdirmeyen tarikat ise, ya iyi ahlâk derneğidir; ya da dinin zâhiri hükümlerini anlatan herhangi bir hocaefendinin toplantısı!

Kendi varlığının ne olduğunu sana bildirmeyen yol, işin sadece zâhiriyle, seni gelecek tehlikelerden sakındırmaya çalışan bir kişinin çevresidir.

Esasen Dîn'in zâhiri yönünü bilmeden, tasavvuf hakkında belirli bir kültür sahibi olmadan, falanca "büyük adam" dedi diye körü körüne gidip, filancaya bağlanmak son derece büyük bir risktir. Zirâ hebâ olan, boşa giden senelerin telâfisi asla mümkün değildir.

Üstelik bu süre içinde, doğru zannıyla kabullendiğiniz yanlışları doğrultmanız ve onların zararlarından kendinizi arıtabilmeniz oldukça geniş bir zaman ve son derece büyük çaba isteyecektir.

Bugüne kadar öğrendiklerinizi, bu kitapta okuduklarınız ile kıyaslayabileceğiniz gibi; size kolaylık olması itibariyle, sıralayacağımız aşağıdaki sorulara da vereceğiniz cevaplar ile bilgilerinizi kontrol edebilirsiniz...

1-"Allah" isminin mânâsıyla bağlantınız nedir? Hangi işleri siz yapıyorsunuz, hangi işler Allah’tandır?

2-"Ben" dediğiniz varlık nedir; hangi özelliklere sahiptir? Ölümötesi yaşamınız nasıl olacaktır?

3-Kabir hayatı nasıldır, nerededir, kaç türlüdür?

4- Yeniden dünyaya dönmek sözkonusu mudur? Yeniden bedenlenmek, bu dünyaya geri gelmek şeklinde midir; yoksa tüm insanlık, kıyâmet denen olayla yok olduktan sonra mıdır?

5-İnsanın dünya hayatında tüm yaptıklarından dolayı bir mesûliyeti var mıdır? Yoksa yaptığı yanına kâr mı kalacaktır?

6- Hesab nerede ne şekilde, neden verilecektir?

7-Geleceğe dönük bir takım tehlikelerden insanın kendisini kurtarabilmesi mümkün müdür; şayet mümkün ise nasıl?

8- Rasûlullah aleyhisselâmın bildirdiği emirler ve yasaklar hasbelkader gelmiş, Allah’ın keyfince konmuş sınırlar mıdır? Yoksa bir kanun, nizâm gereği olarak uyulması zorunlu kurallar mıdır?

9- Ceza nedir?

10- Allahü Teâlâ’nın cezalandırması ne demektir?

11-Cennet ve cehennem nedir? Niçin ebedîdir? Cehennem maddî, mânevî midir, yoksa her ikisi de var mıdır?

12- Zât cenneti, sıfat cenneti, esmâ cenneti ve ef’âl cenneti diye bildirilen ve her birinin iki yönü olan 8 cennet nedir, nerededir, nedendir, nasıl elde edilirler?

13- Allahü Teâlâ’ya vâsıl olmak ne demektir? Bu dünyada mı elde edilir, yoksa ölümötesinde oluşacak bir hâl midir? Mekânı olanın, mekândan berî olana ulaşması nasıl olur?

14- Ölümötesi yaşamda terakki var mıdır? Burada elde edilemeyen şeylerin orada elde edilmesi mümkün müdür? Ölümötesinde elde edilecek şeyler nelerdir?

15- Ölümötesi yaşam yeri neresidir?

16- Ölüm nedir ve ölümötesi yaşam kaç türlüdür?

17- İmtihan nedir? Bizi imtihan eden biri mi var? Niye imtihan?

18- Kul kimdir? Kulluk nedir? Kaç türlü kulluk vardır?

19- "İnsan" beden midir; ruh mudur; bunların ötesinde bir şey midir veya bunların hepsi midir; yahut bunların birikisi midir?

Evet, bugüne kadar içinde bulunduğunuz çalışmalar, şayet size bu soruların cevaplarını verdiremiyorsa, artık hiç boşa harcayacak vaktiniz yok demektir!

Zîrâ geleceği, geleceğin önemini, geleceğin getireceklerini idrâk edememişseniz, muhakkak ki anınızı da gereğince değerlendiremiyorsunuz.

Şayet,

 -Canım Allah ne istemişse o olur, nasıl olsa ben sırtımı falancaya dayadım o beni orada kurtarır" 

gibi düşünceler sizi kandırıyor ise. buyurun devam edin. Ama siz gereken çalışmaları yapmadan falancanın size hiç bir yararı olamayacağını anladığınız günde, iş işten geçmiş olursa, o takdirde ne yapacaksınız?

Gereken çalışmaları yapmadan ölümü tadanların hepsi de:

-Yâ Rab bizi dünyaya geri gönder de yapmadıklarımızı yapalım; derler. Oysa asla mümkün değildir.’ (23-99)

Meâlinde çok kere tekrarlanan âyet, yapılması gereken bütün çalışmaların ancak dünya hayatında mümkün olabileceğini; bu çalışmaları yapmadan ölenlerin ise bütün pişmanlıklarına rağmen çaresizlik içinde kalacaklarını açık seçik vurgulamaktadır.



MÜSLÜMAN TOPLUMLAR 

NİÇİN 3.DÜNYA ÜLKELERİDİR?

“Allah Rasülü’’ne iman etmedikleri için ölümötesi yaşam korkusu bulunmayanlar, insanları koyun gibi güder ve sülük gibi emer!… Yöneticileri böyle olan toplumlar, geri kalmaya ve güdülmeye mahkûmdur!. 

Böyle bir düzen içine düşmüş olanların, ölümden başka kurtuluş yolları yoktur! Çünkü bu kangrenin ilâçla tedavisi yoktur artık!. 

Bu durumda aklı olanlar, ölüm ötesi yaşamı kazanmaya önem verip bu yolda çaba sarfederler ve dünyayı isteyenine terk ederler. 

“Müslümanım” etiketi yapışık ancak yaşam biçimi ve davranışları “İslâm”ın gereklerine uymayan “iman”sızların sayısı bugün yeryüzünde her zamankinden çok olduğu içindir ki; müslümanlar, 3. Dünya ülkeleridir ve silâhlı kuvvetler cumhuriyetleri içinde yaşamaya mahkûm olmuşlardır. 



DİN GÜNÜ

YARATTIĞI SİSTEM VE DÜZENİN GEÇERLİ OLDUĞU

TÜM SÜREÇLERİN MÂLİKİ
"Mâliki yevmiddiyn!" diyor...

Ve bizim kuş beyinliller de "Mâliki Yevmiddin"i, "Kıyâmet gününün sahibi" diye çeviriyor....!?

Her dem Mâlik değil de, 
her dem hükmü geçerli değil de, 
her dem dilediğini yapmıyor da, 
ötede bir gelecekte bir gün var da Ona göre (!!!) 
o günün sahibi!!!!!
DİN, yani ALLAH'IN YARATTIĞI SİSTEM VE DÜZENİNİN GEÇERLİ OLDUĞU TÜM SÜREÇLERİN MÂLİKİ, SAHİBİ, 
HER AN ONDA TASARRUF EDEN, 
HER AN HÜKMÜ GEÇERLİ OLAN, 
HER VARLIK VE BİRİM ÜZERİNDE HER AN TASARRUF EDEREK ONLARI VAR GÖSTERİP ONLARDA DİLEDİKLERİNİ ÂŞİKÂR EDEN 

gibi farkediyorum ben bu " MÂLİKİ YEVMİDDİN" ifadesini!..



YARATILMIŞLARIN HER BİRİNDE

HER AN HÜKMEDİP ONLARI YÖNLENDİREN!
(Soru: Mevcut olan mutlak ve yegâne varlık Allah olduğuna göre; “Malîki yevmiddin'i nasıl anlamamız gerek?... Acaba sistemin çalışma düzeni midir?)
Her an kâinatta tasarruf eden tek bir beyin olduğunu kabullenmektir… Bedende, bütün organlarda hükmeden nasıl beyin ise... Yaratılmışların her birinde her an hükmedip onları yönlendiren demektir, “Mâlîki yevmid din”...



YAŞADIĞIMIZ HERGÜN, HER AN

“DİN GÜNÜ”DÜR!

-"MÂLİK”i veya "MELÎK”i YEVMİD DİN"...

-“DİN GÜNÜ”nün "MÂLİK”i veya "MELÎK”i...

Bu âyette geçen kelime, bazıları tarafından "MÂLİK" ve bazıları tarafından da "MELÎK" olarak anlaşılmakta ve öylece değerlendirilmektedir... 

Yani bu âyeti bazıları;

-“MÂLİK”İDİR DİN GÜNÜNÜN...

Bazıları da;

-“MELÎK”İDİR DİN GÜNÜNÜN... 

diye okumakta ve anlamaktadırlar... 

Şâyet, "MÂLİK”i diye anlarsak... "sahip olduğu üzerinde, özgürce ve tasarrufundan dolayı kimseye hesap vermeksizin, dilediğini yapan" anlamıyla karşılaşırız...

Şâyet, "MELÎK"i şeklinde okur ve kabul edersek... Bu defa da; "yönetim, kurallandırma, fiilleri değerlendirme, yetki güç sahibi" olan bir Zât olarak anlarız...

Esasen, "ALLAH" ismiyle kendisine işaret eden, Zâtını her iki vasıfla da vasıflandırmıştır... 

Ancak, görüldüğü üzere, ilgili âyette "Din günü" tâbiri geçmekte; ve biz gramer kurallarınca bu ifadeyi de onunla bağlantılı olarak anlamak mecburiyetinde olduğumuz için; hangi şekilde olayı çözüme yaklaşacağız, ona bakmak gerekmektedir.

"DİN" kelimesinin anlamlarından biri yönüyle, "yapılan işlerin karşılığına ermek" olarak anlaşılabilir... Ayrıca, "kesin itaat ve boyun eğme" mânâsına da gelir... Fark edersek eğer, her iki anlam da, her an geçerli olan vâkıadır; gelecekte bir zamanda oluşacak bir olay değil!.

Ama, "DİN", “kıyâmet” demek değildir!. 

Bu gerçeğe rağmen, her an içinde yapılan tüm işlerin karşılığı, -oluşmuyormuş- verilmiyormuş gibi anlaşılması yüzünden; hayâllerde, son bir gün düşünülmüş; ve "o son günde herkes yaptıklarının karşılığını alacaktır", diye sanılmıştır!.

Mâûn Sûresinin ilk âyetini hatırlayalım:

“DİN’İ İNKÂR EDENİ GÖRDÜN MÜ?.. (107/1)

Yani, Allah’ın SİSTEM VE DÜZENİNİ inkâr edeni gördün mü?…

Mahşerde, bir günü ellibin sene olan zaman boyutuna geçileceğine göre; insanlar, binlerle sene uzunluğundaki "gün"lerden oluşan binlerle sene sürecek "mahşer" ve "sırat" sürecini yaşayacaklarına göre; olayı sanki tek bir "gün"müşçesine değerlendirip, "ALLAH"ı yalnızca o günün “Mâlik”i veya “Melîk”i olarak kabullenmek, bizim müşahedemize göre gerçekçi olmuyor!.

Tespitimize göre...

ALLAH indindeki anlardan bir "AN" vardır ki; o an, "tek gün"dür... 

O’na göre “an”larından yalnızca bir “an” olan o bildiğimiz "gün" = ”an” içinde, bize göre ezelden-ebede, her dem O'na boyun eğilmekte ve O'nun hükmü geçmektedir!. Yani, "Mâlik"iyeti ve "Melîk"iyeti sonsuzdur!. 



Nedir o Namazda okuduğun, “Mâliki yevmiddiyn”in anlamı?.

Bu ifadeyi eğer iyi anlarsan, “Mâliki yevmiddiyn” de; “iyyâke na’budu ve iyyâke nestaiyn” gizlidir.

Bir başka deyişle: “iyyâke na’budu ve iyyâke nestaiyn”, “Mâliki yevmid diyn”in içinde mevcuttur. “Mâliki yevmid diyn” açıldığı zaman, açılmış hâli; “iyyâke na’budu ve iyyâke nestaiyn”dir.

Biz, “Mâliki yevmid diyn”i, nasıl anlıyoruz?..

“Din gününün sahibi”!.?.. Peki, “din günü” nedir?.

Efendim, bir tarihte kıyâmet kopacak da, kıyâmet koptuğu zaman, din gününün sahibi Allah olacak!?.

Halbuki, “din günü” demek, “Dinin hükümlerinin geçerli olduğu her an” demektir. Burada, her “an”ın mâlikinin, Allah olduğu bildirilmektedir!.

“Din” adıyla anlatılan sistemin kurallarının geçerli olduğu her anda tasarruf eden, gerçek sahip, Mâlik, Hükümran, “ALLAH”tır demektir..



Bize göre olan her "gün" içinde, daima, mutlak olarak ALLAH'a boyun eğilmekte; her "gün", ama "lûtuf" ama "mekr" yollu, yapılanların neticesine kesinlikle erişilmekte; ve netice itibariyle de herkes yaptığının karşılığına ulaşmaktadır!..

İşte bu mutlak gerçek açısından konuya bakarsak;

-"MÂLİK’İDİR DİN GÜNÜNÜN"!. 

Uyarısının, “Her an tüm varlıkta hükmü geçerli olan O'dur; ve sadece O'na boyun eğilmektedir; âlemlerde ortaya konulan her fiilin karşılığını O her an oluşturmaktadır” anlamına geldiğini fark ederiz.

Zira, uygun ve geçerli olan, ALLAH'a ait mânâların; yalnızca "belli bir zamanla" kayıtlı olarak anlaşılması değil; "sonsuz zamanı kapsayacak şekilde" kavranılmasıdır.



 “O GÜNÜN GELİP ÇATACAĞINI UYARIP 

HABER VERİR RASÛLLER GELMEDİ Mİ SİZE?!.”
(Hesap gününde) EY CİN VE İNS CEMAATİ (denecek), İÇİNİZDEN SİZE ÂYETLERİMİ NAKLEDER, BU GÜNÜN GELİP ÇATACAĞINI UYARIP HABER VERİR RASÛLLER GELMEDİ Mİ SİZE?. 
"EY RABBİMİZ" DİYECEKLER, "NEFİSLERİMİZE KARŞI (kendi aleyhimizde) ŞÂHİDLİK EDERİZ"... 
DÜNYA HAYATI ONLARI ALDATTI DA (bu duruma düştüler). GERÇEK KÂFİR (Hakikatı örtücü) KİŞİLER OLDUKLARINA KENDİLERİ DE, KENDİ ALEYHLERİNE ŞÂHİDLİK ETTİLER...(6/130)

 Bu âyet meâli de CİNlerin ve insanların hesap günündeki durumlarından bahsetmektedir... 

CİNlere de Nebi ve Rasûllerin gelmiş olduğunu; onların da Yaratıcılarına karşı vazifeleri olduğunun bildirildiğini; "ALLAH"`a ve "ALLAH" Rasûlerinin önerilerine uymakla sorumlu olduklarının açıklandığını; ancak buna rağmen büyük bir kısmının bu ihtarlara kulak asmamakta olduğunu vurgulayan bir âyet bu da!. 

Nitekim, hakikatla karşılaştıkları günde yaptıklarının kendi hüsranlarına sebep olduğunu anlayacakları ve suçlarını da itiraf edecekleri de gene bu âyette bildirilmektedir... İnsanlar gibi, CİNlerin de büyük bir kısmının "kâfir" yani "gerçeği örtücü" oldukları bu âyetle daha o zamanlardan açıklanmış; ve dahi bu sûretle onların gerçeği görmeleri istenmiş olmaktadır...



DNA

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



DİRÂYET

Nice insanlar vardır ki, ilmi ezberlerler ve naklederler. Zekîdirler!.. Ama onları anlayıp yeni yeni şeyleri bulmak zekâ değil, akıl ister. Zirâ genelde zekî insan, akıllılardan çok çok fazladır!.. 
Zekâ, günlük olaylar içersinde kişinin menfaatine dönük en iyi çözümleri bulmaya yarar. Akıl ise ileriye dönük ve derinliği olan konularda geniş boyutlarda düşünmeyi ve bunun neticesinde yeni şeyler bulmaya yarar. Dolayısıyla bu husus “dirâyet” kelimesiyle anlatılmak istenmiştir.



DOĞA KANUNU

(EVRENSEL DÜZEN-ALLAH SİSTEM VE DÜZENİ)

Allah`ın yaratmış olduğu sistem!

 “İslâm”, evrensel (gerçek anlamıyla) bir sistemdir ki; “doğa kanunları” denilen tüm kanunlar dahi bu sistemin bir parçasıdır! 



DOĞA KANUNLARI

“ALLAH SİSTEM VE DÜZENİ”DİR!

İnsanların çoğu ile; "Din"in kelimelerinde, dış anlamlarında, mecâzında kalmış din adamlarının hepsi "tanrı"ya inanır, onu savunur ve onun adına insanları yönetmeye kalkar! Akıl-izan sahipleri de böyle bir şeyin olamayacağını idrâk ettikleri için tanrıya inanmazlar ve din adamlarına da kulaklarını tıkarlar!

"ALLAH" kavramına dayalı "Din" anlayışı ise, bütün tasavvuf ehli ve evliyâ tarafından paylaşılan bir gerçektir! Ne yazık ki, insanların pek azı bu gerçeği farketmiştir! 

Bu gerçeği açıklayan Kur`ân-ı Kerîm’e göre, "Allah", evreni ve varolarak algılanan her şeyi, kendi ilminde, kendi kudretiyle ve kendi güzel isimlerinin özellikleriyle yaratmıştır. 

Bu sebepledir ki, doğa kanunları ve evrensel düzen dediğimiz şey, gerçekte ALLAH DÜZEN ve SİSTEMİ`nden başka birşey değildir! Bu gerçek nedeniyle de, insan ötesinde bir tanrıya tapınmak yerine; ÖZÜNDEKİ "ALLAH"ı farketmek ve ötesindekine değil, özündekine yönelmek zorundadır!



DOĞA KANUNLA RI, 

“SÜNNETULLAH”TAN ANLAYABİLDİĞİMİZ KADARIDIR!

Kurân, “Evrensel bir Sistem Ve Düzen olan İSLAM DİNİ”ni anlatır!

Allah, kâinatı bir sistem ve düzen içinde yaratmıştır. 

Bu sistem ve düzenin parçası olarak da yer yer kaoslar mevcuttur!

“İnnel dine İnnallahe islam” 

“Allah indinde din, İslâm’dır! “
 Hükmü zaman kaydıyla sınırlanmaksızın; dünya, güneş, galaksi varolmadan evvelki devrelerden çok daha öncelerinden başlayarak dünya güneş ve galaksinin belki de yok olacağı zamanların çok çok ötesine gider bir zaman boyutlarını kapsar biçimde Allah indindeki Sistem ve Düzen’i vurgular!

Allah’ın yaratmış olduğu Evrensel Sistem ve Düzeninin adıdır, İSLÂM DİNİ!

Bizim “Doğa Yasaları” adını verdiğimiz yasalar da bu Sistem ve Düzen’in anlayabildiğimiz farkedebildiğimiz kadarıdır!



"İslâm Dini, zamanüstü evrensel sistem ve düzendir Allah indindeki” 

Bütün Nebiler bu zamanüstü evrensel sistem ve düzeni, kendi toplumlarına, anlayabilecekleri değişik şekillerde açıklamışlar; bundan da çeşitli kavim veya Nebiler adına göre değişik dinler varmış zannı doğmuştur!

"Sünnetullah" denilen “zamanüstü evrensel sistem ve düzen”, asla yenilenmez ve değişmez! Dünya varolmadan ne ise, bugün de odur; kıyâmetten sonra da aynıdır! Biz bunun, algılayabildiğimiz kadarına "doğa kanunu" da deriz! 



DOĞA KANUNU 
HÜKMÜNÜ NASIL İCRA EDER?

"Doğa kanunu" da diyebileceğin Sistem, 0 mutlak kanun koyucunun, sistem oluşturucunun dilediği bir biçimde hükmünü icra eder.



DOĞA VE İNSAN 

BÜTÜNDÜR!

Bu toplumdan yayılan düşünce dalgaları, kara bulutlardaki yıldırımların oluşmasına yol açan dalgaları üreterek; paratonerlik yapıyorlar demektir yeryüzünde!. Doğa ve insan bütündür; sürekli birbirini etkilemektedir!

Dolu inerken, iyi-kötü ayırımı yapmaz tüm bölgeye yağar!.



DOĞAYI 

“HİKMET”LE DEĞERLENDİREBİLİRSİN!

Doğayı duygularında değil, hikmetle değerlendirebilirsin. Öyle ise, hikmet sahibi ol!.



KİM DOĞA KANUNLARINI DİKKATE ALMAZ 

VE DEĞERLENDİRMEZSE….

 “Doğa kanunları” denilen farkettiğimiz; ya da farkedemediğimiz tüm kanunlar ve prensipler, gerçekte “Allah düzeni ve sistemi”dir; kim bunları değerlendirmezse veya dikkate almazsa sonuçta pişmanlık içinde bu davranışının neticesine katlanır!



 “DOĞU” VE “BATI”

“Doğu” ile enfüs, ”batı” ile de âfâk kastedilmektedir.

Bir diğer mânâsıyla da yaşadığımız âlem ile ölümötesi boyutun enfüs ve âfâklarına da işaret edilmektedir!



 “DOST”
Dostlarım bilelim ki biz Allah için yaratıldık!.

Kurabiyelerden medet ummayı bırakıp, kendimizdekini fark edelim; ve O’nu idrâk edip, gereğini yaşamaya çalışalım ..

Dostumuz, bizi enfüsîmizdekine yönlendiren, onu anlatan ve yolunu gösterendir.
Düşmanımız, bizi çokluk mücadelesine sürükleyip, ömrümüzü dedikodu, gıybet gayyâsında tüketendir.


DOST

“DÜN”Ü VE “YARIN”I SENDEN SİLENDİR!

Dünü ve yarını düşünmeden beraber olduğun kişi, ‘’Dost’’undur.. Dost ise, senden dün ve yarını silendir.



İtimad ettiğini, Dost seçebilirsin; ancak DOST, seni itimaddan arındırandır !.



DOSTLUĞU YÜRÜTEN…

Dostluğu yürüten, fedakârlıktır.



Menfaat ve maddiyattan soyunmamış olanlar, "DOST" olamazlar!.



ÖTE DÜNYADAKİ DOSTLARINIZ

Öte dünyadaki dost ve yakınlarınız, burada bir arada olduklarınızdır!.



GERÇEK DOST'UN…

Hoşça vakit geçirdiklerini, dost sanma!.



Çevrendekilerin içyüzünü sana gösteren, dostluktan başka birşey göstermemiştir.



Seni yaşatanlar, bir ömür boyu yaşatır; ama sonunda helâkın mukadderdir!. Seni "ölmeden evvel öldüren", Dost`undur!.



Geçen günler seni benliğinden arındırmıyorsa, kendine bir "DOST" ara!.



"DOST", seni "sen"den kurtarandır!.



"DOST", odur ki, sesleniştedir!.


DOST'unuz, her şeyinizi açık açık söyleyebildiğinizdir!.



Her şeyinde tasarruf yetkisini verebildiğin kaç dostun var?



Ya, sana gelirler; ya da, sendekine!. Dostun, seni dileyendir!



Dostunun hâliyle halleneceğine göre, bâri dostun akıllı biri olsun.



Usta, eserinden; kişi, Dost’undan tanınır. 



ÖZ’DEN DOST…

Öz’den mi Dost, gözden mi Dost?. 



Özüne ayna olan, ‘’Dost’’tur!.



Öz’den Dost; özünü bildiren, bulduran, yaşatandır!.



 ‘’Ben’’i, bensiz bil.. Sen, sensiz gel… Seyranımız "DOST" olsun!.


DOST'U BULAN

"DOST"u bulanın "ben"i olmaz!.


DOST GÖZÜYLE SEYRET Kİ…

Seyrini bırak, "DOST" gözüyle seyret , ki onda yargı yoktur!.



DOST, 
YALNIZCA ALLAH’TIR!

Yaradılan ne vardır ki birbirine muhtaç olmasın?. 
Ama onları ‘’Yaratan’’!!!.

İşte, O'nu "dost" seç kendine!.



 (Soru: “İtimad ettiğini DOST seçebilirsin, ancak DOST seni itimaddan arındırandır.” Bunu açar mısınız? Teşekkür ederim )
Bu hayli derin bir konu... 

Senin kabul etmen başkadır; kabul edilmen başkadır; bu bir... İkincisi... DOST, ALLAH'tır yalnızca!... 

Bunun ne demek olduğunu idrâk edersen; Allah dilediğini yapar hükmünü de bir sâlise aklından çıkarmaman gerekir.... Ötesini yazamam... Sen düşün bu işin sonu neye varır...



DUA 

Dua, Zâtındaki "rubûbiyetin" harekete geçirilmesidir.


DUA, 

İBADETİN ÖZÜDÜR!

(Soru: 'Dua ibadet'in özüdür.'' Hadisini, ibadeti abdiyet olarak ele alınca nasıl anlamalıyız?..)
Dua ibadetin özüdür” sözünde, önce "DUA" kelimesiyle neye işaret edildiğini iyi anlamalıyız.

"DUA" yöneliştir! 

Dua, Allah'a yapılır... "ALLAH” ismiyle işaret edilen ise, âfâkta aranacak bir obje TANRI değil, kişiye şah damarından yakın olan "ÖZÜNDE" de mevcut olandır! 

Bu durumda “DUA” demek, özündekine yönelmek demektir... Bundan da şu sonuç çıkar: 

En büyük ibadet özündekine yönelmektir! O yönelişin sonunda ÖZ’e ERENlerden olursun elbette...



DUANIZ, 
HAKİKATİ İTİBARİYLE, 

ALLAH’A AİT OLAN BİR İSTEKTİR!

İnsan, “hakikat”ı itibariyle Allah`ın bir “esmâ terkibi”dir.. Yâni, Allah`ın güzel isimlerinin işaret ettiği mânâlardan oluşan bir formüldür! 

Bir diğer ifade şekliyle; Allah insanı kendi güzel isimlerinin mânâlarıyla varetmek sûretiyle onu yeryüzünde kendisine “halife” kılmıştır!

Bu isimlerin mânâları çeşitli dönüşümlerden sonra, takdir edilen şekliyle insanın beyninde açığa çıkmıştır! 

“Allah istemedikçe sizde o istek oluşmaz” hükmünce, “duanız”, hakikatı itibariyle Allah`a ait olan bir istektir!
Ama bir de Allah`ın "Sünnetullah" denilen bir “Sistem ve Düzeni” vardır! İşte bu Allah`ın güzel isimlerinin mânâlarından doğan istek, bazen de sizden "dua" şeklinde açığa çıkar.
"Dua" özünüzdeki Allah esmâsından gelir; beyninizden, o amaca yönlendirilmiş dalga olarak açığa çıkar ve hedefe ulaşır! Yâni, ötendeki bir tanrıdan talep değil, özündeki Allah`tan çıkan istektir!

Bir diğer yönden "dua", umduklarına ulaşmanın en güçlü silâhıdır; özündeki Allah`a ait kuvvet ve kudretin sendeki değerlendirilişidir! 
Takdirinde varsa, "dua" edersin ve onunla olacağa yön verirsin! Oysa "Hakikat"ta yönlendiren kendisidir; sen değil!



DUA, 

BEYNİN YÖNLENDİRİLMİŞ DALGALARIDIR!

Bkz.B / Beyin / Beynin ürettiği dalgalar



DUA 
KERÂMETTİR!

Duadan mahrum kalan, yaratılış kemâlâtının sırlarını açığa çıkartmaktan mahrum kalmış olandır.

DUA, insana bahşedilmiş en mükemmel güç olarak tanımlanabilir.

Dua, diyebilirim ki, kerâmettir!



GÖNLÜNDEN RABBİNE AÇILAN KAPI,

DUA ZİKİR KAPISIDIR!

Sorma, ‘’Rabbimin kapısı?’’ nerede diye; sende "O" kapı; gönlünde!.

Senden sana açılan bir kapının ardında!.

Bu kapı, DUA ve ZİKİR kapısıdır!. Gönlünden Rabbine açılan kapıdır!.

Rabbine yöneliş ve HÂCET kapısıdır!.

Gökte ve ötende sandığın “TANRI”nı terket; sonsuz - sınırsız ALLAH'a yönel; O'nun, her noktada ve zerrede mevcût olduğunu farket; ve O'nu GÖNLÜNDE bulmaya çalış!.

Sonra iste O'ndan, ne istersen!. Eşini, işini, aşını; ister mevlânı, ister şifânı!.

Bil ki, seni, her isteğine ve her arzuna kavuşturacak tek şey DUA ve ZİKİR'dir.

Bil ki dostum; her zerrede tüm özellikleriyle mevcûd olan ve kendinden gayrının varlığı asla sözkonusu olmayan “ALLAH”, SENDEN SANA İCÂBET EDECEKTİR!.


DUA, 

NEFSİNDEKİ ALLAH’A AİT GÜÇ İLE 

TAHAKKUK YOLUDUR!

DUA, varlığındaki, benliğindeki, NEFS'indeki ALLAH'a AİT GÜÇ ile tahakkuk yoludur, demiştik. Öyle ise, bu silâhı ne derece bilinçli olarak ve yerinde kullanma imkânına sahip olursak, o derece düşmanlarımızdan korunabilir; isteklerimizi gerçekleştirebilir; ve dahi ALLAH'a yakîn elde edebiliriz.



