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Görmedin mi Allah nasıl sembollerle anlatıyor…(İbrahim/23)

"O'na isimlerin mânâlarıyla yönelin...
O'nun Esmâ'sında ilhada sapanları (Esmâ'yı beşerî değer yargılarıyla sınırlayanları;
El Esmâ ve El Hüsnâ'nın ne olduğunu fark edemeyenleri ve "Ekberiyet"iyle Allâh'ı bilmeyenleri) terk edin!
Yapmakta olduklarının karşılığını göreceklerdir." (A'raf: 180)








   FİHRİST
	●
	"Nokta", (Kendini seyretmek için) "Beyin" adı altında irsal oldu, o "Beyin"e(Kalbe-şuura)… "Beyin", seyreden oldu "Esmâ Mertebesi"nde!
	1449

	●
	“Hakikat”-i Muhammedî”, Muhammed Mustafa sûretine bürünmüş olarak irsal ol
	1450

	●
	Allah Rasûlü, insanlara irsal oluş amacına uygun olarak gerçeği dillendirir, bildirir.
	1451

	●
	Ölü bir bilince “Rahmanî ilim”in (Rüzgârların) irsâli (Allah, irsal ettiği Rahmani İlim ile beşerî duygu ve kabullerin şuurda oluşturduğu kara bulutları sürüyor)
	1453

	●
















	İRŞAD{Gerçeğe kılavuzlama-Rehberlik-"Hakikat İlmi" ile diriltme-Aydınlatma-Cehâlet karanlığının aydınlatılması-Hatırlatma-Öğüt-Rabbinin delillerini (Rabbanî özellikleri) hatırlatma-“Sünnetullah” denilen evrensel gerçekleri hatırlatma-Yetişmesi imkân dahilinde olan kişilerin yetişmesi için gerekli olan feyzi dağıtma-Dünya insanları arasında çeşitli akımların, eğilimlerin oluşturulması-[Ledünni İlimlerin verilmesi(İnsan beyninin, şuur yapısının Allah isimlerinin işaret ettiği mânâları taşıyan dalgaboylarıyla programlanması-Âdem’e “Allah İsimleri”nin tümünün tâlim edilmesi-İnsana "bilmediklerinin" tâlim edilmesi-Bâtıni ilimlerin verilmesi-“Allah”ın sayısız isimlerinden, “Allah”ın dilediği kadarını ortaya koyabilecek istidat ve kâbiliyetin verilmesi-Bilmesi mümkün olmayan şeylerin kalıcı olarak öğretilmesi, aklettirilmesi-“Kitab” ve “Hikmet” inzali)]}
	














1454

	●
	İrşad eden {Mürşid-Rehber-Allah hidâyeti-Birimin sarıldığı, varlığındaki Esmâ hakikatinden (uzanan) Allah ipi-Hakikate giden yola kılavuzluk edecek olan (Rasûl)-Vahyi bilgi (Esmâ hakikatinden şuura yansıyan bilgi)-Allah (adıyla işaret edilen) hakkında ilim-Rabbinin (Hakikati olan Esmâ bileşiminin) ledünnünden (aslı olan mutlak El Esmâ mertebesinden açığa çıkan özel bir kuvve ile) ulaşan bir rahmet (Rabbinin lütfuyla oluşacak bir nimet-bir kemâl hâli)-“Aydınlatan”-Aydınlatacak Veli-"Hakikat İlmi" ile dirilten-Cehâlet karanlığının aydınlatılması işini yapan-Bilgi kaynağı-Aydınlatan bilgi kaynağı-İlim, irfan-Kurân}
	1455

	●
















	İrşad edilen {Mürid-(Rasûle) iman eden-itaat eden-Rabbinden mağfiret isteyen-Hakikate davet edildiğinde, hidâyete eren-Hidâyet bulan-Vahyi bilgiye (Esmâ hakikatinden şuura yansıyan bilgiye) dayanan-Allah (adıyla işaret edilen) hakkında ilim sahibi olan-Asılsız zanlarının getirisini ilâh edinmeyen-Allah dûnunda tanrılar edinmeyen-Allah'tan ayrı olarak taptıklarından uzaklaşan-Rabbine (Bi-Rabbihim = hakikati olan şuurunda olarak) iman eden-Rabbinin delilleri (Rabbanî özellikleri) hatırlatıldığı hâlde, onlardan yüz çevirmeyen-[Rabbinin (Hakikati olan Esmâ bileşiminin) ledünnünden (aslı olan mutlak El Esmâ mertebesinden açığa çıkan özel bir kuvve ile)kendisine bir rahmet ulaşan (Rabbinin lütfuyla bir nimet oluşan-kemâl hâline ulaşan) -Kalbine râbıta konan(şuuru, müşahede hâlinde devamlı kılınan)]-İki eli ile hazırlayıp önceden gönderdiği şeyleri unutmayan-Hakikatini yaşayan-Hakikatini yaşaması kuvvetlendirilen-Velisi Allah olan-“Kitap"a(“Hakikat Bilgisi”ne)sımsıkı sarılan-Salâtı ikame eden-Kendisine apaçık deliller geldikten sonra parçalanıp ayrılığa düşmeyen-Şuuru, müşahede hâlinde devamlı kılınan-Islah olan-Aydınlanan-Cehâlet karanlığından kurtulan-Vâris}
	




















1456

	●

























	Rabıta{Bağlanmak-Varlığındaki Esmâ hakikatinden (uzanan) Allah ipi"ne sarılma ve ayrılığa düşmeme-"Fıtrat Dini" olan "İslâm"a (“Allah Fıtratı”na-Allah Dini’ne-“Allah yaratışı”na)sarılma-Esmâ'sıyla her şeyin aslı olan Allah'a (hakikati olarak)sımsıkı tutunma-Kesinlikle o kopması mümkün olmayan, hakikatindeki sağlam bir kulpa yapışma-Şuurun, “varlığın algılanan suretinin derûnundaki hakikat noktası”na["Bilinç gözü"yle görülen "mânêvi vücud"a-"Allah'ın isimleri"nin("İlâhi isimler"in) mânâlarına-"İlâhi İsimler mertebesi"ne] yöneltilmesi-Bir tanrıya tapınmaksızın, Allah’a şirk koşmaksızın şuurun Allah Fıtratına(yaratışına) doğrultulması-“Yüz”ün("Bilinç gözü"nün-müşahedenin-şuurun-Holografik gerçeklik temelinde, hakikatindeki esmâ mertebesi noktasının-“Vech”in)Doğru iman işlevselliği ile o tek Din’e doğrultulması-(Allah'a iman edip sımsıkı tutunmanın sonucu olarak) "Hû"dan bir rahmetin ve fazlın içine sokulması ve Kendisine varan "Sırat-ı Mustakim"e kılavuzlanması-Üstündeki Allah nimetini hatırlama-Velisi Allah olma-Salâtı ikame etme-Kendisine apaçık deliller geldikten sonra parçalanıp ayrılığa düşmeme-Bâtın/gayb boyutuna ait hükümleri, işlevinin gereği bakışla hazmetme-Şuurun, müşahede hâlinde devamlı kılınması}
	























1457

	●
	Bilinen ilk mürid-mürşid ilişkisi(Hz.Musa ve Hızır a.s’nın arkadaşlığı)
	1458

	●
	İrşad kutupları(Birimleri yetiştiren-toplumlara yön veren-Dünya üzerindeki görevliler
	1461

	●









	İrşad edeni(Aydınlatacak bir Veli-Mürşid) bulmak{Kendilerine hakikate giden yola kılavuzluk edecek olan (Rasûl) geldiğinde, iman etmek ve Rabbinden mağfiret istemek-Hakikate davet edildiğinde, hidâyete ermek-Hakikatini yaşaması kuvvetlendirilmek-Kalbine râbıta konulması(şuuru, müşahede hâlinde devamlı kılınması)-Vahyi bilgiye (Esmâ hakikatinden şuura yansıyan bilgiye) dayanmak-Allah (adıyla işaret edilen) hakkında ilim sahibi olmak-Asılsız zanlarının getirisini ilâh edinmemek-Allah dûnunda tanrılar edinmemek-Allah'tan ayrı olarak taptıklarından uzaklaşmak-Rabbine (Bi-Rabbihim = hakikati olan şuurunda olarak) iman etmek-Rabbinin delilleri (Rabbanî özellikleri) hatırlatıldığı hâlde, onlardan yüz çevirmemek-İki eli ile hazırlayıp önceden gönderdiği şeyleri unutmamak}
	













1463

	●
	İrşad edene bağlanmak{İlme bağlanmak-İlme sarılmak-İlme-irfana teslim olmak-Akıl ve mantık yolunu kullanmak-Araştırma, soruşturma, hakikatı arayıp bulma-İlmi duyguyla değil, akıl ile değerlendirmek}
	1464

	●
	İrşad edilen (Mürid) Muhammedî İlim yolunu tutar!
	1464

	●
	Allah kime hidâyet ederse, işte o, Hakikate erdirilmiştir. Kimi de saptırırsa artık onu aydınlatacak bir veli bulamazsın!
	1464

	●
	Rabbinin delilleri (Rabbanî özellikleri) hatırlatıldığı halde onlardan yüz çevirenler (iki eli ile hazırlayıp önceden gönderdiği şeyleri unutanlar-zâlimler) Hakikati fark edememeleri için kozalarına hapsedilirler.
	1467

	●
	Uzaktan kontrol ile kimse terbiye edilemez!
	1468

	●
	Gerçeğe kılavuzlayanı (Mürşidi) olmaksızın {Vahyi bilgiye (Esmâ hakikatinden şuura yansıyan bilgiye) dayanmaksızın-Allah (adıyla işaret edilen) hakkında ilim sahibi olmadan } mücadele etmek
	1468

	●
	Sendeki cehâlet karanlığını aydınlatanı fark et!
	1471

	●
	Her şey Hakikatinde mevcut iken ve Allah sana da Özünden her an vahyetmekte iken kime tâbi olmak ve kimin yolundan gitmekle mükellef olduğunu hatırla!
	1472

	●
	Kimseye bağlanma! 
(Rehberin>Efendimiz…Mürşidin>Kurân…Râbıtan->Zât-ı Hak olsun!)
	1474

	●
	İrtica
	1477

	●
	Devrimci Kurân Ruhu,(Getirdiği sınırlamalarla) geri gidişi(“İrtica"yı) kesmiş ve yasaklamıştır.
	1477

	●















	İSÂ ALEYHİSSELÂM[İsmi El Mesih-Meryemoğlu İsa-Oluşumu Adem'in oluşumu gibi olan kul-Allah'tan Bi-kelime-Özel kuvvelerin açığa çıktığı Allah kelimesi-“Allah’ın âyeti”-Allah’ın Yüzü”-Âlemler için bir mucize-Allah’ın kendisini tanımladığı Esmâ'sından kendisine vasfettiği bazı mânâları açığa çıkaracağı bir kulu-Varlığında O'na(Rabbine) dair işareti taşıyan-“Ruhullah”(“Allah’ın Ruhu”)-“Ruh-ül Kuds”-(“Kudsî Ruh”-“Sâri Ruh”-“Tek Ruh”)-“Rasûlullah”-İsrailoğullarına gönderilen Rasûl-"Tevrat'tan (Musa'ya vahyolandan) önünde bulunanı (tahrif olmamış-orijinali) tasdik edici-Saptırılarak İsrailoğullarına haram kılınmış bazılarının, helal olduğunu bildirmek için Rablerinden bir işaretle-mucize ile gelen Rasûl-"Teşbih" hakikatını insanlığa açmış zât-“Hayat sıfatının mazharı”-“Fiiller mertebesinin özünde mevcut olan hayâtiyet”-Biiznillah (onların hakikatlerini oluşturan Esmâ kuvvesinin elvermesiyle) ölüleri dirilten-İkrama nail olmuş kul-Dünyada ve sonsuz gelecek sürecinde vecîh (şerefi çok yüce kul)-“Mukarrebun”(Allah’a Kurbiyet mertebesinde yaşayan {Allah’ın bazı kendine has isimlerinin mânâlarının bu yakınlık sebebiyle kendisinde açığa çıktığı} mucizelere vesile kişi)-Sâlihlerden bir kul-Tasavvufta "kudret" sıfatının bir tezâhürü olan "Allah`a yakîn" hâlinin sembolü-"Beşikte ve kehlde (olgunluk döneminde) insanlara konuşacak olan kul-Şuur varlık-“Öz”üne eren Nefs-“Allah Kulu"]
	
























1481

	●













	Hz.Meryem-> Allah’ın {(kendi devirlerindeki) insanların üstüne seçip arındırdığı İmran neslinden-Annesinin(İmran'ın karısı) daha karnında iken Allah'a adadığı; onu ve neslini, taşlanmış şeytandan koruması için Allah'a bıraktığı-Rabbinin kendisini hoşnutlukla kabul ettiği ve nadide bir çiçek gibi yetiştirdiği, Zekeriyya'nın himayesine verdiği-Allah'ın, merhameti sonucu, indinden yaşam gıdası (rızık) verdiği-Allah’ın kendisi için saflaştırıp (Hakikatini hissettirip) seçtiği; şirk-ikilik necasetinden arındırdığı ve o çağdaki bütün kadınlardan üstün kıldığı-Huşû duyarak yaşayan…(Rabbine kanit)-Allah indînde varlığının yoktan var olmuş yokluğunu hisseden(Secde eden)-Varlığında açığa çıkan Rabbinin esmâsını hissederek itiraf eden(Rükû edenlerle rükû eden)-Allah'ın kendisinden Bi-kelimeyi (kendisini tanımladığı Esmâ'sından kendisine vasfettiği bazı mânâları açığa çıkaracağı bir kulunu(İsrailoğullarına Rasûl olarak göndereceği, ismi El Mesih-Meryemoğlu İsa olan sâlihlerden bir kul) müjdelediği-Âlemler için bir mucize olarak meydana getirdiği} BİR KULU...-[Sıddîka (Hakikati görüp şeksiz tasdik etmiş olan)-İffetini koruyan dişi] 
	


