DUADA
 YARATIŞ SIRRI GİZLİDİR!

(Soru: Allah' a dua etmek, ondan bir şeyler istemek; olana razı olmamak değil mi?.) 
Rıza, olana isyan etmeyip, yersiz görmemektir... 

Dua ise, olabildiğince özündekileri açığa çıkarmak amacına dönüktür...

Aklı olan, ilmi olsun veya olmasın dua’ya çok çok devam eder... 

Bu yazdığımı çok iyi anlamaya çalışın... 

Dua, yeni tecellilerin açığa çıkması mekanizmasına dönük olarak faaliyet gösterir...

Dua`da yaratış sırrı gizlidir...

Hangi mertebede olursa olsun, dua’dan geri kalan, çok fazla şeyden mahrûm kalır!..



İNSAN DUA ETTİKÇE, 

ALLAH ONUNLA YARATIR!

“DUA MÜMİNİN SİLÂHIDIR!” diyor Allah Rasûlü aleyhisselâm!

Acaba biliyor muyuz “dua” niçin bu kadar önemlidir? 

“Dua” nedir, niyedir; ötende bir tanrı yok olduğuna göre kime yapılır? Gelin bu soruların cevabını vermeye çalışalım…

DUA, ötendeki bir tanrıdan talep mi?

Özünde ve varlığının her boyut ve zerresinde kendisiyle kâim olduğun Allah’ın kudretinin ortaya çıkmasını talep mi?

DUA, insanın varlığındaki ilâhî gücün ortaya çıkartılması tekniğinden başka bir şey değildir!

Bu sebeptendir ki; insan, tam bir konsantrasyon ile DUA edebildiği anda, imkânsızmış gibi görünen pek çok şeyin gerçekleştiğini farkedebilir.

İşte bu yüzdendir ki, insanın en güçlü silâhı DUA’dır
Dua, insana verilmiş, yaratma sırrıdır... İnsan, dua ettikçe, Allah onunla yaratır! 



BİLELİM Kİ,

ALLAH SENDEN SANA İCÂBET EDECEKTİR!

"DUA"nın insan yaşamında en etkili güçlerden biri olduğunu size farkettirmeye gayret ettik bu yazıda.. 

Bilelim ki, Allah senden sana icabet edecektir! İçinden geçen her şeyi bilmesi de senin onun varlığından meydana gelmiş olman ve O`ndan gelenlerin sende açığa çıkması nedeniyledir!

“DUA MÜ’MİNİN SİLAHIDIR”, diyor Rasûlullah Muhammed Mustafa aleyhisselâm. Ve gene, şöyle başka bir açıklama getiriyor “DUA” konusuna:

“DUA, İBADETİN ÖZÜDÜR” 

Bu hadîs-i şerîf’in hemen arkasından şu âyet-i kerîmeyi hatırlayalım: 

“CİNNİ VE İNSANLARI YALNIZCA KULLUK ETMELERİ İÇİN YARATTIM”

En basit anlamıyla kulluk, dua ve zikirdir!

En geniş anlamıyla kulluk, birimin, varoluş gayesinin gereğini yerine getirmesidir.. 

“Eğer kulum, bana ellerini kaldırır da dua ederse, ben o elleri boş olarak geri çevirmekten hayâ ederim.”

Evet, bu bir Hadîsi Kudsî. 

Bu konudaki bir başka Hadîs-i Kudsî de şöyle:

“Ey âdem oğlu, dua senden icabet benden; istiğfar senden, bağışlamak benden; tövbe senden, kabul etmek benden; şükür senden, fazlasıyla vermek benden; sabır senden, yardım benden... Ne istedin ki Benden, sana vermedim.”

İşte bu Hadîsi Kudsîyi destekleyen Âyet-i Kerîme:

“BANA DUA EDİN, İCABET EDEYİM”

Bu konuya açıklık getiren diğer bir hadîs-i kudsî de şudur:

“Ben, kulumun zannı üzereyim. Artık dilediği gibi düşünsün!”

Yâni siz dua ederken, o duanızın kesinlikle kabul göreceğini düşünürseniz, biliniz ki mutlaka isteğiniz meydana gelecektir!
Nitekim, bu açıdan olaya bakıldığı içindir ki, önde gelen evliyâullahdan İmamı Rabbanî Ahmed Faruk Serhendî şöyle demiştir:

“Bir şeyi istemek, ona nâil olmak demektir; Zirâ Allahû Teâlâ kabul etmeyeceği duayı kuluna ettirmez.”

Esasen dua etmek söz konusu olduğunda, bir şey isteyeceğimizde hemen şu âyet-i kerîmeyi hatırlamamız gerekmektedir:

“ALLAH İSTEMEDİKÇE SİZ İSTEYEMEZSİNİZ!”

Peki, biz dua ettiğimiz zaman, kabul olur mu?

Yâni, sizde ortaya çıkan bu istek, gerçekte Allah istemiş olduğu için sizde ortaya çıkmaktadır! Eğer, Allah istememiş olsaydı, siz dahi o şeyi isteyemezdiniz.

En kolay, en ucuz yâni bedâva, ve en tesirli şey DUA’dır. İşte bu yüzdendir ki, DUA için, `”mü’minin silâhıdır” buyurulmuştur.



"O, BİR ŞEYİN OLMASINI DİLERSE,

 “OL” DER VE O ŞEY OLUR".

Kişinin beyin kapasitesi ne kadar güçlü ise, yayını ve “dua”sı da o nisbette tesirlidir... Yalnızca konuştuğunuzda değil düşündüğünüzde dahi tüm düşüncelerinizi beyin kapasitenizin kuvveti kadarıyla dünya üzerinde yayınlıyorsunuz.. Ve bunlar, aynı frekanstaki bir beyin tarafından içime doğdu gibisinden algılanıp değerlendiriliyor.. Bir kısım mânevî görevlilerin yâni “irşad kutuplarının” tasarrufu bu yöndendir! “Feyiz” denen şey dahi güçlü beynin yaydığı ya da yönlendirdiği dalgalarla kişinin beyninde yaptığı açılımdır... 

DUA'nın gerçekleşmesinde en önemli faktör, kişinin kendisini aradan çıkartarak; dilinde DUA'yı okuyan, beyninde o talebi oluşturan olarak HAKK'ın kalmasıdır. Bu takdirde;

"O BİR ŞEYİN OLMASINI DİLERSE, “OL” DER, VE O ŞEY OLUR!."



DUA’DAN MAHRUM OLAN…

"Dua"dan mahrum olan, hem özündeki o kuvvetleri kullanmaktan mahrum kalır; hem de o duaların getirisinden! 
"Dua", özündeki Allah`a ait gücün kullanılışıdır!


ALLAH RASÛLÜ’NÜN 

ÇOK DUA ETMESİNİN SEBEBİ
Allah Rasûlü’nün çok fazla “dua” etmesi, ötesindeki bir tanrıdan bir şeyler talep etmesi anlamında değil; özündeki Allah`a ait kuvvet ve kudreti istenilenler doğrultusunda kanalize etmesi şeklindedir!



YANLIŞ BİR DUA İLE 

KENDİ KENDİMİZİ YARALAYABİLİRİZ!

DUA'da en önemli yardımcı faktörlerden biri de istenilen şey hususunda ısrarlı olmaktır. Herhangi bir konuda bir iki defa dua edip arkasını bırakmak son derece yanlıştır.

DUA edilecek konuda mutlaka ısrarlı olunmalı ve istenilen şeyin olabildiğince ölümötesi hayatımıza dönük ve yararlı olmasına özellikle dikkat edilmelidir. Zîrâ, yanlış bir istek ile kendi kendimizi büyük ölçüde yaralamış olabiliriz. Elektriği, çok yararlı şekilde kullanabildiğimiz gibi, kendimizi yaralamak ve hattâ öldürmek içinde yanlış bir şekilde kullanmak mümkündür.



ÖLÜMÖTESİ YAŞAMDA GÖRÜLECEKTİR Kİ, 

KİŞİ YE “DUA”LARININ GETİRİSİNİ 

HİÇBİRŞEY GETİRMEMİŞ OLACAKTIR!

Bilelim ki; Allah, senden sana icâbet edecektir! İçinden geçen her şeyi bilmesi de senin O’nun varlığından meydana gelmiş olman ve O`ndan gelenlerin sende açığa çıkması nedeniyledir!

Kişi hangi hâl veya mertebede olursa olsun, Allah Rasûlü gibi daima “dua”ya devam etmelidir... Ölümötesi yaşamda görülecektir ki; kişiye “dua”larının getirisini hiç bir şey getirmemiş olacaktır!

Allah, “dua”nın değerini farketmeyi ve yaşamımızı “dua”larla olabildiğince değerlendirmeyi, “ruh”umuzu kuvvetlendirmeyi nasip etsin ve kolaylaştırsın!



DUA’DAN EN BÜYÜK VERİMİ ALMAK 

İSTİYORSAK…

DUA mekanizmasından en büyük verimi almak istiyorsak, özellikle ve öncelikle şekli, yeri ve zamanı konusunda bazı hususlara önem vermek zorundayız.



DUA İKİDİR!

Dua ikidir;

1-MEKANİK(TAKLÎDÎ) DUA

Bu, kitaplardan okuyup, önde gelenlerden duyup, ”faydalıymış ben de yapayım” diyerek edilen duadır.



2-HÂL İLE DUA

"Dua ve Zikir" kitabındaki dualar sizin duanız olmaz! Bu yaptıklarınız, taklittir!

Siz taklit ehli olarak yaşayıp, mukallidundan biri olarak mı bu dünyadan ayrılmak istiyorsunuz?

Ben ömrüm boyunca taklitten uzak durmaya çalıştım; her şeyin hakikatını düşünerek ve anlayarak yaşamaya çalıştım; ve idrâk ettiklerimi, etraf ne derse desin, bildiğimden şaşmayarak uyguladım..

Başkalarının duaları sizin dualarınız değildir!
Bu demek değildir ki, Yaptığınız dua ve zikirleri bırakın... Onların getirisiyle siz bugün buradasınız ve ilerleyebilirsiniz ancak... Bu hâl sizin gerçek duanızdır... Ve onun karşılığını alacaksınız... ne alacağınızı merak ediyorsanız, duanızı farketmeye çalışınız... Ne var ki bir de gelmiş olduğunuz idrâk seviyesinin sizde oluşturduğu bir hâl vardır. Nedir hâl ile dua?

Yunus Nebi, nübüvvet görevinde gereken sonuçları alamayınca, bıraktı herkesi kendi hâline ve kendi müşahedesi kadarıyla dünyada yaşamaya başladı... Yâni balığın karnına düştü! Bir süre geçince, fıtratının getirdiği şekilde o yaşam kendisini tatmin etmedi ve dünya yaşamından, gününü bedene dönük işlerle geçirmekten dolayı sıkıntıya düştü; balığın karnında boğulacak hâle geldi... Bu sıkıntı ile Özüne döndü ve Allah'ı müşahede ederek, kendi nefsinin hakkını, yâni özünün gereğini yaşayamamakla nefsine zulmetmekte olduğunu farketti... Ve bu kelimelere döküldü! 

"Lâ ilâhe illâ ente subhaneke inniy küntü minez zalimiyn". 

Yâni bir yaşantının sonundaki nokta oldu bu cümle... Bir yaşantıyı ifade eden bir şekil... 

Şimdi düşünün... Sizin şu andaki hâliniz sizde nasıl bir düşünce oluşturuyor? Nasıl bir hâleti rûhiye içindesiniz? Veya hangi noktaya ulaştığınızda, sizden hangi dua çıkacak; ki ona icâbet ola? 

Eğer onu içinde gerçekten hissedebiliyorsan, o zaman o duayı yapıyorsundur! Buna vicdanın hüküm verecektir!

Yargıcınız, vicdanınızdır! 

O günde hüküm vermek için NEFSİNİZ (vicdanınız) yeter!

Şimdi düşünün bakalım, vicdanınızla başbaşa olarak düşünün! 

Çevrenize çelik dev duvarlar örülmüş, içinde yalnız olarak düşünün... 

Ölümle birlikte dünya yaşamından, şuurlarınızı örtmüş tüm kabullenişlerden uzak bir ortama gireceğini bilerek düşünün... 

Anne-baba, koca-karı-kardeş kavramlarının kaybolduğu; büyük anneanne ile küçük torun farkının olmadığı bir günün mutlak; günümüz kabullerinin de izâfi-göresel olduğunu hissetmeye çalışarak düşünün... 

Şu andaki idrâkınız ne? 

Şu andaki hissedişiniz ne? 

Bütün bunların sonucunda gayrı ihtiyari DUAnız ne?



KİŞİNİN DÜŞÜNCESİNDEKİ VE HÂLİNDEKİ DUA, 

DİLİNDEKİ DUADAN DAHA ÖNEMLİ 
VE GEÇERLİDİR!

İnsanın tesbih ve duasının bir kaç boyutu vardır... Bazen bir boyutta yaptığın tesbih ve dua diğer boyuttakine ters düşer... 

Bu yüzden de en içteki boyutta yaptığın tesbih ve duanın sonucu senin için oluşur daima... Ve sen “ben şöyle dua ettim tesbih çektim ama neticesini göremedim” dersin... 

Bu sebepledir ki, kişinin dilindeki dua ve tesbihinden öte; düşüncesindeki ve hâlindeki dua ve tesbihi daha önemli ve geçerlidir... Tıpkı şeytanın “lâ havle” çekmesi gibi... O da dua ve tesbih etmektedir.



“DUA” EDERKEN 

BAZI HAREKETLER ÖNEMLİDİR!

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’tan 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 lazer 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.



Evet, eller ileri, kollar açık dua demiştik... Efendimiz böyle yapmış.

Çölde yaralı bir halde kendilerini bulan yaralarını temizleyen, onları iyileştiren kimseleri öldürüp kaçanlar hakkında Hz.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.



KONSANTRASYON NE KADAR GÜÇLÜ OLURSA 

DUA’YA İCÂBET DE O DERECE SÜRATLİ OLUR!

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 sûretiyle meydana gelir.

Bu sebepledir ki, konsantrasyon ne derece güçlü olursa, DUA’ya icâbet de o derece süratli olur. Bunun için denmiştir, “mazlumun duası yerde kalmaz; ah 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 asla 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.



DUANIN ISRARLA DEVAMINA MÜSAADE 

OLUNMASI, O DUAYA İCÂBET EDİLECEĞİNİN 

GÖSTERGESİDİR!

Özellikle, gece yarısından sonra, yâni güneşin bulunduğunuz yerin tam arkasında olduğu ve güneş radyasyonunun en asgariye indiği saatlerde SECDE hâlinde yapılan DUA son derece tesirlidir. 

Şayet kılınan hâcet namazının; veya herhangi bir namazın son secdesinde bu DUA yapılırsa, tesir gücü bir hayli daha fazla olur.

Namazın, yâni 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. Zira, 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.


ŞÜPHESİZ KABUL OLACAĞINDAN EMİN OLARAK 

DUA EDİN

DUA’yı güçlendiren ve gerçekleştiren en önemli faktör ise DUA anında, kişinin şuurunun VEHİM tasarrufundan uzak kalmasıdır. Ve bu hâl de, secde yâni, benlik kavramının kalktığı bir hâldir. Nitekim bu konuda bizi uyaran Hazreti Rasûl aleyhisselâm, “şeksiz - şüphesiz, kabûl olacağından emin olunarak” DUA edilmesini tavsiye etmiştir.



DUA’NIN TESİRİNİ KESEN GÜÇ,

VEHİM-VESVESE KUVVESİDİR!

DUA’nın tesirini kesen en önemli güç, gene kişinin kendisinde bulunan VEHİM-VESVESE kuvvesidir.

Kişide, VEHİM-VESVESE ne derece gerilemiş ise, DUA’sı o derece keskin ve süratli bir şekilde gerçekleşir.

Allah’a yakîn elde etmiş kişilerin DUA’sının kabulündeki en önemli etkenlerden biri de, o kişilerdeki VEHİM-VESVESENİN oldukça düşük olmasıdır. Ayrıca, bu kişilerin, yaptıkları çalışma ve lûtfu ilâhî sonucu olarak, çeşitli ilâhî güçlerin yapılarında ortaya çıkması da, elbette ki DUA’larının süratle gerçekleşmesinde önemli bir faktördür.

Ayrıca, DUA konusunda, ŞEYTAN vasfıyla bilinen CİNLER’in insana çok yanlış fikirler telkini de sözkonusudur; ki, bu da insanı bu çok etkili silâhı kullanmaktan mahrum bırakır.

Tam içinizden DUA etmek gelmişken, ŞEYTAN ismiyle, şeytâniyet vasıfları dolayısıyla lâkablanmış olan CİNLER, hemen bir vesvese verirler.
“Aman canım niye dua edeyim, nasıl olsa kaderde varsa olur!

“DUA etsem de etmesem de iş olacağına varır, ne diye DUA edeyim.”

Ve, böylece siz, DUA etmekten vazgeçip; en güçlü SİLÂH olan DUAdan mahrum kalırsınız. DUA’dan mahrum kalmak, DUA etmemek sûretiyle de nelerden mahrum kaldığınızı asla hayâl bile edemezsiniz. 

İşte bu yüzdendir ki, Hazret-i Rasûlullah aleyhisselâm bakın bize ne tavsiye ediyor:

“Nalınınızın tasmasına, koyununuzun otuna kadar her şeyi Allah’tan isteyiniz..”

“Allah’ın fazlı kereminden isteyiniz, çünkü istenilmesinden hoşlanır.’

“Şüphesiz ki Allah, ısrarla DUA eden kullarını çok sever’



DUA EDİLEN YERİN ÖNEMİ

Her yerde DUA edilebilir…
DUA için özel bir yer aramaya zarûret yoktur! 

Ancak...

İnsan beyninin çalışma sistemi ve, bulunduğu yerin manyetik alanı ile, bulunduğu alandaki dalga ortam, son derece yakından bağlantılıdır.

Yeraltındaki “ley hatlarının” oluşturduğu müsbet enerji hatlarının gücünü arkasına alması, o beyin için son derece önemli olduğu gibi; ayrıca, beyinin içinde bulunduğu ortamı kaplayan manyetik alanının oluşturduğu tesirler dahi son derece önemlidir.

Niçin belirli yerler... Meselâ nereleri...?

Kâbe’’de yapılan DUA’lar... Arafat’ta yapılan DUA’lar... Medine’de Hazreti Resûl aleyhi’s-selâm’ın makâmında yapılan DUA’lar... Efes’te Meryem Ana evinde yapılan DUA’lar... İstanbul’da Eyyûb Sultan nâmıyla bilinen sahabeden zâtın makamında yapılan DUA’lar; bunun gibi her beldede, o beldedeki bilinen evliyaullah’tan olan zevâtın makamlarında yapılan DUA’lar, daima güçlü DUA’lar olarak yerini bulur.

Burada iki önemli faktör mevcuttur;

1.O yerin kendi manyetik alanının yaydığı enerji

2.O yere defnedilmiş zâtın ruhâniyetinin yaymış olduğu enerji

İşte, DUA eden kişi, bu iki etkiyi arkasına takviye alarak DUA ettiği zaman, büyük ölçüde DUA’sı kabul olma yâni yerine gelme şansına sahiptir.

Ayrıca mânevî gücü yüksek olduğuna inanılan kişinin huzurunda, bir cemaat eşliğinde yapılan DUA’lar da son derece yüksek tesir gücüne sahip olarak tespit edilmiştir.



DUA’NIN ZAMANI

Her aklınıza estiği, içinizden geçtiği zamanda DUA edebileceğiniz gibi, belirli günlerin ve gecelerin de DUA’nın gerçekleşmesi hususunda büyük rolü vardır.

Ramazan’ın 20’sinden sonraki tek geceler.

Muharrem’in 10. gecesi.

Receb’in girdiği gece.

Receb’in 15. gecesi.

Mi’râc gecesi..

Şaban ayının 15. gecesi.

Arefe geceleri..

Ramazan ve Hac Bayramları geceleri

Cuma günü hutbe saati ile ikindi arası

Receb’in 27. günü.

Şaban’ın 15. günü.

Ramazan günleri

Arefe günleri

Muharrem’in 10. Günü

Zilhicce’nin 10. günü



GECE YAPILAN DUA

Gece, nasıl güneşin parazit oluşturan ışınımı dünyanın arka yüzünde kaldığı için kesiliyor ve kısa dalga yayın çok net alınabiliyorsa; insan beyni de, özellikle gece yarısı ve sonrasında çok hassas hâle gelir ve kuvveti artar.. Bu, hem alıcılık (ilham) yönünden böyledir; hem de vericilik yâni "dua" yönünden böyledir.. "İslâm Dini"nde gecenin önemi buradan ileri gelir.



SECDEDE YAPILAN DUA 

SON DERECE TESİRLİDİR!
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 fiiliyle çok güçlü bir konsantrasyon ve yönelim meydana gelmekte, bu da arzulanan şey doğrultusunda güçlü dalgalar yayılmasına vesile olmaktadır.



HASSAS OLDUĞUNUZ SAATLER

RAHMET SAATİDİR!

“Hassas olduğunuz saatlerde DUA etmeyi ganimet biliniz. Çünkü bu hâl rahmet saatinin hâlidir”.
Bu son yazmış olduğum hadîs-i şerîf'te işaret edilen mânâ şudur: Hassas, olduğunuz demek, tamamıyla bir konuya konsantre olmaktan ileri gelen bir biçimde, son derece duygusal olma anlamı taşır. İşte bu an da, kişinin, tamamıyla ALLAH'a, net bir biçimde yönelmesi anlamını taşır. Bu yöneliş ise, beynin tümüyle tek bir gayeye yönelik biçimde, kendisindeki ilâhî güçlerin ortaya konulması sonucunu doğurur.


DUANIN GERÇEKLEŞMESİNDE ROL OYNAYAN 

İÇ VE DIŞ ŞARTLAR

Biz bu günleri böylece verdikten sonra, özellikle geceler üzerinde durulması ve dahi, gece yarısından sonraki saatlerin iyi değerlendirilmesi üzerinde duralım.

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. Zirâ 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.



TOPLU YAPILAN DUALARIN

TESİRİ DAHA GÜÇLÜDÜR!

DUA eden kişinin çevresindeki kişilerin beyin dalgaları, kendisininki ile birleşerek son derece güçlü dalgalar üretilebileceği gibi; toplu DUA’lar dahi büyük tesirler meydana getirir.

Bu sebeptendir ki Hazreti Resûl aleyhisselâm şöyle buyurur:

“Üç kişi biraraya geldikleri zaman, birlikte ettikleri DUA’yı ALLAH geri çevirmez.”

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...

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.

Nitekim istiklâl 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.


DUAYA İCÂBET 

Dua edenin duasının neticesinin oluşması, “icâbet” diyerek anlatılır.

Dua noktasına gelebilmiş olanınız varsa eğer; o, kesinlikle duasına icâbet olunacağını bilsin!

İsmin işaret ettiği mânâyı idrâk etmişsen; zaten yaşamı da açılmıştır... Hissetmemişsen, isteğin taklidi istek ve duadır... Ki o zaman onu hissetmeye çalışmak gerek.

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.



 İcâbet, bilinmelidir ki, kesin olarak Hakk'ın takdirine kalmış bir şeydir. Anında icâbet eder veya erteleyerek icâbet eder veya etmez! Ama yine de yaptığından sual olmaz! Çünkü sual edebilecek ikinci bir varlık mevcut değildir.



DUA,
 TAKDİRDENDİR!

(Soru Üstadım neler dua ile değişir, neler değişmez? Neden Allahû Teâlâ çok sevdiği kullarının bile bazı dualarını kabul etmemiştir?..)
Dua takdirdendir... Ancak ne şekilde ve ne zaman icâbet olacağı da takdir sınırlarına dahildir... Zaman kavramı ise bize GÖRE dir... Bu sebeple, biz duam olmadı dersek de, o fıtrat ve istidadımız elveriyorsa, mutlaka olacaktır...
Bu arada düşünün, duanıza icâbet edecek olan nerededir?..



DUA, takdirin tüm güzelliklerinin size ulaşmasına vesile olan en değerli nimettir. Onu elden geldiğince çok ve güçlü olarak kullanan en büyük nimetlere kavuşacak olandır.


DUA İLE İSTİDAT VE KÂBİLİYET 

ARASINDAKİ İLİŞKİ 

Bu sebeple, biz duam olmadı dersek de, o fıtrat ve istidadımız elveriyorsa, mutlaka olacaktır...



 (Soru: İstidatımızın ve fıtratımızın elvermediği duayı etmemiz mümkün müdür?)
Kâbiliyetinden gelen bir şekilde etmen mümkün .Ayrıca, ”Allah istemedikçe siz isteyemezsiniz.” Âyetini hatırlayın..

(Soru : Kâbiliyetinizden gelen bir şekilde ifadesini biraz açar mısınız?.)
-İstidat ayrıdır; kâbiliyet ayrıdır... Kişinin istidadı olur, kâbiliyeti olmaz... Kâbiliyeti olur, istidadı olmaz... İkisi de olabilir... İkisi de olmayabilir... Yani yöneldiği konuya demek istiyorum... 

Şayet istidadı elvermediği halde kâbiliyetinin getirisiyle eğiliyorsa o konuya; bir süre sonra ondan vazgeçmesi mukadder demektir!...



KİME DUA KAPISI AÇILMIŞ İSE,

ONA RAHMET KAPILARI AÇILMIŞTIR!

DUA, takdirin tüm güzelliklerinin size ulaşmasına vesile olan en değerli nimettir. Onu elden geldiğince çok ve güçlü olarak kullanan en büyük nimetlere kavuşacak olandır.
Kaderi anlamayan câhil ise, DUAYI terkeder; tüm mahrumiyet ve çileler de onu bekler!

Konuyu, Rasûlullah aleyhisselâmın 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!”



KADERİ ANCAK DUA DEĞİŞTİRİR!
DUA sözkonusu olduğu zaman, hemen pekçoğumuz yanlış bilgi ile şartlanmaktan dolayı, “aman canım kaderde ne varsa o olacak, DUA’ya ne gerek var” deyiveririz.
Oysa, bu tamamiyle yanlış bir görüştür!

KADER kesindir; ve hiç kimse bunun asla dışına çıkamaz! 

Nitekim, Hazreti Rasûlullah aleyhisselâm bunu açıklamalarında, en dar anlayışlıların dahi farkedebileceği bir biçimde vurguluyor. 

Ne yazık ki, bu gerçeği yansıtan hadîs-i şerîfleri, hadîs kitapları hariç, hiç bir kitapta bulamıyorsunuz... Yazamıyorlar! Korkuyorlar! 

Ama gerçek, yazılmasa da, söylenmese de gerçektir... Hele Rasûlullah tarafından da en yalın bir biçimde açıklanmışsa!

Burada çok önemli olan husus şudur;

KADER’in tekniği!

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 günâh 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. Yâni, 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.

Bu hususta Halife Ömer (R.A), bize bir uygulamasıyla son derece önemli bir uyarıda bulunmuştur.

Şam’a orduyla giden Halife Ömer (R.A), şehre yaklaştığı zaman, veba salgını olduğunu haber alır. Bunun üzerine, orduya geri dönülmesi talimatını verir. 

Bu durum üzerine, “kader” kavramını anlayamayan ve işin şeklinde kalanlar şaşırırlar ve sorarlar:

-Allah’ın kaderinden mi kaçıyorsun yâ Ömer?
Kaderin tekniğini anlamış olan Hazreti Ömer (R.A)’ın cevabı hepimize bir derstir:

-Allah’ın kazasından Allah’ın kaderine kaçıyorum!

İşte yukarıda anlatılan cevap, bu kader konusunun “püf” noktasıdır.
Kader mutlak ve kesindir!

İnsan ise, kendisinden meydana gelenlerin neticesini görecektir!

“İNSAN İÇİN ÇALIŞMASININ DIŞINDA BİR ŞEY YOKTUR” 

âyetini hatırlayalım.

İşte bu sebepledir ki, siz ne yapabiliyorsanız, elinizden ne geliyorsa onu yapmak zorundasınız. DUA edebiliyorsanız, hemen ediniz! Bir çalışma yapma imkânına sahipseniz, hemen yapınız! Korunmak için elinizden gelen bir şey var ise, hemen tatbik ediniz. Ne olduğunu bilmediğiniz yazgınızı değiştirmek için elinizden geleni yapınız! Neticede olacak olan, kaderdekidir! Ama siz de elimden geleni yaptım, huzurunu yaşarsınız hiç olmazsa!

Biliniz ki, yapabildiğiniz, kaderinizin müsaade ettiğidir; ve yaptığınızın neticesini de mutlaka görürsünüz.

Bu yüzden denilmiştir, DUA kazayı reddeder, diye. Yâni, o kazanın reddi sizin duanıza bağlıdır! O musîbetin size isabet etmemesi, sizin o hususta dua etmenize bağlıdır. Dolayısıyla dua edersiniz ve o kaza veya hoşlanmadığınız olay size isabet etmez. Ya da umduğunuz, olmasını istediğiniz olay o duanız vesilesiyle gerçekleşir.



ALLAH, 

KULUNDA ORTAYA ÇIKACAK PEK ÇOK 

ÖZELLİĞİ DUA ŞARTINA BAĞLAMIŞTIR!
Bilelim ki, DUA, kader sistemi içinde yer alan çok önemli bir unsurdur. DUA edebiliyorsanız, edebildiğiniz kadar DUA ediniz; hepsinin de faydasını, dünya hayatında anlıyamayacağınız kadar fazlasıyla göreceksiniz. Zirâ, Allah, kulunda ortaya çıkartacağı pek çok özelliği DUA şartına bağlamış; takdir ettiği pek çok şeye DUAYI vesile kılmıştır. Bu yüzdendir ki, “DUA mü’minin silâhı” olmuştur.