1482

	●
	Allah, İmran neslini(kendi devirlerindeki) insanların üstüne seçip arındırdı.
	1483

	●
	Rabbi, Meryem’i nadide bir çiçek gibi yetiştirdi ve Zekeriyya’nın himayesine verdi…
	1483

	●
	Allah, Meryem’i ve oğlu İsa’yı, Âlemler için bir mucize olarak meydana getirdi. 
	1484

	●
	Melekler Meryem’e neleri bildirdi?(Allah’ın kendisini saflaştırıp (Hakikatini hissettirip) seçtiğini-(Şirk-ikilik necasetinden) tertemiz kıldığını-Rabbine kanit olmasını-Secde etmesini- Rukû etmesini…)
	1485

	●
	Hz.Meryem’in İsa’ya hâmile kalışı…
	1487

	●
	Allah, Meryem’e “Kendisinden Bi-Kelime”yi(İsa’yı) müjdeledi…
	1487

	●
	Hz.İsa’nın yaradılışı ile ilgili işaretler ve hikmetli zikir[Gayb olan geçmiş olaylara dair işaretler-Hikmeti açıklanan olaylar-Üzerinde düşünülüp ders alınması gereken örnekler]
	1488

	●
	Hz.İsa'nın oluşu da Âdem'in oluşu gibidir. 
	1488

	●
	Hz.Meryem’in yaşadığı şerefe nâil olmış başka yaşamlar var mıdır? 
	1489

	 ●
	Hz.İsa'nın düşünsel kişiliği(Mânevi Yüzü-Şuursal Kişiliği-İçyüzü-Hz.İsa’nın "Allah"a yönelişindeki bilinci)
	1489

	●
	"Semânın Krallığı"(Düşünsel boyut-Enfüsî Kemâlât)
	1489

	●
	Hz.İsa'nın Din'i
	1490

	●
	Hz.İsa'nın Din'i de "İslâm"dı! (“Sünnetullah”-“Allah’ın mevcûdatı, varlığı yaratma sistem ve düzeni”-"Allah’ın yaratmış olduğu Sistem ve Düzen’’)
	1490

	●
	Allah, Meryemoğlu İsa’ya “Kitab”ı, “Hikmet”i-Tevrat’ı ve İncil’i tâlim etti (Varlığına nakşetti-programladı) ve İsrailoğullarına Rasûl olarak gönderdi…
	1490

	●
	İsa, Tevrat’ın tahrif olmamış-orijinalini tasdik etti…(İsrailoğullarına, Allah’a kullukta olmalarının farkındalığına erip ona göre yaşamalarını bildirdi)
	1492

	●
	İnsanlığa “Teşbih” hakikatini açtı. Sapmaları düzeltmek üzere görev aldı.
	1493

	●
	İnsanları "Kendi Hakikat"larını yaşamaya(Enfüsî Kemâlâta-Düşünsel boyutun özelliklerine-"Semâ'nın Krallığına) dâvet etti
	1494

	●
	Apaçık deliller olarak açığa çıktı…Sistem ve düzenin gerçeklerini getirdi.
	1494

	●
	Allah’tan başkasına kulluğu düşünmemelerini [Bazılarının bazılarını(Meselâ İsa’yı)] Allah yanı sıra İlâh-Tanrı edinmemelerini bildirdi.
	1495

	●


	Hz.İsa, "Tenzih" ile kayıtlanan Yahudilere yeni bir Din(Sistem) getirmemiş; "Sistem'e yeni bir bakış" getirmiştir(Musevîlerin yanlışlarını düzeltmiştir.)
	

1496

	●
	İsa’ya verilen apaçık mucizeler(Allah'ın bazı kendine has isimlerinin mânâlarının yakınlık sebebiyle kendisinde açığa çıkması)
	1497

	●
	Ruh’ül Kuds (Onda açığa çıkarılan kuvve) ile desteklenmesi (Teyid edilmesi)…
	1497

	●
	“B” sırrıyla (“Biiznillah”)->Beşikte konuşması- ölüleri diriltmesi-(Saptırılarak) Haram kılınmış bazılarının helâl olduğunu bildirmesi-Anadan doğma köre ve cüzamlıya (Allah’In izniyle) şifa vermesi…
	1498

	●
	Hz.İsa a.s, Allah’ın izniyle şifa veriyor; Allah’ın izniyle ölüleri hayata çıkarıyordu…
	1500

	●
	Semâdan Hakikat ve Mârifete ait ilimler(Mâide-zâhir anlamıyla, sofra) inzali
	1500

	●
	"İncil" [İsa'ya vahyolan-Hz.İbrahim'den sonra inzal olan-"Müjde"-Müjdelenen Hakikat-Müjde olan Bilgi -Öğüt olması için verilen, içinde Hüda (Hakikat ilmi) ve Nûr bulunan; Tevrat'tan Ona ulaşmış olanı da tasdik eden, korunanlar için bir hidâyet kılavuzu-Esmâ kuvveleriyle tasarruf]
	1501

	●
	Bugün mevcud olan "İncil", bir Hadis muadilidir( Kur'ân muadili değil!)
	1502

	●
	İçinde Hakikat İlmi (“Hûda”) bulunan-Tevrat’tan ulaşmış olanı tasdik eden-korunanlar için bir hidâyet kılavuzu mâhiyetinde olan İncil, öğüt olması için verildi.
	1503

	●
	İsrailoğulları, Hakikati dillendirenin ortadan kalkması için gizli hileye başvurdular.
	1505

	●
	Allah, Hz.İsa’ya Hakikatinin yüceliklerini yaşattı ve kâfirler arasından alarak arındırdı.(Kendine ref etti)
	1506

	●
	Hz.İsa, bedenden kopukluğu yaşar (Kendini beden sanma hâlinden arınmıştır)
	1507

	●
	Hristiyan (Nasara)
	1512

	●
	İman edenlere sevgi bakımından en yakın olanlar-> "Biz Nasarayız= Hristiyanlarız" diyenler[Derin ilim sahibi keşişler-Kendini Allah'a adamış rahipler(Ruhban)-Kibre sapmayanlar] 
	1513

	●
	İsa öğretisinden sapanlar[“Göktanrı ile oğlu İsa” diye bir din anlayışı getirenler-“Üçtür” (baba-oğul-kutsal ruh) diyenler-"Biz Allah'ın oğulları ve O'nun sevdikleriyiz” diyenler-Hakikati inkâr edenler-Dinlerinde ölçüyü kaçırıp haddi aşanlar-Zâtına vardıran fenâ yolundan sapanlar-“Hakikatlarından sapanlar-Ruhani kuvvelerinden, semavi yasamdan mahrum olanlar-“Hak”sız yere ölçüyü kaçırıp haddi aşanlar-“Denge” noktasından sapanlar-Tenzih-teşbih dengesini yitirerek Vahdeti yaşayamayanlar-“Batın ile perdelenenler”-“Dün”de kalanlar] 
	1513

	●
	Meryemoğlu İsa hakkında şüpheye düştükleri gerçek
	1514

	●

	İsa ve (Allah'ın kızları diye vehmedilen) melekler, ikrama nail olmuş kullardır.
	1515

	●
	Subhandır "HÛ", çocuk sahibi olma kavramından! “Üçtür” (baba-oğul-kutsal ruh) demeyin! Allah, Tek Ulûhiyet sahibidir!
	1516

	●
	İsa (ve mukarreb melâike) Allah'a kulluktan asla gocunmazlar.
	1517

	●
	Siz de Allah'ın yarattığı bir "Beşer"siniz.
	1517

	●
	Ruhbaniyet(Allah’a erme)
	1518

	●
	Ruhban (Kendini Allah'a adamış rahipler)
	1518

	●
	Ruhbaniyet çalışmaları (Çok büyük korku dolayısıyla sırf uhrevî-ruhanî yaşama dönük çalışma)
	1518

	●
	İsrailoğullarına ruhbaniyet mükellef kılınmamıştı…(Cennet nimetlerini) talep etmek için bunu kendileri başlattılar ama hakkıyla da riayet etmediler!
	1518

	●
	Allah dûnundaki ruhbanlarını (Rahiplerini) rabler edindiler.
	1519

	●
	"Meryemoğlu Mesih", ancak bir "Rasûl"dür... Annesi de, O da yemek yerlerdi.(Beşerdi!)
	1521

	●
	"Îsevi Hakikat"-"Daire-i İseviyet" (“Enfüsî Seyr”-“Düşünsel boyutta yaşama”-“Bedensellik-birimsellik anlayışının kalkması ve “B” sırrının yaşanmaya başlanması”-“Hakikat’inde Hakk’ı görmek”-“Nefsinin hakikatının Mutlak "TEK"e ait olduğunu fark ediş”)
	1522

	●
	İsevî Meşreb (Teşbih hâli müşahedesi ağır basan-Müşahedesinde “Zâhir” İsmi ağırlıklı olan)
	1522

	●
	İsa Aleyhisselâm “Kudret” sıfatıyla zâhir olmuştur
	1523

	●
	"Îsevi Hakikat" nuzül ettiğinde "B" sırrı açılarak yaşanmaya başlanır. 
	1523

	●
	Yaşam gerçeklerini örtenin yolu, "Deccal'in Cenneti"ne (Cehenneme) varır.
	1525

	●
	Hz.İsa ve Kıyamet("Bilinen o meşhur "An"-"Emrullah"-Kıyam edilen Gün-Ahiret Günü’nün birimin varlığında açığa çıkış süreci-Boyutsal dönüşüm-Bir yapının diğer bir boyuttaki yaşam biçimine dönüşme süreci-Ruh’u A’zam müsahadesi-Ruh boyutu yaşamının nurâni yaşam boyutuna dönüşme süreci-Uyarılma Günü-Teslim Günü(İslâm)-Mânevi Diriliş-Ruhani Diriliş-Hakiki Diriliş"Ölüm"-Fiziki ölümün akabi-"Bâ’s")
	1525

	●
	Hz.İsa Kıyamet için bir "İlim"dir
	1526

	●
	Hz.İsa’nın katledilmesi
	1527

	●
	İsa katledilmedi! Onu ne katlettiler ne de haç’a astılar… Sadece (onlara) öyle benzetildi(asılan).
	1527

	●
	Hz.İsa'nın ref edilmesi(Hakikatinin yüceliklerini yaşatılması) 
	1528

	●
	İsa aleyhisselâm şu anda ruhani bedeniyle Berzah’ta yaşamaktadır.
	1528

	●
	Hz.İsa Dünyaya tekrar gelecek! Şam’da ortaya çıkacak…
	1530

	●
	Hz.İsa niçin bir beden sahibi olarak Dünya üzerinde bulunmak zorunda?
	1530

	●
	Hristiyanlar Hz.İsa öğretisini anlamadığı içindir ki Hz.İsa tekrar dönüp, yanlış anlaşılan gerçeklerin doğrusunu açıklayacaktır
	1531

	●
	Hz.İsa'yı nasıl görebileceğiz?
	1533

	●
	javascript:new_window('hzisanasil.htm')İsa aleyhisselâm, beynin direkt olarak algıladığı dalgalar ile görülür
	1533

	●
	Kâinatta mevcud olan tüm varlıklar "Kudsî Ruh"un mânâlarının birbiri tarafından görülmesidi
	1534

	●
	Hz.İsa'nın yeryüzüne gelip Hz.Muhammed kaynaklı İlmi almasının diyeti, "Deccal"i öldürmektir
	1534

	●
	İsa aleyhisselâm "Deccal"i yeryüzünden kaldıracak... 
	1536

	●
	Dalga bedenini("Ruh"unu) tekrar yoğunlaştırmak suretiyle aramıza dönecektir.(33 yaşın sûreti ve şekliyle)
	1536

	●
	Hz.İsa, Hz.Muhammed'in geleceğini müjdelemiştir
	1538

	●
	Bizi, İlâhi sıfatlarla tahakkuk edenlerin yoluna hidâyet et...(“Sırat-ı Mustakıym”e)…"Hakikat"larından sapanların(Bâtın ile perdelenenlerin-Nasaranın) yoluna değil!
	1539

	●























































	“İSLÂM”[Allah Dini-Allah indindeki Din-Tek Din-Din-i Kayyım-“Sünnetullah”-Fıtrat Dini-Tek bir yaratış Sistemi-Allah’ın yaratış kanunu-düzeni-sistemi-“Allah’ın mevcûdatı, varlığı yaratma sistem ve düzeni”-“Allah’ın yaratmış olduğu Sistem ve Düzen’’-Tüm varlığın "Öz"ünde işleyen Sistem-Haniflik-Allah Hükümleri bütünü-“Evrensel yasalar”-“Doğa kanunları”-Tüm Râsul ve Nebilerin “Oku”duğu ve bize bildirdiği Allah ismiyle işaret olunanın yaratmış olduğu içinde yaşamakta olduğumuz sistem ve düzeni-Hazreti Muhammed'in açıkladığı inanç sistemi-Allah Rasûlü’nün ferde tebliğ ettiği yaşam sistem ve düzeni-inanç sistemi(1400 yıllık yorumlar bütünü değil!)-“Allah” kavramına dayalı Din anlayışı-Evrensel Sisteme dayalı Din-Allah indindeki zamanüstü evrensel Sistem ve Düzen-Evrenin, insanı ilgilendiren kadarıyla açıklanan boyutsal sistemi-Allah’a teslim olma-Tüm birimlerin kendi özgür iradeleriyle “Allah”a teslim olduğu değil; “Fıtratıyla” yani var oluş şekli ve programıyla zaten Allah’a teslim olarak yaratılmış olduğu gerçeği-Evrenin tüm yapısında, her zerrede, her noktada bütün varlıkların Allah`a teslim olduğu gerçeği-“Allah”ın, dilediği mânâları ortaya koymak üzere, kâinatta mevcut tüm birimleri kendi ilmiyle, ilminden, dilediği yapı ve özelliklerle; dolayısıyla da kendine “Teslim” bir halde halk etmesi; ve birimlerin de bu gayeye yönelik davranışları doğal olarak ortaya koymaları-Varlığın, Malik'el Mülk olan “Allah”ın hükmü-iradesi-kudreti ve tasarrufu altında olduğu gerçeği-Allah’a teslim olunmuşluğun idraki-Tüm varlıkların Allah'a “doğal ve zorunlu teslimiyeti” gerçeği-“Evrenin tüm içindekileriyle “ Allah”a teslim olduğu gerçeği-Şu gördüğümüz, içinde yaşadığımız nizam, gerçeği itibarıyla, ilâhi hükmün aşikâre çıktığı bir nizam ve düzen-Dünyada sadece belli bir kavmin veya insan topluluğunun dini değil; kâinatta geçerli olan nizam, ilâhi düzen-Allah'ın ezelde kâinatı, galaksileri, Güneş Sistemini, Dünyayı ve insanları dilediği gibi varettiği sistem ve düzen-Dünya-Güneş Sistemi-Kâinat var olmadan evvel Allah indindeki Din-Sonsuz gelecekteki herhangi bir nokta itibariyle de Allah indinde Din-Varlığın, Malikel Mülk olan “Allah”ın hükmü, iradesi, kudreti ve tasarrufu altında olduğu gerçeği-Her an, her zerrede yürürlükte olan sistem ve düzen-Var olan hiç bir varlığın, hakikatı itibariyle, “Allah”a isyan edemeyeceği, âsi olamayacağı gerçeği-Tapılacak Tanrı olmadığı; Allah'ın Ahad olduğu ve dolayısıyla bir Tanrı'nın mevcut olmadığı; insanların, bütün yaşamları boyunca kendilerinden meydana gelecek fiillerin neticelerine katlanacağı-“İnsan için kendi çalışmalarının karşılığı dışında hiç bir şeyin olmadığı gerçeği-Geçmişte de, sonsuz gelecekte de “Allah indinde Din”-İnsanlığın tek kurtuluş reçetesi-Cehennem boyutunun yakışından olabildiğince çabuk kurtulup, girilesi ise, Cennet'te yüksek mertebeli bir yaşam edinmeyi getiren gerçek-Selâmet bulma-Selâmete erme-“Selâm” isminin mânâsının birimde açığa çıkması-Yaşamakta olduğumuz sistem ve düzen-Yaşam Sistemi]
	






















































1541

	●
	“İslâm”… Tüm Allah Rasûl ve Nebilerinin açıkladığı Din ("Allah'a teslim olma Dini')
	1544

	●



	“İslâm Dini”, “Rasûl’ün ferde tebliğ ettiği yaşam sistemi ve düzeni”dir.(Evrenin, insanı ilgilendiren kadarıyla, boyutsal sistemidir-İnsanlığın tek kurtuluş reçetesidir)
	


1545

	●
	İslâm Dini, gelen bir şey değildir… İslâm Dini, bildirilmiştir!
	1546

	●
	İslâm, Hz.Muhammed’e inanmakla başlar… O’nun getirdiklerinden hiçbirinin yanlış olduğunu düşünmemek kaydı ile!
	1546

	●
	İslâm Dininin açıklanmasının sebebi(İnsanların hakikatları olan Allah'ı tanımaları-Kendilerinde açığa çıkmakta olan Allah'a ait özelliklerle geleceklerini, ebedî hayatlarını inşâ etmeleri)
	1549

	●
	İslâm Dininin kurallarını, Hz.Rasûlullah açıklamıştır... Din’in hükümlerini değiştirme konusunda kimsenin hürriyeti yoktur.
	1550

	●
	Din, "İsmi Allah olanı holografik gerçeklik esasına göre tanıyıp Evrendeki yerini bil(“İhlâs” Oku!)” diye bildirilmiştir.
	1552

	●
	Tek Din ("Din-i Kayyım"-Tek bir Yaratış Sistemi-Esmâ mertebesinin “çok boyutlu tek kare resim” seyri-İnsanların çoğunluğu bilmediği gerçek...)
	1553

	●
	Ötende bir Tanrı yok… Tüm varlığın ”Öz”ünde (“Allah” adıyla işaret edilen, tüm varlığın özündeki “Hakikat” denilen ilim ve kudret sıfatlarıyla tanımlanan “Öz”ünde) işleyen bir “Sistem” var!.
	1553

	●
	İslam Dini, “Semâvi Din” değildir.
	1555

	●


	İslâm, “Kozmik Din” değildir! ("Din", "Allah"tandır; "Allah"a aittir!. "Din"in sahibi, belirleyicisi, ortaya koyucusu, yürütücüsü ve koruyucusu hep "Allah"tır! )
	

1557

	●
	"Din"i anladığın andan itibaren tapınma kalkar; "Kulluk" başlar!
	1558

	●
	İslâm’ın bâtın yönü…
	1559

	●
	İslâm, Çağötesi Dindir.
	1560

	●
	“İslâm”(“Allah indinde Din”), zamanla kayıtlı değildir! (Hz.Muhammed Aleyhisselâm ve tüm Nebi ve Rasûller farklı dinler getirmemiştir!)
	1562

	●
	İslâm hükümleri (Kurân-ı Kerim) kıyamet kopana kadar geçerlidir. (Kurân`dan sonra başka bir kitap gelmeyecektir.
	1563

	●
	“İslâm”, 1400 yıllık yorumlar bütünü değil; Allah Rasûlü’nün bildirdikleridir!. 
	1565

	●
	İslâm Dini'nde kişi ile Rasûl arasına kimse giremez!(İslâm Din'inde "Din Adamı" Sınıfı," Din Görevlisi" yoktur-Ne mertebede veya etikette olursa olsun hiç bir din görevlisine yer yoktur-İslâm Dini’nde Ruhban sınıfına yer yoktur)
	1566

	●
	İslâm’da “Mezhep” yoktur! Tüm insanların hedefi, ölümötesi yaşam yolunda-“Hz.Muhammed” adı altında birleşerek yürümek olmalıdır.
	1569

	●
	"Zamanüstü Evrensel Sistem ve Düzen"e dayalı Din
	1572

	●
	İslâm Dini, bir kabileye gelmiş (onlara özgü bir anlayışa hitabeden, onlara yön vermek isteyen bir sistem anlatımı) değildir.
	1572

	●
	İslâm Dini, “Evrensel Rasûl Hz.Muhammed Mustafa (a.s) tarafından (Bir ırka değil) tüm insanlığa açıklanmıştır.
	

1573

	●
	İslâm, insanın Allah yasalarına göre yaşamına yön vererek kendini gelecekte karşılaşacağı çok tehlikeli olaylardan korumasını teklif eder.
	1577

	●
	İnsanlar, Allah'ın yaratış sistem ve düzenini-yasalarını anlamak suretiyle yaşamlarını değerlendirebilirler.
	1580

	●
	İslâm Dini niçin Arap toplumuna mâl edilmiş?(Ve niçin dışardan bakan toplumlarca Arabın Dini diye değerlendirilmiştir?)
	1581

	●
	Fıtrat Dini("Allah Fıtratı-Fıtrat olan Allah Dini-İslâm Fıtratı-Allah yaratışı-Haniflik-Yaratılış itibariyle "Allah dini" üzere olma-Doğru ve sabit din-Orijin İslâm)
	1582

	●
	İslâm fıtratı
	1582

	●
	"Her insan İslâm Fıtratı üzere doğar..."
	1582

	●
	Var olan bütün birimler; "Allah indînde Din, İslâm'dır" hükmünce meydana gelmiştir. 
	1584

	●
	Her varlık, varoluş programı doğrultusunda("Fıtrat`ın oluşturduğu programın doğrultusu"nda-"Allah"ın dilediği mânâları ortaya koymak üzere-Şakilesi doğrultusunda-Allah’a teslim bir halde-Fıtrat Dini üzere) fiiller ortaya koyar.
	1588

	●
	"Fıtrat Dini" olan "İslâm"a (“Allah Fıtratı”na-Allah Dini’ne-“Allah yaratışı”na)sarıl!
	1591

	●
	"Allah'a teslim olma Dini" (İslâm)… Geçerli Din anlayışı!
	1592

	●

	Semâlarda ve Arz'da (Evrenin mânâ ve madde boyutlarında, her zerrede-her noktada) bütün varlıklar, Allah'a teslimdirler.
	
1593

	●
	(Hakikatinizin Esmâ olması sebebiyle) Allah, Esmâ'sıyla sizi her an kontrolünde tutandır (Rakîb'dir).
	1594

	●
	Mânevi yüzünü-düşünsel kimliğini(Vechini) İslâm’a teslim etmek(Vechinde Allah’tan gayrının olmadığını itiraf)
	1594

	●
	Teslim olan, selâmete çıkar...(Allah’ın yaratış sisteminin gereği-Allah indindeki Din olan İslâm'ın esası budur)
	1595

	●
	İslâm’dan başka bir Din aramak
	1597

	●
	Kim İslâm'dan (teslim olunmuşluğun idrakından) başka bir Din (sistem ve düzen) arayışındaysa, bu geçersizdir!
	1597

	●
	“İslâm”ın Ruhu(“İslâm’ın Düşünce Sistemi-“İslâm"ın temel mânâsı-Tevhid inancının esası)
	1599

	●
	İslâm’ın ana temel nirengi noktası, “Birimin kendi özünde bulup hissedebileceği bir Allah” kavramıdır(“B” Sırrı).
	1599

	●
	İslâm'ın düşünce sistemi ve yaşamının ana prensipleri
	1600

	●
	İslâm Devletinin kuruluşu ve “Dünyanın ilk Anayasası”nın kaleme alınışı
	1604

	●
	İslâm, ahlâkı tamamlamak için gelmiştir. {İslâm’ın temel mânâsı->Allah ahlâkıyla ahlâklanmak-Tabiat kökenli davranışların kalmaması}
	1610

	●
	Geçmişte ve sonsuz gelecekteki Din
	1610

	●
	Geçmişte de, sonsuz gelecekte de “Allah indinde Din”, “İslâm”dı!
	1610

	●
	İnsanlar yeryüzünde var olmadan evvel de (Cinler yeryüzünde yaşarken de) “Allah indinde Din”, “İslâm”dı!
	1611

	●
	“İslâm Tasavvufu”
	1616

	●
	Hakikat Ehli(Ehlullah)nin derinlikli İslâm anlayışı…
	1616

	●
	İslâm Dini ile diğer dinler arasındaki fark
	1622

	●
	“İslâm” olan yegâne Din ile öncekiler arasındaki en önemli fark...(İsmi "Alllah" olanı fark ettikten sonra, "Sünnetullah"ı fark edip-ona göre yaşayıp yaşayamama farkı)
	1622

	●
	“Dün” kozasından çıkıp, “Öz”e ermek!
	1626

	●
	Kişinin muhatabı
	1629

	●
	Kişinin muhatabı, "Allah'tır; Rasûlullah'tır!
	1629

	●
	İslâm, öneridir; tekliftir!
	1630

	●
	"İslâm"ın kişiden ilk isteği...
	1634

	●
	İslâm Dini’nin getirdiği teklifler, tek bir paket değildir.
	1635

	●
	İslâm Dini’nin teklifleri, yukarıda bir tanrının gözüne girmek için değil; geleceğinizi kurtarmak içindir!
	1636

	●
	Zorlama, Din’den çıkartır.("Din"de (Allah yaratısı sistem ve düzeni {Sünnetullah} kabul konusunda) zorlama yoktur!..)
	1638

	●
	İslâm Dini’nde ne teşkilâtlar vardır… Ne de müesseseler!
	1639

	●


	İslâm'ın şartları (Zâhiri araçlar-"İman esasları" olarak bildirilen hedefleri kavrama ve gereğini yaşayarak ölümötesi yaşama hazırlanma amaçları)
	1640

	●
	İslâm'ın şartlarının bâtıni amacı
	1642

	●
	Kurân-ı Kerim'de açıklanan 54 farz
	1643

	●
	İslâm'da yasaklar
	1646

	●
	İslâm’da yasakların gelmesinin sebebi, varlığın Özünde Allah’ın olmasıdır.
	1646

	●
	İslâm ve Devlet
	1647

	●
	Din ferde gelmiştir; Devlete değil! ( Ölümötesi yaşamda devlet değil ferde vardır!)
	1649

	●
	Din’in amacı siyaset değildir... İslâm prensipleri, saltanata ve sivil-askeri diktatörlüklere razı olmaz.
	1650

	●
	Müslümanlık ve İslâm Dini
	1652

	●
	Yaygın müslümanlık anlayışı
	1652

	●
	“Müslümanlık” ile “İslâm Dini” arasındaki fark...İslâm Dini, orijin; Müslümanlık ise, insanların bu “Orijin”den anladıklarıdır! 
	1653

	●
	İslâm Dini, nasıl "Müslümanlık Dini" hâline gelmiştir?
	1656

	●
	Müslümanlığı değil; “İslâm”ı anlayın!
	1659

	●
	Müslümanlığa bakarak “İslâm Dini”ni dikkate almamanın diyeti…
	1662

	●
	(Bin küsur yıldır yanlış yorumlarla çığ hâline getirdiği) Müslümanlıktan arınıp; İslâm Dİni'nin orijinine sarılmadıkça insanlığın sorunları bitmez!
	1665

	●
	İslâm Dini'ni kabul veya red…Bir kimseyi Din'a alma veya Din'den çıkarma!!!
	1666

	●
	İslâm’ın tasdik veya reddedilmesi için fark edilmesi gereken gerçekler
	1669

	●
	Kimse kimseyi Din’e alamaz… Kimse kimseyi Din’den çıkaramaz!
	1670

	●
	İslâm'da sağlamca yer almışken ayağın kayması
	1672

	●
	Rahmeti çığa döndürdük!
	1672

	●
	İslâm ve üst düzey beyinler
	1676

	●
	İslâm câmiasında niçin Dünya bilimlerine dönük üst düzey beyinler çıkmamıştır?
	1676

	●
	Niçin pek çok Müslüman toplum bugünün en geri kalmış ülkeleridir?
	1676

	●
	İSMET (Arınmışlık-Sâfiyet-Temizlik hâli)
	1677

	●
	Ancak şuurunu arındırmış-saflaşmış olanlar Kurân'daki sırları anlayabilir; "Hakikat"i görebilirler.
	1678