DUA 
FITRATI DEĞİŞTİRMEZ!

 (Soru: Üstadım, neden Rasûlullah Efendimiz’n amcasının tevbesi için yaptığı dua kabul edilmedi?)
Dua, fıtratı değiştirmez. 


DUA İLE DÜNYANIN VE ÖLÜMÖTESİ YAŞAMIN

 TÜM GÜZELLİKLERİNE ERİŞEBİLİRSİN!

SEN, bilesin ki, yeryüzünde "HALIFE"sin!. HALİFE olarak sana, gönlüne, BEYNİNE bahşedilmiş yüce güçlerden haberin var mı?.

DUA ile ZİKİR ile, o muhteşem BEYNİN ile, kendindeki mekanizmayı harekete geçirebileceğinden haberin var mı?.

"EN GÜÇLÜ SİLAH" olarak sana bağışlanmış DUA mekanizmasını biliyor musun?.

Fakîr, garîb, nîce kişiler DUA ve ZİKİR ile nîce ZÂLİM SULTANLARI helâk ettiler!.

Nîce yoksullar, büyük zenginliklere hep DUA ve ZİKİR ile eriştiler!.

Nîce, dertli, sıkıntılı, hastalıklı, ezâ, çile çekenler, hep kurtuluşu, selâmeti DUA ve ZİKİR'de buldular!.

Bil ki dostum...

SENDE, dünyanın en güçlü silâhı olan DUA ve ZİKİR cihâzı mevcûttur.

BEYNİNDEKİ, GÖNLÜNDEKİ bu en güçlü silâhı kullanmasını öğrenerek; bu yaşadığın dünyanın ve ölümötesi yaşamın tüm güzelliklerine erişebilirsin!. 

Ya da, DUA ve ZİKİR mekanizmasını kullanmaz, paslandırıp, bir kenara terkedersin, ki bunun cezasını da sonsuza dek çekersin!. 

Sana, karşılıksız, bedava verilmiş bir mekanizmadır bu!. Hîbedir!. 

DUA ve ZİKİR için kimseye muhtaç değilsin ve kimseyi aracı koymak zorunda da değilsin!. 

İster, bu kitaptan yararlan; ister gönlünden geldiği gibi yönel!. Ama kesinlikle, kendindeki, bu dünyanın en kıymetli cihazı olan DUA ve ZİKİR cihazını kullanmasını öğren. 
Göreceksin dünyan nasıl güzelleşecek...



“ZÜL CELÂLİ VEL İKRAM” İSMİYLE 

YAPILAN DUAYA İCÂBET OLUNUR!

Şimdi de size Rasûlullah aleyhisselâmdan üç konuda açıklama nakletmek istiyorum… 

Gelelim ikinci uyarıya:

“Gene bir adamın dua ettiğini duydu, Rasûlullah sallâlahu aleyhivesellem, adam şöyle diyordu:

Yâ Zel Celâli vel ikrâm…

Buyurdu ki

- Sana icâbet edildi…İste istediğini!.”
Burada da, dua sırasında, “Zül Celâli ikrâm” ismiyle duaya başlamanın faydasına işaret ediliyor ve bu kelimenin zikrinin getireceği faydalar konusunda uyarılıyoruz…


DUA EDEBİLMEK DE

 LÜTFU İLÂHİDİR!

 (Soru: Üstadım.. DUA, zaten takdir edilmiş olanı istemek midir?... DUA da şirke düşmemek için ne yapmalıyız?... )
Dua edebilmenin de lûtfu ilâhi olduğunu bilmek gerek... 

Şirke düşmemek için, şirk kavramından kurtulmak gerek... 



KUR’ÂN-I KERÎM’DEN ÖRNEK DUALAR

Bu bölümde de size Kur’ân-ı Kerîm’den bazı dua örneklerini nakletmek ve onların yararlarının bazılarından sözetmek istiyorum.



DÜNYA VE ÂHİRET GÜZELLİKLERİNİ TALEP

 “Rabbena âtina fiddünya haseneten ve filâhıreti haseneten vekına azâben nar.”
“Rabbimiz dünyanın (gerçek) güzelliklerini, âhıretin (gerçek) güzelliklerini ver, ateşin azabından bizi koru.”
Rasûlullah sallâllahu aleyhivesellemin pek çok duasında bu âyete yer verdiğini Enes radıyallâhu anh naklediyor bize. Bildiğimiz ve bilmediğimiz tüm dünya ve âhıret güzelliklerini dileyip; dolayısı ile ateş azabına yol açacak şeylerden korunmayı talep etmeyi öğretiyor bize bu dua.



İLÂHİ İNAYETİ TALEP İÇİN

 “Rabbena lâ tuzığ kulûbena bâ’de iz hedeytenâ, ve heblenâ min ledünke rahmeh, inneke entel vahhab.”
“Rabbimiz gerçeğe erdirdikten sonra kalplerimizi o gerçekten saptırma; bize indinden rahmet bağışla; kesinlikle sen sonsuz bağışlarda bulunansın.”
"Mü’min’in kalbi Rahman’ın iki parmağı arasındadır" hadîsinin işaret ettiği şekilde, kalplerimiz yâni bilincimiz her an ilâhî kudrete tabiîdir. Bu sebeple ne kadar gerçeğe ermiş olursak olalım, her an o gerçekten sapmak mümkündür. İşte bu dua, hâline güvenmeyip, ilâhî inayeti talep içindir.

Bu duaya devam, kişinin saadet hâli üzere ölümü tatması için iyi bir işaret olarak değerlendirilebilir. Çünkü ısrarla devam edilen dua icâbet işareti taşır.

Namazlarda son oturuşta, salâvatlardan sonra okunması şayanı tavsiyedir.



CENÂB-I HAKK TARAFINDAN 

İCÂBET SÖZÜ VERİLEN DUA

 “Rabbena ma halâkte haza bâtıla, subhaneke fekına azâbennar. Rabbena inneke men tudhılin nâre fekad ahzeyteh ve mâliz zâlimine min ensar. Rabbena innena semi’na münadiyen yunadi lil’iymani en aminu birabbikum feamenna. Rabbena fağfir lena zünûbena ve keffir anna seyyiâtina ve teveffena mâal ebrar. Rabbena ve âtina mâ vaadtena alâ rusûlike ve lâ tuhzina yevmel kıyameh. İnneke la tuhliful miyad.”
 “Rabbimiz, gökleri yerleri ve her ikisi arasındakileri boşuna, hikmetsiz yaratmadın. Münezzehsin (berisin) sınırlılık ve ilkellik ifadesi olan kavramlardan. Bizi ateşin azabından koru.

Rabbimiz, imana davet edeni duyduk ve iman ettik. Rabbimiz bağışla bizim kusurlarımızı ve sil günâhlarımızı ve dahil et bizleri iyiliğe ermişlere. Rabbimiz, resûllerine bizim için vaad ettiklerini ihsan buyur, kıyâmet günü mahcûb olmaktan bizi koru. Elbette sen sözünden asla caymazsın!”
Burada da Allahu Teâlâ bizlere en kıymetli dua şekillerini öğretiyor.

Ayrıca, bu şekilde dua edildiği takdirde, bu duaya icabet edileceği de daha sonraki âyette kesinlikle ifade edilmiştir.

Artık Cenâb-ı Hak tarafından icâbet sözü verilmiş bir duaya da devam edemiyorsak, elbette diyecek bir şey kalmaz.



NEFSE ZULMETMEK HÂLİNDE 

YAPILMASI GEREKEN DUA

 “Rabbena zalemma enfüsena ve in lem tağfir lena ve terhamna lenekunenne minel hasırıyn.”
“Rabbimiz nefislerimize zulmettik. Eğer bizi bağışlamaz ve bize merhamet etmezsen, hüsrana uğrayanlardan olacağız.”
Hazreti Âdem ve Havva cennet hayatı yaşarken, kaderlerindeki o mahut hatayı yaptıktan sonra, kendilerinden sâdır olan bu fiîlin üzüntüsü içinde, yukarıda ifade olunan biçimde bağışlanma talep ettiler.

Ve bu duaları kabul olunarak, bir süre dünyada yaşadıktan sonra, yeniden cennet yaşamına dönme imkânına ulaştılar.

İşte Kur’ân-ı Kerîm’deki bu dua bize, "nefse zulmetmek" hâlinde ne yapmamız gerektiğini öğretiyor.

Hayatı nefsine zulmetmekle, yani "nefs"inde mevcût olan sonsuz kemâlin hakkını yerine getirememek suretiyle ona eziyet etmekle geçen bizlere de bu duaya devamdan başka bir şey kalmıyor.



KİŞİ İSTERSE İNANMAYARAK BU DUAYI YAPSIN 

ALLAH ONA KÂFİ GELİR!

 “Hasbiyallahu lâ ilâhe illâ Hû, aleyhi tevekkeltu ve Huve rabbül arşıl azıym.”
“Allah’a güvendim (bana yeter) tanrı yoktur O vardır, ki ben de O’na bağlanıp işimi ona bıraktım; O arşın aziym rabbidir.”
Başınız haksız yere derde girdiği zaman bu âyet-i günde beşyüz veya bin kere okumaya devam ederseniz, inşâallah kısa zamanda selâmete çıkarsınız.

Bu âyetteki duâyı ilk okuyan İbrahim Nebidir.

İbrahim aleyhisselâm Nemrud tarafından yakalattırılıp, mancınıkla ateş dağının içine fırlatıldığı zaman, havadayken Cebrâil isimli melek gelir ve sorar.

-Yâ İbrahim senin için ne yapmamı istersin?

İbrahim aleyhisselâm cevap verir:

-Allah’a güvendim. O bana yeter. Tanrı yoktur O vardır! Ben O’na bağlanıp, işimi ona bıraktım. Ki O arş’ın azîm rabbıdır.
İşte İbrahim aleyhisselâmın bu şekildeki ifadesinden sonra mûcize olur; ve İbrahim aleyhisselâm yavaş bir şekilde ateşin içine düşer fakat onu ateş yakmaz. Çünkü, Kur’ân-ı Kerîm’de anlatıldığı üzere "ateş soğumuş ve selâmet verici olmuştur" İbrahim Nebi için, Allah emri ile. 
İşte, böyle bir mûcizenin meydana gelmesine vesile olan anlayış ve ifade vardır bu duada.

Bakın bu duâ için ne buyuruyor Rasûlullah salla’lâhu aleyhi ve sellem efendimiz bizlere:

-Kim sabah kalktığında ve geceye girdiğinde “Allah’a güvendim o bana yeter, Tanrı yoktur, arş’ın azîm rabbi olan O vardır” derse; bunu ister sıdk ile söylesin ister YALANDAN (inanmıyarak) söylesin, yedi defa söylediğinde Allah ona kâfi gelir.’ Ebû Davud.

Dikkat edin!

Bu hadîs-i şerîfte çok önemli bir hususa işaret ediliyor! Allah’ın SİSTEM’ine! "Allah’ın düzeninde asla değişiklik olmaz" âyetiyle de vurgulanan SİSTEME.

Siz belli duaları veya zikirleri yaptığınız zaman, inansanız da, inanmasanız da, o yapılan çalışma, ilgili mekânizmayı, sistemi harekete geçirir ve mutlaka semeresini verir; demiştik.

İşte bu hadîs-i şerîf, söylediklerimizin açık-seçik ispatıdır. "Kişi ister SIDK ile ister yalandan yâni inanmayarak" yaptığında denmesi bunun apaçık göstergesidir.

Bu sebeple diyoruz ki, siz inanmasanız dahi bu zikirlere veya duâlara bir süre devam edin, söylenildiği sistem üzere. Elbette neticesine ulaşacaksınız.

Allah bize bunun mânâsına ermeyi ve bu duayı edebilmeyi nasîb etmiş olsun.



NUH ALEYHİSSELÂMIN DUASI

 “Rabbi inniy eûzü bike en eseleke ma leyseliy bihi ilmün ve illâ tağfirliy ve terhamniy ekün minel hasıriyn.”
“Rabbim sana sığınırım neticesi hakkında kesin bilgim olmayan bir konuda ısrarla senden bir şey istemekten. Böyle bir hatam dolayısıyla beni bağışlamaz ve bana merhamet etmezsen hüsrana uğramışlardan olurum.”
Nuh aleyhisselâm kavmini uyarmış, ama kendisini dinlememişlerdi. O da aldığı emri ilâhî üzerine bir gemi yaptı ve hayvanlardan birer çift ile yakınlarını gemiye davet etti. Ne çare ki oğlu ona inanmamış ve gemiye de binmemişti.

Tufan başladıktan sonra, seller üzerinde gemi yüzerken, dalgaların arasında boğulmak üzere olan oğlunu gördü ve onun kurtulması için ısrarla rabbine duâ etti. Ama ne çare ki duasına icabet gelmiyordu.
-(sulbünden olabilir ama) O senin ailenden değildir! Yaptıkları sâlih olmayan işlerdir. Gerçeğini bilemediğin şey için bana ısrarla dua etme. Câhillerden olmaman için seni uyarıyorum." (11-46)

İşte bu uyarıdan sonra Nuh aleyhisselâm, yukarıda metnini verdiğimiz özrü, bağışlanmayı ihtiva eden duâyı yaptı.

Bize, burada büyük ders vardır! Bir çok akrabamız veya daha yakınımız, ailemizden kişiler vardır ki, gerçeği örtmekte, inkârda, tanrı kabulünde inad edip dururlar. Oysa onlarla her ne kadar kan bağımız varsa da, ölümötesi yaşam içinde hiç bir yakınlığımız mevcût değildir. Bu sebepten de onlar hakkında ısrar etmemiz, ya da onları zorlamamız abestir. Bize düşen sadece onların hidâyet bulması için rabbimize dua edip, gerisini O’na bırakmaktır.



YUNUS ALEYHİSSELÂMIN DUASI

 “Lâ ilâhe illâ ente Subhaneke, inniy küntü minez zâlîmîn.”

“Tüm sınırlılık ve eksiklik ifade eden ilkel kavramlardan beri olan sonsuz sınırsız AHAD olan sen varsın Tanrı yoktur; bense nefsimin hakkını edâ edememekten dolayı zulmedenlerdenim.”

Bakın bu hususta Rasûl aleyhisselâm ne buyuruyor:
"Zün Nun (Yunûs aleyhi’s-selâm) balığın karnında iken "lâ ilâhe illâ ente Subhaneke inniy küntü minez zalîmîn" diye dua ederdi. Bir şey hakkında bunu okuyan müslüman yoktur ki, Allah onun duasını kabul etmesin."
Yunûs aleyhisselâm Kur’ân-ı Kerîm’in Enbiya sûresinin 87. âyetinde belirtilen şekilde, bu duaya devam ederek, yaptığı bir yanlıştan dolayı bağışlandı. Sonra da o devir şartlarına göre yüz bin kişiden fazla olan büyük bir topluluğa hidâyet ulaştırdı.

Dünya şartları ve şartlanmaları içinde, âdeta balık karnında boğulmak üzere olan insan gibi, sıkıntı içinde olanlara çok büyük ferahlık ve kurtuluş getirecek olan bir tesbihdir, duâdır bu âyet.

İleride tavsiyemiz olan çeşitli zikir formülleri içinde de yer alan bu duaya günde 300 defa çekmek sûretiyle devam edenler çok büyük fayda görürler. Kesinlikle devam edin.



MUSA ALEYHİSSELÂMIN DUASI
 “Rabbiş rahli sadriy ve yessirliy emri.”

 “Göğsümü genişlet (hazım ver), işlerimi kolaylaştır”

Mûsa aleyhisselâm’ın duasının bir kısmıdır yukarıdaki bölüm. Yapılan çalışmalara göre görülmüştür ki, günde 300 defa çekenlerde bir süre sonra iç sıkılmaları, daralmalar ortadan kalkmakta, daha hazımlı olunmakta ve işler yoluna girmektedir.

Yanısıra -Elem neşrah leke sadrek’ âyeti de 300 defa okunursa, tesiri çok daha kısa zamanda da görülebilir. İç sıkıntılarından yakınan, içe kapanık, huzursuz, bunalımlı kişilere bu formül yanısıra “Bâsıt” ismi de 1800 kere çekilmek sûretiyle bir üçlü tertip şeklinde tavsiye edilir.



HAYIRLI EVLÂD İÇİN…
Muhakkak ki Allah’ın takdiri yerine gelecektir!
Öyle ise bize hayırlı nesil talep etmek düşüyor. Bakın o da bize nasıl öğretiliyor:

“Rabbena heblena min ezvacina ve zürriyâtina kurrete a’yunin vec’alna lilmuttakıyne imama.”
 “Rabbimiz bizlere, gözlerimizi nurlandıracak, korunmak isteyenlere yol gösterecek evlâdlar bağışla eşlerimizden.”
Evlâd isteyen ana-babalara Cenâb-ı Hakk’ın öğrettiği bir duâ bu. Hayırlı evlâdı olsun isteyenler, şayed bu duâya namazlarından sonra devam ederken çocukları olursa, umulur sâlih bir nesil sahibi olurlar.



KURÂN-I KERİM’DEKİ 

NAMAZ İLE İLGİLİ TEK DUA 

 “Rabbic’alniy mukıymes salâti ve min zürriyyeti, rabbena ve tekabbel duaiy. Rabbenağfirliy ve livalideyye ve lilmü’miniyne yevme yekûmül hisab.”
 “Rabbim beni ve benden doğanları namazı ikâme edenlerden eyle. Duamı kabul eyle. Hesap gününde beni ebeveynimi ve mü’minleri bağışla.”
İbrahim aleyhisselâmın Kur’ân-ı Kerîm’de yer alan bu duası NAMAZ ile ilgili tek duadır.

NAMAZI ikâme etmeyi hedef alan bu dua, namazın hakikatına yönelmek isteyenlere özellikle tavsiye olunur.
Namaz vardır kılınır.

Namaz vardır ikâme olunur.

Namaz vardır içinden hiç çıkılmaz, dâimidir.

"Namaz dinin direğidir" uyarısı gereğince, Allah bize namaza gereken önemi vermeyi ve hakkını edâ edebilmeyi nasib etsin.

Tekrar ediyorum, namazın özüne ermeyi dileyenler, secdelerde bunu talep etsinler.



DERTLERDEN SIKINTILARDAN 

SELÂMETE ÇIKMAK İÇİN

 “Ve in yemseskallâhu bidurrin felâ kâşife lehû illâ Hu ve in yüridke bihayrin felâ radde lifadlih, yusıybu bihi men yeşaumin ibadih ve huvel gafûrur rahiym.”
“Eğer Allah sana içini daraltacak bir sıkıntı verirse, O’ndan başka feraha çıkartacak yoktur. Bir hayır da dilemişse sana, onu geri çevirecek de yoktur. Kullarından dilediğine fazlını nasib eder. O gafûr ve rahiymdir.”
Yunus sûresinin 107. âyeti olan bu metin iç sıkıntısına düşenler, bir derdi sıkıntısı olanlar tarafından günde yüz defa okunursa büyük yarar sağlarlar. Kısa sürede Allah o dertlerinden, sıkıntılarından selâmete çıkartır.

Kime böyle Allah’a yönelmek kolaylaştırılırsa, sıkıntıdan kurtulmak da ona yakındır elbet!



ANNE-BABA İÇİN YAPILACAK DUA

“Rabbirhamhüma kemâ rabbeyaniy sağiyra”
“Rabbim, anne ve babama, bana küçücükken gösterdikleri gibi merhamet eyle, rahmetinle sar!”
İnsan üzerindeki en büyük hak anne ve baba hakkıdır. Dünyada varoluş vesilesi olan anne-baba hakkının bir evlâd tarafından ödenebilmesi çok güçtür.

Ama bu âyet-i kerîmede onlar için yapabileceğimiz dilde çok kolay fakat mânâda çok değerli bir duayı öğretiyor Cenâb-ı Hak bize.şayet ana-babamızın hakkını bir nebze olsun ödeme sorumluluğunu haiz bir vicdanımız varsa, dualarımızda mutlaka şu dört kelimeye de yer verelim.



 “Rabbi evzi’niy en’eşküre nimetekelletiy en’âmte aleyye ve alâ vâlideyye ve en amele salihan terdahu ve aslıhliy fiy zürriyetiy inniy tübtü ileyke ve inniy minel müslimiyn.”
“Rabbim bana ve ana - babama verdiğin nimetlere şükretmeyi, razı olacağın güzel davranışlar ortaya koymayı, ilham eyle; beni ve zürriyyetimi islah eyle. Sana yanlışlarımdan dolayı tövbe ederim, kesinlikle ben sana teslim olmuşlardanım...”


EN BÜYÜK DUA ÂYETLERİ

Bilelim ki, Kur’ân-ı Kerîm’de mevcût bulunan en büyük dua âyetleri "FÂTİHA" sûresidir.
Bu sebepledir ki, namazın her rek’âtında bu âyetlerin okunması farz olmuştur. Hazreti Resûl aleyhisselâm bu konuda şöyle buyurmuştur:
"Fâtiha’sız namaz olmaz!"
Gene bu konudaki bir başka hadîs-i şerîf’te Fâtiha için şöyle buyrulur:

-Sana Kur’ân-ı Kerîm’deki sûrelerin sevap cihetiyle en büyüğünü öğreteyim mi?.. Bu sûre, “Elhamdulillahi rabbul âlemiyn"dir.

Gene bir başka hadîs-i şerîf’e göre, Fâtiha sûresi "Kur’ân’ın anahtarıdır".

Fâtiha sûresi ile alâkalı, bu sûrenin faziletini bildiren pek çok hadîs-i Rasûlullah mevcut olmasına rağmen, biz bu konuda daha fazla konuşmak istemiyoruz.

Ancak şunu belirtelim ki, hergün 41 Fâtiha okumayı alışkanlık edinenler bunun pek çok faydasını zaman içinde müşahede ederler.

Ayrıca sahabeden bazı zevât çeşitli ağrılara karşı gene bu sûreyi okuyarak çok faydalandıklarını bildirmişlerdir ki, bunu daha sonra da tecrübe edip yararını gören bir hayli insan mevcuttur.

Fâtiha’nın ayrıca belli bir süre ile kayıtlı olmaksızın 40 bin defa okunmasının da kişiye ölümötesi yaşamda çok büyük faydalar hasıl edeceği çeşitli evliyâullah tarafından ifade edilmiştir.



Öte yandan her "Fâtiha" okunuşunda, sonunda "Amin" denmesi hakkında da birçok hadîs vardır.

 

 “Bismi’llâh’ir-Rahmân’ir-Rahîm.

 Elhamdu lillahi rabbil âlemiyn, errahman-ir rahiym, mâliki yevmid diyn, iyyake na’büdü ve iyyake nestaıyn, ihdinas sıratal mustakıym, sıratalleziyne en’âmte aleyhim gayrıl mağdubi aleyhim veladdâlliyn.”
“Rahman ve Rahîm olan ALLAH isminin manâsıyla (başlarım). 
Hamd, âlemlerin rabbı olan, Rahman ve Rahîm Allah’a aittir. Din gününün mâlikidir. Yalnız sana kulluk eder ve yanlız senden yardım isteriz. Hidayet et bize, doğru yola; O doğru yola ki, en’âmda bulunduklarına nasib ettin o yolu; gazabına ulaşanların ve dalâlette kalanların değil.”


KORUYUCU DUA

ŞEYTANLARA (CİNLERE) KARŞI OKUNACAK

 EN TESİRLİ DUALAR

“Rabbî enniy messeniyeş şeytânu binusbin ve azâba; Rabbi eûzü bike min hemezâtiş şeyâtıyni ve eûzü bike rabbî en yahdurun. Ve hifzan min külli şeytânin marid.”
“Rabbim şeytan bana sıkıntı veriyor ve işkence yapıyor. Rabbim şeytanların kışkırtmalarından sana sığınırım; ve yine sana sığınırım onların çevremde bulunmalarından.”
ŞEYTANLARA yâni CİNLERE KARŞI OKUNACAK EN TESİRLİ DUALAR. 
CİNLERİN her türlü zarar veren tesirlerine karşı Kur’ân-ı Kerîm’de bulunan bir iki dua âyeti, beraberce okunduğu zaman son derece tesirli olmaktadır.

‘’Sad’’ Sûresinin 41. âyeti olan kısmı Eyyûb aleyhisselâm okumuştur. "Mü’minun" Sûresinin 97 ve 98. âyetleri olan kısmı ise Cenâb-ı Hak tarafından Rasûlullah sallâlahu aleyhiveselleme öğretilmiştir.
CİNLER tarafından kandırılmış bulunan herkes bu duaya devam hâlinde çok büyük faydalar görür.

MEDYUMLAR, RUHLARLA, UZAYLILARLA GÖRÜŞTÜKLERİNİ SANANLAR; KENDİNİ EVLİYA, ŞEYH veya MEHDÎ zannedenler bu dualara şayet bir süre devam ederlerse, o zannı oluşturan tüm veriler kesiliverir.


Bu duanın tesirli olabilmesi için bir kaç yol vardır.

1. Kişinin kendisinin, üzerindeki etki kesilene kadar hergün sabah ve akşam 200 veya 300 kere bu duayı okuması ve ayrıca her okuyuşta bir sürahi su içine nefesini de üfliyerek ve daha sonra da o suyu içerek bünyesini güçlendirmesi.

2. Güvenilen sâlih birkaç kişinin biraraya gelerek o kişinin üzerine üçyüzer kere okumaları ve bu arada ortada geniş ağızlı bir kap içinde su bulundurmaları ve daha sonra o kişiye peyder pey bu suyu içirmeleri. Mümkünse o kişinin kendisinin de bu dualara devamı.

3. Ayrıca bu kişinin hergün 41 defa "kul euzü birabbil felâk" ve "kul euzü birabbin nâs" sûrelerini sabah akşam okumaları.

Şayet bunların hepsi bir arada yapılırsa daha kolay neticeye ulaşılır.


Burada şunu da belirtmeden geçmeyelim.

Gerek "Âyet-el Kürsî" ve gerekse "Muavvizeteyn" denilen "Kul Eûzüler" pasif korunma sistemleridir. Kişinin beyin gücünü kuvvetlendirmeye, ruh gücünü kuvvetlendirmeye ve koruyucu manyetik kalkan içine almaya yarayan formüllerdir.

Yukarıda verdiğimiz âyetler ise tamamiyle aktif formüldür! Yani kişi bu duaara devam ettiği zaman; o kişinin beyni laser tabancasının ışını gibi, fakat çevresine yaygın olarak öyle bir mikrodalga yayın yapmaktadır ki; bundan bütün CİNLER rahatsız olmakta ve uzaklaşma zorunluluğunu hissetmektedirler.



ÖZEL BİR 19'LU

HACET DUASI

Başı dertte, sıkıntıda olan, büyük bir problemle karşılaşmış olan, herhangi bir düşmanından kurtulmak, selâmete çıkmak isteyen ya da daha başka talepleri olanlar için son derece tesirli bir duâ formülü vermek istiyorum bu bölümde de.

Bu duayı tatbik eden pek çok kişi 19 güne kalmadan arzularına nâil oldular, bunlara yakından şâhidim!

Yalnız şunu kesinlikle ifade edeyim. Haksız yere, başkalarına zulûm için, ya da kötü amaçlı olarak bu formül tatbik edilirse; bunu yapanın asla başı belâdan kurtulmaz; ettiği ters dönüp kendisini vurur.


Şimdi dua şeklini yazıyorum.

Önce şu altı Allah ismini iyice ezberleyelim:
-FERDÜN, HAYYUN, KAYYUMUN, HAKEMUN, ADLUN, KUDDÛSUN."

Beş vakit namazın farzının arkasından 19 harfli bu altı isim her gün okunacak, 19’ar defa. Evvelinde 10 defa "ALLAHÛ EKBER" denildikten sonra!

19. günden sonra, herhangi bir şekilde sıkıntın olduğu takdirde bu isimlere ilâveten şu âyet-i okuyacaksın her defasında. Yani şöyle:
-Ferdün, Hayyun, Kayyumun, Hakemun, Adlun, Kuddûsun. Seyec'alullâhe bâ'de usrin yusra."

Bu metin 19 defa tekrar edilecek, beş vakit namazın farzının arkasından, 19 gün süre ile.

Âyetin mânâsı da şudur:

-“Allah, her güçlüğün arkasından bir kolaylık verir!" (65-7)



Eğer talebiniz, sıkıntıdan kurtulmak değil de daha başka ise, o takdirde, yukarıda yazdığım âyet-i kerîme yerine yine 19’ar harfli olan, konusuna göre, şu âyet-i kerîmeleri okuyabilirsiniz:

İlim için:
Yuallimeküm kitabe vel hikmete

Fetih için:
İnnâ fetâhnaleke fethan mübiyna
Asâallâhu en ye’ti bilfethi
Vec’âllena min ledünke nasiyra

Düşmanına gâlib gelmek için:

İnne hızballahi hümül gâlibûn
El hükmü lillahil âliyyül kebîr

Düşmanından korunmak için:
Hasbiyallâhu lâ ilâhe illâ HU
Hasbünallâhu veni’mel vekîl
Ni’mel mevlâ veni’men nasıyr

Rızık genişliği için:

Ve terzuku men teşâ bigayri hisab
Ve â'tednâ leha rızkan kerîma İnnallâhe huvel ganiyyül Hamîd

Allahu Teâlâ, hepimizi bu verilen DUA nimetini değerlendirebilenlerden eylesin. 
Amin.