	●
	"İSM-İ Â’ZÂM”
	1679

	●
	“İsm-i Â'zam(Hullet mertebesinde yaşayan kişinin hâlinin ismi)
	1679

	●
	İsm-i Â’zâm ki O’nunla Allah’tan bir şey istendiği zaman verir ve O’nunla çağrıldığı zaman icâbet eder.
	1679

	●
	“İsm-i Â'zam" olması muhtemel İsimler
	1680

	●
	“İsm-i Â'zam"ın sırrına ermiş olanlar, her nefeste “Hû” diyenin mutlak bilinciyle yaşarlar.
	1684

	●
	“İSRÂ”{Tayy'i mekân-Bir anda Mekke’den(Mescid-i Haram'dan) Kudüs’e(Mescid-i Aksa`ya) gidiş-Mi’râc’ta bir aşama-Mesafenin kısaltılması-Allah Rasûlü mûcizesinden mirâs}
	1685

	●

	Subhan, delillerini göstermek için kulunu “İsrâ” etti.
	1686

	●
	İSRAF (Hakikatindeki kuvveleri boşa harcama-Kendine verilenleri değerlendirmemek-Gereksiz şekilde kullanma-Beyin hazinesini, enerjisini, ömrünü, ölümün tadıldığı anda bu dünyada bırakılacak ve gidilecek ortamda hiç bir yararı olmayacak şeyler için harcamak-Nefse zulmetme-“Nefs"inin hakkını vermeme-Nefsinde, benliğinde var olan “hilâfete” sebep olan ilâhî güçleri gerektiği gibi kullanmama-Nefsinin hakikatini yaşamak yerine ömrünü bedensellik yolunda harcama-İnsanları yargılama, onların dedikodusunu yapmak sûretiyle zamanı harcama-Yaptıklarındaki aşırılık)
	1686

	●















	“Halifelik istidadı”nı açığa çıkarıcı ömrünü israf etmek(Esmâ'sını açığa çıkarmanın bilinciyle yaşama istidadının gereğini(“Allah Ahdi”ni), dünyaya geldikten sonra yerine getirmeme-Allah’ın birleştirilmesini emrettiğini (bilinçteki Esmâ hakikati müşahedesini) kesme-Elindeki nimetleri gereksiz yere kullanma-Allah'ı bırakıp şeytanları (saptıranları) dostlar edinme-Arzda (bedensel yaşam boyutunda) fesat çıkarma(bedensel arzular peşinde ömür tüketme)-Nefsinin hakkını israf etmek-Nefsinin hakikatini yaşamak yerine, ömrünü bedensellik yolunda-bedensel arzular peşinde harcama-“Allah zikri”nden(Hatırlatılan Hakikatinden) yüz çevirme-Beden-bilinç kayıtlarıyla çok sınırlı yaşama-Rabbinin hakikatindeki delillerine iman etmeme-Deliller kendine geldikten sonra onları değerlendirmeyi unutma-Unutup hatırlamadıklarından mahrum kalma-Kıyamet sürecinde kör olarak haşredilme-Ateşin(“Nâr”ın) arkadaşı olma-Hüsrana uğrama)
	















1687

	●
	Allah, israf edenleri (elindeki nimetleri gereksiz yere kullananları) sevmez! (Her şeyin hakkını vererek yaşayın!)
	1688

	●
	İnsanları yargılamak ve dedikodusunu yapmak suretiyle zamanını israf etme!
	1689

	●
	Hiç olmazsa haftada bir kere muhasebe yapıp ne kadar zamanınızı nelere israf ettiğinizi düşünün...
	1689

	●
	(Ömrünü) israf edenler Nâr arkadaşlarıdır!
	1692

	●
	Ölüm(Ansızın azap) size gelmeden önce Rabbinizden size inzâl olunan en güzele tâbi olun…( Rabbinize yönelin(tövbe edin) ve O’na teslim olun!)
	1693

	●
	Hakikatindeki kuvveleri israf etmek
	1694

	●
	(Hakikate ermeleri için verilmiş kuvveleri) İsraf edenler için işaretlenmiş taşlar
	1694

	●
	Hakikatlerindeki kuvveleri israf eden nice topluluklar, ibret dolu hikâyeleri ile mâzi oldu!
	1694

	●
	Sana verilen İlâhi güçleri,beyin hazinesini-enerjisini israf etme!
	1695

	●
	Yemekte israf etmek
	1697

	●
	İsraf, yenen nesne değil; yiyen yönündendir.
	1697

	●


	İSTİDAT (Â’yân-ı Sâbite-"Ana Oluşum-Sâbitleşmiş Ana Program-"Öz"ündeki açılım (İlâhi İsimler bileşimi)-Terkibi esmâ yapısı-Kolaylaştırılma mekanizması-İlâhi güç tarafından tesbit edilen “kader"-"Mânevi Sûret"e bürünme ve nihâi hedefine yönelme mekanizması-120. Günde beyin cevherinin almış olduğu ilk kozmik tesirler-Yaratılmışın İlâhi İsimlerin mânâlarını âşikâre çıkarmadaki payı, hissesi- Kitab"-"İlâhi Bilgi"-Düşünce Yapısı)
	







1698

	●
	İstidat, "Â'yân-ı Sâbite"dir!.
	1699

	●
	“Öz”ündeki sır
	1700

	●
	“Halifelik İstidadı”(“İnsan Şuuru"- Mâneviyata dönük istidat-Esmâ mertebesinin oluşturduğu insanî hakikat-Hakikati yaşama istidadı-Emaneti (Esmâ şuuruyla yaşamayı) yüklenme şuuru-Hilâfeti oluşturan Esmâ mânâlarını açığa çıkarma şuuru-Allah’ın 99 İsminin(“Esmâ’ül Hüsnâ”nın) mânâlarını âşikâre çıkartabilme istidadı-Esmâ'sını açığa çıkarmanın bilinciyle yaşama istidadı-Sınırsız Esmâ’yı bilme yetisi-“Allah Ahdi”)
	1700

	●
	Herşey insanın "Özündeki Sır"da mevcuttur... Dışarıda değil!
	1700

	●
	“Halifelik istidadı”nı, “İnsan” (Hilâfeti oluşturan Esmâ mânâlarını açığa çıkarma şuuru-Tek bir Nefs) yüklendi. {Benlik bilinci(Semâlar), beden(Arz) ve duygu yüklü beşeri benlikler(Dağlar) yüklenmekten kaçındı!}
	1702

	●

	“Hû”, “Hakikat”i yaşayacakları bilir!(Çünkü kendi Esmâ'sıyla o istidat ve kabiliyette yaratmıştır onları) 
	1702

	●
	İstidadın (ve yeteneklerin) programlanması (Beynin ışınsal etkilerle belli açılımları kazanması)
	1703

	●
	Daha biz doğmadan evvel tesbit edilen â'yân-ı sâbitemizle(Düşünce yapımızla) "Öz cevherimiz" oluşmuş-programlanmış ve bu programa göre de belli istidat ve kâbiliyetimiz gelmiştir.
	1703

	●
	Allah indinde her şey, kendi yaradılış amacına görme kapasitesi iledir.
	1705

	●
	İstidat ve yetenekler, kozmik ışınlar tarafından programlanır
	1705

	●
	Şiron'un 9.aydaki tesiri, kişinin mâneviyata dönük istidadını verir.
	1706

	●
	İstidad (ve yeteneklerin) programlanması (Beynin ışınsal etkilerle belli açılımları kazanması) üç devrede mütalâa edilir.
	1707

	●
	120.Gün olayı...
	1707

	●
	7-9 ay süreci
	1709

	●
	Doğum anı...
	1710

	●
	İnsanın kendinde var olan istidat ve kâbiliyeti madde dünyasına aktarabilmesi, beynin gelişmesiyle orantılıdır. 
	1711

	●
	"İnsan"da ortaya çıkan bilinç, ortaya çıktığı mahallin istidad ve kâbiliyeti oranındadır.
	1711

	●
	Kişi, kâbiliyet ve istidat denilen "kolaylaştırılma mekanizması" ile "Mânevi Sûret"e bürünür ve nihâi hedefine yönelir. 
	1712

	●
	Herkes, istidadı miktarınca rızıklanarak tekâmül eder ve aslına yaklaşır.
	1713

	●
	Esmâ zikri ve Halifelik istidadı 
	1714

	●
	İstidat ve kâbiliyet, İlâhi Güç tarafından tesbit olunur.
	1714

	●
	İnsanın varlığını meydana getiren güç,(Rabbi), “Allah İsimleri”nin işaret ettiği İlâhi güçtür!
	1714

	●
	İstidatın kapsamı {“B”i-iznillah>"Öz"ündeki açılım (isimler bileşimi) müsaadesi-Allah'ın, hakikatin olan Esmâ'sının(Varlığını meydana getiren esmâ bileşiminin) elvermesi] 
	1716

	●
	Tetikleme sistemi("İsimlerin özelliklerinin ilgili ismin özelliğini tetiklemesi mekanizması")-(“Kelime”nin frekansı vardır ama “Kelimeler”, frekanslar esas alarak düzenlenmiştir Rasûlullahlar tarafından!.
	1717

	●
	Kim ne kadar esma zikri yaparsa, o zikrin işaret ettiği özellik istikametinde ve o kişinin istidat ve kâbiliyeti kadarıyla açılım olur.
	1718

	●
	İstidat ve dua ilişkisi
	1728

	●
	İstidat (Ve Fıtratın) el verdiği duaya mutlaka icabet olunur!
	1728

	●









	Halifelik istidadı ömrünü israf eden [Esmâ'sını açığa çıkarmanın bilinciyle yaşama istidadının gereğini(“Allah Ahdi”ni), dünyaya geldikten sonra yerine getirmeyen-Allah’ın birleştirilmesini emrettiğini (bilinçteki Esmâ hakikati müşahedesini) kesen-(bedensel yaşam boyutunda) fesat çıkaran (bedensel arzular peşinde ömür tüketen)-Bedensel arzular peşinde ömür tüketen-Allah zikri”nden(Hatırlatılan Hakikatinden) yüz çeviren-Rabbinin hakikatindeki delillerine iman etmemiş kimse-kendine geldikten sonra onları değerlendirmeyi unutan-Unutup hatırlamadıklarından mahrum kalan-Kıyamet sürecinde kör olarak haşredilen-Kendisi için (beden-bilinç kayıtlarıyla) çok sınırlı yaşam alanı olan-Hüsrana uğrayanların ta kendileri] 
	












1729

	●
	Sizi “Halifelik istidadı” üzere “Tek bir Nefs”ten(İnsan şuurundan) yaratan Rabbinizden korunun!
	1731

	●
	İns ve Cinn’in istidadı
	1732

	●
	İns (türü-insan denmiyor) ve Cinn, Kurân’ın benzerini getiremezler!
	1732

	●
	İSTİDRAC(İman nuru olmayan kişide gözüken olağanüstü haller-Benlikten kaynaklanan, cin kökenli haller)
	1732

	●
	Keramet ve mucize, Allah’tan kaynaklanır; kuvvetini Ulûhiyetten alır ilmince… İstidrac ise benlikten kaynaklanır; kişinin “Ben”i kapasitesince! 
	1733

	●











































	İSTİĞFAR {Sonsuz, sınırsız kuvvet, kudret, ilim içinde bir hiç olduğunu fark ediş-Sonsuz-sınırsız olan varlığın mânâlarını, sonsuz-sınırsız şekilde ortaya koymaktaki aczini yani yetersizliğini hissediş hâli- Sonsuz-sınırsız varlığın mânâlarını, "kulluğunun gereği olarak ortaya koymakta aciz" olduğunu ve "O yüce Varlığın Âlemlerden Ganî"lik vasfını itiraf etme(İnsan-ı Kâmil`in istiğfarı)-Var oluş kemâlâtına yakışmayan fiîlinden (veya düşüncenden) dolayı bağışlama talebi-Kelime değil; bir hal("Estağfirullah" demek değil; mânâsını bilerek ve hissederek hâlinden pişmanlık duyma ve üzülme)-Yanlış bir fiîli yapmaktan dolayı özür dileme-Günlük olaylar içinde, var oluş gayemizin hakkını şuûrlu bir biçimde edâ edememekten dolayı yapılan hatalı hareketlerin ardı sıra özür dileme-Hatalarını, cehâletini, Allah'ın emrinde haddi aşmasını; lâtifeyle, ciddî olarak, bilmeyerek veya kasten yaptığı yanlış hareketlerini itiraf edip bağışlanma dileme-Kalbinin örtülmesi neticesinde duyulan üzüntüden, içine girilen kapanıklıktan, zâtı ilâhî’nin müşahedesinden perdelenmekten dolayı özür dileme-Hakkı, hakkıyla müşahede edememenin getirdiği sıkıntı ile; bu durum hissedildikçe özür dileme-İnsanın yeryüzünde "Halifetullah " olarak yaşaması gerekirken, bu kemâlâtı yaşamasını engelleyen davranışlar ortaya koyarak hayatını sürdürmesini fark edip-o idrakla özür dilemesi-Yeryüzünde Halife olarak zâhire çıkarıldığı için, hilafetinin bilinci içinde, yaptığını “Ötedeki”ne mal etmeyip; öteye atmayıp; faili hakiki olarak kendindekini görmek... Ve yaptığını nefsinin hakikatine bağlayarak; yaptığı gerçeği örtme işi dolayısıyla; nefsinin hakkını yemiş olarak, kendisine zulümde bulunduğunu idrâk etme(Bu idrâkın bize açılması, hissedilmesi ve yaşantımızda yer alması, Âdem’in istiğfarının bizim tarafımızdan paylaşılmasıdır)-Bağışlanmadığı taktirde, "Halifelik" yüceliğine yakışmayan ilkel beşerî değerlendirmeler batağında boğulup gideceğini fark edip bu yüzden merhamet edilmesi ve var oluş kemâlinin gereğini yaşama yolunun kolaylaştırılmasını talep etme-Azîm olan Arşın Rabbi Allah'ı tenzih edip, rahmet ve merhametinin gerektirdiklerine ve her iyi olana mazhar kılması ve her günahtan selâmete çıkarmasını talep-İnsanın hakikatinin gereğini yaşayamaması; beşerîyetinin getirdiği düşüncelerle, duygularla, şartlanmalarla, tabiatının oluşturduğu güdüsel hareketlerle; ve şartlanmalardan ileri gelen değer yargılarıyla hayatı değerlendirmesi; ve bunun sonuçları olarak ortaya çıkan bütün fiîllerden dolayı özür dilemesi-Beşerî kusurların örtülerek, hakikat nurlarının "nefs"inde ortaya çıkmasını talep etmek(İstiğfarda bağışlamanın "Allah" indinden talep edilmesi}
	
















































1735

	●
	"İstiğfar"ın ana gerekçesi (“Halifeullah” kemâlâtını yaşamaya engel olan yaşam biçimi)
	1738

	●
	"İstiğfar", bir hâlin adıdır... 
	1738

	●
	"Estağfirullah" sözcüğü asla tefekkürsüz söylenmemesi gereken bir ifadedir. 
	1740

	●
	Lâf olsun diye değil; yaptığımız yanlışları düşünerek istiğfar etmeliyiz. 
	1740

	●
	Tevbe ile istiğfar arasındaki fark
	1742

	●
	İstiğfar, içine girilen kapanıklıktan-Zâtî İlâhi'nin müşahedesinden perdelenmekten dolayıdır.
	1741

	●
	Adem’in istiğfarının bizim tarafımızdan paylaşılması... 
	1742

	●
	"İnsan-ı Kâmil"in istiğfarı 
	1745

	●
	Hiçliğin fark edilmesiyle kişi istiğfar eder. 
	1745

	●
	İstiğfarda bağışlanmanın "Allah İndinden" talep edilmesi (Beşerî kusurların örtülerek, hakikat nurlarının "nefs"inde ortaya çıkmasını talep)
	1746

	●
	İstiğfarda "İsm-i A'zâm" kullanıldığında büyük günahlar dahi affedilir. 
	1748

	●
	Seyyidül İstiğfar 
	1748

	●
	"Sabah akşam bu istiğfarı okuyan Cennete girer" 
	1749

	●
	Geçmiş ve gelecek tüm kusurları bağışlandığı halde, Rasûlullah niçin istiğfara devam ediyordu? 
	1750

	●
	Namazlarda selâm vermeden önce okunması tavsiye edilen istiğfar 
	1751

	●
	Savaştan kaçma dahi istiğfar ile affedilir. 
	1752

	●
	İSTİHARE{"Gayb"ı Allah'a danışmak-Üzerinde düşünülen ve karar aşamasına gelinen bir iş hakkında Allah'a sormak(Sonrasında da Allah’a tevekkül edilip, içe doğan biçimde hareket etmek)-[Teşebbüs ettiğimiz bir iş öncesi yanlış bir kapıyı çalmamak-pişman olmamak için (Herşeyi ve bütün gaybı, geçmişi ve geleceği bilen) Allah’a yönelmek ve kendine o konuda yol göstermesi-gerçeği ilham etmesi için talepte bulunmak]-Bir tür oto-kontrol(Tasavvuf ehlinin zaman zaman kendi durumlarını sorma amacıyla başvurdukları yol)-Rasûlullah salla'llâhu aleyhi ve sellemin bize tüm işlerimizdeki tavsiyesi}
	










1753

	●
	İstihare, bir tür otokontroldür.
	1754

	●
	Rasûlullah tüm işlerde istihareyi tavsiye etmiştir.
	1754

	●
	İstihare namazı
	1754

	●
	İstihare duası
	1756

	●
	İstiharede görülenler
	1756

	●
	Allah’a soran asla pişman olmaz!
	1756

















































"NOKTA", (Kendini seyretmek için)
"BEYİN" ADI ALTINDA İRSAL OLDU, 
O “BEYİN”E(Kalbe-şuura)…
“BEYİN”, SEYREDEN OLDU 
“ESMÂ MERTEBESİ”NDE!
“Nokta” kendini seyretmek için “beyin” adı altında irsal oldu ve o “beyin”e (kalbe-şuura) ilim, “vahiy” adıyla inzal oldu!
Hatta ilim, “beyin” adıyla göründü gözü olanlara!
“RUHLARINIZ BEDENLERİNİZDİR; BEDENLERİNİZ RUHLARINIZDIR” işareti ve uyarısının ne olduğunu hiç fark edemediler…
Ta ki Yenileyici, Dünya üzerindeki tüm bilimlere ve teknolojiye yeni bir bakış açısı getirip, “madde”nin “Hakikati” fark edilene kadar!
Din adamlarının, “bir madde var, bir de ruh” anlayışına dayalı tüm anlatım ve yorumları iflas etti; göçtü!
Müslümanların çoğunun henüz ruhlarının bile duymadığı bir gerçeği, bilim dünyasının gayri müslim düşünürleri seslendiriyor: “Madde ve ruh diye iki ayrı şey yoktur! Tüm varlık aynı tek şeydir. Çokluk tespitleri, açığa çıkan duyu organlarının algılama farklılıklarından başka bir şey değildir!”
“Data”, inzal olan “ilmin hakikati”dir! “Esmâ ül Hüsnâ”, O’ndaki özelliklerin isimleridir, bizim boyut ve algılama kapsamımız kadarıyla… Biz buna “Esmâ mertebesi” tanımlamasıyla agâh olduk! Oysa O, yalnızca “DATA”dır! Sûretsiz, şekilsiz, mekânsız! “Vücud”dur!.. “İLİM”dir!
“Beyin”, seyreden oldu “Esmâ mertebesi”nde; lâkin seyreden ol kendi oldu!

 “HAKİKAT-İ MUHAMMEDÎ”,
MUHAMMED MUSTAFA SÛRETİNE BÜRÜNMÜŞ 
OLARAK İRSAL OLDU

 “Hakikat-i Muhammedî”, Muhammed Mustafa sûretine bürünmüş olarak irsal olup; “iman”a davet etti insanları, kendi hakikatlerine! Bu gerçeğe “iman” edenler, “Mümin” oldu! Onların nurundan, cehennemin ateşi sönmeye yüz tuttu! Haykırdı cehennem, “Çabuk geç ey mümin, nurun ateşimi söndürüyor”!
Ne mutlu, hakikatleri olan “Muhammedî Hakikat”le “irsal olmuşluğu” yaşayan “mukarrebîn”e!.. “Velî” isminin işaret ettiği özellik yaşantılarında açığa çıktı!
Onlar kimlerdir bilir misin?
“Sevgili peygamberim”i gören göz olmaktan arınmış, “irsal olmuş” olan “Hakikat-i Muhammedî”yi tüm haşmetiyle müşahede etmiş; bildirdiğine “iman” etmenin yaşantısıyla “velâyeti hassa” kendilerinde açığa çıkmış “kurb” ehlidir. “Peygamberlik müessesesinin asla ve kesinlikle var olmadığını ve var olamayacağını” fark edemeyenlerin, velâyeti teleskopla bile görmesi mümkün olmaz!.. Hayallerinde yarattıkları “sevgili peygamber”e hasretle bu dünyadan geçip giderler, ebeden o muhteşem irsal olmuşu göremeyecek bir hâlde!
Evet dostum, işte sende var olup da, açığa çıkmamış olan o hakikat, “Rasûl Allah” yani “Allah İlmi’nin açığa çıkış” sûreti olarak sana seslendiğinde, sen O’na hakkını vermezsen, sonucunu ebedî basîret körlüğü olarak yaşarsın! Değerlendirmek suretiyle şükreden ol; bu en değerli şeyi görmezlikten gelerek değerlendirmemekle nankör olma!
ALLAH RASÛLÜ”,
İNSANLARA İRSAL OLUŞ AMACINA UYGUN
OLARAK GERÇEĞİ DİLLENDİRİR, BİLDİRİR

“Rasûlullah” insanlara irsal oluş amacına uygun olarak gerçeği dillendirir, bildirir. Uygulama konusunda zorlama işlevi yoktur! “Sen onlara tebliğ et. Onları zorlayıcı değilsin!”… Çünkü bilir ki, nasibi olan, yani o amaçla açığa çıkmış olan “kolaylıkla başaracak”; nasibi olmayana ise zorlamak hiçbir yarar sağlamayacaktır.
İşte “ALLAH RASÛLÜ”, insanlara, hakikatleri olan Esmâ mertebesi'ne yani Allah adıyla işaret edilenin Esmâ mertebesine “iman” etmelerini teklif eder.
Yani, taklidi olmayan gerçek “iman”, kişinin, geçmişteki anlatımıyla “Rabbinin Allah olmasına imandır”.
“Rab” varlığını, her an, esmâ mertebesinin aldığı şan doğrultusunda terbiye eden yani şekillendiren boyuttur. (RAB ve RUBÛBİYET bahsine bakın. İNSAN ve SIRLARI,1986).
Sınırsız, sonsuz mânâ okyanusunun bir damlası olan birim, varlığının hakikatinin Esmâ mertebesi olduğuna “iman” ederse, dışsallıkla kayıt altına girip dıştakilere bağımlı ve dahi sahiplik kavramıyla kayıtlı olmaz! Sahibi olmadığı için de kaybetme korkusu olmaz! Kaybetmenin ateşiyle de yanmaz!.. “Onlar için ne korku söz konusudur, ne de hüzün!”.
“ALLAH Rasûlü”nün dillendirip açıkladığı “ALLAH” adıyla işaret edileni anlamayan, veritabanına göre kendi hayalinde tasavvur ettiği tanrısına tapınır, ya da ateist olur!
Son elli ya da otuz yılda değil de daha öncelerinde yaşamakta olan, bilimin bulgularından ve bunun doğal sonuçlarından habersiz olan ya da bunları duyup sonuçlarını düşünemeyecek kadar aklı yetersiz insanların, “ALLAH RASÛLÜ”nün açıkladığı “ALLAH” adıyla işaret edileni ve dahi kendi yerini anlaması mümkün olmaz.
İşin bilimsel gerçeklerini bir yana bırakırsak…
Bu durumda, “Allah Rasûlü”nün bildirdiği hakikate “iman”dan başka çaremiz kalmaz.
İşte bu “iman”, “Risâlet” işlevine ve bildirdiğine “iman”dır. Bu yüzdendir ki kelime-i şehadet’te risâlete (abduhu ve rasûlühu) “iman”dan, şahit olmaktan söz edilmiştir; “Nübüvvet” imandan değil.
“Risâlet” bildirisine “iman” edilir; “Nübüvvet” bildirimine “teslim olunur”!.. Birincisine “mümin”, ikincisine “müslim” denir. “Mümin” olmak ayrı şeydir, “müslim” olmak ayrı şeydir.
Cennet boyutuna geçecekler de “iman” faktörüne dayalı olarak vurgulanmışlardır. Amele yani fiillere dayalı olarak değil!
Eğer kişi, “Allah Rasûlü”nün açıkladığı “SIR”a “iman” etmişse, bunun getirisinin varlığında açığa çıkması için otomatik olarak “nübüvvet” işlevinin getirisi ile muhatap olur.
“Nübüvvet” işlevi, “Risâlet”in açıkladığı “iman” edilenin yaşanabilmesi için uygulanması gereken şeyleri açıklar ve teklif eder.
Mesela…
“Risâlet” işlevinin açığa çıkardığı hakikate “iman” edilmişse, bu “iman” edilen “hakikat”in yaşanması için bir sistem bildirilmiştir “Nübüvvet” işleviyle. Bu, “salât”, yani dilimizdeki söylenişi ile “namaz”dır.
“Namaz, iman etmişin (müminin) "Mi'râc"ıdır”… Yani, iman ettiğini hissedip yaşama hâlidir!.. “Salâtın hakikatini yaşamaktan gafil olarak bunu uygulayanlara yazıklar olsun...”, “Çok kişi vardır namaz kılar yorgunluktan başka kârı olmaz...”, “Namazını hakkıyla yaşamamışsa melekler o namazı yüzüne çarparlar...”, “Ey iman edenler!.. Sarhoşken, ne söylediğinizi bilinceye kadar…” şeklindeki uyarılar, hep yapılan çalışmanın “iman” edilen “hakikat”in namaz içinde yaşanması amacına dönüktür. Bunun için de okunan cümlelerin mânâsı derinlikli olarak düşünülmelidir okunurken.
İşte “Nübüvvet”, “iman” edilen “hakikat”in, neler yapılarak veya yapılmayarak amaca ulaşılabileceğini bildiren işlevdir.