 HÂCET (İHTİYAÇ) NAMAZI

VE DUASI

 “Lâ ilâhe illallâh’ul Halîm’ül Kerîm, subhanallâh’i rabb’el ârşıl azîm, velhamdulillâhi rabbil âlemiyn; es’elüke mûcibâti rahmetik, ve azâimi mağfiretik, velganiymete min külli birr, ves selâmete min külli ism, lâ tedâ’liy zenben illâ gaferteh, velâ hemmen illâ ferrecteh, ve lâ hâceten hiye leke rızân illâ kadayteha yâ erhamer rahimiyn.”
“Tanrı yoktur. Halîm ve Kerîm olan Allah vardır; Azîm olan Arşın Rabbi Allah’ı tenzîh ederim. Hamd, Âlemlerin Rabbı olan Allah’a aittir. Yâ Rabbi, beni, rahmet ve merhametinin gerektirdiklerine ve her iyi olana mazhar kıl; her günahtan selâmete çıkar; affetmediğin günah, kurtarmadığın dert kalmasın. Amin ey merhametli rahiym.”
HACET namazı diye bilinen, kişinin bir ihtiyacını, bir sıkıntısını, bir derdini Allah'a arzedip, kurtuluş istemesi için önerilen namaz hakkında bakın Rasûlullah salla’llâhu aleyhivesellem efendimiz ne buyuruyor:

-Allah'tan veya insanoğullarından birinden bir hâceti (ihtiyacı) olan kimse, hakkıyla abdest aldıktan sonra, iki rek’ât namaz kılsın; bundan sonra İSTİĞFARDA bulunsun ve Allah Rasûlu üzerine salâvat getirip şu şekilde dua etsin."

Ve yukarıda naklettiğimiz duâyı tavsiye ediyor Efendimiz.

Başı dertte, sıkıntıda, belâda olan, şayet belirtilen şekilde namazı edâ eder, arkasından yukarıdaki duâyı okur ve arkasından da daha önce yazmış olduğumuz Talâk sûresindeki:

-Ve men yettekıllâhe yec'âllehu mahreca ve yerzukhu min haysu lâ yahtesib, ve men yetevekkel alallâhu fehuve hasbüh."

âyetini bin defa tekrar ederse, Allah’a en büyük ilticada bulunmuş olur.

Ayrıca bu âyete, belirtilen sayıda devam etmek suretiyle, muradı olana kadar okumak çok büyük fayda sağlar.

Hâcet konusunda pek çok evliyâullâhın en başta gelen tavsiyesi, istiğfardır.

"Şayet kişi yaptığı çalışmalar ile Allah indinde kendisi için takdir edilmiş bulunan dereceye hak kazanamazsa, Allâh ona bir takım sıkıntı ve derdler verir, bunlara katlandırır da neticede o dereceyi ihsan eder" buyurulduğu için, bu durumu çok iyi anlamak icabeder.

Derecesini yükseltip, kusurlarını bağışlatan en tesirli şey de insan için İstiğfardır. Bu yüzdendir ki, başı dertte olanların istiğfar bölümünde naklettiğimiz "Seyyid-ül İstiğfar" denilen duaya devam etmeleri ve sabah akşam, ya da beş vakit namazın ardından okumaları pek faydalıdır. Yalnız şuna dikkat edilmelidir ki, mânâsını bilerek ve hissederek istiğfarı yapmak kesin kez gereklidir.



İSTİHARE

(“GAYB”I ALLAH’A DANIŞMAK)

"İstihare" İslâmiyette çok önemli bir husustur!. Yapılacak bir işte gaybı bilen Allah’tan danışmak, bütün inananlar için son derece önemli bir imkândır.

Bu yüzdendir ki Rasûlullah aleyhisselâma inanan yakın sahâbesi şöyle derdi:

-Rasûlullah salla'llâhu aleyhi ve sellem bize tüm işlerimizde istihareyi tavsiye ederdi!."


 İSTİHARE NAMAZI
Hazret-i Rasûlullah aleyhisselâmın tavsiye ettiği "istihare”yi bize Hazret-i Ebû Bekr, İbn Mes’ûd, Ebû Eyyûb el-Ensarî, Ebû Saîd el Hudrî, Sâ’d bin Ebî Vakkas, Abdullah bin Abbas, Ebû Hureyre gibi birçok önde gelen ashâbı Resûl nakletmekte.
Evet nedir bu nakil?.. Ne buyuruyor Rasûlullah aleyhisselâm:
-Biriniz bir işi ciddî olarak düşünüp karar aşamasına geldiğinde, farzın dışında iki rek’ât namaz kılsın ve ardından şu duayı yapsın.’
Dua, yukarıda verdiğimiz metindir.
Namazda bilenler, birinci rek'âtta "kul ya eyyühel kâfirûn" ikinci rek'âtta da "İhlâs" sûresini okurlar 
Fâtiha'dan sonra; bilmeyenler de her iki rek'âtta da "İhlâs" okurlar.
Şâyet o gece gerekli ve yeterli işaret alınmazsa, yediye kadar devam etmek icabeder. Çünkü Resûl-i Ekrem, Enes bin Mâlik'e bu konuda şöyle demiştir:
-Ey Enes, Bir işe teşebbüs etmek istediğinde, o iş hakkında yedi kere istihare et. Sonra gönlünden geçen karara, eğilime bak. Çünkü hayır, gönüldeki temayüldedir."
Ancak iş acele ise, daha fazla süre de yoksa?.. O zaman iki rek'ât namaz kılıp, istiğfar edip, salâvat getirdikten sonra şu şekilde duâ edilmelidir:
-Allahım herşeyi ve bütün gaybı, geçmişi ve geleceği bilen sensin. İçinde olduğum durum da bilgin içindedir. Beni nefsime, kendime bırakma; bana hayrı hissettir ve hayrı kolaylaştır. Beni şerri seçmekten koru ve şer yolunu kapa!. Senin mülkünde ortağın yoktur, her şeye gücün yeter, ben senin kulunum ve sen de benim rabbim olan Arşın Azim Rabbisin. Lûtfen bana yol göster, gerçeği ilham et."
Bundan sonra Allah’a tevekkül edilip, içe doğan biçimde hareket edilir.



İSTİHARE DUASI
“ Allahümme inniy estehıyrüke biılmike estakdirüke bikudretike ve es’elüke min fadlikel azıym. Feinneke takdirü ve lâ akdirü ve talemü ve lâ a'lemü ve ente allâmül guyûb. Allahümme in künte ta’lemü enne hâzel emre hayrün liy fîy diynî ve meâşiy ve âkıbeti emriy fakdürhu liy ve yessirhü liy fiyhi. Ve in künte ta'lemü enne hâzel emre şerrün liy fiy diynî ve meâşî ve âkıbeti emriy feasrifhü anniy veasrifnî ahnü vakdür lilhayre haysü kâne sümme ardınî bihi.”
 “Allahım ilminle bana hakkımda hayır olanı bildirmeni niyâz ederim. Gücün yettiği için bana güç vermeni isterim. Hayırlı olan tarafın bana açıklanması için, senin o büyük fazlı kereminden dilerim. Çünkü sen güçlüsün, bense güçsüzüm. Sen bilensin, ben bilemem. Gaybın bütün sırlarını bilen sensin.
 Allahım, eğer.. (işini söylersin).. benim dinim, hayatım, âhiretim için işimin sonucunun hayırlı olduğu bilgin içindeyse, bu işi bana kolaylaştır ve nasib et.Allah’ım eğer.. (işini söylersin). benim dinim, hayatım, âhiretim için işimin sonucunun hayırsız olduğu bilgin içindeyse, beni o işten soğut ve uzaklaştır ve nasib etme.”


 İSTİHAREDE GÖRÜLENLER
İstiharede şâyet güzel şeyler görülürse, din büyükleri görülürse, yeşil, beyaz gibi renkler görülürse, hayra; siyah, mavi, sarı gibi renkler görülürse de o işten uzak durmaya gayret edilir.


 İSTİHARE, 

BİR TÜR OTOKONTROLDÜR!
Özellikle, tasavvufla ilgilenmek istiyenlerin, yanlış bir kapıyı çalmamaları için istihare ehemmiyetle tavsiye olunur.
Bazıları, zaman zaman kendi durumlarını sorma amacıyla da istihare yaparak bir tür oto-kontrolda devam ederler.


 ALLAH’A SORAN 

ASLA PİŞMAN OLMAZ!

Şunu unutmayalım ki.

Bize hayır gibi gelip, şiddetle arzuladığımız nice şeyler vardır ki, onlar gerçekte bizim için şerdir. Bize şer gibi gelip, o şeyden uzak durmak için şiddetle direndiğimiz nice şeyler vardır ki, onlar da gerçekte hayırdır. Allah bilir, biz bilemeyiz.

Öyle ise Allah’a soran, kesinlikle bilelim ki, asla pişman olmaz!. 



BELÂLARDAN MUHAFAZA

“Allâhumme inniy euzübike minel keseli vel heremi vel me'semi vel mağremi ve min fitnetil kabri ve azabil kabri ve min fitnetin nari ve azabin nari ve min şerri fitnetil gınâ ve euzü bike min fitnetil fakri ve euzü bike min fitnetil mesihid deccâli. Allâhummeğsil 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.”
“Allahım, tenbellikten, bunamadan, günâhtan, ödleklikten, kabir azabından, zenginlik imtihanından ve şerrinden, fakirlik imtihanı ve şerrinden, sana sığınırım.

Allahım, deccalın şerrinden, sana sığınırım. 

Allahım 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 aleyhivesellem, insan için çok büyük tehlike arzeden olayları son derece özetle bize bildirmekte ve bunlardan Allah’a sığınmamızı öğütlemektedir.

Tenbellik, insanlık kavramının işlevini ortadan kaldıran bir tür hastalıktır. 
Bunaklık, gene son yıllarda teşhis edilen ve insan şûurunu ortadan kaldıran, insanlık fonksiyonlarını yaşıyamaz hale getiren berbat bir hastalıktır. 
Ödleklik, fikri aksiyona dönmekten kesen, insana ilerleme yolunu kapatan büyük bir belâdır.

Diri diri, tüm zihnî fonksiyonları yerinde, şuurlu ve çevresini algılar bir halde kabre konan insanın ilk an dehşetini ve içinde bulunduğu yeni boyutun varlıklarıyla temasını düşünebiliyor musunuz. O ne korku verici, şok edici bir ortam ve yaşam biçimidir! 

Ya sonrasında o ortama hazır değilseniz, o içinde bulunacağınız yerin ve şartların size vereceği dehşetengiz azâb! Bütün bunları mantığınız, yeterli ilminiz olmadığı için kabullenemiyorsa, elbette korkmazsınız kabir fitnesinden ve azâbından. Ama, uyarıyor bu konuda da bizi Rasûlullah salla’llâhu aleyhi ve sellem. İsterseniz dikkate almayın! Neticesine katlanacak olan yine sizsiniz!

DECCAL FİTNESİ. Sağ gözü kör yâni Hakk’ı, gerçeği görmekten perdeli, sahip olacağı olağanüstü güçlerle insanları kendine tapındıracak YÜCE RAB olduğunu iddia edecek varlık!!!

Allah'ın sünneti olduğu üzere, önce insanları ALLAH'a inanmaya, O'nun SONSUZ-SINIRSIZ TEK olduğuna; tapınılacak bir TANRI olmadığına, her türlü, şekil, renk, ışık ve bu tür kavramlardan münezzeh yüce bilgi ve güç sahibi evrenüstü, enerji üstü bir kavram olduğuna işaret edip uyaracak olan "MEHDİ" lâkablı kişi çıkacak. 

Arkasından da bu anlayışın imtihanına tâbi tutulmak üzere insanlar, DECCAL ortaya çıkacak; ve insanların asırlardır tapındıkları gökyüzündeki TANRISI olduğunu bildirecek ve onları kendine tapınmaya, kendi TANRI'lığını kabul etmeye davet edecek.

"MEHDİ"nin açıkladığı ALLAH kavramını idrâk etmiş olanlar, bu gerçeği farkettikleri için, ne kadar olağanüstü olaylar ortaya koyarsa koysun, DECCAL lâkablı TANRI"lık iddiasındaki varlığa inanmıyacaklar ve Hazreti Muhammed'in Kur'ân-ı Kerîm ile bildirmiş olduğu esaslara bağlı kalarak ölümötesi yaşama geçeceklerdir.

Kur'ân-ı Kerîm'de "İHLÂS" sûresinde açıklanan "ALLAH" kavramının mânâsını anlamamış; kafasında yarattığı bir TANRI'ya "ALLAH" ismini etiketleyerek yönelen insanlar ise, tasavvurlarındaki gökte bir yerde yaşayan TANRI'larını karşılarında bulunca, hemen O'na koşacaklar ve sonuçta, kendilerine yapılan uyarıya kulak vermemenin cezasını büyük bir hüsran ile alacaklardır.

DECCAL fitnesinden kurtuluş, ancak ve ancak Kur'ân-ı Kerîm’de "İHLÂS" sûresinde açıklanan "ALLAH" ismiyle işaret edilen idrâk edilerek mümkün olur; bunu hiç aklımızdan çıkartmayalım.

Zirâ, şu sıralar CİNLER, kendilerinin UZAYLI VARLIKLAR (Bu konuda çok geniş açıklama "RUH İNSAN CİN" 14. baskı kitabımızın "Uzaylıların içyüzü" bölümündedir.) UFO'larla aramıza gelip gittiklerinden sıkça sözetmeye başladılar. Yakında insanların TANRI'sının yeryüzüne geleceğinden de bahsediyorlar. Bunlar çok önemli işaretler olabilir.

Bilemeyiz, MEHDİ ne zaman çıkar; bilemeyiz DECCAL ne zaman çıkar! 
Bunlar Allah'ın ilminde olan hususlardır. Ne var ki, böyle bir belâya karşı tedbirli, bilgili olup, yeni yetişenleri bu konuda uyarmada kesinlikle büyük yarar vardır. Çünkü işaretler bu zamanın çok uzak olmadığını göstermektedir.

Kütübü sitte denilen kesinlikle doğruluğu tartışılamıyan hadis kitaplarında gerek DECCAL ve gerekse MEHDİ konusunda önemli hadisler vardır; arzu edenler meselâ "İbn MÂCE"den MEHDİ ile ilgili peygamber açıklamalarını, "Müslim"-"Buhari" ve diğerlerinden DECCAL'la ilgili bahisleri tetkik edebilirler.

Meselâ, Deccal'in kuş gibi uçarak dünyanın bir yerinden diğer bir yerine gidebileceği, kırk günde bütün dünyayı dolaşacağı, girmedik ev kalmayacağı, aynı anda dünyanın her yerinde görülüp, dinlenebileceğine işaret eden öyle tanımlamalar vardır ki; asırlar öncesinin şartları içinde, elbette ki uçak, televizyon gibi şeyler hayâl bile edilemezken, olayın bu şekilde nesilden nesile aktarılması üzerinde hassasiyetle durmak gerektirir, bize göre!

Çünkü Rasûlullah, "İnsanlık yaratıldığından beri böyle bir fitne görmemiştir" diyerek DECCAL olayına son derece büyük önem vermektedir.

Çünkü, Deccal öylesine olağanüstü güçlere sahip olarak öyle hayret verici olaylar meydana getirecektir ki, buna inanmamak, ancak Allah’ın muhafaza ettiği kişiler için sözkonusu olabilecektir.



ALLAH’TAN ÂCİLEN 
VE ÖNEMLİ OLARAK İSTENİLMESİ GEREKEN 
HAYATİ ÖNEME HAİZ HUSUSLAR

“Allahummerzukna iymanan dâimen ve yakînen sâdıkan ve kalben hâşian ve lisânen zâkiren ve âmelen makbulen ve rızkan vâsian ve ilmen nâfian ve dereceten refî’âten ve tevbeten nasûhaten kablelmevti ve raheten indel mevti ve mağfireten bâ’del mevti ve emnen min azâbil kabri.”
“Allahım, dâimi iman hâliyle, sıdk üzere yakîni, korkan değil, haşyet duyan bir kalbi, sürekli zikir hâlinde olmayı, makbul çalışmalar yapmayı, çok kapsamlı bir rızkı, bana sonsuza dek faydalı olacak ilmi, yüksek derecelerin kemâlini, ölüm öncesinde ve akabinde nasuh tevbesi içinde olmayı, ölüm akabinde bağışlanmayı ve kabir azabından emin olmayı bana ihsan et.”
Rasûlullah salla’llâhu aleyhivesellemin bize öğretmiş olduğu bundan evvelki ve bu dua hayatımızın bütün safhaları ile ilgili, tasavvur ve hayal edemiyeceğiniz kadar geniş alanı kapsamına alan dualardır.

Birinci verdiğimiz dua, sakınılması, Allah’a sığınılması gereken en önemli hususları vurgulamakta; ikinci olarak yukarıda naklettiğimiz de Allah’tan âcilen ve önemli olarak istenilmesi gereken hayatî öneme hâiz hususları açıklamaktadır.

Lûtfen, bu iki duanın anlamını dikkatle tetkik ediniz ve ondan sonra da, sığınılan ve arzulanan şeylerin önemi hususunda fikir beraberliği içinde iseniz, mutlaka hergün sabah-akşam birer kere bu iki duayı okumaya kendinizi alıştırınız. 
Unutmayınız, sadece yaptıklarınızın neticesini elde edeceksiniz; size havadan bir şeyler verecek ötede bir TANRI mevcût değildir. ALLAH düzenini meydana getirmiştir, onda asla değişiklik olmaz!



KİM BU DUAYI YAPAR DA 

SONRA O GECE İÇİNDE ÖLÜRSE…

“Allâhumme eslemtü nefsiy ileyk ve veccehtü vechiy ileyk ve fevvedtu emriy ileyk ve elce’tü zahriy ileyk, rağbeten ve rehbeten ileyk, lâ melcee ve lâ mencee minke illâ ileyk, amentü bikitabikelleziy enzelte ve nebiyyikelleziy erselte.”
“Allah’m, kendimi sana teslim ettim, bilincimde yalnız sen varsın, işimi sana havale ettim, sana güvendim, seni dilerim ve senden geleceklerden korkarım, senden başka sığınacak ve senden başka himaye edecek yoktur. İnzâl ettiğin kitaba ve gönderdiğin Rasûlüne iman ettim.”
Berâ Bin Azib radıya’llâhu anh anlatıyor, Buharî naklediyor: Rasûlullah salla’llâhu aleyhivesellemin gece yatağa yattığı zaman uyumadan önce okuduğu bu duayı bize.

Böylece Allah’a yönelen kişi için Rasûlullah aleyhisselâm şöyle diyor:

"Bir kimse bu duayı yapar da sonra o gece içinde ölürse, o kimse İslâm fıtratı üzerine ölümü tadmış olur".



BÜYÜK HÂCET DUASI

 “Allâhumme 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. Euzü 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.”
"Allahım, kuvvetimin yetersiz kaldığını, çaresiz olduğumu, halk nazarında hor hakîr hâle 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. 

Allah’ım, bana karşı gazablı değilsen; çektiğim eziyet ve belâlara hiç aldırış etmem. Ancak şu da var ki, koruma sahan bunları da çektirmeyecek kadar geniştir. Allah’ım, gazabına maruz kalmaktan, yahud rızasızlığından, senin bütün zulmeti parıl parıl aydınlatan, dünya ve âhıret hallerinin yegâne selâmete çıkartıcısı olan NUR’u Vechine sığınırım. Allah’ım rızan olasıya senden affını diliyorum. Havl ve kuvvet ancak seninledir."
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. Hattâ bu kadarla da kalmayıp çoluk çocuk onu şehirden kovup, taş yağmuruna tuttular. Atılan taşlardan mübarek ayakları kan - ter içinde kalmıştı.

Nihayet 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 şayed 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 duada bulundu. Ve Mekke’ye döndü.Cenâb-ı Hak, O’nun bu duasını kabul etmişti. Bir süre sonra, Taif’te iman nurları yayıldı ve Taif müslüman oldu!

Büyük belâya, haksızlığa, derde, azaba düşenlerin okumasını hararetle tavsiye edeceğimiz bir duadır bu. Gece kılınan namazdan sonra, mümkünse secdede; veya beş vakit namazın farzlarının arkasından devam edilirse bu duaya, kısa zamanda selâmete erilir inşâallah.



RASÛLULLAH’IN GECE NAMAZINDA 

SECDEDE YAPTIĞI DUA

“Allâhumme inniy euzü birızake min sehatike ve bimuafatike min ukubetike ve euzü bike minke. Lâ uhsiy senâen aleyke ente kemâ esneyte alâ nefsik.”
"Hoşnutsuzluğundan rızana; 
cezalandırmandan bağışlamana; 
SENDEN SANA Sığınırım! 
Senin kendine olan senân gibi senâ etmekten aczimi itiraf ederim."

Mevcût kaynaklardan Rasûlullah salla’llâhu aleyhivesellem efendimizin bu duayı, gece namazında, secdede yaptığını öğreniyoruz.

Bu harika bir duadır. 

Hele son iki bölüm tasavvufun hakikat ve mârifetibillah mertebelerine işaret etmektedir, ehli için değerlendirilmesi zorunlu olan bir husustur. Ehli için uyarıyorum; bu hususlara çok dikkat ederek, Efendimiz aleyhisselâmın bize öğretmek istediğini iyi anlamalıyız.



RIZKIN ARTMASI
BORÇLAR İÇİN DUALAR

1-Allâhümmekfiniy bihelâlike an haramike ve agniniy bifadlike ammen sivâk.

Rasûlullah salla’llâhu aleyhi ve sellem bu duâyı öğretirken şöyle buyurmuştur:

-Bir kimsenin dağ kadar borcu olsa, bu duâya devam etse, Cenâb-ı Hak o kula borcunu ödettirir.’
Borç sıkıntısı içinde onlanların günde üçyüz defa bu duâya devam etmelerini önemle tavsiye ederiz. 

2-“Allâhumme rahmeteke ercû, felâ tekilniy ilâ nefsiy tarfete aynin, ve aslıhliy şa’niy küllehu, lâ ilâhe illâ ente.”
“Allahım rahmetini umuyorum, beni göz kırpması kadar bile nefsime terketme, her anımı düzelt, tanrı yok ancak sen varsın!”
"Sıkıntıda, zarurette kalan insanların devam etmesi gereken duadır bu" buyurarak bize tavsiye eden Rasûlullah salla’llâhu aleyhi ve sellem.

Sıkıntısı, derdi, borcu, sorunu olan insanlara bu duâyı tavsiye ederiz. günde hiç olmazsa 40 defa devam edilebilir. 



ÇOK FAYDALI BAZI DUALAR
“Eûzü bivechillâhil kerîm ve kelimâtillâhit tâmmatilletiy lâ yucaviz hünne berrün velâ fâcirün min şerri mâ yenzilu mines semâi ve mâ yâ’rücü fiyha ve min şerri mâ zeree fil ardı ve mâyahrücü minha ve min fitenil leyli ven nehari illâ târikan yatruku bihayrin yâ Rahman.”
Sığınırım Kerim olan Allah vechine ve iyi ve kötü kimsenin tecavüz edemeyeceği Onun kelimelerinin tamamına. Semadan inenin ve Semaya uruc edenin şerrinden; Arz'da reyen ve Arzdan çıkanın şerrinden; gecenin ve gündüzün fitnelerinden; hayırla olanı müstesna gece kapıyı çalanın şerrinden, Ya RAHMAN!.
"Medine'li Hacı Osman Efendi" diye bilinen "Beykoz’lu" da dedikleri bir zât vardı İstanbul'da; hayatının 50 senesi Medine’de geçmiş ve Medine kitaplıklarında okumadık eser bırakmamış bir zât! 
Es Seyyid Mehmed Osman Akfırat. 
1960 başlarında elini öptüğüm zaman o 86’sında idi, bense 18’lerde. Bana önce zâhirin sonra da bâtının kapısını açan Rasûlullah salla’llâhu aleyhivesellem’le tanıştıran zât! Hayatımın en önemli olaylarında manevî müdahelesini gördüğüm zât! Allah indinden rahmet eylesin, indinden benim tarafından ihsanda ikramda bulunsun kendisine sonsuza dek!

İşte bu Zât, Rasûlullah salla’llâhu aleyhivesellemin yukarıdaki duasını bana öğretmişti. Ve çeşitli sıkıntıda olanlara karşı bu duâyı bir kağıda yazar, üzerlerinde taşımalarını tavsiye ederdi. 
Elbette biz de ederiz. 

Zirâ...

CİNLERİN aralarından İFRİT diye bilinen en güçlüleri, Resûli Ekrem’in Mi’râc olayında semâya yükseldiğini haber alınca, büyük telâşa düşüyorlar. "Şayet Muhammed semâları tanır, Allah’la biraraya gelirse, artık önüne geçilemez olur" diyerek bütün güçleri ile Rasûlullah aleyhisselâmın üzerlerine saldırıyorlar.

İşte o zaman Cebrâil aleyhis-elâm Efendimize bu duayı vahyederek korunmasını öğretiyor. Bu duayı okuyunca da Rasûlullah aleyhisselâm, hepsi yanıyorlar!

İşte böyle bir olay vesilesiyle öğrenilen duayı artık nasıl istersek öylece değerlendirelim. 



BİLİNCİN MÂRİFET NURUYLA DİRİLMESİ İÇİN

“Yâ Hayyu Yâ Kayyum Yâ Zel Celâli vel İkrâm es’eluke en tuhyi kalbiy binuri mâ’rifetike ebeden Yâ Allâh Yâ Allâh Yâ Allâh Yâ Bedî’es semâvâti vel ard.”
“Mutlak diri ve kendisiyle kâim yüce Zâtıyla ikrâm edici Dilerim senden ebeden mârifet nuriyle kalbimi diriltmeni Yâ Allâh Ey gökleri ve yeri bir örneği olmaksızın meydana getiren.”
Sabah namazının farzını kılmadan önce kırk defa okuyup buna kırk gün devam edenler, faydasını derhal kendilerinde farketmeye başlarlar.

Kalbin mârifet nuriyle diriltilmesi demek şudur: 
İslâm terminolojisinde "şûur" ya da bugünkü deyimiyle "bilinç", "kalp" kelimesiyle, "gönül" kelimesiyle tanımlanır. Bilincin dirilmesi ise ancak marifet nuriyle mümkündür. 
"Mârifet nuru" nedir?

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 nuru" ve "mârifet nuru" istemeliyiz; ve bunun sonsuza dek kesintisiz bir şekilde bağışlanmasını niyâz etmeliyiz.



GAVS-I A’ZÂM’IN ÖĞRETTİĞİ DUA

“Rabbiy inniy mağlubun fantasır, vecbür kalbil münkesir, vec'mâ şemlil müddesir, inneke enter rahmanül muktedir; ikfiniy yâ Kâfi fe enel abdul muftekir ve kefâ billahil veliyyen ve kefâ billahil nasıyra; inneş şirke lezûlmün azîm. Ve mallâhu yuriydu zulmen lil ibad. Fekutia dabirul kavmilleziyne zalemu, velhamdulillahi rabbil âlemiyn.”
Gavs-ı A'zâm Abdülkâdir Geylânî hazretlerinin öğretmiş olduğu bu duayı teberrüken hazırlamış olduğumuz bu kitaba ekliyoruz.

Her devirde başı sıkışanların ruhanîyetinden meded umdukları Gavs-ı A'zâm Abdülkâdir Geylânî'nin, bütün başı dertte olanlara çok faydalı bir tavsiyesidir bu dua. Sabah akşam yedişer kere okunması kifâyet eder. İnşâallah bu duadan istifade edenlerden oluruz.



RASULULLAH'IN ÖĞRETTİĞİ

 ÇOK ÖZEL DUALAR

1-“Allâhumme eğınniy alâ zikrike ve şükrike ve hüsni ibâdetik.”
“Allahım seni zikretmemi, sana şükretmemi ve güzel bir şekilde kulluk etmemi arttır, kolaylaştır.”
Bize göre çok değerli olan bu duayı bütün zikir formüllerimizin ilk sırasında yerleştiririz. Bu duayı bize Rasûlullah sallallâhu aleyhi ve sellem Muâz bin Cebel vasıtasıyla öğretiyor.

Muâz bin Cebel radıyallâhu anh Resûl-i Ekrem'in yakın ashabından ve çok sevdiği zâtlardan biri, şöyle anlatıyor olayı:

-Rasûlullah sallallâhu aleyhivesellem bir gün elimi tutup bana şöyle dedi:

- Yâ Muâz. Vallâhi seni çok seviyorum! Sana bir şeyler tavsiye edeyim; onları her namazın sonunda (selâm vermeden) oku. Kesinlikle terketme! Şöyle dersin:

- Allahım, seni zikretmek, sana şükretmek ve sana güzel bir şekilde kulluk etmek için bana yardım et!
Efendimiz aleyhisselâm'ın sevgisini bu şekilde yeminle takviye ederek ifade ettiği bir zâta öğrettiği dua ne derece önemlidir, bunu takdirinize bırakıyorum.


2-“Allâhumme elhımniy rüşdiy ve eızniy şerre nefsiy.”
“Allahım bana rüşdümü İLHAM et nefsimin şer olacak davranışlarından sana sığınırım.”
İmran bin Husayn radıyallâhu anh müslüman olduktan sonra gelip Rasûlullah sallallâhu aleyhiveselleme sordu.

-Müslüman olursam bana (çok faydalı olacak) iki kelime öğreteceğini vaad etmiştin yâ Rasûlullah..?

-"Şöyle dua et yâ Husayn. Allahım bana rüşdümü ilham et, nefsimin şer olacak davranışlarından sana sığınırım"
İşte bu hadîs-i şerîfteki işaret üzere, biz genellikle günlük zikirler arasında günde üç yüz defa bu duanın yapılmasını çok faydalı buluruz ve dostlarımıza tavsiye ederiz!


3-“Allâhumme inniy es’elûke hubbeke ve hubbe men yuhıbbuke.”
“Allahım senden aşkını, seni sevenleri sevmeyi dilerim.”
Ebû Derda Hazret-i Rasûlullah'ın Dâvud peygamber için -İnsanların en çok ibâdet edeniydi- dedikten sonra şöyle anlatıyor:

-Dâvud'un duasında sözü şuydu: 

Allahım senden seni sevmeyi, seni seveni sevmeyi, senin sevgini ulaştıracak ameli sevmeyi dilerim. Allah'ım, sevgini bana nefsimden, ailemden ve soğuk sudan daha sevgili kıl!
Kezâ yukarıda görülen dua da başta gördüğünüz tavsiyelerimiz, dua listemiz içinde yer alan bir duadır. Daha ne diyelim ki!


4-“Allâhumme inna neseluke min hayri ma seeleke minhu nebiyyuke Muhammed sallallâhu aleyhi ve sellem ve neuzü bike min şerri ma esteaze minhu nebiyyuke sallallâhu aleyhi ve sellem ve ente MÜSTEAN!”
“Allahım Nebîn Muhammed aleyhis-selâm hayırdan neler istemişse senden ben de onları isterim; şerden nelerden sığınmışsa sana, ben de onlardan sana sığınırım. MÜSTEAN (yardım istenilen - yardım eden) sensin!”
-Ebû Umame radıyallâhu anh anlatıyor:

-Bir gün Rasûlullah sallallâhu aleyhi ve sellem uzun bir dua etti ki, bundan hiç bir şey ezberleyemedik. Bunun üzerine dedik:

-Yâ Rasûlullah öyle uzun bir dua ile dua ettiniz ki, biz bundan bir şey ezberleyemedik..?

Bunun üzerine buyurdu ki, Rasûlullah sallallâhu aleyhi ve sellem:

-Size bütün bu duayı toplayan bir şey göstereyim mi? Şöyle dua edersiniz: 

"Allahım Peygamberin Muhammed'in hayırdan dilediklerinin aynısını ben de dilerim; Peygamberin Muhammed'in şerden sığındığı şeylerden biz de sana sığınıyoruz. Yardım istenecek sensin. Varış sanadır. Kuvvet ve kudret ancak Allah iledir".
Bütün istekleri ve de sığınılacak şeyleri içine alan en özlü duayı yukarıdaki şekilde gene Efendimiz Rasûlullah sallallâhu aleyhivesellem bize öğretiyor. Artık bu duayı da etmeyene diyecek söz yok!


5-“Yâ mukallibel kulûb sebbit kalbiy alâ diynike”
“Ey kalbleri dilediği tarafa döndüren, kalbimi dinin üzere sabitle!”
Ümmü Seleme radıyallâhu anhaya soruldu:

- Ey müminlerin annesi, senin yanında olduğu zaman Rasûlullah’ın en çok duası ne idi?

Rasûlullah’ın kutlu zevcesi Ümmü Seleme radıyallâhu anha anlattı:

- Resûl-i Ekrem'in en çok yaptığı dua şu idi: 

“Ey kalbleri çeviren, kalbimi dinin üzerine sâbit kıl!”
Bunun üzerine sordum:

- Senin duanın en çoğu, neden, Ey kalbleri çeviren kalbimi dinin üzerine sâbit kıl, duasıdır?

Resûl-i Ekrem buyurdu ki:
- Yâ Ümmü Seleme, gerçek şu ki, kalbi Allah’ın iki parmağı arasında olmayan insan yoktur. Dilediğini sebat ettirir, dilediğini de kaydırır."
Yükselen burcu ya da ayı, ikizler, yay, başak ve balık olanlara bu dua kesinlikle tavsiye edilir.


6-“Allâhumme innâ nec’âluke fiy nuhurihim ve neuzü bike min şurûrihim.”
“Allahım, senin, onların karşısına çıkmanı ister; onların şerlerinden sana sığınırız.”
Efendimiz, Rasûlullah salla’llâhu aleyhivesellemin öğretmekte olduğu bu dua son derece önemli ve üzerinde dikkatle durulması zorunlu bir niyazdır! Niçin bu böyle.?

İnsanın, karşılaştığı tehlikeli olaylara ya da kişilere karşı, kendi beşerî imkânları ile mücadele vermesi son derece doğaldır.

Allah’tan yardım isteyip O’na yönelmesi de doğaldır.Ancak bu duada bir incelik vardır ki, ona çok dikkat etmek gerekmektedir. Efendimiz bu dua ile, kendilerinin yerine, ilâhî güçlerin karşılık vermesi için niyazda bulunuyor. Bu ilâhî güç, dışarıdan o kişiler üzerine karşı çıkabileceği gibi, kendilerinden de zuhur edebilir.

Nitekim böyle bir duruma işaret şu âyet-i kerîmenin ışığında olayı anlamaya çalışırsak, meseleyi çok daha kolaylıkla çözeriz:

"Attığın zaman sen atmadın, ALLAH ATTI"! (8-17)

İşte aynı şekilde, Allah’ın karşı çıkması için niyaz ediliyor burada da. Bu konuyu daha fazla açmak istemiyorum. Arzu eden anlamaya gayret göstersin!


7-“Allâhumme ahricniy min zulûmatil vehmi ve ekrimniy binûril Fehmi”
“Allahım VEHİM karanlığından beni çıkart ve nurunla anlayış ikram et!”
Tasavvuf yolundakilerin bileceği gibi, insan için en büyük belâ "VEHİM" hükmü altında kalmaktır. Allah’tan insanı ayrı düşüren en büyük perde "VEHİM" perdesidir.

"VEHİM" perdesi kalkıp, Allah Nûru ile anlayış ikram olan kişi derhal Allah’a erer, YAKÎN sahiplerinden olur! Bunun, ne derece büyük bir nimet olduğunu, ancak bu nimete ermişler bilebilir!

Şayet, dünyada yaşarken "VEHİM"den kurtulup "YAKÎN"e ermek istiyorsanız, mutlaka, en az günde yüz defa bu duaya devam ediniz.


8-“Rabbiy zidniy ilmen ve fehmen ve iymanen ve yakıynen sâdıka.”
“Rabbim ilmimi, anlayışımı, imanımı ve sıdk üzere yakînimi çoğalt!”
Bu dua çok önemli bir kaç hususu içine alan geniş kapsamlı bir metindir.

Kur’ân-ı Kerîm’de Rasûlullah aleyhisselâma emir verilmiştir, “İlmimi arttır diye dua et”, şeklinde.

Hadîs-i şerîflerde ise anlayışın, imanın ve sıdk üzere yakînin artması talep edilmektedir.

İmanın artması çok önemlidir. Çünkü, iman ne derece artarsa, beşer şartlanmasıyla bloke olmuş aklın kavrayıp kabul edemediği şeyler o nisbette iman yollu kabullenilmeye başlar ve neticesinde de o şeylere vukûf meydana gelir. Bu konuda "AKIL ve İMAN" isimli ses kasetimizde çok tafsilâtlı bilgi vardır. Nereye kadar akılla ve nereden sonra imanla gidileceği hususunu oradan tetkik edebilirsiniz.
Yakîn’e gelince.

Bir "yakîn" vardır ki sonunda "küfür" yani gerçeği örtmek vardır.

Bir "yakîn" vardır ki, neticesi "sıdk" üzere "vuslat"tır!

"Yakîn", kişide "Allah BAKÎ"dir hükmünün yaşanmasıdır!

Allah kolaylaştıra!

Hiç değilse günde yüz defa bu duaya devam edenler çok büyük faydalarını birkaç ay içinde görürler.


9-“Enzelallâhu aleykel kitâbe vel hikmete ve âllemeke mâ lem tekûn tâ’lem.”
“Allah sana kitabı ve hikmeti inzâl etti ve bilmediklerini öğretti.”
Rasûl-i Ekrem efendimiz aleyhisselâma gelen bu âyet-i şayet günde üç yüz defa okumağa devam edersek, ilim ve sistemi kavrama yeteneğimizin şaşılacak ölçüde gelişmeye başladığını hayretle farkederiz.


10-“Allemel insane ma lem yâ’lem”
“İnsana bilmediklerini öğretti”
Bu âyet-i kerîmeyi dahi günde üçyüz defa okuyanlar denenmiştir ki kısa zamanda büyük gelişme göstermişlerdir. Unutmayın Allah’a yakîn ilimle elde edilir!


 11-“Ve kezâlike evhaynâ ileyke ruhan min emrina; ma künte tedriy melkitabu ve lel imanu ve lâkin ceâlnahu nura, nehdiy bihi men neşâu min ibadina; ve inneke letehdiy ilâ sıratın müstakıyma.”
“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.”
Ruhâniyetin güçlenmesi, basîretin keskinleşmesi, verilenlerin daha iyi değerlendirilebilmesi ve çevreye daha yararlı olunabilmesi için okunması tavsiye edilen bir âyettir, bu yazdığımız âyet.

Şartları elverişli olanın, bir yetiştirici kontrolunda, elinden geliyorsa oruçlu olarak günde 1000 (bin) defa olmak üzere kırk veya seksen gün devam edilmesi tavsiye olunmaktadır. Biz, zamanında hayli nimetine kavuştuk. Dileyene tavsiyemizdir.

12-“Kemâ erselnâ fiykum resûlen minkum yetlû aleykum âyâtina ve yüzekkiykum ve yuallimukumul kitabe vel hikmete ve yuallimukum ma lem tekûnu tâ’lemun.”
“Size İÇİNİZDEN bir RESÛL irsal eyledik ki sizi arındırıyor (temizliyor), size kitab ve hikmeti öğretiyor, bilemediklerinizi bildiriyor.”
Bakara sûresinin bu âyetini (151) yukarıda vermiş olduğum âyet-i kerîme ile birlikte bana öğreten, Abdülkerîm Ceylî hazretleridir. Bunlara devam ile sayısız faydalar hâsıl oldu. "KİTABI OKUMADA", hikmete ermede, hiç aklıma gelmeyecek olan şeylerin sırlarına ermemde Takdiri Huda ile âyetlere devam etmenin çok büyük faydalarını gördüm!

Biz fânîyiz, kısa bir süre sonra aranızdan ayrılır gideriz; ama isteriz ki biz de nîcelerinin hayra hikmete ermesine vesile olalım, ardımızdan üç ihlâs bir Fâtiha ile, "Allah razı olsun" diyenlerimiz olsun!

Bu sebeple, çok istifade ettiğim bu âyetleri burada sizlere açıklıyorum. Arzu edenler bu âyetlere günde yüz defa devam ederler! Veya daha âlâsı, önce birini günde bin defa ve oruçlu olarak kırk veya seksen gün devam ederler; sonra onu günde yüz defaya düşürüp ikincisini gene günde bin defa olarak kırk veya seksen gün yaparlar; sonra da her ikisine günde yüzer defa olarak devam ederler.

Kesinlikle bilelim ki bu âyetler Kur’ân-ı Kerîm’deki en değerli mücevherlerden ikisidir!

Allah kolaylaştıra!



DUYGU

Varlığındaki duygular, biokimyanın programlanmış hâlidir!.



DUYGULAR,
 İLÂHİ İSİMLERİN MÂNÂLARININ BİR TERKİBİDİR

“Duygular” dediğimiz şey, İlâhi isimlerin mânâlarının duyuları ve duyguları meydana getirir bir biçimde âşikâre çıkış şeklidir

Beyin, temel kâbiliyeti itibariyle aslının, zâtının yani kendinin Hakk’tan olması dolayısıyla 99 ismin mânâsına sahip. Bu 99 ismin mânâlarının ise değişik kuvvetlerde ortaya çıkışı söz konusu. 

Esas mânâda, her beyinde genellikle bu 99 isim ortaya çıkıyor. Fakat değişik kuvvetlerle ve belli bir terkip hâlinde. Bu terkibi de, bahsettiğimiz doğum sırasındaki oluşum meydana getiriyor!

Bu terkibin hissedilişi, "duygu" adını alıyor.



DUYGULARI OLUŞTURAN,

ALT BİLİNÇ’TİR!

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.



DUYGULARIN OLUŞMASINDA 

GENETİK VE KOZMİK TESİRLERİN ROLÜ

 Öyle ise yaşam içinde oluşan duygusallıkları ve tepkileri neye bağlayacağız? 

Duygusal hassasiyetimizi, doğum tarihimizde ayın bulunduğu burca ve hangi sahada daha duygusal olacağımızı da doğum saatimize göre, ayın haritamızda içine düştüğü evin konusunda bağlayacağız!



Evet, terkipten gelen mânâların kişide hissedilir hâle gelmesi, belirli ana duyguları meydana getirir. Meselâ hoşlanma, kızma, üzülme, sahip çıkma ve bu gibi. Duygular ise, şartlanmaları istikametinde ortaya çıkıyor, o anda aldığı tesirlerin, kozmik tesirlerin gücü oranında.

Kişiliğin temel özelliklerini, genlerindeki bilgiler meydana getirir.

Genetik veriler, tohum; tohumun gelişmesini ve özelliklerinin ortaya çıkış biçimini sağlayan toprak, gübre, su, nem gibi faktörler de "astrolojik programlama" gibidir.



“BESERİ DUYGULAR”

-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.



DUYGULARI YÖNLENDİREN…

Duygularını yönlendiren, şartlanmalarındır!.



DUYGULARININ KÖKENİNDE 

DEĞER YARGILARIN YATIYOR…

DUYGULARINI OLUŞTURAN VEYA KÖRÜKLEYEN DE 

ŞARTLANMALARIN!

Şartlanmalar, kişinin isimler terkibi doğrultusunda onu etkiler. 

Şartlanmalar, kişide belli değer yargılarını meydana getirir.

Şöyle düşünün bu olayı;

Siz çevreniz tarafından bir şey hakkında, “bu değerlidir” diye şartlandırılmışsınız. Böyle şartlandırıldığınız sırada sizin gerçek kişiliğiniz, gerçek benliğiniz ortaya çıkmamış; henüz gelişmemiş durumdasınız. Bir zeki mahlûk hâlinde yaşıyorsunuz... Çevren de sana, “bu değerlidir, bunu al; sana bu lazım, sen şuna lâyıksın, sen şöylesin, sen böylesin” diyor. Sen de bu şartlanmalara tâbi bir birim olarak, onu ele geçirmek istiyorsun!

Benlik, dilediğini yapıyor! 

Nasıl yapıyor? 

Hangi istikamette şartlandırılırsa onu ele geçirmek için yapıyor. 

Bu yüzdendir ki sen, onu ele geçirmek için mücadele veriyorsun. Bu mücadeleyi verirken, şartlanmanın getirdiği değer yargıları ile mücadeleyi verirken, bu defa, onu elde edip edememe hâli sende “duygu”ları meydana getiriyor.

Eğer o şeyi ele geçirirsen bu, sende “sevinç” dediğimiz duyguyu meydana getiriyor. 

Yok, o nesneyi elde edemezsen, şartlandırıldığın, o nesneyi ele geçiremezsen, bu defa sende “üzüntü” dediğimiz duygu meydana geliyor. Ya da, “şuna sahip ol” telkini doğrultusunda sen o şeye sahip oldun... Sonra da o şeyi senin elinden alıyorlar. 

Oysa, sende bir sahiplik düşüncesi oluşmuştu daha önceden! Sahiplik düşüncene karşılık o şey de senin elinden alındı mı? 
Alındı! 
Senin için ızdırap ve azap başladı işte!

Yani, duygularının kökeninde senin değer yargıların yatıyor! Duygularını oluşturan veya körükleyen değer yargılarını meydana getiren faktörde şartlanmaların! 



KİŞİYİ DUYGUSALLIK BATAĞINDA PERİŞAN EDEN,

ŞARTLANMA YOLLU BİLGİLERDİR!

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!. 



İNSANIN MAYASINDA 

DUYGU MEVCUTTUR!

Şartlanmalar, şartlanmalardan gelişen duygular ve şartlanmalardan gelişen duygulardan kaynaklanan değer yargıları terk edilmelidir, dedik!...

Duygular terk edilmeli DEMEDİK!...

BU, İYİ ANLAŞILMALI!

Duygunun terki mümkün değildir. İnsanın mayasında duygu mevcuttur!



ŞERRİ EN AZ OLAN DUYGU

Şerri en az olan duygu, sevgidir!.



SAHİPLİK DUYGUSU

- Peki, ya o duygulardan arınma aşaması şartlanmanın?
- Evet, o da çok mühim! 

Dikkatle üzerinde durduğun zaman, pek çok duygunun altında şartlanmaların etkin güç olarak yer aldığını tesbit edebilirsin... 

Meselâ, sahip olduğun şeye, başka bir şahıs el attığı zaman, kızarsın! Bu kızışının altında, o şeye karşı beslediğin sahiplik duygusu yatar! 

Sahiplik duygusu ise, sende, çevrenin şartlandırdığı hükümlerle meydana gelmiştir! Bunun da sebebi, seni çevrenin bu hükümlerle şartlandırmasıdır! 

Yâni, neticede, çevrenin çeşitli hükümlerle seni şartlandırmaları, sende çeşitli duyguların kaynağı olmuştur!

Demek ki senin, temelde çevre şartlandırmalarına dayanan değer yargıları dolayısıyla oluşan duygularından dahi arınman mecburiyeti vardır; ki böylelikle gerçek kişiliğine bir adım daha yaklaşasın!



SEVİNÇ VE ÜZÜNTÜNÜN KAYNAĞI,

SAHİPLİK DUYGUSUDUR!

Bkz. D / Duygu / Duygularının kökeninde değer yargıların yatıyor…



SAHİPLİK DUYGUSUNDAN KURTULMANIN YOLU 

Bu duygudan kurtulmanın formülünü ise, İslâm düşüncesi şöyle vermiştir:

Elinde ne varsa, hepsi Allah bağışıdır!... Diler verir, diler geri alır!... Vermesinde de almasında da bir hikmet vardır... 

Siz bu gerçeği bilerek; elinizdeki her şeyin geçici bir süre için emanet olarak verildiğinin bilinci içinde olarak, “ne elinize girenle sevinip şımarın, ne de elinizden çıkandan dolayı üzülüp kendinizi yıpratın”... 

Esasen, rızık tamamiyle ALLAH takdiridir... Nedeni, niçini sorulmaz!.. Dilediğine dilediği kadar verir ve dilediğinden de dilediğini alır...

Aklı başında insana yakışan odur ki, aldığında da verdiğinde de daima ön planda Allah takdirini tespit eder; ve, her şey O'nun takdiriyledir, diyerek hiç bir şeyi sahiplenmez!..

Sana ilham eder, bana verdirir; bana ilham eder, ona verdirir!.. Ancak, kesin olarak bilelim ki, kim kime ne vermiş ise, gerçekte hüküm ve takdir kesinlikle Allah'ındır!.. Bizler ise arada sadece vesileyiz... 

Ne takdirde olmayanı verebiliriz; ne de takdir edilmiş olanı vermemezlik edebiliriz!.


TASAVVUF, “SİSTEM”,
ASLA DUYGUSALLIĞI KABUL ETMEZ!

Allah’ın yaratmış olduğu bu “Sistem”de 2 şey yoktur:

Duygusallığa yer yoktur! 

Mâzerete yer yoktur!



Tasavvuf-sistem asla duygusallığı kabul etmez...

Duygusallığa bürünülebilir ancak sistemle bütünleştikten, sistem kadar duygusuz bakabilir olduktan sonra!.


DUYGULARIYLA YAŞAYAN,

“YER EHLİ”DİR!

Yer ehli duygularıyla, semâ ehli aklıyla yaşayandır!



İNSANIN HELÂKI, 

DUYGUSALLIKTADIR!

İnsanın kurtuluşu ilimde, helâkı duygusallıktadır!.



DUYGULARIN KABARDIĞINDA ŞUURUN 

KONTROL EDEMİYORSA…

Duyguların kabardığında, şuurun onu kontrol edemiyorsa, diğer mahlûkattan ayrıcalığın nedir?.



Bedeninin- organlarının olmadığı ortamda sana gerekli olan nedir?.



Duyguların kabardığında aklın örtülüyorsa; bil ki, hataya çok yakınsın!.



DUYGULAR,

AKIL GÖZÜNÜ KÖR EDER!

Duygulardan arınılmadığı zaman da, bunun otomatik sonucu dengesizliktir. Duygular akıl gözünü kör eder. 

İlmi değerlendiren ise her mertebede hep akıldır. İster aklı maâd, ister aklı kül, ister Aklı Evvel Hiç değişmez! 

Çünkü, ilmi değerlendiren hep akıldır.



DUYGULARIN ESİRİ OLMANIN SONUCU,

CEHENNEMDİR!

Tabiatının ve duygularının istediği şeylere tâbi olması demek, terkibiyetinden doğan davranışların kendisinden çıkması demektir!..Bu şartlar altında da onun bildiği, ancak "terkibinin hakikatı" yani "Rabbı"dır. Ve bu da onun cehennemini meydana getirir!..



DAVRANIŞLARINI DUYGUSALLIKLA DÜZENLEYENLER

SIKINTIDAN KURTULAMAZLAR

Karşınızdakini suçlamadan önce kendinizi onun yerine koyup; onun penceresinden olaya bakarak değerlendirme yapabiliyor musunuz?

Olgun kişi, kendini, karşısındakinin yerine de koyarak olayı değerlendirebilen insandır.

Bugün, birilerine karşı dün yaptıklarınızdan pişmanlık duymaktaysanız; aynı şekilde, yarın da, bugün yaptıklarınızdan pişmanlık duyabilirsiniz!.

İlmin ve aklın yolundan ayrılarak; davranışlarını duygusallıkla düzenleyenler, bu tutumlarını değiştirmedikçe sıkıntıdan kurtulamazlar. 



DÜNYA

 DÜNYA,

SAYISIZ İLÂHİ İSİMLERİN MÂNÂLARININ

KUVVEDEN FİİLE DÖNÜŞMÜŞ HÂLİDİR!

Dünya, hakikatı yönüyle nasıl oluşmuştur?

Dünya, sayısız ilâhi isimlerin mânâlarının kuvveden fiile dönüşmüş hâlinin adı değil midir?

İnsan, çeşitli ilâhi isimlerin mânâlarının kuvveden fiile çıkışına verilen ad oluyor da, Dünya bunun dışında başka bir şey mi?

Hayır!

“Dünya” kelimesiyle kastedilen mânâ nasıl ki çeşitli sayısız ilâhi isimlerin mânâlarının kuvveden fiile çıkışına verilen ad ise aynı şekilde “âhiret” diye bahsedilen; ”Cennet” ve “Cehennem” diye bildirilen âlemler de çeşitli ilâhi isimlerin mânâlarının kuvveden fiile çıkışından başka bir şey değildir!

İster Dünya hayatı olsun, ister Cennet ve Cehennem hayatı olsun, bunların tümü de ilâhi isimlerin mânâlarının; kuvveden fiile çıkış hâlinden başka bir şey değildir!



DÜNYANIN MANYETİK ÇEKİM ALANINI 

MEYDANA GETİREN, İÇİNDE ÇOK MİKTARDA 

DEMİR BULUNAN ÇEKİRDEĞİDİR!
Evet, bahsimiz olan bu güneş.

Düz bir dünyanın çevresinde dönen basit ateş top (!). 

Bugün dahi, teyp-robot bileşimi halinde yaşayıp insan adını almış; sadece; eskilerden duydukları mecazları olduğu gibi kabûllenen, tefekkür yeteneğinden yoksun ilkel birimlerin 6 bin sene evvel yaratılmış düz bir dünyanın çevresinde dönen gökler, güneş ve nihayet tüm âlemler anlayışı sürüp gitmede.

Ya Dünya?..

Hani düz olup da altıbin küsur sene(!) evvel yaratıldığı iddia edilen Dünya!!!.

Radyoaktif yöntemler sonucu dünyanın 4.6 milyar yaşında olduğu bugün tespit edilmiş durumda. Dünyanın ağır ve içinde çok miktarda demir bulunan çekirdeği önemli bir manyetik alan meydana getirmektedir. Canlıların oluşmasını sağlayan atmosfer tabakası ise uzaydan gelen ve canlıların ölümüne sebep olacak kısa dalga ışınımları durdurmaktadır. 

Hayatın oluşmasına vesile olan bir başka etken de Güneşten olan uzaklıktır.

Dünya Güneş’ten 149.596 bin kilometre uzaklıkta olup, çapı ekvatorda 12.756 kilometredir. Kendi etrafındaki dönme süresi 23 saat 56 dakikadır. Kaçış hızı saniyede 11.2 kilometre olup güneş çevresinde 365,2 günde devrini tamamlamaktadır.



DÜNYA, ŞU ANDA 

GÜNEŞ’İN RADYASYON ALANI İÇİNDEDİR!
 (Soru: Güneş’in radyasyon büyüklüğü, görülen radyasyon kütlesinden fazla olduğu dikkate alınırsa; 

a)Dünyayı içine almış mıdır? 

b)Şayet kapsıyor ise .... Güneş'ten alınan can, yani enerji, madde plânımızın altında bir boyut olmuyor mu?..)
Dünya şu an Güneş'in radyasyon alanı içindedir!... Bu yüzden de bir mânâda, biz şu anda Cehennem’de yaşıyor sayabiliriz kendimizi!...



[image: image4]
KURÂN’DA GEÇEN “DÜNYA” KELİMESİ

FİZİK DÜNYAYI DEĞİL;

"DünyaNI"  ANLATIR!

Kurân’da 2 tâbir geçer... Bir, “Arz” tâbiri geçer, bir “Dünya” tâbiri geçer.
Demek ki “Dünya” kelimesiyle anlatılan mânâ başka, “Arz” kelimesiyle anlatılan mânâ başka.. 

“Arz” derken başka birşey sembolize ediliyor, “Dünya” derken başka birşey sembolize ediliyor.

Kurân’da geçen “Dünya” kelimesi, fizik olarak Dünyayı değil; “DünyaNI” anlatır!
“DünyaN”dır!.

Bunun ilmî izahına girmeme gerek var mı?...



HİÇBİRİMİZ DIŞARDAKİ DÜNYAYI DEĞİL,

BEYNİMİZDEKİ DünyaMIZI GÖRÜYORUZ!

Hiç kimse, hiçbir insan, Dünyayı göremez! Çünkü beyinde bizim anladığımız mânâda bir görme olayı yok zaten.. 

Dışardan gelen çeşitli verilerin beyinde değerlenerek hayâl âleminde bir sûret oluşmasıdır, “Dünya”!
Dolayısıyla hiçbirimiz dışardaki Dünyayı değil; beynimizdeki DünyaMIZI görüyoruz!.



İNSANIN DÜNYASI

KENDİSİYLE BERABER SONSUZA DEK SÜRECEK!

Dünün gelişmemiş beyinlerine, dar kafalılarına, şeklin ötesini düşünemeyen mukallitlerine, bugün ne gözle bakıyorsunuz?

Meselâ, “dünya tepsi gibi düzdür, kenarına gidersen boşluğa düşersin”, diyenlere; “Kurân’da yazıyor, “Allahın eli vardır” diyerek gökte büyük bir pençe el arayanlara… Kurân’ın temelinin benzetme ve işaretler üzerine kurulduğunu fark edemeyen gelişmemiş beyinlere…

Acaba, yarın da, nasıl bakılacak bugünün dar kafalılarına, gelişmemiş beyinlerine!…

Evrenin boyutsallığını ve algılama araçlarına göre farklı katmanlar ihtiva ettiğini fark edemeyenlere! 

Farklı yaratık türlerinin algılama sistemlerine göre farklı evrenlerin söz konusu olduğunu; evrenin başı sonu olmadığını; yalnızca sürekli dönüşümlerin süregittiğini her an yeni bir şanda olarak; gerçekte “baş” - “son” kavramlarının göresel olduğunu anlamayanlara!

 İnsanın dünyasının, kendisiyle beraber sonsuza dek süreceğini; cehennem ve cennetini bu dünyasıyla yaşayacağını kavrayamayan beyinlere!



ŞU ANDA “DÜNYA SAHNESİ”NDE

“TAKDİR EDEN”İN TAKDİR ETTİĞİ ROLÜ 
OYNUYORUZ!

Dünyada hangi mertebede, ne düzeyde, nerede olursan ol, gözünü kapattığın anda bunların hiçbirinin hiçbir değeri olmadığını artık çok iyi biliyorsunuz...

Sahnede "o ülkenin diktatörü" rolünü oynayan adamın, sahneden çıktıktan sonra gecekondudaki kırık masanın başına dönmesi ile; sahnede "hizmetçi "rolü oynayanın, çıktıktan sonra mükellef evine gitmesi çok farklı olaylardır.

Şu anda "DÜNYA SAHNESİ"de etiketiniz ünvanınız, cisminizin güzelliği-görünüşü veya paranız pulunuz kesinlikle bilin ki sadece ve sadece rolünüz gereği giydiğiniz kıyafettir; giysidir!. 

Sahneden ayrıldığınız anda acaba gideceğiniz yer neresi olacak?...

Şu anda senaristin size biçtiği rolü ve giysiyi üzerinizde bulunduruyorsunuz...