ÖLÜ BİR BİLİNCE 
"RAHMANİ İLİM"İN(Rüzgarların) İRSALİ

(Allah, irsal ettiği Rahmani İlim ile 
beşerî duygu ve kabullerin şuurda oluşturduğu kara bulutları sürüyor)

Bkz.İ/Ledün İlmi/Hakikat İlmi ile dirilme











 İRŞAD ETME
· Gerçeğe kılavuzlama
· Rehberlik
· "Hakikat İlmi" ile diriltme
· Aydınlatma
· Cehâlet karanlığının aydınlatılması...
· Hatırlatma
· Öğüt
· Rabbinin delillerini (Rabbanî özellikleri) hatırlatma
· “Sünnetullah” denilen evrensel gerçekleri hatırlatma
· Yetişmesi imkân dahilinde olan kişilerin yetişmesi için gerekli olan feyzi dağıtma...
· Dünya insanları arasında çeşitli akımların, eğilimlerin oluşturulması...
· Ledünni İlimlerin verilmesi(İnsan beyninin, şuur yapısının Allah isimlerinin işaret ettiği mânâları taşıyan dalgaboylarıyla programlanması-Âdem’e “Allah İsimleri”nin tümünün tâlim edilmesi-İnsana "bilmediklerinin" tâlim edilmesi-Bâtıni ilimlerin verilmesi-“Allah”ın sayısız isimlerinden, “Allah”ın dilediği kadarını ortaya koyabilecek istidat ve kâbiliyetin verilmesi-Bilmesi mümkün olmayan şeylerin kalıcı olarak öğretilmesi, aklettirilmesi-“Kitab” ve “Hikmet” inzali)





İRŞAD EDEN
(Mürşid)
· Rehber
· Allah hidâyeti   
· Birimin sarıldığı, varlığındaki Esmâ hakikatinden (uzanan) Allah ipi...    
· Hakikate giden yola kılavuzluk edecek olan (Rasûl)    
· Vahyi bilgi (Esmâ hakikatinden şuura yansıyan bilgi)  
· Allah (adıyla işaret edilen) hakkında ilim   
· Rabbinin (Hakikati olan Esmâ bileşiminin) ledünnünden (aslı olan mutlak El Esmâ mertebesinden açığa çıkan özel bir kuvve ile) ulaşan bir rahmet (Rabbinin lütfuyla oluşacak bir nimet-bir kemâl hâli)   “Aydınlatan”    
· Aydınlatacak Veli        
· "Hakikat İlmi" ile dirilten     
· Cehâlet karanlığının aydınlatılması işini yapan     
· Bilgi kaynağı   
· Aydınlatan bilgi kaynağı...    
· İlim, irfan...  
· Kurân

İnsan, "hakikat"inin(orijinde) meleki bir yapı oluşunu hatırlamaya ve gereğini yaşamaya davet edilmektedir.(Tüm alemlerde "Mele-i âlâ" hükmü ile açığa çıkan tüm tedbirât ve tasarrufun yine  "Mele-i âlâ"nın yeryüzündeki dilleri olan Rasûller ve vârisleri velîler tarafından)

İRŞAD EDİLEN
(Mürid)

· (Rasûle) iman eden-itaat eden
· Rabbinden mağfiret isteyen
· Hakikate davet edildiğinde,  hidâyete eren
· Hidâyet bulan
· Vahyi bilgiye (Esmâ hakikatinden şuura yansıyan bilgiye) dayanan
· Allah (adıyla işaret edilen) hakkında ilim sahibi olan
· Asılsız zanlarının getirisini ilâh edinmeyen
· Allah dûnunda tanrılar edinmeyen
· Allah'tan ayrı olarak taptıklarından uzaklaşan
· Rabbine (Bi-Rabbihim = hakikati olan şuurunda olarak) iman eden
· Rabbinin delilleri (Rabbanî özellikleri) hatırlatıldığı hâlde, onlardan yüz çevirmeyen
· Rabbinin (Hakikati olan Esmâ bileşiminin) ledünnünden (aslı olan mutlak El Esmâ mertebesinden açığa çıkan özel bir kuvve ile)kendisine  bir rahmet ulaşan (Rabbinin lütfuyla bir nimet oluşan-kemâl hâline ulaşan) 
· Kalbine râbıta konan(şuuru, müşahede hâlinde devamlı kılınan)
· İki eli ile hazırlayıp önceden gönderdiği şeyleri unutmayan
· Hakikatini yaşayan
· Hakikatini yaşaması kuvvetlendirilen
· Velisi Allah olan
· “Kitap"a(“Hakikat Bilgisi”ne)sımsıkı sarılan
· Salâtı ikame eden
· Kendisine apaçık deliller geldikten sonra parçalanıp ayrılığa düşmeyen
· Şuuru, müşahede hâlinde devamlı kılınan
· Islah olan
· Aydınlanan
· Cehâlet karanlığından kurtulan
· Vâris


 RÂBITA
· Bağlanmak
· Varlığındaki Esmâ hakikatinden (uzanan) Allah ipi"ne sarılma ve ayrılığa düşmeme
· "Fıtrat Dini" olan "İslâm"a (“Allah Fıtratı”na-Allah Dini’ne-“Allah yaratışı”na)sarılma
· Esmâ'sıyla her şeyin aslı olan Allah'a (hakikati olarak )sımsıkı tutunma
· Kesinlikle o kopması mümkün olmayan, hakikatindeki sağlam bir kulpa yapışma
· Şuurun, “varlığın algılanan suretinin derûnundaki hakikat noktası”na["Bilinç gözü"yle görülen "mânêvi vücud"a-"Allah'ın isimleri"nin("İlâhi isimler"in) mânâlarına-"İlâhi İsimler mertebesi"ne] yöneltilmesi
· Bir tanrıya tapınmaksızın, Allah’a şirk koşmaksızın şuurun Allah Fıtratına(yaratışına) doğrultulması
· “Yüz”ün("Bilinç gözü"nün-müşahedenin-şuurun-Holografik gerçeklik temelinde, hakikatindeki esmâ mertebesi noktasının-“Vech”in)Doğru iman işlevselliği ile o tek Din’e doğrultulması
· (Allah'a iman edip sımsıkı tutunmanın sonucu olarak) "Hû"dan bir rahmetin ve fazlın içine sokulma ve Kendisine varan "Sırat-ı Mustakim"e kılavuzlanma
· Üstündeki Allah nimetini hatırlama
· Velisi Allah olma
· Salâtı ikame etme
· Kendisine apaçık deliller geldikten sonra parçalanıp ayrılığa düşmeme
· Bâtın/gayb boyutuna ait hükümleri, işlevinin gereği bakışla hazmetme
· Şuurun, müşahede hâlinde devamlı kılınması


 BİLİNEN İLK MÜRİD-MÜRŞİD İLİŞKİSİ
(Hz.Musa ve Hızır a.s’nın arkadaşlığı)

Hani bir vakit Musa, hizmetindeki gence demişti ki: "Tâ iki denizin cem olduğu yere varıncaya kadar yoluma devam edeceğim; uzun yıllarıma mal olsa bile."
Vaktaki iki denizin arasının birleştiği yere vardılar, balıklarını unuttular... Bunun üzerine o (balık) da o denizde yolunu bulup gitmişti!
 (Buluşma yerlerini) geçip gittiklerinden az sonra Musa hizmetlisine: "Öğle yemeğini çıkar bakalım; gerçekten bu yolculuk bizi yordu..."
 (Musa'nın hizmetlisi): "Gördün mü?" dedi, "Kayanın yanındayken o balığı unuttum ben... Onu sana hatırlatmamı şeytan unutturdu!.. O (balık) acayip bir şekilde (canlanıp) denize daldı gitti!"
 (Musa) dedi: "İşte aradığımız o ya!"... Böylece izlerinin üzerine, geri döndüler.
Derken kullarımızdan bir kul buldular ki, biz Ona indîmizden (Hakikatini yaşatan) bir rahmet vermiş ve yine Onda ledünnümüzden (Tecelli-i sıfat olarak tahakkuk etme {mardiye} şuuru) ilim açığa çıkarmıştık.
Musa Ona dedi: "Sende açığa çıkarılan ilimden bana öğretmen için, sana tâbi olmak isterim (bilinen ilk mürid-mürşid ilişkisi)!"
 (Hızır a.s.) dedi ki: "Sen benimle beraberliğe kesinlikle dayanamazsın (senin varoluş ve misyonun zâhire, göz boyutuna dönük; bâtın/gayb boyutuna ait hükümleri, işlevinin gereği bakışla hazmedemezsin)!"
"Hakikatinden haberin olmayan bir olayı gördüğünde, nasıl dayanabilirsin ki!"
 (Musa) dedi: "İnşâAllah beni sabreder bulacaksın; herhangi bir işinde sana itiraz etmem."
 (Hızır) dedi: "Eğer bana tâbi olacaksan, bana hiçbir şeyden (niye bunu yaptın diye) soru sormayacaksın; tâ ki ben sana o işin hakikatine dair söz açıncaya kadar!"
Bunun üzerine ikisi (Musa ve Hızır) birlikte yola koyulup gittiler... Nihayet bir tekneye bindiklerinde, (Hızır) teknede yara açtı. (Musa) dedi: "Onun yolcuları boğulsun diye mi yara açtın teknede? Yemin olsun çok müthiş bir şey yaptın!"
 (Hızır) dedi: "Sen benimle beraberliğe katlanamazsın, demedim mi?"
 (Musa) dedi: "(Sözümü) unutmamdan dolayı beni paylama; işimde bana zorluk çıkarma."
Yollarına devam ettiler... Nihayet küçük yaşta bir erkek çocuğa rastgeldiler; (Hızır) onu öldürdü! (Musa) dedi: "Kısas gerekçesi olmaksızın suçsuz birini öldürdün? Gerçekten çok çirkin-yanlış bir şey yaptın!"
 (Hızır) dedi: "Ben sana, benimle beraberliğe katlanamazsın demedim mi?"
 (Musa) dedi: "Eğer bundan sonra sana (herhangi) şeyden sorarsam artık bana arkadaşlık etme! Bu sana son özrüm olsun!"
Bunun üzerine yine bir süre gittiler... Nihayet ahalisinden yiyecek istedikleri, bir kasaba halkına vardılar... Ama onlar bu ikiliyi ağırlamaktan kaçındılar... Bu arada, (Musa ve Hızır) orada yıkılmak üzere bir duvar gördüler. (Hızır) tuttu o duvarı tamir etti. (Musa) dedi: "Eğer isteseydin bu işe karşılık bir ücret alırdın."
 (Hızır) dedi: "İşte bu (3. itirazınla) beraberliğimiz sona ermiştir! Sana, katlanamadığın o şeylerin TEVİLİNİ (içyüzünü) haber vereceğim."
"O tekneden başlayalım: O tekne, denizde çalışan yoksullarındı. Ben onu kusurlu yapmayı diledim... (Çünkü) onların karşılaşacağı, her tekneye el koyan bir Melîk var idi" (yaralı tekneyi almayacağı için tekneyi kurtardım, onlara iyilik olsun diye).
"O küçük erkek çocuğa gelince: Onun ana-babası iki iman eden idi... (Büyüyünce, bürüneceği kişilikle çocuğun) onları taşkınlık ve küfre düşürmesinden korktuk!"
"Böylece istedik ki, Rableri onlara, o çocuktan daha hayırlı, temiz; rahmetine daha yakınını açığa çıkarsın."
"Duvara gelince: O, şehirde iki yetim oğlanın idi... Onun altında, onlara (iki yetim çocuğa) ait bir hazine var idi... Ve babaları da sâlih idi... Bundan dolayı Rabbin diledi ki, o iki çocuk buluğ çağına ersinler ve Rabbinden bir rahmet olarak hazinelerini çıkarsınlar... Ben bu işleri kendi hükmümle yapmadım! İşte senin sabretmeye katlanamadığının tevili (içyüzü) budur." (Kehf/60-82)


 İRŞAD KUTUPLARI
Birimleri yetiştiren-toplumlara yön veren-
Dünya üzerindeki görevliler

Gavs`ın sağında, Kutb-ul irşâd vardır... 
Kutb-ul İrşâd`ın emrinde de kutuplar vardır... Kutb-ul Aktâb`ın da emrinde Kutuplar vardır...
Kutb-ul İrşâd`ın emrindeki kutuplar, irşâd kutuplarıdır. Bunlar, yetişmesi imkân dahilinde olan kişilerin yetişmesi için gerekli olan feyzi de dağıtır. 
Meselâ, bir kişi gider bir şeyhe bağlanır. O şeyh aslında yetersiz bir şeyhdir... Ama o kişi de, istidatlıdır. Bir şeyler olması lazım!. İşte o zaman "Kutb-ul irşâd"ın emrindeki "irşâd" kutupları, mânen o kişiye müdahale eder ve yetiştirir.
O kişi zanneder ki, "Ben şeyhimden alıyorum" Hayır!. Şeyhinden almıyor!. Şeyhinde gerçekte hiç bir şey yok!. 
Ama O, sâfiyetle o şeyhe bağlandığı için, "Kutb-ul irşâd"ın emrindeki "irşâd" kutubları tarafından yetiştirilir... Bu durumu ne o kişi ne de şeyhi bilir...
İşte "İrşâd" Kutubları, "Kutb-ul İrşâd"dan aldıkları feyzi dağıtan kutuplardır. Ancak bu dağıtılan "feyz"i sadece kişi yetişmesiyle kayıt altına almamak gerekir. 
Dünya insanları arasında oluşan çeşitli akımlar, eğilimler hep bu "feyiz" kapsamına girer!. Bu kelimenin anlamını çok geniş anlamak îcâb eder.
Bunların, halkın idaresi ile ilgili kutuplarla alâkası yoktur. Onlarla karıştırmamak lâzım!.
İki türlü Kutub vardır;
1-İdarî Kutub
2-İrşâdî Kutub
İdari Kutublar, Ricâl-i Gayb tâbir edilen, mânevî ordunun görevlileridir.
En başta, "Gavs" vardır. Gelen ana feyz, "Gavs"a gelir... "Gavs", bu feyzi, irşad yönüyle, "İrşâd Kutbu"na nakleder. Dünya`nın düzeni dolayısıyla alınması gerekli kararlar, oluşması gereken olaylar yönüyle de, "Kutb-ul Aktâb"a devreder...
"Gavs"ın iki kutbu vardır; "Kutb-ul Aktâb" ve "Kutb-ul İrşâd".
"Kutb-ul Aktâb"ın emrinde 4`ler vardır. 4`lerden sonra, 7`ler, 7`lerden sonra 12`ler vardır... 12`lerden sonra 40`lar vardır. 40`lardan sonra 300`ler vardır, 300`ler tâbir edilir ama esas 313 kişidirler. Meselâ; Seyyid Mahmut Murtaza el Geylânî ki Hama`da yaşamış ve bir süre önce âhırete intikâl etmişti, 40`lardandı!. Lâdikli Ahmet Ağa, Alvar`lı Mehmet Efendi bu 300`lerdendi... Artık âhırete intikal ettikleri için açıklamakta bir beis yoktur. 300`lerden sonra 1200 kişilik bir grup vardır. Ondan sonra da 124 Bin`ler gelir... 
Unutulmasın ki bu rakamlar tüm dünya üzerinde görevli olanların sayısıdır.


 İRŞAD EDENİ (Aydınlatacak bir Veli-Mürşid) BULMAK
· Kendilerine hakikate giden yola kılavuzluk edecek olan (Rasûl) geldiğinde, iman etmek ve Rabbinden mağfiret istemek
· Hakikate davet edildiğinde,  hidâyete ermek
· Hakikatini yaşaması kuvvetlendirilmek
· Kalbine râbıta konulması(şuuru, müşahede hâlinde devamlı kılınması)
· Vahyi bilgiye (Esmâ hakikatinden şuura yansıyan bilgiye) dayanmak
· Allah (adıyla işaret edilen) hakkında ilim sahibi olmak
· Asılsız zanlarının getirisini ilâh edinmemek
· Allah dûnunda tanrılar edinmemek
· Allah'tan ayrı olarak taptıklarından uzaklaşmak
· Rabbine (Bi-Rabbihim = hakikati olan şuurunda olarak) iman etmek
· Rabbinin delilleri (Rabbanî özellikleri) hatırlatıldığı hâlde, onlardan yüz çevirmemek
· İki eli ile hazırlayıp önceden gönderdiği şeyleri unutmamak



İRŞAD EDENE BAĞLANMAK
· İlme bağlanmak 
· İlme sarılmak 
· İlme-irfana teslim olmak... 
· Akıl ve mantık yolunu kullanmak... 
· Araştırma, soruşturma, hakikatı arayıp bulma... 
· İlmi duyguyla değil, akıl ile değerlendirmek...


  İRŞAD EDİLEN(Mürid) 
MUHAMMEDÎ İLİM YOLUNU TUTAR!

Nebi ve Rasûller miras olarak “İlim” bırakmışlardır.(Kim ilim yolunu tutarsa, Allah ona cennet yolunu tutturur!.) 


ALLAH KİME HİDÂYET EDERSE,
 İŞTE O HAKİKATE ERDİRİLMİŞTİR.

KİMİ DE SAPTIRMIŞSA, ARTIK 
ONU AYDINLATACAK BİR VELİ BULAMAZSIN!

HAMD o ALLAH'a mahsustur ki, kuluna Hakikat ve Sünnetullah BİLGİsini (KİTAP), kendisinde hiçbir tutarsızlık olmaksızın inzâl etti.
Dosdoğru (bir Kitap'tır) da... O'nun ledünnünden, şiddetli bir sıkıntıya karşı uyarsın ve imanın gereği çalışmalar yapan iman edenlere, kendileri için güzel bir karşılık olduğunu müjdelesin.
Ki (bu iman edenler) onun içinde sonsuza dek kalacaklardır.
"Allah çocuk edindi" diyenleri de uyarması için.
O konuda ne onların ne de atalarının bir ilmi vardır! Ağızlarından çıkan, söz olarak ne büyüktür! (Dolayısıyla) onlar yalandan başka şey konuşmuyorlar!
Şimdi bu olaya iman etmezlerse, arkalarından, kendini harap edercesine üzecek misin?
En güzel davranışı kimin ortaya koyacağı açığa çıksın diye, arzda bulunan her şeyi (veya bedensellik yaşamını) kendisine süsledik!
Muhakkak ki biz arzda (bedende) bulunan her şeyi çorak bir toprak hâline getireceğiz!
Yoksa bizim işaretlerimizden (sadece) Ashab-ı Kehf (mağara arkadaşları) ve Rakîm'in (bilgi yazılı taş levha) bilgisinin mi şaşılacak şey olduklarını sandın?
Hani o delikanlılar, o mağaraya sığınmışlar ve "Rabbimiz (hakikatimiz olan Esmâ bileşimimiz) bize ledünnünden (aslın olan mutlak El Esmâ mertebesinden açığa çıkan özel bir kuvve ile) bir rahmet (lütfunla oluşacak bir nimet) ver ve bize (bu) işte bir kemâl hâli oluştur" demişlerdi.
Bu sebeple uzun yıllar o mağarada onların kulakları üzerine vurduk (algılamalarını dünyaya kapadık, uyuttuk).
Sonra onları bâ'settik, iki grubun hangisinin, kaldıkları süreyi daha iyi tahmin edeceğini bilelim (daha iyi hesap edeceği ortaya çıksın) diye. (Burada bilelim demek, açığa çıkaralım, fiilen tahakkuk ettirelim de kendileri de anlasın demektir. (Elmalı tefsir; cilt:5 sayfa:3226))
 (Rasûlüm) Onların haberlerini Hak olarak sana hikâye ediyoruz... Muhakkak ki onlar Rablerine (Bi-Rabbihim = hakikatleri olan şuurlarında olarak) iman etmiş delikanlılardı... Biz de onların hakikatlerini yaşamalarını kuvvetlendirdik.
Onların kalplerine râbıta koyduk (şuurlarını, müşahede hâlinde devamlı kıldık)! İşte (o delikanlılar) ayağa kalktılar da şöyle dediler: "Rabbimiz (aslımız olan El Esmâ mertebesi), semâların ve arzın Rabbidir (varlıkta olan her şeyi El Esmâ'sıyla oluşturandır)! O'nun dûnunda (o kavrama denk olmayan) ilâh (varlıkta tasarruf eden) kabul edemeyiz!.. Andolsun, bunun aksini dillendirirsek o takdirde akıl ve mantığın alamayacağı kadar saçma bir laf etmiş oluruz."
İşte şunlar (asılsız zanlarının getirisini ilâh edinenler); şu bizim halkımız, O'nun dûnunda tanrılar edindiler... Bari bu ilâhlarının gücüne dair, açık bir delil gösterebilseler! Bu durumda, Allah üzerine yalan söyleyerek iftira edenden daha zâlim kim olabilir?
Mâdemki onlardan ve Allah'tan ayrı olarak taptıklarından uzaklaştınız, o hâlde o mağaraya sığının ki, Rabbiniz Rahmetinden size yaysın ve yaptığınızda sizin için yararlı bir şey oluştursun.
Güneş doğduğunda, mağaralarınının sağından döner... Gurubunda da sol taraflarından geçer... Onlar mağaranın geniş avlusu içindedirler... İşte bu, Allah'ın işaretlerindendir... Allah kime hidâyet ederse, işte o hakikate erdirilmiştir... Kimi de saptırmışsa artık onu aydınlatacak bir velî bulamazsın. (Kehf/1-17)





RABBİNİN DELİLLERİ (Rabbanî özellikleri) 
HATIRLATILDIĞI HALDE  ONLARDAN YÜZ ÇEVİRENLER (iki eli ile hazırlayıp  önceden gönderdiği şeyleri unutanlar-zâlimler)
HAKİKATİ FARK EDEMEMELERİ İÇİN
KOZALARINA HAPSEDİLİRLER

Andolsun ki biz şu Kurân'da, insanlar için, gerçekleri her türlü misalle sayıp döktük! İnsan ise gerçekleri tartışmaya en düşkün olanıdır.
Kendilerine hakikate giden yola kılavuzluk edecek olan (Rasûl) geldiği hâlde, insanları iman etmekten ve Rablerinden mağfiret istemekten alıkoyan engel; öncekilerin başına gelenlerin kendilerine de gelmesini veya azabın karşılarına dikilivermesini beklemekten başka ne olabilir ki!
Biz Rasûlleri sadece müjdeleyici ve uyarıcılar olarak irsâl ederiz... Hakikat bilgisini inkâr edenler ise, asılsız, temelsiz fikirlerle Hakk'ı örtme mücadelesi veriyorlar! İşaretlerimi ve uyarıldıkları şeyleri eğlence edindiler (ciddiye alıp değerlendirmediler)!
Rabbinin delilleri (Rabbanî özellikleri) hatırlatıldığı hâlde, onlardan yüz çeviren; iki eli ile hazırlayıp önceden gönderdiği şeyleri unutandan daha zâlim kim olabilir? Gerçek ki, (inkârları dolayısıyla) hakikati fark edememeleri için, kozalarına hapsettik; kulaklarına da ağırlıklar koyduk! Onları Hakikate davet etsen de, bu hâldeyken ebediyen hidâyete eremezler!
Rabbin Gafûr ve zür Rahmettir (Rahmet sahibi)! Eğer kazandıklarının sonuçlarını hemen yaşatmayı dilemiş olsaydı, elbette azabı (vefat ettirmeyi) çabuklaştırırdı! Ancak onlar için vadedilen bir zaman vardır ki, ona ulaşmamaları mümkün değildir. (Kehf/54-58)


 UZAKTAN KONTROL İLE 
KİMSE TERBİYE EDİLEMEZ!

Hayâli kavramlardan arınınız!… Uzaklardan bir kontrol ile kimse elini oynatasıya terbiye edilemez!…
Duyguların- yanlış değerlendirmelerin uzaktan hokus-pokusla düzeltilebileceği, ancak gerçekleşmesi mümkün olmayan bir hayâldir! 
Yaşam biçiminizin ve davranışlarınızdaki yanlışların kontrolü, asla mümkün değildir. Bunu ancak ilminiz kadarıyla siz başarabilirsiniz!.
 

GERÇEĞE KILAVUZLAYANI(Mürşidi)OLMAKSIZIN
{Vahyi bilgiye (Esmâ hakikatinden şuura yansıyan bilgiye) dayanmaksızın-Allah (adıyla işaret edilen) hakkında ilim sahibi olmadan}
MÜCADELE ETMEK

(Her azgın şeytana (saptırıcı fikir sahibine) 
tâbi olmak)

Ey insanlar! Rabbinizden (yaptıklarınızın sonucu olarak yaşatacaklarından) korunun! Muhakkak ki o Saat'in depremi çok büyük bir şeydir.
Onu göreceğiniz süreçte, her emziren (besleyici) emzirdiklerini unutur, her hamile yükünü taşıdığını düşürür! İnsanları sarhoşlar olarak görürsün! (Oysa) onlar sarhoş değildirler. Fakat Allah azabı şiddetlidir.
İnsanlardan kimi de Allah (adıyla işaret edilen) hakkında ilim sahibi olmadan tartışır; her azgın şeytana (saptırıcı fikir sahibine) tâbi olur.
Onun (şeytan-kendini yalnızca beden sanma vehmi) hakkında: "Kim onun peşine takılırsa; muhakkak ki o, kişiyi saptırır ve onu alevli ateşin azabına yönlendirir" diye yazılmıştır.
Ey insanlar... Eğer bâ'stan (yeni bir yapıyla yaşama devamdan) şüphe içinde iseniz; (düşünün ki önceden) sizi bir topraktan, sonra spermden, sonra bir genetik yapı, embriyodan, sonra yapısı belli belirsiz bir çiğnem etten yarattık; açık seçik bildirelim! Dilediğimizi muayyen bir süre rahimlerde tutarız, sonra sizi bir çocuk olarak çıkarırız, sonra kemâle erme çağınıza ulaşmanız için (gerekeni sağlarız)... Sizden kiminiz (erken yaşta) vefat ettirilir, kiminiz de bildiklerini unutmuş hâlde ömrün rezil çağına bırakılır... Arzı ölü olarak görürsün; ama biz onun üzerine o suyu inzâl ettiğimizde, harekete geçer, kabarır ve her güzel çiftten nebat bitirir (ölü arza hayat veren, sana da verir ölümün sonrasında)!
Bu böyledir; çünkü Allah, O Hak'tır (apaçık ortada olandır)! Muhakkak ki O, ölüleri de (hakikat ilmi ile) diriltir... Çünkü O, her şeye Kâdîr'dir.
O Saat (vefat) muhakkak gelecektir, onda hiç şüphe yoktur. Kesinlikle Allah, kabirlerde (bedenleri içinde) olan nefsleri (bilinçleri) bâ's edecektir (yeni bir beden oluşturarak yaşamlarına devam ettirecektir)!
İnsanlardan kimi de Allah (adıyla işaret edilen) hakkında ilim sahibi olmadan, gerçeğe kılavuzlayanı olmaksızın ve vahyi bilgiye (Esmâ hakikatinden şuura yansıyan bilgiye) dayanmaksızın mücadele eder.
Allah yolundan saptırmak için, hakikate sırtını döner! Dünyada onun için rezillik vardır! Kıyamet sürecinde de ona korkunç yanmanın azabını tattırırız!
Bu, senin ellerinle takdim ettiğinin sonucudur! Muhakkak ki Allah kullara zulmedici değildir."
İnsanlardan kimi de vardır ki, Allah'a tek taraflı (işine gelen şeyler yönünden) kulluğu kabul eder. Eğer ona bir hayır isâbet eder ise, onunla keyiflenir... Şayet ona bir belâ isâbet eder ise, yüzüstü döner (kulluğunu inkâr eder)... (Böylesinin) dünyası da gelecek yaşamı da yitirilmiştir. İşte bu apaçık hüsranın ta kendisidir!
Allah dûnundaki ne yararı ne de zararı olmayan şeylere yönelir... İşte bu tam bir (hakikatten) sapmadır!
 (O), zararı yararından fazla olana yönelir... O (taptığı) ne kötü bir mevlâ ve ne kötü arkadaştır!
Şüphesiz ki Allah, iman edip imanın gereğini uygulayanları, altlarından nehirler akan cennetlere dâhil eder... Kesinlikle Allah irade ettiğini yapar (ilminden açığa çıkmasını irade ettiğini kudretiyle oluşturur; İlim-İrade-Kudret).
Kim Allah'ın (hakikatindeki Esmâ kuvvelerinin) kendisine dünyada ve gelecek yaşamında yardımcı olmayacağını zannediyorsa, bir sebep ile (tefekkürle) semâya (bilincine) yönelsin, sonra (bedensiz sırf bilinç olarak beden bağını) kessin de bir baksın; (kendini yalnızca beden zannetmesiyle düştüğü) tuzağı, öfkelendiği şeyi (Rabbinin kulu olması gerçeğini) ortadan kaldırıyor mu?
İşte böylece O'nu apaçık delillerle inzâl ettik... Muhakkak ki Allah kimi dilerse onu hakikate yönlendirir, hidâyet eder. (Hac/1-16)


 SENDEKİ 
CEHÂLET KARANLIĞINI AYDINLATANI FARK ET!