Ramazan yazılarında yazmıştık; 

Hiçbirimiz ne ülkemizi, ne galaksimizi ne erkek-kadın bedenimizi, hiçbirşeyimizi kendimiz seçmedik... Yani “Takdir eden”in takdir ettiği rolü oynuyoruz!..

Aldığımız sahne sırası içinde büründüğümüz role uygun kıyafet, etiket, ünvan, vesâire oyun bittiğinde üzerimizden gidecek! 

O zaman el elde, el başta kalacağız! 

Acaba o anda hangi haldeyiz??? 

Oyunun geçici şâşasına aldanıp oyun sonrasını hiç düşünmeden kendimize yazık ettiysek, öbür tarafta bilelim ki artık burada beraber olduğumuz oyun arkadaşlarımızın bir çoğu olmayacak...

Sahne arkadaşı onlar!.

Ama oyun bitti... 

Sahne dağıldı...

Giysiler çıktı kuliste... 

Acaba kuliste o giysilerimiz çıktıktan sonra ne giyeceğiz ve nereye gideceğiz?...

Onun için ister burda olun, ister Hac'da-Kâbe'de olun; en çok şu duayı tavsiye ederim size...
"Allahım!... Senin indindeki gerçek değerleri bana idrâk ettir... Senin indinde değerli kıldığın kişilerle birarada olmayı bana nasip et, kolaylaştır. Bunun içinde, onların halleriyle hallenmeyi bana kolaylaştır ve nasip et! "

O değerli kişilerin halleriyle hallenmeden onlarla beraber olamazsın!
Eğer Allah indindeki değerli kişilerle beraber olmayı istiyorsan, önce onların halleriyle hallenmeyi kolaylaştırmasını, hallenmeyi isteyeceksin… Ki, onlarla beraber olmayı da hak edesin!.. 

Bu dünyada rol gereği de olsa kimler kimlerle beraber oluyor?... Onlara uymayanlar, onlarla beraber olabiliyor mu?...

O zaman, orada da SİSTEM öyle gidiyor! Dolayısıyla,

"Allahım!... Bana Senin indindeki gerçek değerleri idrâk ettir! İndindeki sevdiğin kişilerle beraber olmayı bana nasip et. Onlarla beraber olmak için gereken halleri bana kolaylaştır."

Bu, birçok şeyin özüdür, özetidir!

Kime göre?...

Bana göre!

Belki başkalarına göre başka...?!

Ama benim bildiklerime göre istenmesi gereken şey, bu!.

Allah'ın indindeki Allah'ın değer verdiği o kişiler "TAHKİK EHLİ" olan kişilerdir; Taklid ehlli değil!... Papağan gibi kelimeleri tekrar edenler değil! .

"Allah büyüktür...yücedir...uludur!!!!" diyenler değil!

"Şükrolsun...Elhamdülillah!!!" diyenler değil!

Bu kelimelerin mânâsını anlayıp, idrâk edip, kavrayıp, hissedip, yaşayanlardır "Tahkik ehli"!

Öyleyse biz daima İLME yönelelim! 
Aklımıza-mantığımıza-idrâkımıza hitâb edip, bizi derin ve kapsamlı düşünceye sevkedenlerle yaşamımızı paylaşmaya çalışalım!.

Kıyafeti, şekli, görünüşü, yaşı, yaşamı ne olursa olsun bizi insanların dış yaşam ve görünüşleri değil; beyinlerindeki tefekkür kapasiteleri ilgilendirsin!



DÜNYA HAYATI,

GERÇEK BENLİĞİNİZİN BİR RÜYASINDAN İBARETTİR!
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! 



DÜNYADAKİ TÜM SAVAŞIMINIZ,

ÜZME VE ÜZÜLMENİZ 

YALNIZCA 8.6 SANİYE İÇİN!
Güneşin, bizim şu anki algılamamıza göre 255 milyon sene süren, 1 senelik zaman ölçüsü içinde, bizim 70 senelik hayatımızın değeri nedir?

255 milyon senede, 70 yılın ne olduğunu anlamak için bir hesap yaparsak, görürürüz ki 70 sene dediğimiz süreç, Güneşin kendi yılı içinde, sadece 8.6 saniye olacaktır. Yani, 70 sene yaşadıktan sonra bu dünyadan ayrılmış kişi, bu dünyadan ayrıldıktan sonra, Dünya onun gözünün önünden kalktıktan sonra, Güneş zaman boyutunu algılamaya başladığı zaman, diyecektir ki:

"Ben Dünyada ne kadar kaldım acaba?... Bir rüya süresi mi?"
Kurân’da, Nâziat Sûresi'nin son âyetinde, bu ölümötesi yaşam boyutunun değerlerini farkeden insanın kullanacağı kelime olarak, "AŞİYYEN" kelimesi geçiyor:

AKŞAM NAMAZI VAKTİ süreci!
"Akşam namazı vakti", bilindiği gibi, güneşin kızıllığının ufukta kaybolup, ancak, ortadaki alaca bir karanlığın, mutlak karanlığa dönüşmesi sürecidir.

Güneşin görünmez olup, aydınlığının varolduğu, henüz ortaya karanlığın çökmediği bir süreç! 

Çok az dakikalarla ölçülen bir süreç!
Ufukta bakarsınız güneş görünmez oldu; kızıllığı kayboldu; derken, bir alacakaranlık… Sağı solu görürsünüz, ama bir bakarsınız, kapkaranlık oluverir ortalık âniden.

 İşte Nâziat Sûresi'nin son âyetinde, o zaman boyutuna, yani ölümle birlikte Dünya zaman boyutundan çıkıp; âhiret, KABİR ÂLEMİ, “Berzah Âlemi” denen zaman boyutuna geçen; gerçek anlamıyla, Güneş zaman boyutunu algılayan kişinin farkedeceği olay budur!

Şu anda dünya yüzeyinde yaşıyorsunuz... Madde hissedişinden, maddeyi algılayan kesitsel algılama araçlarının getirdiği zaman duygusundan yola çıkarsak, gördüğünüz bir rüya, ortalama 45-50 saniye sürüyor. 

O 45-50 saniyelik rüyayı görürken ise, içinde yaşadığınız zaman size ne kadar uzun geliyor... Fakat uyanıp, ertesi gün akşam vakti o rüyayı düşündüğünüz zaman; “bir rüya...” diyorsunuz. Çok kısa bir an gibi geliyor. O çok kısa, bir an gibi gelen gördüğünüz rüya, ortalama 45-50 saniye sürüyor.

45-50 saniyelik rüya, uyandığınız zaman belli bir süre geçtikten sonra bakıyorsunuz ki, BİR AN! 

Öte yandan bildiriliyor ki, "ÖLÜM" denen olayla birlikta "BERZAH boyutu"na yani "geçiş âlemi boyutu"na, Kâbir âlemine, yani "güneş platformu boyutu"na geçtiğiniz anda diyeceksiniz ki: 

"Acaba dünyada bir akşam alacakaranlığı kadar mı kaldık?"
Kurân'daki Nâziat Sûresi'nin son âyetindeki hüküm bu!.
Yine aynı konuya Müminun Sûresi'nin 113-114.cü âyetinde de değiniliyor.

Şimdi.. 

Burada önemli olan nokta şu:

45-50 saniyelik bir rüya süresi ve o rüya, o günün akşamüstü veya ertesi gün sizin için ne ifade ediyor?...

"Ölüm" denen olayla birlikte, algılamaya başlıyacağınız zaman boyutuna göre, dünyada 70 sene yaşamışsanız, sadece 8.6 saniye yaşamış olduğunuzu FARKEDECEKSİNİZ!
Dünya’daki tüm savaşımınız, üzme ve üzülmeniz hep bu süreç içinde!!!
Dünya’da bütün geçirmiş olduğunuz süreç ise, yalnızca, 8 saniye küsur!.

70 senelik ömür itibariyle!.

Ve bu 70 senelik ömür, dikkat edin, sizin için BRÜT bir süre!

Yani, buna çocukluk devresi, gençlik devresi, yaşlılık, hastalık veya bunama devresi dahil!

Bu brüt süreçteki, net düşünebildiğiniz, yaşamı değerlendirebildiğiniz süreye inerseniz, geride ne kadar saniye kalacak!

İSLÂM GERÇEĞİNE göre, Dünya üzerinde yaşamakta olduğunuz süre, ölümötesi yaşamı kazanma, ölümötesi yaşam bedeninizi inşâ etme, ölümötesi yaşam sermayenizi elde etme süreci!
“Ölüm” denen olayla birlikte BOYUT DEĞİŞTİRİYORSUNUZ!
Değiştirdiğiniz boyuttaki süreç, Kıyâmete kadar sürecek milyonlarla milyarlarla sene!
Dünyada geçirdiğiniz süreç ise, SANİYELERLE ÖLÇÜLEBİLEN BİR SÜREÇ, Güneş zaman boyutuna göre!.



DÜNYADA OLUŞAN HERŞEY

KENDİNDEN ÖNCEKİ SEBEPLER ETKİSİYLE 
YÖNÜNÜ BULUR!

 Dünya hikmet yurdudur; ve bu dünyada oluşan her şey, kendinden evvelki sebepler etkisiyle yönünü bulur. Bu, yaratan Allah’ın ‘’Sistem ve Düzeni’’dir.



Dünya hikmet yurdudur. Her şey bir sebeple, bir vesile ile oluşur. “Âhiret” denilen ölümötesi yaşam ise kudret yurdudur; orada hikmet kuralları, dünya fizik kanunları geçerli olmaz.



İMTİHAN DÜNYASI

Dostlarım, lûtfen şunu aklınızdan çıkarmayın; yaşadığınız olayların sert dalgaları altında gaflete düşüp, şu gerçekten perdelenmeyin;

Biz, eğer “Allah”a iman edenlerden isek, “Allah ahlâkıyla ahlâklanmak” ve bunun gereğini yaşamak için varız!.
 “İmtihan dünyası” demek yanlış bilgilerle, doğru bilgilerin size ulaşması ve sizin doğru bilgileri tercih etmeniz demektir.

Size, en yakınlarınızdan bile yanlış bilgiler doğrultusunda davranış ortaya koymanız tavsiye edilir. Buna zorlanabilirsiniz…

Buna karşı onları kırıcı olarak reddetmeyin! Buna karşı onları kırıcı olarak reddetmeyin! 

“Kusura bakma!... Benim ilmime göre doğrusu budur ve ben yarın orada kendi ellerimle yaptıklarımın sonuçlarıyla karşılaşacağım. Eğer, senin dediğin yanlışsa, seni mâzeret olarak orada ileri süremeyeceğim. Ne olur beni bunun için hoş gör, bağışla! Bırak, ben ilmimin gereğini uygulayayım. Sen de istiyorsan bu bildiğimin gereğini uygula! Neticede her kes gittiği o âlemde yaptıklarının neticesi ile karşılaşacaktır.” deyin.



DÜNYA MI?...

GENELLİKLE İLKEL İNSANLAR YAŞAR ORADA!

-Dünya mı?... Genellikle ilkel insanlar yaşar orada!.. Hayatları, birbirlerine karşı böbürlenme mücadelesiyle, kendilerini üstün görme duygusunu tatmin çabalarıyla geçip gider... Bütün hayâlleri, birbirlerini tahakkümleri altına almaktır!...

-Ama Aynha, sen, geçenlerde Dabaddah ve ona benzeyen birçok kimsenin oradaki varlığından söz etmemiş miydin ?...

-Evet Elf, ama onlar insanların içinde orana vurulursa, Samanyolu’na kıyaslanan dünya uydusu ay gibi kalır!...



“DÜNYALILAR”,

İLKEL BEŞ DUYUYA DAYANAN FİKİR YAŞANTISINDAN

KURTULAMAMIŞLARDIR!

İdepya, Kurgas dize yıldızlarının en yücesi... Dünya bilimine göre ise yıldız bile sayılmaz!... Çünkü, onun maddesel bir yapısı ve görüntüsü hiç yoktur!... 

Dünyalılar, gelişmemiş 5 duyulu yaşantıları îcabı, sadece maddesel yapıya önem veren ve örneğini gördükleri şeye göre, başka şeyler hakkında yargıda bulunan varlıklardır... 

Her ne kadar bazı kısmî gelişme göstermiş bilim adamları, madde ötesinde ışınsal yapıları bulmuş; ve bunların maddesel yapıyı meydana getirdiklerini öne sürmüşse de, toplum henüz ilkel beş duyuya dayanan fikir yaşantısından kurtulamamıştır.



"DÜNYALIK"

Dünyalık, insanın yalnızca ölümötesi yaşama rahatça hazırlanmasını sağlayabileceği kadarıyla insan için önemlidir!.


 İNSANIN İÇ VE DIŞ DÜNYASI
İnsanın bir iç dünyası vardır bir de dış dünyası... 

İç dünyası dediğimiz, kişinin kendini bulduğu hâlidir... 

Dış dünyası ise çevreyle ilişkileridir.
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 DÜNYA SEMÂSI,

MADDEYE DÖNÜK FİKİRLER VE DEĞERLER 
DÜNYASIDIR!

Abbas`a göre; İblis, Cennet muhafızı ve cinlerin başı, aynı zamanda da yakın gök ve dünyanın sultanı idi. Yâni, "insansı"lar devrinde ve öncesinde, yeryüzünde ve dünya semâsında yani maddeye dönük fikirler ve değerler dünyasında, bugünkü tâbiriyle tüm Güneş Sistemi içerisinde yaşayan varlıklar cinlerdi. “İblis” lâkaplı cin ise bütün bunların, hepsinin başıydı.



 DÜNYA SEMÂSININ KAPISI

"Dünya semâsının kapısında..." denildiği zaman, bununla, madde ötesi boyuta geçiş, yani bir başka ifade ile ervâh(ruhlar) âlemine geçiş anlatılmak istenmektedir!


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DÜNYA GEÇİDİNDEN ÇIKIP

ÂHİRETE GEÇMEK

“- Yâ Gavs, dünya geçidinden çık ki, âhırete vâsıl olasın; âhıret geçidinden de çık ki, “BANA” vâsıl olasın!.”

Dünya geçidinden çıkıp da âhırete geçmek, mülk âleminden melekût âlemine girmek demektir!.



DÜŞÜNCE

HER DÜŞÜNCE 

“ALLAH İSİMLERİ”YLE İŞARET EDİLEN KAVRAMLARIN

BEYNİMİZDEKİ BİR TERKİBİDİR!
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 yol verir.. 

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!. 



 BEYİNDE OLUŞAN MÂNÂYI,

“DÜŞÜNCE“ ŞEKLİNDE MÜŞAHEDE EDERİZ!
 Her zerrenin, zâtıyla, sıfatıyla, esmâsıyla ve efâliyle Hakk’tan gayri bir şey olmaması hasebiyle, "beyin" ismi altında da, zâtıyla sıfatıyla, esmâsı ve efâliyle Hakk’tan gayri 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, Hakk'ın 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!

Hangi türden mânâlar, o beyinin oluşumunda ağır basmış ise, daha sonraki yaşamında, artık o beyinden, oluşumuna uygun davranışlar çokça meydana gelir; ki, bunun anlamı da “o kişiye o tür işlerin kolaylaştırılması” olur!..



İÇ DÜŞÜNCE (NİYET)

Bkz. D / Düşünce / Davranışlar, düşünceler istikametinde mikrodalga bedende yerini alır!



İNSANLARDA FARKLI DÜŞÜNCE YAPILARI 
NASIL OLUŞUYOR?
Esas itibariyle, bütün insanlardaki beyinler ana yapı olarak birbirine benzer! Ancak, aldıkları tesirler ve bu tesirlerin beyinlerde çalıştırdıkları bölümlerin farklı oluşu, genelde, insan kelimesiyle tanımlanan bu birimlerdeki farklı davranış ve düşünüş şekillerini meydana getirir.



DÜŞÜNDÜĞÜNÜZ HERŞEY
MELEKİ BOYUTUN SİZDE YANSIMASIDIR!
İnsan organlarının tümünün çalışması dahi dinsel tâbirle melekî tesirledir... Meselâ, “düşünme melekesi” der eskiler... Düşünme dahi melekî boyuta dair bir olaydır... Eğer bir kitabımda "MELEK"ler ile ilgili olarak yazdığım bölümü okursanız, Melek kelimesinin kapsamına giren, atomüstü boyutun tüm birimlerinin gerçekte “melek” diye anlatılmak istenen “boyut varlıkları” olduğunu farkedeceksiniz... 

Dolayısıyla genetik yapının dahi bir melekî kökenli yapı olduğunu değerlendireceksiniz... 

Burada bütün mesele, “melek” kavramını en kapsamlı biçimiyle algılamaktır sanırım...



Meleki etkileri yalnızca 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.

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.



DÜŞÜNEBİLEN EN KÜÇÜK NESNE
 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 DÜŞÜNCE, BEYİNDE BELLİ HÜCRE

GRUPLARI ARASINDA BİR TİTREŞİM VE ELEKTRİK

AKIŞI OLUŞTURMAKTADIR!
Beyinde, ne kelime vardır, ne resim vardır, ne görüntü vardır...

Beyinde her bir anlamın, belli hücre grupları içinde yerleşik belli frekansta bir titreşimi vardır. Beyin hücreleri sürekli titreşim hâlindedir. Bir elektriksel titreşim hâlindedir.

Her bir düşünce, beyinde belli hücre grupları arasında bir titreşim oluşturmakta ve belli bir elektrik akışı oluşturmaktadır. 



 DÜŞÜNCE, 

BEYNİN FİİLİDİR!

Düşünce de beynin bir fiilidir!. Ve kişi, fiîlinden mesuldür, bunun sonucunu kaçınılmaz bir biçimde yaşayacaktır!. 



 DAVRANIŞLAR, 

DÜŞÜNCELER İSTİKAMETİNDE 
MİKRODALGA BEDENDE YERİNİ ALIR!
Sizin tüm davranışlarınız, “niyet” dediğiniz iç düşünceleriniz istikametinde beyin tarafından artı ve eksi diye tanımlayabileceğimiz bir biçimde mikrodalga bedeninizde yerini alır.



 DÜŞÜNCE HIZI, 

IŞIK HIZININ ÜSTÜNDEDİR!

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.



 DÜŞÜNCE BOYUTUNDA 

“ZAMAN” KAVRAMI YOKTUR!
Işık hızına ulaşılan bir ortamda da zaman durur.

Işık hızı ile devam eden olaylar dolayısıyla da orada zaman kavramı olmaz!. 

O nurâni yapıda her şey düşünce boyutunda oluşur. Düşünce boyutunda; “şöyle bir bedenim olsun”, dersin. Derhal bedenin o düşündüğünün şeklinde olur, belirginleşir.

Düşünce boyutu ışık hızından bile hızlıdır!. Düşünce boyutunda zaman kavramı yoktur.



DÜŞÜNÜRKEN 

ZAMANSIZLIĞI YAŞIYORSUN!
Düşünürken ve rüyada kendi özgün zamanını daha doğrusu zamansızlığı yaşıyorsun...

Bunu ya zevkle ya da sıkıntıyla yaşıyorsun...
Zevkle veya mutsuzlukla olmasının sebebi, kabullerin!


 DÜŞÜNSEL BOYUT, 

EBEDİDİR!
Beden boyutu da ebedîdir; biyolojik-ruhsal-nursal beden şeklinde… Bunun yanı sıra, 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.


 DÜŞÜNCE YAPISINI PROGRAMLAYAN NEDİR?
Takım yıldızların insan beyninde meydana getirdiği açılımlar, insanların ‘’istidadı’’ dediğimiz “düşünce yapısı”nı meydana getirir... Düşünce yapısını programlar.



 DÜŞÜNCE DÜNYASINI OLUŞTURAN

TESİRLER

120. günde beyin cevherinin almış olduğu ilk kozmik tesirler o kişinin dinî tâbirle “a’yân-ı sâbitesi”dir! Yâni, sâbitleşmiş ana programı!. Öyle ki, artık bu ana programda asla bir değişiklik sözkonusu olmaz!.
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 âna kadar alınan tesirler kişinin sadece, az önce de belirttiğimiz gibi düşünce dünyasını oluşturan tesirlerdir.

Not: Ceninin gelişme evreleri


İNSAN, 

SONSUZU DÜŞÜNMEYE YÖNELİK 

BİR KAPASİTEYLE YARATILMIŞTIR! 

 “Kalpler ancak ALLAH ZİKRİ İLE TATMİNE ULAŞIRLAR”
buyuruluyor. Niye? ..

Çünkü insan, sonsuzu düşünmeye yönelik bir kapasiteyle yaratılmıştır ve sonsuzluk-sınırsızlık ise ALLAH'ın vasfıdır!.
“Lâ uhsiy senâen aleyke ente kemâ esneyte alâ nefsik” diyen Rasûlullâh aleyhisselâm;
“Sana hakkıyla senâ (övgü) etmem mümkün değilidr; ancak sen kendini hakkıyla bildiğin için, kendi kendine senâ edersin” itirafında bulunurken sonsuz-sınırsız yüce Zât'ın kesinlikle kavranamayacağına işarette bulunmaktadır...

Bu durumda bize düşen ne oluyor?..

Bize kendini tanıttığı nisbette O'nu tanımak!.

O'nun aynasında, kendimizi seyredip tanımak!.

Kendimizdekilerden, O'nun sonsuz sınırsız kemâlâtına, yüce özelliklerine, hikmetlerine, hayran kalmak!.

“Allahım, hayretimi arttır” diye DUA eden Rasûl aleyhisselâm bu husus hakkında bizi uyarıyordu herhalde...



 İNSANIN DÜŞÜNSEL YANI…

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 bedenle-bilincin bütünü olarak yaşamına devam eder.



TANRI KAVRAMINA DAYALI DÜŞÜNCE 

 TÜM YANLIŞLARIN TEMELİDİR!

Fark ediniz ki…

Tüm yanlışlarınızın temelinde Sistem ve Düzeni “OKU”yamamak; “tanrı” kavramına dayalı düşünmek; vehminizin varsayımlarıyla hayâli beklentiler içinde; yani bir tür mucize umutlarıyla yaşamak yatmaktadır!
Fark edemezsen bu yaşına rağmen taşın sert olduğunu, ateşin yaktığını, suyun boğduğunu; yani sistem ve düzenin ne olduğunu; o zaman benim gibi olgunluk sembolü olursun, ateşin boğup, suyun yaktığını anlamış(!) bir halde!!!.

Neyi hakkettiğini anlamak istiyorsun, yaşantına bak!. 


 ''İNSAN GİBİ DÜŞÜNEN TANRI'' SANISINDAN,
"ALLAH GİBİ DÜŞÜNEN İNSAN'' ANLAYIŞINA
İnsanlar, yüzyıllardır, yaşadıkları şartlara ve edindikleri fikrî altyapıya dayalı olarak, kendileri gibi düşündüğünü tasavvur ettikleri “Tanrı varsayımı” peşindeler!.
Meselâ, uyuması ya da uyuklaması söz konusu olan, dalgınlığı anında, o farkında olmadan bir şeyler vukû bulan bir “TANRI”!

Böylesine ilkel düşünen insanlara cevaben, uyuyan ya da uyuklayan bir “tanrı” olamayacağı vurgulanıyor Kurân’da...

Şimdi düşünün ki, binlerle yıllardır insanlar, hep kendileri gibi düşünen, kendileri gibi değerlendirme yapan ve yargılayan bir TANRI tasavvur ve varsayımıyla yaşarken... Arada çıkan bazı Hakikat ehli kişiler, işin böyle olmadığını vurguluyorlar aldıkları vahiyler ile...

“Allah kulu” yani “Abd-ı Allah” ifadesindeki inceliği anlamayıp, bunu tanrının yeryüzündeki bir tâbisi gibi düşünen ilkel anlayışı kıta nasıl anlatabilirsiniz; “Allah KULU”nun, hakikati olan esmâ-sıfat boyutunun kapsamı ve gerekleriyle Allah’ın dilediği kadarıyla yaşamakta olan Zât, olduğunu!...

‘’Allah KULU”nun, Hazreti İsa dilinde, “Sen insanca düşünüyorsun, Allah gibi değil” şeklinde ifade bulan uyarısının dışında olarak; Allah gibi, mahlûkatı değerlendirdiğini nasıl fark ettirebiliriz anlayışı sınırlı olanlara?

Oysa insanın macerası, bu ikisi arasındakinden başka bir şey değildir!.
“İnsanca Tanrıdan; Allah KULU’na”!. 
Her ferd, bu tanımlama içindeki bir basamağı oluşturmak üzere vardır... Yaptıklarıyla, düşündükleriyle ebeden oturacağı bu basamağı, şu dünya hayatında kendine hazırlamaktadır.

Eğer kişi, bu cümleyi duyduğunda içinde bir heyecan, bir ürperti hissetmiyorsa, bırakınız onu kendi hâline; bir et-otobur olarak yaşamına devam etsin, yalnızca birkaç organının zevkiyle tatmin olsun!... Masal gibi de bu anlatılanları dinleyip, sonra gene günlük eğlencesine dönsün!.

“İnsanca TANRI’dan; Allah KULU’na” macerasının neresindeyiz?

Bunu sorgulamayı önemli ve değerli bulan dostlarıma Selâm olsun!. 



 
ÇÖZÜLEMEYEN DÜŞÜNSEL SORUN

 Çözemediğin düşünsel sorununun yanında mutlaka “GÖRE” vardır!.



DÜŞÜNÜ KANSERİ
Sizin kafanızdaki “Tanrı” anlayışı tamamen yıkılmadan “Allah” kavramı size anlatıldığından; siz, bu kavramı alıp, kafanızdaki “Tanrı” anlayışına enjekte ediyorsunuz. Kafanızdaki “tanrı” anlayışı gitgide büyüyor. Bu ise, çok tehlikeli ve devamlı gelişen bir düşünü kanserine dönüşüyor!.

İşte bu yanlış “tanrı” baba(!.) anlayışını yıkmak için, “Sistemde merhamet var mı?.” sorusuna cevap bulmak gerek!.

Allah’ın merhametinden, rahmetinden bahseden bunca âyet ve hadis varken; nasıl olur da, su kenarına susuzluğunu gidermek için gelen mâsum bir ceylanın kafasını, bir timsah suyun içinden fırlayarak hiç acımadan, koparıyor?. Ya da mâsum ve etrafına zararı dokunmayan bir geyiği bir leopar parçalayarak yutuyor... Bir düşünün!.

İşte bunlar olurken, nerede RAHMET?. Kime, hangisine RAHMET olunuyor?.
Sistemde geçerli gerçek, “güçlünün güçsüzü yok etmesi”dir!.
Güçlü, güçsüzü yiyor, parçalıyor, yutuyor!.

Eğer tüm bunlar oluyor ve hâlen Allah’ın rahmetinden, merhametinden bahis olunuyorsa, nedir “Allah’ın rahmeti”?. 

Bu bizim anladığımız gibi bir rahmet mi, yoksa başka bir şey mi?.


SİSTEMLİ DÜŞÜNCEYE YÖNELEN,

AKILDIR!

Zekâ, fikirlerle uğraşırken; akıl, sistemli düşünceye yönelir!.



 “SİSTEMLİ DÜŞÜNCE”DE

 ÇELİŞKİ YOKTUR!
Adamın biri Mısır’daki piramitlere özenmiş, getirtmiş taşları bahçeye tam tekmil göstermiş millete işte piramit diye!. Piramit görmemişler de kabullenmişler taş topluluğunu piramit diye... Sonra bir piramit gören demiş ki, “Bunlar piramitin taşları ama piramit denmez bunlara... Bunları istifleyip düzenlemek gerek...”
Bilgisayarda da çeşitli dosyaları toplayıp bir Windows’u oluşturamaz ve çalıştıramazsınız... Onun kendini “setup” yapması yani bir bir piramit gibi alttan zirveye kendini düzenlemesi gerekir...

"Allah" isminin işaret ettiği mânâyı kavramadan, bu kavrayışa dayalı düşünce sisteminizi oluşturmadan, konuların TAKLİDİNDEN TAHKİKİNE geçmenize asla imkân yoktur!..
Seyir ikidir; 
Âfâki ve Enfüsi seyir.
Enfüsi seyir tamam olmadıkça, kişide piramitin tepesine çıkıp, oradan aşağıya bakmak mümkün olmaz...
Kendi cebindekinden söz et bana, dediklerinde, cebinizde ne var baktınız mı hiç?...

Falancanın dediğine göre cebiMde şu varmış!...

Bu cevap sonrasında sizi nasıl değerlendirir o soruyu soranlar; düşündünüz mü hiç?...

Argoda bir tâbir vardır, “paran kadar konuş!” derler... Ya, “cebindeki ilmin kadar konuş“ derlerse ne yapacağız?... Dönüp dolaşıp, “falancanın dediğine veya falanca yerde yazılı olana GÖRE böyleymiş“ diyerek imtihanı geçeceğimizi mi sanıyoruz!...

Kabre girenlere sorulan sorulara, münâfıkların verdiği cevap olarak Hadislerde şu açıklama vardır: 

Duyduğuma göre Rabbim Allah’mış; Muhammmed Rasûlullah’mış; kitabım Kur’ân...

Okuyup ne olduğunu anlamadığın şeyi nasıl tasdik veya red edersin ki?... 

İçindeki vurgulanmak istenen mânâyı anlamadıkça, kitabın sayfaları veya kapağı mıdır, senin kitap sahibi olman demek?...

Görmediğine nasıl şehâdet edip yani şahitlik yapıp, “Eşhedü”yü söyleyebilirsin?...

İlim odur ki, günlük yaşamında seni kendi doğrultusunda yaşatır... PC‘de harf kaybolmadan bilgiler saklanıyor, ama insan demiyoruz, ona!...

Dünyadan a'mâ olarak ayrılmak, “idrâk körlüğü” olduğuna göre; bilgimiz ne kadarıyla beynimizde "set up" oldu?...

Sanırım ana problem, aldığımız ilim programını set up yapamamamız! Yani sistemli düşünemememiz!... 

Bu yüzden de konuşurken veya düşünürken çelişkilerimiz bitmiyor!... 

Bu açıdan bakarsak geçmiş olaylara, onları dışardan bakarak deşifre edebilir miyiz; yoksa kendimizi o olayları yaşayanların yerine koyarak mı anlamaya çalışmalıyız?... 



İNSAN, “SİSTEMLİ DÜŞÜNCE” SONUCU
ÇELİŞKİLERİNİN BİTTİĞİ NİSBETTE DİNGİNLEŞİR!
Beşeri kanun ya da düzenlemeler, pek çok toplumda, “sisteme” göre düzenlenmediği için, zorlamaları beraberinde getirir ki, bu da ya bireysel çıkarlara dayanır, ya da şartlanmışlığa!.

İnsan bunları aşabildiği ölçüde kendi hakikatına yönelebilir...

Ve sistemli düşünce sonucu çelişkilerinin kalktığı nispette dinginleşir!.


 EVRENSEL DÜŞÜNCEYE
AÇILMA KAPASİTESİNE SAHİP OLANLAR
Kişide akıl varsa ve akılla yaşıyorsa, ölüm ötesi yaşamı düşünme ve evrensel düşünceye açılma kapasitesine sahiptir. 
Bununla ölüm ötesi yaşam gerçeğine göre kendisine bir rota çizer ve ona göre fiîller, davranışlar ortaya koyar.



EVRENSEL DÜŞÜNME KAPASİTESİNE

ULAŞAMAMIŞ OLANLAR

Evrensel düşünme kapasitesine ulaşmamış insanın, "yöresel şartlanmaları ve değer yargıları" olan insanın, Hz.Muhammed'i anlaması ve değerlendirebilmesi asla mümkün değildir!.



 “ALLAH GİBİ DÜŞÜNME“
“ALLAH AHLÂKIYLA AHLÂKLANMAK“TIR!
"ALLAH gibi düşünmek" der Hz.İsa aleyhisselâm…

Bununla, Allah Rasûlü`nün; 

"Allah ahlâkıyla ahlâklanın" 

işareti aynı şeydir! 

Bu işaretler hep, bizleri bulunduğumuz toplumun şartlanmalarından ve değer yargılarından arınarak, Allah`ın varlığı değerlendirişi gibi değerlendirmeye yönlendirmektedir.
Bütün bunların gerçekleşmesi ise, yalnızca beyin kapasitemizin arttırılması ve bu kapasitenin gerçek ilimle değerlendirilmesiyle mümkün olur..

İlmi değerlendirmenin yolu da insanın yeni öğrenmekte olduğu her şeye önyargısız ve objektif olarak yaklaşmasından geçer!
KOZAYI delip, dışarıya bakmak! Yeni düşüncelere açık olmak! 
"DÜN" KOZASINDAN ÇIKABİLMEK!


 ALLAH GİBİ DÜŞÜNEN,

SÂFİYE NEFS NOKTASINDA 

KENDİNİ TANIYABİLENDİR!

"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"!
Bu mertebedeki bakışa İsa aleyhisselâm da şöyle işaret etmiştir:

"Sen insan gibi düşünüyorsun, Allah gibi değil"!
Evreni var eden Mutlak Varlığın ilmi ile, algılananları değerlendirmek; anlamında kullanılan bir ifade.

Şunu hatırlayalım ki, varlık âleminde ne görüyorsak, ne algılıyorsak, ne düşünüp tahayyül ediyorsak, bütün bunların hepsi de "Allah" ismi ile işaret ettiğimiz yüce Zât`ın ilmi ve kudreti ile, ilminde, esmâsındaki mânâların açığa çıkması sûretiyle meydana gelmede... 

Yani, her şey, "şey"in varlığı, isteği, iradesi dışında; evreni meydana getiren Zât`ın, ilmi ve iradesi istikametinde oluşuyor.

Bütün algılanan zıtlar aynı Tek kaynaktan meydana geldiğine göre, O Tek kaynak, bütün bu zıtların fevkindedir!

Esasen, kâinatta, mevcudatta "zıt" yoktur! Çünkü, Allah`ta zıt yoktur! "zıt" kavramı bize göredir!

 

 ALLAH GİBİ DÜŞÜNEBİLMENİN EŞİĞİ, BASAMAĞI;

“EVRENSEL DÜŞÜNEBİLMEK”TİR!

Allah’ın yaratmış olduğu bu sistem, Allah’ın yaratış amacına uygun olduğu içindir ki MUTLAK MÜKEMMELdir! Yani içinde yaşadığımız âlem, sistem, evren, düzen; varediliş amacına uygun olarak meydana geldiği içindir ki MUTLAK MÜKEMMEL’dir!
Her ne olmuş ise, yaratılmış ise, varedilmiş ise; o, varedenin amacına uygun olarak meydana geldiği, için mükemmeldir.

Biri diğerine göre değerlendirmekse, yanlıştır!

Bu olaya Hz.İsa, 

“Sen insan gibi düşünüyorsun, Allah gibi değil. Allah gibi düşünmeye çalış!” sözüyle işaret etmiştir.

Kişide HALİM isminin mânâsı açılmazsa; Allah’ın bu varlığı, nesneleri, birimleri varediş hikmeti farkedilemezse; yaşamda pek çok eksik yanlış kusurlu hatalı şeyler görülür. Bu, bize göre değerlendirmeden dolayıdır. 
“Bize göre”nin tabanında da, yetiştiğimiz çevrenin şartlanmaları, ana-baba, okul, sülâle, yetiştiğin köy, kasaba, şehir... her neyse oranın şartlanmaları yatar. 

Bugünlerde bir tâbir var: “Evrensel düşünmek”

İnsanın beşeri değer yargılarından, çevresel değer yargılarından arınabilmesi çok güçtür. Bu, “evrensel düşünme”yi gerektirir, en azından!.

“Ben burda yetiştiğim için bu olaya böyle bakıyorum ama eğer burda değil de falanca ülkede, Çin’de, Hint’te, Güney Amerika’da, Alaska’da dünyaya gelseydim hâlâ böyle düşünüp bu olayı böyle değerlendirecek miydim?” diye o konuyu ele alırsak, alabilirsek; işte o zaman “ Evrensel Düşünme”nin yolu açılır. 

Yani Allah gibi düşünmenin eşiği, basamağı; Evrensel düşünebilmektir! 

Eğer bir insan evrensel düşünemiyorsa Allah gibi hiç düşünemez! 

Allah gibi düşünen, zaten doğal olarak Evrensel bakış açısına da sahiptir!.

 “Mevlâna düşüncesi”, bugünün insanları için Evrensel bakış açısı gibi kabul edilirse de, esasında Allah gibi düşüncenin insanlar tarafından algılanış biçimidir. 



 DÜŞÜNMEYENİN AHLÂKI OLUR MU?

"Allah gibi düşünen insan" cümlesini eleştiriyor AHMAK!

"Allah ahlâkıyla ahlâklan" olur da, 
"Allah gibi düşün" niye olmaz???

Hele hele... Allah gibi düşünmeden Allah ahlâkı edinilir mi?
Düşünmeyenin ahlâkı olur mu?
Ahlâk bir düşünce sisteminin sonucu değil midir?



 “ALLAH GİBİ DÜŞÜNMEK”,

 “ALLAH GİBİ DEĞERLENDİRMEK”TİR!

Allah’ı ancak esmâsı kadar tanıyabilmek mümkündür!
"Allah’ın ahlâkıyla ahlâklanmak"tan mânâ; rubûbiyetin meydana getirdiği sendeki rubûbiyet sırlarından, rubûbiyet kemâlinden oluşan, “nefis” adını verdiğin nesnede, ilâhî hükümlerin mânâsını âşikâre çıkartman demektir! 

Değişik ilâhî isimlerin mânâsını âşikâre çıkartmak, “Allah’ın ahlâkıyla ahlâklanmak” demektir.

Birimsellik duygu ve değer yargılarından arınmak; Allah gibi düşünüp, Allah gibi değerlendirmektir! 
Olabildiğince Allah’ın esmâsı’nın özelliklerini cem edip, o gözle âlemleri ve içindekileri değerlendirmektir!



 DÜŞÜNSEL KİŞİLİĞİNDEN ARINMADAN 

“ALLAH GİBİ” DÜŞÜNEMEZ;

“SİSTEM” VE İÇİNDEKİLERİ DEĞERLENDİREMEZSİN!

 (Soru: Olayların oluşumunu da Zât'ın Sıfat ve İsimlerinin tecellisi olarak mı algılamalıyız?... Evet ise, birbirine neden olan olaylar arasında olduğu gibi, bu İsim ve Sıfatlar arasında da bir oluş sistematiğinden bahsedilebilir mi?)

İsim ve Sıfatlar arasındaki ayırım bize göredir!.

Sen kendinde bugüne kadar hangi isim ve sıfatların ayırımını ve tasnifini yaptın?...

"ALLAH” ismiyle işaret edilenin çeşitli özelliklerini farketmemiz için böyle sembolik bir tasnif yapılmıştır!.

O tasnifte, yani isimde, yani şeklinde, yani olayın görüntüsünde kalmayıp, onları ortaya koyanın bakışıyla varlığı değerlendirmek gerekir!. 

Düşünsel kişiliğinden arınmadan, "Allah" gibi düşünemez, değerlendiremezsin!. "

"Allah ahâkıyla ahlâklanın" uyarısının anlamı çok çok önemli ve değerlidir...

Sen kendini aynada gördüğün, ya da bir ruh olarak-kişi olarak kabullendikçe, bu dediklerimin oluşması kesinlikle mümkün değildir...

Kur’ân insanlara pek çok şeyi sembollerle anlatırken; tasavvuf ise baştan sona, sembol ve mecazdır!.

Ricâlullah, kişiye baktığı zaman, onun mukallid oluşunu tasavvuf konuşmasından anlar!... Çünkü mukallid -taklitçi-, sembollerin işaret ettiği gerçekleri farketmediği için, sembollere hakikat gibi sarılıp, sahip çıkıp; masallamada devam eder!... Sembollerden geçip ardındaki gerçekleri anlamaya çalışın ki, mukallidan sınıfından çıkma şansını elde edebilesiniz!.

Bunu fazla uzatıp, sizi sıkmayayım... Sembollerden geçip ardındaki gerçekleri anlamaya çalışın ki, mukallidan sınıfından çıkma şansını elde edebilesiniz.


 “DÜŞÜNÜR“ İLE 

DİĞER İNSANLAR ARASINDAKİ FARK

Değerli Dostlarım…

Allah’ın bu fakîre fark ettirdiklerine göre…

Bugün çok büyük bir çoğunlukla Kutsal Kitabımız Kur’ân-ı Kerim’i, Allah Rasûlü’nü ve İslâm Dini’ni maalesef çok yanlış yorumlamaktayız…

Bu yanlışımızı da, her konuyu birbirinden kopuk olarak ele aldığımız; mevcut doneleri bir sistem içinde, birbirine bağlı olarak incelemediğimiz için farketmemekteyiz!.

Düşünür ile diğer insanlar arasındaki fark da buradadır.

Düşünür için, hiç bir konu kendi başına ele alınmaz!… Mutlaka, o konu, onu çevreleyen konular içinde ve onlarla bağlantılı olarak ve hep birlikte ele alınmalı ve değerlendirilmelidir.

Tıpkı bir puzzle gibi, her parça kendi yerini bularak sonuçta tek bir resmi ortaya çıkartmalıdır.

Düşünür olmayan içinse, -etiketi ne olursa olsun-, önemli olan; o tek resmi meydana getiren yüzlerce veya binlerce parçayı bir kutunun içinde toplamaktır!. O, sadece elindeki küçük görüntüyle yetinir; ve hattâ toplamda açığa çıkan tek resimden bahsedeni tekfir bile edebilir.

Bu arada parçaların birbiriyle uyumsuzca yanyana koyulmasını yanlış bulan sınırlı akıllılar da, resmi suçlar, hiç bir şeye benzemiyor, ne saçma derler, elindeki puzzle değerlendiremeyenler yüzünden!.



DÜŞÜNEN BEYİNLER 

KURÂN’I VE ALLAH RASÛLÜ’NÜ 

ZAMANÜSTÜ EVRENSEL BOYUTTA DEĞERLENDİRİRLER!

Bkz. D / Din / Din, iki tür inananına hitâp eder


DÜŞÜNCE UFKUMUZU MADDE SINIRLARININ
ÖTESİNDE BOYUTSAL DERİNLİĞE
ULAŞTIRABİLİYOR MUYUZ?
Şunu artık kesin olarak bilmeli ve idrâk etmeliyiz ki; kuantsal yapı boyutundan, “madde” adını taktığımız “beşduyu boyutu”na, ve daha "ÜSTMADDE" boyutuna kadar, her terkipsel yapının, kendine özgü bilinci ve değerleri mevcuttur!... Biz, bu gerçeği idrâk ettiğimiz ve üzerinde araştırmalarımızı sürdürdüğümüz ölçüde, bu bilinç birimleriyle iletişim kurma imkânına sahip olabiliriz. Dar görüşlülüğün ifadesi olan inkâr ise, evrende kör bir bilinç olarak yaşamaktan başka bir şey kazandırmaz.

Geniş ve kapsamlı düşünen insana yakışan şey, inkar değil, bilimsel düşüncedir.

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.. 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...

Öyle ise, düşünce ufkumuzu madde sınırlarının ötesinde, boyutsal derinliğe ulaştırabiliyor muyuz?... 



DÜŞÜNCE GÜCÜNÜN SONSUZLUĞU

“İNSAN ve SIRLARI” isimli kitabımızda DUA'nın beyin gücüne dayandığından, zîra, beynin ilâhî güçle techiz edilmiş, donatılmış bir yapı olduğundan bahsetmiş ve bunun sisteminden söz ederek; gerekirse, insanın beyin dalgalarıyla silâhları dahi geçersiz kılabileceğini yazmıştık 1986 yılında..

Bakın inançsız Ruslar dahi beyni nasıl değerlendiriyor bugün:
11 Haziran 1991 tarihli Sabah Gazetesinin 8. sayfasında yayınlanan şu haberi dikkatle okuyalım:

“GELECEĞİN SAVAŞLARI TELEPATİK OLACAK

Rusya’nın ünlü bilim adamı Vlail Kaznatcheev, insan beyninin telepati yoluyla savaşları etkileyebileceğini belirtti. Prof. Kaznatcheev, dâhilerin çalıştığı, Novossibirsk Akademisi bünyesinde kurulan özel bir laboratuvarda çalışmalarını sürdürüyor.

MOSKOVA-Rusya Bilimler Akademisi'nin en saygın üyelerinden biri olan Profesör Vlail Kaznatcheev insan beyninin, bedeninin bulunduğu noktanın çok uzağında yer alan, insanlar, düşünceler ve elektronik donanımlar üzerinde etkili olabileceğini belirtti.

Birçok kişi tarafından deli saçması olarak nitelendirilen bu görüşü ispat etmek için yoğun bir çalışmaya giren Kaznatcheev, ülkesi Rusya’da büyük ilgi görüyor. 

Kendisine Rusya dâhilerinin yetiştirildiği Novossibirsk Akademisi bünyesinde her türlü donanıma sahip bir laboratuvar ve araştırmalarında yardımcı olacak asistanlar tahsis eden hükümet, Kaznatcheev'in araştırmalarından çok şey bekliyor.

KGB koruması

Kaznatcheev'in araştırmalarının en büyük özelliği insan beyninin telepatik gücünü bir silâh olarak kullanmaya çalışması. Ona göre sırf düşünce gücüyle bilgisayar sistemlerini, havaalanlarının radarlarını hattâ modern teknolojinin geliştirebileceği her türlü silâhı etkisiz kılmak mümkün.

Bu araştırmaları son derece yakından izleyen ve denetleyen hükümet, Kaznatcheev'in CIA tarafından kaçırılmasını engellemek için KGB'nin en yetenekli ajanlarını seferber etmiş durumda. Ünlü bilimadamı görüşlerini çok basit örneklerle açıklıyor:

“Eğer çalıştığınız bilgisayar âniden arızalanırsa suçu üretici firmada aramayın. Sizin stres içinde olmanız, ya da çalışırken biraz da olsa sinirlenmeniz aletin teknik donanımını etkileyebilir. Çünkü sıradan bir insan beyni, en üstün bilgisayardan daha güçlüdür ve insan bazen farkında olmadan doğanın kendine verdiği güçleri kullanabilir.“

Kaznatcheev'e göre eğer insan çok uzun zamandan beri görmediği birini yoğun olarak düşünürse ve o sıralarda ondan bir telefon, ya da mektup alırsa bu şans olarak nitelendirilmemelidir. Bu doğrudan, insanın yoğunlaştırdığı düşünceleri ile düşündüğü kişiyi etkilemesidir.

Kaznatcheev, son olarak Rusya televizyonunda katıldığı bir programda laboratuvarında bulunan bir bitkiyi uzun uzun gösterdi ve programı izliyenlerden 1 saat süreyle sadece bu bitkinin gelişimini düşünmelerini istedi. Sonuç gerçekten şaşırtıcıydı, bitki çok kısa zaman zarfında akıl almaz bir gelişme sergiledi.

İşte Kaznatcheev'in araştırmalarının temelinde de, düşünce gücünün sonsuzluğunu yakalamak yatıyor.

İnsanın bilinçaltına ulaşmayı amaçlayan parapsikolojiyi bilimle birleştirerek araştırmalarını sürdüren Kaznatcheev, bulgularının düşmanın teknik donanımını felç etmek açısından ileride çok önemli sonuçlar vereceğini, ancak bunun bir silâh olarak değil, savaşları engelleyecek caydırıcı bir etken olarak kullanılmasından yana olduğunu belirtiyor.”

İşte bu yüzdendir ki, DUA insana bahşedilmiş en mükemmel güç olarak tanımlanabilir.



 DÜŞÜNCE YOLCULARI,
BASİRETLERİYLE TESBİT EDERLER Kİ…
Tasavvuf erenleri, tasavvuftaki yolculuğu, “başladığı noktaya gelen daireyi tamamlamaktır” diye târif etmişlerdir.

Bireysellik ve birimsellik noktasından hareket eden düşünce yolcuları, aşama aşama “eşyâ(“şey”ler)nın hakikatine ilerleyerek, her şeyin TEK’ten varolduğunu müşahede ederler. Bu boyutta, basîretleriyle tespit ederler ki, hakikatleri itibariyle, çokluk yani kesret mevcut olmayıp, varlık TEK’ten ibarettir. Ne kendileri ne de çeşitli boyutlar ve evrenler hiç varolmamıştır!.. Böylece yarım daire tamamlanmış, “fenâfillah” gerçekleşmiş olur... Bunun biraz ötesi de vardır ki, onu burada dillendirmenin gereği yoktur.

2. yarım dairenin yolculuğu kolaylaştırılmış olanlar ise burada kalmayıp, fıtratları gereği olarak seyirlerinde devam ederler... Bu defa TEK’in İlim sıfatının, “Mürid” ismiyle işaret edilen İrade sıfatı aracılığıyla Kudrete dönüşerek, kesrete ait ilmî sûretleri meydana getirdiğini; bu ilmî sûretleri hâvi mücerred melekin, kendisinden açığa çıkma mahalli olan “RUH” adlı müşahhas meleğe dönüştüğünü, bundan meydana gelen “hamele-i arş” denen müşahhas meleklerin varlığını, ve boyut boyut bunlardan meydana gelen diğer müşahhas melâikenin varlıklarıyla evren içre nice evrenlerin ve sâir varlıkların oluşumunu müşahede ederler. Nelerden nelerin nasıl meydana geldiğini, hangi müşahhas melek(kuvve)lerin hangi kuvveler-varlıklar şeklinde açığa çıktığını seyrederler. Seyredenin, gerçekte kim olduğunun bilincinde, varlıksız olarak!.. 



 TÜM DÜŞÜNCELERİNİZİ BEYİN

KAPASİTENİZİN KUVVETİ KADARIYLA

DÜNYA ÜZERİNDE YAYINLIYORSUNUZ!

Kişinin beyin kapasitesi ne kadar güçlü ise, yayını ve "dua"sı da o nisbette tesirlidir... Yalnızca konuştuğunuzda değil düşündüğünüzde dahi tüm düşüncelerinizi beyin kapasitenizin kuvveti kadarıyla dünya üzerinde yayınlıyorsunuz.. Ve bunlar, aynı frekanstaki bir beyin tarafından “içime doğdu!” gibisinden algılanıp değerlendiriliyor. Bir kısım mânevî görevlilerin yâni "irşad kutuplarının" tasarrufu bu yöndendir! 

"Feyiz" denen şey dahi güçlü beynin yaydığı ya da yönlendirdiği dalgalarla kişinin beyninde yaptığı açılımdır.



SAF GERÇEĞİ ALGILAYABİLMEK İÇİN

HERŞEYİN NEDENİNİ, OLUŞ SİSTEMİNİ, 

GEREKÇELERİNİ DÜŞÜNMELİSİNİZ!

Bugün de dünün sonuçlarını yaşamaktayız!. Tıpkı, yarın da bugünün sonuçlarını yaşayacağımız gibi!. 
Öyle ise yaşadığımız gün, her ne kadar bugün gibi ise de; gerçekte biz dünün sonuçlarını yani dolayısıyla dünü yaşamaktayız bugün!. 

Bu durumda, yarın pişmanlık duymayacağımız bir bugün yaşamak istiyorsak, bugünümüzü çok iyi değerlendirmek zorundayız!.. Dünle vaktimizi boşa harcamak yerine…

Geçen sohbette bir kelime üzerinde durmuştum...

"NİYE"...
Bu kelimenin önemini çok iyi anlamalıyız dostlar!.

Bir arkadaş bir şeyler anlattığı zaman, hemen cevabını yapıştırıveririz; hattâ sözünü yarıda keserek!..

Oysa bu davranış gelişmemişliği gösterir...

Önce o arkadaşımızın ne demek istediğini çok iyi anlamak gerekir... Bu da "NİYE" kelimesiyle olur!.

Yani böylece, onun anlattığı olaydaki düşünce şeklinin gerekçelerini anlamış oluruz.

Birçok ifade bize ilk anda yanlış gibi gelebilir...

Oysa gerekçesini dinlediğimizde, karşımızdakine hak vermek zorunda kalırız...

İşte karşımızdakine ne kadar çok "niye?" kelimesini sorarsak, konuyu o kadar derinliğiyle anlar ve yanlış yapmaktan-yanlış yargıda bulunmaktan kendimizi korumuş oluruz!.

Esasen insana yakışan en güzel davranış, düşünmektir!... Her konunun nedenini, oluş sistemini, gerekçelerini...

Hayatta hiç bir konuya kişisel gözle yaklaşmamak gerekir, saf gerçeği algılayabilmek için!.

Objektif ve global bakış açısı gereklidir, iyi değerlendirebilme yapmak için.

Bir yöreye, bir ülkeye, bir topluma GÖRE olan gerçeklerden değil, evrensel sistem içindeki yeri itibariyle o konuyu değerlendirmek önemlidir!.
Kozanızdan kurtulmak istiyorsanız, her şeyin hikmetini, oluş sistemini; hangi oluşların o şeyin olmasına yol açtığını düşünmeye çalışıp, sonra değerlendirmenizi yapın!.

Hikmete erdikçe, “Sistem”in öyle gerçeklerine yaklaşacak ve onları fark edeceksiniz ki, artık sınırlı ülke vatandaşı kişiliğiniz yanı sıra sınırsız evrensel gerçekler vatandaşı kişiliğine de yaklaşacaksınız!.



ÖZ’ÜNDEN ÜRETEBİLMEK İÇİN 

DÜŞÜNMEK GEREKİR!

Toplumun robotu "insan" olmaz!..
İnsan yolunu kendi aklıyla seçmelidir!... 
Bunun için de ilim elde edip; aklı ile kendi yolunu kendisi çizmek zorundadır!..
Söylenenleri tekrarlamak ve nakletmek, insanı "insan" yapmaz!..
İnsan, özünden ürettikleri kadarıyla insandır!..
Lokomotif olun, vagon değil!...
Bunun için de tek şart, düşünmesini öğrenmektir!... Ezberciliği terktir!... 
Konuşmadan önce düşünün; bu cümlede şu kelimeyi söylersem, neler anlaşılır; bu kelimeyi kullanırsam neler anlaşılır diye!..
Her an ne yaparsan yap; niye yapıyorum, sorusunu sormaya alıştır kendini!..


 SORU SORMAK,

 DÜŞÜNCENİN SONUCUDUR!

Soru sormak, düşünce ve muhakemenin sonucudur.. Soru soran toplum insanca yaşamaya başlar!. 



 DÜŞÜNCENİN MEKANİĞİ NEDİR?

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! 


NUR PERDELERİNİN MEYDANA GETİRDİĞİ

DÜŞÜNCELER

"Âlemler" isminin müsemmâsı da O`dur! Çünkü gayrısı yoktur!
"Lâ mevcûda illâ Hû" demek, "mevcûdat yoktur, O vardır", demektir! 
Yoksa, mevcudat vardır da, işte o mevcut olan şeylerin toplamı O`dur, demek değil...
"O ve O`ndan meydana gelmiş bir âlemler" müşahedesi, perdesi kalkmamış olan kişideki, Nur perdelerinin meydana getirdiği düşüncelerdir.



DÜŞÜNEMEYEN İNSANIN PERDESİ…

“İSİMLER”!

İnsanların, düşünemeyen türünün perdesidir “İsim”ler… 

Düşünemeyen insanlar, “isim”lere takılır ve orada kalır!… İsim ile işaret olunan “Kavram”lar onlar için çok bir şey ifade etmez… 

O “ismin” işaret ettiği anlam ya da kavramı, herkes, kendi kafasında, diğerinden bir başka türlü anladığı için de, hiç bir ortak sonuca varılamaz… 

Oysa akıllı adamlar tartışırken, önce “kavram”da mutâbakat arar; sonra o kavrama işaret eden çeşitli isimleri bire indirgerler. 
Yaşamda, akıllı insanlar için daima önemli olan, “kavram”dır; “işlev”dir!.
Eğer, hâlâ isimlerle, lâkap ve ünvanlarla uğraşıp; “kavram” ve “işlev”i değerlendirerek, ona göre sonuca gidemiyorsak; İki sağırın banka diyaloğu devam ediyor demektir. 



 
 “İSİM” PERDESİ KALKMAYAN, 

SAĞLIKLI DÜŞÜNEMEZ!
İsimlerle nereyi yakalamağa kalkarsan, oradan eli boş çıkarsın!.
Ne zaman o isimle O'nu kayıt altına alırsan, yalnızca bilincini kayıtlamış olursun!. 

Hangi anda hangi boyutta nasıl açığa çıkarsa, algılayana göre; orada bir isim yaratılır!. 

İsim perdesi kalkmayan sağlıklı düşünemez!.

İsimler bize yolda ışık tutan fener gibidir... “Allah” adıyla anılanın isim ve sıfatları dahi, bizim düşünmemiz dilendiği biçimde bize bildirilmiştir ki; bildiren, bildirdiklerinden MÜNEZZEHTİR!.
İsmi terketmeden resme eremezsin!.

Tasavvuf mecazdır...

Tasavvufun "vuf"una eremezsen, "tasa"sında kalırsın!. 

Allah isimlerinin dahi mecaz olduğunu ve bu mecazların neye işaret etmek istediğini bilmiyorsan, "ZÂT" kelimesi de bir isim olarak şuurunu işgal etmez mi acaba?... 


DÜŞÜNCE SİSTEMİMİZ

GÖZ ARACINA TÂBİ OLDUĞU İÇİN 

ÖZGÜR DÜŞÜNEMİYORUZ

 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 evrendir! Atomaltı boyut, evrenin gerçek yapısıdır!

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



 ÖZGÜR DÜŞÜNCE

"Özgür düşünce" tabanında yetişmemiş; verileri, şartlanmalarıyla değerlendirme zorunluluğu içinde kalanlar, apaçık gerçekleri göremezler ve kavrayamazlar.

İnsanların veya Evliyaların arasındaki mertebe farkı; yakîn ve tefekkür farkıdır!


 ÖZGÜR DÜŞÜNCE, 

ÖNYARGISIZ VE ŞARTLANMALARIN TESİRİ 

ALTINDA KALMAYAN DÜŞÜNCEDİR!

 Haksız değil insanlar, düşünemiyorlarsa!
 Her ne kadar bu bilgiler Batıda böyle gelişmişse de; biz okula aldığımız çocuğa “uyu uyu yat uyu” diye başlatıyoruz okutmaya!!!

 Sonra da eğitimde ilkinde ortasında lisesinde veriyoruz bilgileri eline, “bunları ezberle 5 verelim sınıfını geç!!!” diyoruz.

 Eğer bizim orda “oku” dediğimiz şeylerin bir kelimesini satırını atlarsa, 3 verip 2 verip sınıfta bırakıp, ondan sonra da “niye düşünen bir gençlik yok?” diyoruz..

 Siz en körpe çağından itibaren o beyinleri ezberciliğe programlarsanız; en körpe devresinde o gençlere soru sormayı yasaklarsanız, düşündürtmezseniz daha sonra ne bekleyeceksiniz?
 Eğitim sistemi ezberciliğe dayanan bir sistem olduğu sürece, biz daha çoook aynı şeyleri döner döner okur… Sonra yine tekrar eder, yine okuruz!

 Düşünen insan, küçük yaştan itibaren düşünmeye teşvik edilemekle, soru sormaya teşvik edilmekle elde edilir!.

 İnsanın insanlığı, ilmi, sorduğu sual kadar gelişir. Çünkü düşünebilen beyin soru sorar!. 
 Ama ne okulda ne de Din’de, sual sormak hâşâ günahtır, yasaktır, saygısızlıktır!!!!

 Gittiğin zaman bir bilenin yanına, orda sakııın sual sorma ayıptır… Otur, dinle git!!!
 Gerisinde ne bekleyebiliriz ki!

 Özgür düşünebilen insanlar insanlığa ufuk açar!
 Özgür düşünebilmek ise küçüklükten itibaren düşünmeğe ve araştırmağa yönelen beyinler için mümkündür!
 Efendilerini seçen toplumlar, efendilerinin kulu olarak yaşarlar; düşünsel özgürlükten de mahrumdurlar!

 Efendilerini seçmekten vazgeçip, vekilharçlarını seçebilen toplumlarsa, özgürlüğü ve demokrasiyi yaşarlar; ve onlar işte Dünya üzerinde aşama yapıp geleceğe yolculuklarına devam ederler!
 Özgür düşünce, önyargısız ve şartlanmaların tesiri altında kalmayan düşüncedir! Rahat sual soran düşüncedir!


 SOMUT DÜŞÜNME

İnsanların “somut” düşünmesi ne demektir biliyor musunuz?

“Soyut” ve “somut” içinde olduğu boyuta göredir!.

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 farkedilir 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 çoğu tâbirlerimiz, isimlendirmelerimiz, pâyelendirmelerimiz, değerlendirmelerimiz, hep GÖREdir ve kafamızdaki eskilere dayanan kendi “somut”umuza işaret aracımızdır!. 



 SOYUT DÜŞÜNEBİLME YETENEĞİ

 (Soru: Peki algılamalarımız sırasında bizlerdeki bilgi eksikliğinden -ya da bilgiyi doğru yorumlayamamanın- getirdiği çelişkiler ile nasıl başa çıkacağız.)

Sürekli bilenlerle konuşup tartışarak onu özümseme yolunu seçerek... 

(Soru: Üstadım özümdeki hakikati ortaya çıkarmak için tefekkür ederek dua ederken yine kendimi ötelerdeki bir tanrıdan isteklerde bulunur gibi hissediyorum. Bu durumu nasıl düzeltebilirim?..)

Öte kavramı atılmadan, yani şirkten kurtulmadan bunu başarman mümkün değil!... Önce yaşamında ötedeki kavramının silinmesi lâzım... Bu da .....e dediğim gibi sürekli okuma tartışma yoluyla yerleşmesiyle; ötede olmayışının hazmedilmesiyle mümkündür!..

(Soru: İnsanın HALİFETULLAH olmasının en önemli getirilerinden birinin soyut düşünebilme yeteneği olduğunu söyleyebilir miyiz?... TEKliği kavrayamamanın en önemli nedeni soyut düşünme yeteneğinin gelişmemiş olması diyebilir miyiz?.. )

-Evet!.. Başlangıç noktası orası!... 



DÜŞÜNME MELEKESİ

İnsan organlarının tümünün çalışması dahi dinsel tâbirle meleki tesirledir... Meselâ, “düşünme melekesi” der eskiler... Düşünme dahi meleki boyuta dair bir olaydır..



 “DÜŞÜNME MELEKESİ” 

NASIL GELİŞİR?

İnsan ezbercilikten ve taklitçilikten çıkmadan düşünerek yaşayamaz...

Attığın her adımda, o yaptığını niye yapmakta olduğunu düşünmek ve sonuçlarının sana neler getirebileceğini de hesaba katmak zorundasın... Ki, sürekli düşünme melekesi gelişsin...

Aklına estiği gibi, gözlüğünü çıkartıp bir yere bırakıyorsan... Sonra da nerede diye arıyorsan; sonra üstüne oturup kırıyorsan... 

Bu, senin tamamıyla güdülerinle yaşadığını; düşünme melekenin gelişmediğini gösterir...

Daha gözlüğü gözünden çıkartırken düşünmeye başlıyorsan, bunu çıkartıp şuraya koyayım... sonra da şuradan alayım diye... bu sendeki düşünme melekesinin harekete geçtiğini gösterir; en ilkel hâliyle!...

Yâni, bir fiil ortaya çıkmadan evvel, nedenlerini ve sonuçlarının neler olabileceğini düşünemiyorsa birim; o henüz ilkel güdüleriyle yaşamını sürdürüyor, demektir…

Bu da taklitten çıkmak için hayli zor bir pozisyondur!. 



 DÜŞÜNCE GÜCÜ VE KAPASİTESİ

NE ZAMAN VE NASIL OLUŞUR?

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 nisbetinde de yüksek düzeyde beyin faaliyeti olarak meydana geliyor.

İşte 120. günde beyin cevherinin almış olduğu ilk kozmik tesirler o kişinin dinî tâbirle “A'yân-ı sâbitesi”dir!.. Yâni, sâbitleşmiş ana programı!.. Öyle ki, artık bu ana programda asla bir değişiklik söz konusu olmaz!..

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.



 DÜŞÜNSEL YAŞAMA BOYUT ATLATAN 

PİNEAL GLAND!

(ÜSTADIM!... Amerikalı papaz'ın “Allah” kitabı ile ilgili konuşmasını video kasetten izledim... Yakub aleyhisselâmın "Rabbimle, pineal denen yerde görüştüm" sözünü, ve beyindeki bu bezle ilgisini vurguladı... Guyton Physyology kitabında pineal gland için "seat of the soul" yani: ÖZ'ün yeri, dendiğini gördüm... Bu salgı bezi ile vurgulanmak istenen nokta nedir?..Teşekkür ederim..)

Chakralardan yedincisi olan Pineal gland, insanda soyut kavramların başladığı ve değerlendirildiği alandır... 

Bunun faaliyeti beyinde düşünsel yaşama boyut atlatmaktadır...

İnsan ezbercilikten ve taklitçilikten çıkmadan düşünerek yaşayamaz...



Modern bilim neticesinde oluşan düşünce sisteminin eriştiği gerçek

Bugünkü modern bilim neticesinde oluşan düşünce sisteminin eriştiği gerçek olarak "KOZMİK BİLİNÇ" adıyla tanımlanan “Evrensel TEK Şuur”, tasavvuf çalışmalarıyla asırlardır tanınan "İNSAN-I KÂMİL"den başka bir şey değildir.

Ne var ki, hakikatın modern bilimle deşifre edilmesinden önceki dönemde, Evrensel sırlar ve Evrensel gerçek mecâzî, benzetme yollu tanımlamalar ile anlatılmaya çalışılmış ve bundan da farklı isimlendirmeler doğmuştur. 



 

 DÜŞÜNME KAPASİTESİ

“ZİKİR”LE OLUŞAN BEYİNDEKİ AÇILIM KADARDIR!

Dünyada düşünce, düşünebilme kapasitesini ne kadar artırabilirse o insan, cennette de o kadar çok nimete kavuşacak. 
Kişinin cennette erişeceği nimetler dünyada erişebildiği düşünce kapasitesi kadardır.
Bu kapasitenin yükselmesi de dünyada yaptığın zikirle oluşan beynindeki açılım kadardır. Zikirle ne kadar açılım meydana getirebilirsen o kadar ilmin artar. O kadar ruhâni kapasiten gelişir. Ve bunun sonucu olarak da o kadarıyla Allah İsimleri sende açığa çıkar.



 DÜŞÜNCE BOYUTUNDA YAŞAYAN VARLIK,

“İNSAN”DIR!
İnsan, düşünce boyutunda yaşayan varlıktır. 

Hayvan ise, üç boyutlu dünyada yaşayan varlıktır. 



 “SEMÂNIN KRALLIĞI”

DÜŞÜNSEL BOYUTUN ÖZELLİKLERİDİR!

Bkz. S / Semâ / Semânın Krallığı


HER AN DÜŞÜNEREK YAŞAM…

Bir şeyi, kendinle ilgili yapıyorsun, ama, o şey acaba senin yakın çevreni, arkadaşlarını, anneni-babanı, kardeşlerini veya içinde yaşadığın toplumu nasıl etkiliyor; bunu o işi yapmadan önce düşünemiyorsan; bu senin henüz düşünen insan noktasına ulaşmadığını gösterir!...

Öyle ise “ezberci ve taklitçi yaşam”dan, “her an düşünerek yaşam” boyutuna sıçrama yapmak zorundayız...

Ya da bulunduğumuz düzeyde hâlimizden memnun, devam edip gideceğiz...

Şimdi, "Ölmeyecekmiş gibi, dünyaya; yarın ölecekmiş gibi âhirete çalış" sözünü nasıl anlıyoruz acaba?... 



 AMAÇ,

DÜŞÜNEBİLDİĞİN KADAR GÖREBİLMEKTİR!

Gördüğün kadar düşünmek yerine; düşünebildiğin kadarını görebilmektir amaç!.


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!. 



  “BEŞ DUYUYA BAĞIMLI DÜŞÜNCE SİSTEMİ”
Beynimizin, belirli, şartlanma yollu edindiği programlarla bloke olması, bizi kısıtlıyor ve... Kesitsel algılama araçlarına (beşduyu) sahip olmamız, ve her şeyi İLLE DE beş duyu ile değerlendirme şartlanmamız, çokluk görüntüsü veren orijinal TEK'i bir türlü algılayamamamıza sebep olmakta!.

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 mahal, bu özellikleri göremez… Görememesi dolayısıyla da ayrı ayrı varlıklar varmış "vehmi" doğar!

Bakan mahal, 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!



İNSANCA DÜŞÜNCE,

KOZALILARIN İLKEL YAŞANTILARINDAN 

BAŞKA BİRŞEY DEĞİLDİR!

Olay beynini kullanmaktan; mâzeretlerden geçmekten, sistemin gereğini uygulamaktan geçer!.
İnsanca duygular ve insanca düşünme, kozalıların ilkel yaşantılarından başka bir şey değildir!.

İsa aleyhisselâmın şu uyarısına dikkat edin:

"Sen insanca düşünüyorsun; Allah gibi değil!."
Hz. Muhammed’in şu uyarısını da ahmaklar veya aptallar gibi değerlendirmeyin sakın!.

"Allah'ın ahlakıyla ahlâklanın!."
"ALLAH" adıyla işaret edilen, evren içre evrenler ve içlerindeki tüm oluşumları yaratanın "ahlâk"ı ne ola ki?... 



DÜŞÜNCE, 
YAYDAN FIRLAMIŞ OK GİBİDİR!
Bazılarında ise beyninden çıkan düşünce, yaydan fırlamış ok gibidir!. Sahibine, attığı okun sonucunu yaşamaktan başka bir şey bırakmaz!. 



 DÜŞÜNMEYİ SAĞLAYAN ANA MATERYAL 

“FİKİR”DİR!
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... 



KAPSAMLI DÜŞÜNEN BEYİNLER 

YAŞAMLARINA “HERKES”E GÖRE YÖN VERMEZLER! 

“Herkes”in kaç kişi?.

Kendimizi aldatmak, yaptığımız işi mâzur göstermek için çoğumuz pek çok zaman bu kelimenin, kavramın ardına sığınırız…

“Herkes”!
Bazen birkaç arkadaşındır “herkes”… Bazen anan-baban; bazen kardeşlerin… Bazen komşundur; bazen işyerindeki birkaç insan!
Ya geride kalan milyarlarca insan?. Onların değer yargıları, bakış açıları?...
Esasen bu kelimeyi, hep kendi fikrimizi güçlü göstermek istediğimizde kullanırız, başkalarına karşı!. 

Zayıf insanın, ya da zayıf aklın, zayıf düşüncenin, aczin savunma kalkanıdır, “herkes”!.
Kuvvetli kişiliğin, kapsamlı düşünen akıllı beynin, “herkes”e ihtiyacı yoktur!.
Bu beyinler, kişiler, araştırırlar, soruştururlar, düşünürler ve doğruluğuna hükmettikleri şeyi “herkes”e rağmen uygularlar!. Onların ağzından “herkes” kelimesini duymazsınız!… Onlar yaşamlarına “herkes”e göre yön vermezler!.
Fazilet, “herkes” gibi, “herkes”e göre değil; ilme göre, ilmin doğrultusunda kendi aklınla ve mantığınla yaşamaktadır!.


 AÇIKLASANIZ DA , İÇİNİZDE DE KALSA, 

DÜŞÜNCELERİNİZDEN MESULSÜNÜZ!

(Soru: Beynin ruha yükledikleri sadece bilincinde olduklarımız mıdır?...)

"Düşüncelerinizden de mesulsünüz" âyeti var mı Kurân‘da; ve bu âyet daha sonra iptal olmamış değil mi ....?...

(Cevap: Evet..)

Cevabı verdin!



 GERÇEKTEN SAPTIRAN ŞEY,

DÜŞÜNCENDEDİR!

Seni gerçekten saptıran şey, senin dışında değil; düşüncendedir!. 


 KİŞİ, KÖTÜ DÜŞÜNCEYİ DEVAM ETTİRDİĞİ 

ANDAN İTİBAREN BEYİN KENDİSİNİ

O KONUDA KİTLEMEYE BAŞLAR!

Düşünce de beynin bir fiilidir! Ve kişi, fiîlinden mesuldür, bunun sonucunu kaçınılmaz bir biçimde yaşayacaktır!

“Kötü düşünce” ilk aklına geldiği anda, kişi mes’ûl olmaz; ama onu devam ettirmeye başladığı andan itibaren sistem gereği, özünden gelen bir biçimde beyin kendisini o konuda körleştirmeye, kilitlemeye başlar!

Dün yaptıklarınızın SONUÇLARINI bügün yaşıyorsunuz, dün dünde kalmaz asla!

Yarın da bugün yaptıklarınızın sonuçlarını yaşayacaksınız kesinlikle; yaptıklarınızın sonuçları ötesinde bir şey beklemek ham hayaldir!

Lütfen pişman olmamak için, konuşmadan ya da bir fiil ortaya koymadan önce iyi düşünün; zira atılan adımın geri alınması asla söz konusu değildir!

Söylenen hiç bir söz, söylenmemiş olmaz!

Yapılan hiç bir şey yapılmamış olmaz!

Ne kadarıyla onu telâfi edebilirsiniz; bunu da ancak Allah bilir!

“Herkes düşüncesinden mesuldür” âyeti, daha sonra iptal olmamıştır bildiğim 

kadarıyla!

Bu yüzden, açıklasanız da, içinizde kalsa da düşüncelerinizden mesulsünüz!
Çalışmakta olan, Allah'ın yaratmış olduğu sisteme göre!
Öyle ise bunu iyi düşünmek gerek!



 DÜŞÜNCENİN YANLIŞLIĞI, 
O KONUDA İMAN ESASLARINA TERS DÜŞÜLMESİ 

DOLAYISIYLADIR!
 Düşüncenin yanlışlığı, o konuda iman esaslarına ters düşülmesi dolayısıyladır!

İman esaslarına ters düşen her düşünceyi devam ettirmenin sonucu, kalbin biraz daha kararması demek olarak, hakikatın gereğini yaşayamamayı getirir! Bu da, kişinin kendisini cezalandırması demektir!

Kim, ne zaman, ilminin gereğini yaşayamıyorsa, o kendi kendini perdelemeye başlamıştır… Çünkü, asla bulunulan noktada durmak mümkün değildir! 

İnsan daima bulunduğu yerden ilerler bir başka noktaya doğru, düşüncesi istikametinde… Eğer düşüncesi isabetli ise, o yolda ilerler ve açılımları artar… Eğer düşüncesi yanlış ise, o takdirde de hakikattan uzaklaşarak, taklitte kendine karargah kurar!… Taklitte kalmak ise, en büyük cezalanmadır İslâmı kabul eden için…



 DÜŞÜNÜLMEMESİ GEREKENİ DÜŞÜNEN,

BUNUN KARŞILIĞINI ALIR!

 Hiç bir iyilik "ceza"sız kalmaz!. Hiç bir yanlış da karşılıksız kalmaz!. Düşünülmemesi gerekeni düşünen de, bu yüzden, bunun karşılığını mutlaka alır ‘’Sistem’’ gereği!. 


 SAHİPLİK DÜŞÜNCESİ

Izdırapların temelini, şartlanmadan doğan ‘’sahiplik düşüncesi’’ oluşturur.



Cehennemin mânevi ateşi, şuurundaki sahiplik düşüncesidir!. Ki , yakışı dünyada başlar.. 


 İnsan için en büyük fitne, birşeylere sahip olduğu zannıdır!. Yarın terkedeceğin şeylerin nasıl sahibi olduğunu sanırsın ki?.


ŞAYET DÜŞÜNENLERDEN İSEN…
Ölümün ardı hakkında bilgin ve tedbirin ne?.. Şâyet düşünenlerden isen..



 DÜŞÜNCE SİSTEMİNDE 

VEHMİN TESİRİNDEN KURTULMAK

 (Soru: Efendimiz’in sînesinden şeytanın payı çıkartıldığını okudum. Bu, şeytanın vücudumuzda maddi olarak bir payı olduğu anlamına gelir mi?..)

Dışarıdaki “şeytâniyet” vasfının insan bedenindeki karşılığı “VEHİM” kuvvesidir. Düşünce sisteminde vehmin tesirinden kurtulması anlamınadır, bu sembolik anlatım.


 "ŞEYTANİ DÜŞÜNCE"YE YOL AÇAN,

“KEŞKE….” KELİMESİDİR!

Ebu Hureyre'nin nakline göre Hz. Rasûlullah şöyle buyurmuştur;

"HER BİRİNDE HAYIR OLMAKLA BİRLİKTE ALLAH'A GÖRE KUVVETLİ MÜMİN, ZAYIF MÜMİNDEN DAHA SEVİMLİ VE HAYIRLIDIR. 
SANA YARARLI OLAN ŞEYLER ÜZERİNDE HIRSLA ÇALIŞ. ALLAH'TAN YARDIM İSTE VE ACZE DÜŞME. 
EĞER SANA BİR OLAY İSABET EDERSE; BU HOŞUNA GİTMEYEN OLAY DOLAYISIYLA, 
-KEŞKE BEN BÖYLE YAPMASAYDIM, BÖYLE OLURDU!
DEME... 
-ALLAH BÖYLE TAKDİR ETMİŞ O DİLEDİĞİNİ YAPAR; DE... ZİRA KEŞKE KAVRAMI ŞEYTAN AMELİNE YOL AÇAR."
Şimdi dikkat ediniz, bu Rasûlullah uyarısı, hayatımızın her döneminde, günün her anında, bize ışık tutması yön vermesi gereken bir işarettir. 

Pek çok olayda hemen şunu söyleriz... 

Keşke bunu yapmasaydım!. Veya; keşke şunu yapsaydım da böyle olmasaydı!

İşte Hz. Rasûlullah aleyhisselam bu düşünceyi kesinlikle reddediyor! 

Diyor ki; 

-"keşke" kavramı şeytan ameline yolaçar. 

Yani, şeytani düşünceye yol açar!. 

Çünkü ALLAH takdir ettiği içindir ki, senden veya ondan o fiil meydana gelmiştir!. Ve o fiilin meydana gelmemesi de asla mümkün değildir! 
O takdir edilmiş ve öyle olacaktı; ve oldu!. 
O işin öyle olmaması kesinlikle düşünülemez!
İşte bu sebepledir ki, "keşke" kelimesini ve kavramını yasaklıyor , Hz. Rasûlullah aleyhisselâm.
"Ben keşke demiyorum ki, yapmasaydım diyorum"...? 

"dım" takısı "keşke" kavramının bir başka ifadesidir... Kendimizi aldatmayalım!.

Yani, bu idrâka göre, içinde yaşadığın anın gerisinde cereyan etmiş olan, hangi olay olursa olsun; senin, "keşke bunu yapmasaydım" demeğe hakkın yoktur. 

Kime göre?
İslâm dinini bize tebliğ eden Hz. Rasûlullah aleyhisselama göre!. O`na inanıyorsan, senin böyle bir şey demeye hakkın yoktur. 

Senin kendi namına, "keşke böyle yapmasaydım", demeye hakkın olmadığı gibi; karşındaki için de "böyle yapmasaydı bu olmazdı" demeğe hakkın yoktur!. 

Ya, Rasûlullah'a iman et, karşındakine "böyle yapmasaydın bu iş böyle olmazdı" demeyi terket! 

Ya da, "ben Rasûlullah’a inanmıyorum, benim aklım yatmıyor öğretisine", de; herkesi geçmişinden dolayı suçlamaya devam et!.

 Bu ikisinin dışında başka bir görüş yok!


 DÜŞÜNCELERİNİZ, TESİRİNİ,
EN YÜKSEK DÜZEYDE MİSLİYLE 
KENDİNİZDE OLUŞTURUR!
“Kime ne yaparsanız yapın, hakikatte onu evvelâ misliyle kendinize yapmaktasınız! 
Sizden çıkanla karşınızdakine bir misli tesir ulaşıyorsa, sizden çıkışıyla o tesir size yüzlerce misliyle ulaşmıştır. 

Şunu düşünün… Bir ışığın şiddeti ve tesiri çıktığı kaynağa yakın yerde mi daha büyüktür, yoksa karşısında vurduğu, yansıdığı yerde mi? 
Elbette, kaynağında en tesirlidir! Aynı şekilde sizden çıkan her fiil ve her düşünce de evvelâ tesirini en yüksek düzeyde, misliyle sizde oluşturur, sonra da çok çok daha düşük düzeylerde karşınızdakinde!.” 



 TOPLUMLARDAN ÇIKAN DÜŞÜNCE DALGALARI

YERYÜZÜNDE PAROTONERLİK YAPARLAR!

RÜŞVET kangreni olmuş bedenler, bir de “memurin muhâkemât” ile ilaçlara karşı dokunulmazlık kazanmışsa… 

İnsanlar, hakları olan veya olmayanı RÜŞVET ile alabiliyor; para ya da güç-zor dilediğini yaptırabiliyorsa…

Bu toplumdan yayılan düşünce dalgaları, kara bulutlardaki yıldırımların oluşmasına yol açan dalgaları üreterek; paratonerlik yapıyorlar demektir yeryüzünde!. Doğa ve insan bütündür; sürekli birbirini etkilemektedir!

Dolu inerken, iyi-kötü ayırımı yapmaz tüm bölgeye yağar!.

Batıdaki, depremden alır yaptıklarının karşılığını; doğudaki de başka şeylerden… Herkes ortaya koyduğu fiillerinin sonuçlarını yaşayacaktır!.


 DÜŞÜNSEL DEDİKODU

Arkadaşlar, size faydası olmayan konularla vakit geçirmek yerine; nasıl arınıp, nasıl taklitten kurtulabileceğiniz yolunda kafa yorsanız daha iyi olacakmış gibi geliyor bana...

Kimin hangi mertebede olduğunu, meleklerin nasıl doğduğunu bilmenin, bizim vehmi benliğimizden kurtulmamıza hiç bir yararı yoktur!.Bunlar da, düşünsel dedikoduya girer!.

Kendi odasından başını çıkaramayan insanın, evrenin bir ucundaki galaksinin nasıl oluştuğunu keşfe ulaşması gibi bir şey bu!... 

Allah, kendisini bilmemiz için yaratmışsa bizi, bize gereken, kendi hakikatimizdeki özellikleri keşfedebilmektir önemli olan...



DÜŞÜNSEL DEDİKODUDAN ARINMAK İÇİN…
Sistem’i bilmeden düşünsel dedikodudan arınmak mümkün olmaz!



 İKİLİ DÜŞÜNCE SİSTEMİ
 Nedir şirk kavramı?

 Allah’ı bir tanrı gibi düşünmek!
 Sen Allah’ı yukarıda ötede bir tanrı gibi düşünürsen, onun yanında da birilerine de mutlaka bir yer vardır!!!!

 Bütün bu Kâinatın ve varlığın, Allah’ın varlığından meydana geldiğini anlamak, en önemli noktadır!
 Nedir bu en önemli nokta?
 Allah, bu Kâinatı kendi ilminde kendi varlığındaki özelliklerle kendisi yaratmıştır!.
 Biraz alışmadığınız bir cümle ve ifade...
 Bu cümleyi, bu ifadeyi iyi anlamamız lâzım...
 Onun için konuyu size bir misalle açmak bir misallle meseleyi anlatmak istiyorum; 
 Biz insanlar düşünür ve hayâl kurarız... kimimiz az kimimiz çok ama yaparız...
 Düşünün ki, bir dünya... 
 Kafanızda bir dünya yarattınız...

 Kafanızda yarattığınız bu Dünyanın üstüne de dört tane insan dikin... 

 Biri çok kuvvetli, biri güçsüz, bir çok akıllı, biri daha az aklılı..

 Ve bu insanlar birbirleriyle kapışsınlar...

 O kafanızda yarattığınız Dünyanın üstüne koyduğunuz dört insandan güçlü güçsüz, akıllı akılsız birbiriyle kapıştı... O ona kızıyor.. O ona bağırıyor.. 

 Şimdi bu olayı objektif, dışardan bir düşünelim...

 Objektif bir biçimde dışardan düşünelim;

 Bu insanlar birbiriyle yani sizin o kafanızda yarattığınız birbiriyle kavga eden varlıklar, kendilerindeki bu özelliği nereden buldular aldılar? Kendileri mi icad ettiiler?...

 Hayır!

 Onları kafanızda düşündüğünüz zaman zaten o özelliklerle bezediniz, meydana getirdiniz.. 

 Siz onları düşünmeseydiniz, öyle varlıkların adı sanı varlığı olacak mıydı?

 Hayır!

 Onu siz düşündünüz.. Siz o özelliklerle bezediniz.. Siz o özelliklerle onları hayatta kıldınız ve o özelliklerle onlar birbirleri arasında birtakım davranışlar ortaya koymaya başladılar.

 O varlıkların varlığında mevcud olan bütün özellikler gerçekte onlara ait değil, size aittir; Siz onları yaratmışınızdır!

 Fakat o varlıklardaki özelliklere bakıp da “bunları yaradan vareden, bu kadardır” diyebilir misin?

 Kesinlikle hayır!

 Siz onları düşünüp tahayyül edip varettiğiniz gibi onlar gibi sayısızcasını daha varedersiniz... Ve onlara verdiğiniz bıu özellikler nereden gelir?
 Sizin kendi ilminizden!
 Sizin ilminizin neticesi olarak bunlar hayâl ve tasavvur edilir!
 İşte “Allah” ismi ile işaret edilen o Mutlak Varlık, Kendi ilminde bütün bu Kâinatı düşünmüş tasavvur etmiş; kendinde bulduğu özelliklerle bu varlıkları meydana getirmiş ve bunun tâ son noktasında, bize göre, biz meydana gelmişiz!
 Ama bizlerin varlığındaki herşey, Allah’a aittir!

 Senin varlığında Allah’ın varlığı dışında hiçbirşey yok!

 Senin varlığında her ne varsa, “Allah’ın esmâsı” - “Allah’ın isimlerinin işaret ettiği mânâlar” diye bilinen o mânâlarla meydana gelmiş!

 Senin maddi-mânevi bütün varlıksal özelliklerin, hepsi Allah’a aittir!. Ve gerçekte, senin BEN dediğin-BEN kelimesiyle işaret ettiğin varlık, Allah’ın o isimlerinin özellikleridir!
 Sen O’na ait bu varlığa ŞARTLANMA YOLLU yanlış bilgilendiğin için BEN diye sahip çıkar ve kendini Allah’tan ayrı bir varlık olarak düşünürsün... Ve böylece de Allah Rasûlü’nün “Gizli şirk” dediği, “Şirk-i Hafi” dediği İKİLİ DÜŞÜNCE SİSTEMİne girersin!

 “Bir Tanrı var bir de ben varım”!!!
 Hayır! 
 Bir tanrı bir de sen yoksun!
 Gerçekte varolan sadece Allah’tır ve O’nun dışında hiç birşey yoktur! 
 Bu, sadece bir algılama yanılgısıdır!



İKİLİ DÜŞÜNCEDEN KURTULDUĞUN ZAMAN

“VECHULLAH”I GÖRÜRSÜN!

İşte düşünce dünyanda mevcud olan gizli şirk kalktığı zaman,

“FEEYNEMA TUVELLU FESEMME VECHULLAH” (2-115)

 “Başını ne yana çevirirsen işte orda VECHULLAH’ı görürsün! 

Vechullah, Cennette müminlere görülür!

Vechullahın göründüğü yer, “Cennet”tir!


DÜŞÜNSEL AZAP

 Cehennem’in maddi azâbından hadsiz hesapsız güçlü olanı mânevi yani düşünsel azâbıdır!. Kişi kendisine azap veren yanlışlarından arınmadıkça Cehennem’den çıkmaz!.

Meğer ki o arada kendisine ŞEFÂAT ulaşsın!



DÜŞÜNSEL BOZUKLUK
Bkz. E / Evren / “Evrende” hükmü, düşünsel bozukluktur!



DÜŞÜNSEL ARINMA
İman ve gereği fiillerle cennete, düşünsel arınmayla “Allah”a erersin; takdirindeki kadarıyla… 

Tefekkürsüz, sorgulamasız “Allah”a ermiş tek bir ferd yoktur, buna Allah Rasulü de dahil!


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