 Köyündeki Bilgeye ulaşıp sormuşlar....
Üstad, “mürşidi olmayanın mürşidi şeytandır” deniyor... Ne dersin sen? Mürşidimiz yoksa, illâki biz şeytana mı tâbiyiz? (*)
Siz bu açıklamayı, gidip bir mürşid bulup ona tâbi olmak diye anlıyorsunuz, değil mi?
Evet Üstad... Başka nasıl anlayabiliriz ki?
“Mürşid” isminin mânâsı “aydınlatan” anlamındadır. Önce bunu iyi anlayın!.. Kur’an, cehâleti “karanlık”la, ilmi ise “nur” kelimesiyle sembolleştirmiştir.
Yani, senin cehâlet karanlığının aydınlatılması işini yapana “mürşid” denmiştir. “İrşad etme” = “aydınlatma”dır...
(*) GİZ'li Gülşen'den








 HER ŞEY 
HAKİKATİNDE MEVCUT İKEN VE  ALLAH SANA DA
ÖZÜNDEN HER AN VAHYETMEKTE İKEN, KİME TÂBİ
OLMAK VE KİMİN YOLUNDAN GİTMEKLE MÜKELLEF
OLDUĞUNU HATIRLA!

· Hatırlatıcı "Bilgi"(Apaçık bir Kurân)
· Hatırlatılan şey ("Hakikat"-İnsanın Allah için yaratılmış olması-Rabbinin kendisindeki işaretleri-Zikir )
· Kur'an bilgisi, "hatırlatıcı"dır!
· Kurân, iman edenlere, “Hakikat”lerindeki özellikleri Hakikatinden şuuruna yansıtır.(hatırlatır) 
·  Bugünün ilmiyle bile çözemediğimiz şifreleri veren Zât>Hz.Muhammed aleyhisselâm
· Tüm mevcûdatın özünde saklı olan SIRRI bildiren ilim(Hazreti Rasûlullah'ın açıkladığı "ilim"-"Hakikat İlmi") 
· 1400 sene önce Mekke’de doğan ilim güneşi bugün Batı’dan doğuşa başladı. 
· Muhammed ümmetinden önceki ümmetlerin hiçbiri, ilim zuhuruna ulaşamamıştır. 
· İnsanın bütün geleceği Hz.Rasûlullah’ın bildirdiği ilmi(“hakikat İlmi”ni) elde etmeye bağlıdır. 
· Nebi ve Rasûller miras olarak “İlim” bırakmışlardır.(Kim ilim yolunu tutarsa, Allah ona cennet yolunu tutturur!.) 
(Bkz.İ/İlim/Hz.Muhammed kaynaklı ilim)

Şunu kesinlikle bilelim ki;
Herkes, Hz.Muhammed’e tâbi olup yolundan gitmekle mükelleftir; kendi yararı için... Bunun dışında hiç kimseye tâbi olmakla mükellef değilsiniz...
Herkes kendi ilmi ve aklı kadarıyla kendi yolunu çizecek ve sonucuna da hiçbir mâzeret gösteremeden kendisi katlanacaktır...
Bu konu sizin için ne kadar önemli ise, ona göre değer ve zaman verip ona göre de yolunuzu çizersiniz... Kimsenin kimseye tâlimat verme veya din koltuğunu kullanarak hükmetme hakkı ve yetkisi yoktur...
Artık şunu iyi bilin ki...
Günümüzde bir takım insanlar hâlâ bir Müceddid, bir MEHDİ, bir kurtarıcı bekliyorlar; gelip kendilerini kurtarsınlar diye...
Eğer bugüne kadar kendini Mehdi (!) ilân edenler bir yana konursa; bilin ki, bundan sonra ortaya çıkacak olan yeni bir müceddid veya mehdi olmayacaktır!.
1400''ün ilk on yılı içinde (İmamı Rabbani’ye göre), ya böyle biri çıktı ve Dünyanın herhangi bir yerinde kendi hâlinde görevine devam etmede; ya da böyle biri hiç gelmeyecek.
İşte bu sebeple, beklentileri bırakıp, herkes kendini geliştirmeye ve hazırlamaya baksın... Öbür boyuta geçiş, beklentilerimizden çok daha yakın bizler için!.
İsimler daima perde teşkil etmektedir müsemmâya!..
Evren içre evrenleri sayısız boyutlar içinde yaratmış “ALLAH” adıyla işaret edilenin, senin ibadetine ihtiyacı yoktur!. Kesinlikle bil ki, ne yapacaksan hep, kendi orijinini tanımak, varlığına bahşedilmiş özellikleri ve kuvveleri açığa çıkarıp sonuçlarını yaşamak için yapacaksın!.
Mehdî, kurtarıcı bekleyerek, yaşadığın anları boşa geçirme gafletine düşme dostum!. Mehdî’n hakikatinde mevcuttur!. Arıya bile vahyeden Allah sana da özünden her an vahyetmektedir; lâkin veri tabanın bu vahyi sana fark ettirmemektedir!.
Hz. Muhammed aleyhisselâmdan bu yana geçen süreç içinde gelmiş çeşitli mertebelerde kalmış kişilerin o mertebelere dayanarak söylediği şeyler, seni asla Allah Rasûlünün bildirdiklerini uygulamaktan ala koymasın!.


KİMSEYE BAĞLANMA...
REHBERİN->EFENDİMİZ
MÜRŞİDİN->KURÂN
RÂBITAN->ZÂT-I HAK OLSUN! 

Deriz ki; 
“Siz sadece, Efendimizi örnek alınız; ve KUR’ÂN ’I MÜRŞİD kabul ederek, O’na mürid olunuz! Çünkü Kur’ân, sizi, sadece Efendimize tâbi olmakla, mükellef kılmıştır!”
Eğer, kendi kendine bir şeyler yapamıyorsan, bir bileni, bir öze ermişi ara! 
Çeşme senin ayağına gelmez, susadıysan, sen çeşmeyi ara ve ona git! O sana yol gösterir!
“BİZ DÜNYANIN SEMÂSINI YILDIZLARLA DONATTIK VE BÜTÜN ŞEYTANLARDAN KORUDUK.” (37-6/7)
Bilenler, öze ermişler, gökteki yıldızlar misâlidir... Tefekkür semâsının yıldızlarıdır onlar! 
Onlar artık şeytanlardan, bütün menfaat duygularından, kötü düşüncelerden sıyrılmış, cinlerin dahi ulaşamayacağı mertebelere yerleşmişlerdir. Allah dostlarından, korunmuşlardan olmuşlardır.
Artık sen, onlardan biriyle yolunu doğrult.!
“YILDIZLA ONLAR HİDÂYET BULURLAR.” (16-16)
Duymadın mı Efendimizin sözünü; 
«Ashabım gökteki yıldızlar misâlidir; hangisine uyarsanız hidâyeti bulursunuz!» 
buyurduğunu.
Öyle ise, sen, o gerçek yolu kendin bulamıyorsan, bu yıldızlarla bul. Onlardan sual et bilmediklerini. 
Rehberin, Efendimiz; MÜRŞİDİN, KUR’ÂN, râbıtan, Zât-ı Hak olsun!
Bil ki, hiç bir fânî mürşid olamaz ve değildir!
O kişilerin her biri, en ziyade, Efendimizin vârisleridir.... Varislere ise, ancak o kişilikde olanlar kalabilir. Öyle ise;
“RASÛLÜN ÜZERİNDE TEBLİĞDEN BAŞKA VAZİFE YOKTUR.”(5-99)
Âyetinde bulunduğu gibi; -ki bu gerçeği Muhyiddini A’rabî (selâm ona) de Füsus nâm kitabında belirtmiştir- sadece tebliğciden, ikaz ediciden, müjdeleyiciden, şahidden başka bir şey değilken; kimin haddinedir , şeyhlik, mürşidlik iddiasına kalkışmak! 
Kur’ân ’da, kendisine “mürşid” diye hitap edilmemiş; “mürşidim dememiş” Efendimiz önümüzde dururken; bazı kişilerin böyle bir davaya kalkışmaları, elbette ki, bir hikmettir!
Ne hayrettir, ve ne hikmettir, ki daha “nefs”lerini tanımamış; sigarayı bile terkedememiş kişiler, GERÇEK MÜRŞİD KUR’ÂN’ın, vasfını üzerlerine alıyor, kendilerini O’nun yerine koyuyorlar!
Bir zaman ki, baykuşlar güneşi tarif ediyor!
Fakat, şurası bilinsin ki, vakit tamam olmuş, yolların birleşmesi zamanı gelmiştir! 
Yakın bir zamanda, «YA EYYÜHEL MÜDDESİR» âyetinin işaret ettiği tecellinin örtüsü kaldırılacak, iddia sahibi kişiler, kendilerini tanıyacaklardır. 
Bize müsaade, ancak bu kadardır bugün için! Rab gerçeği ortaya çıkartıcıdır.
Muhterem kişi, 
İşte bütün bunlardan dolayıdır ki; bilenleri, öze ermişleri bul ve onlardan sor; fakat kimseye bağlanma!
Efendimiz, Hz. Muhammed Aleyhisselâm’ı, Efendi bil kendine; bağlan O’nun ruhaniyetine, MÜRŞİDİN, KUR’ÂN; Dostun da “ALLAH” olsun!
Bil ki veren, verdirten hep O’dur! 
Rab diler bir şey verirse, kimse mâni olamaz... Rab sana bir şeyi nasib etmedi ise de, bütün yaradılmışlar bir araya gelse onu sana veremezler!
Eğer verir derlerse, zaten o nasibindedir de ondan deriz... Vermem de deselerdi, o gene seni bulacaktı! Çünkü, her verilen şey dahi, bir tecelli olduğu için; sende zuhur edecek tecelliler tamama ermeden, sen ölmezsin. Artık idrake çalış bunu!


· Ne zaman ki kendilerine hatırlatılan şeyi (Allah için yaratılmış olduklarını) unuttular, onlara her şeyin (dünya güzelliklerinin) kapılarını açtık... (En'âm/44)
· İşaretlerimiz hakkında uygunsuz konuşmalara dalanları gördüğünde, başka bir konuya geçene kadar, onlardan yüz çevir... Eğer şeytan sana unutturur ise, fark ettiğin zaman artık zâlimler topluluğu ile beraber oturma.(En'âm/68)



"İRTİCA"

DEVRİMCİ KURÂN RUHU,
(Getirdiği sınırlamalarla) 
GERİ GİDİŞİ(“İrtica"yı) KESMİŞ VE YASAKLAMIŞTIR

İnsanlar, Kur’ân ile insanlığın nereden nereye ne büyük bir DEVRİM ile getirildiğini farkedebilirse... En büyük DEVRİMCİ RUHUN, KUR’ÂN RUHU olduğunu farkedebileceklerdir.
İnsanlar o RUH ile yaşayıp, o RUH ile yaşamı değerlendirebilirlerse, büyük bir hızla “HALİFE”lik vasfına doğru ilerlerler... 
Kur’ân-ın RUHU, ileri, daima ileri; üzerinedir...
Allah RASÛLÜ BUYURUR ki:
“İKİ GÜNÜ BİR GEÇEN BİZDEN DEĞİLDİR!”
Bu yalnızca bir konuda bir yönden değil; her konuda her yöndendir!.
En başta da kadın-erkek hakları değil; İNSAN hakları yönündendir!.
İnsan haklarının olmadığı toplumlar, müslüman toplumlar değildir kendilerinde müslüman etiketi olsa bile!.
KUR’ÂN, getirdiği sınırlarla anlamındaki hükümlerle buradan geri gitmeyi yani irticayı kesmiş ve yasaklamıştır... İlerlemeyi değil!. İnsanın “halife”liğine kavuşmasını engellemeyen KUR’ÂN RUHU, irticaya karşılığı getirmiştir!. Müslüman kesinlikle mürteci olamaz ve değildir.
İrtica ile müslümanlık asla bağdaşmaz; çünkü irtica Kur’ân RUHUNA ters düşmektedir!.
Mürteci, insan haklarına karşı olandır!.
İrtica, “HALİFE” olarak yaratılmış İNSANın haklarını kısıtlamaktır!.
KUR’ÂN RUHUnu anlayıp yaşamımızda bu RUH ile yaşayıp, bunun getirdiği bakış açısıyla her şeyi değerlendirirsek, Dünya üzerinde bizden ileri toplum olamaz; Kurân‘dan aldığımız bu güç ile!
KUR’ÂN RUHU’NU edinmeye bakın!.
Sonra O RUH la yeniden sarılın KUR’ÂN'A ve onu bu anlayışla değerlendirmeye çalışın lütfen!.
Dün gelmiş kitap olmaktan çıkartın O’nu böylece...
Bakın bakalım o zaman O AZİZ kitabı sanki bugün nâzil oluyormuşçasına okuyabilecek misiniz?
Dünden gelen dostlar ve toplumlar klişe bakışlarla, yarınkilerin tebessümle dinleyecekleri anlatımları İslam Dini diye anlatıyorlardı; biz de olabildiğince öyle olmadığını anlatmaya çalışıyorduk...
Gökte belki de Sirius yıldızında ya da Beta Nova da yerleşik bir tanrı!!!.
Onun burada insanlar arasından seçtiği bir elçi; postacı!!!. 
Postacısına mesajlarını yolladığı Cibril adlı bir melek!. 
Seyredilen ilkel anlayışlı topluluklar!.
Birisi bir soru soruyor postacıya, (pardon elçiye), o da aracıya havale ediyor... O da Sirius taki tanrıya,... Sonra Tanrı bir kaç gün düşünüp, çözüm buluyor ve Aracısı ile Dünyadaki postacısına haber yolluyor; Gelen Cibril adlı melek Arapça konuşamadığı için, insan elçiye duyuruyor, o da topluma tebliğ memuru-aracı-elçi olduğu için duyuruyor!.
Kur’ân-ı Kerim’i (karton kapak arasındaki harfleri güncelleştirilmiş ve yeniden düzenlenmiş mushaf değil), OKUyamadığımızdan çoklukla buna benzer bir şeyler düşünerek geldik çoklukla....
Her ne kadar arada Abdülkadir Geylâni, Muhyiddini Arabi, Nakşıbend, Şemsi Tebriz gibi, Haci Bektaş Veli gibi bazı ender OKUrlar geldiyse de, halimize bakıp, balonlarımıza iğne batırmadıkları için bu hayallerle bugünlere geldik...
Ne “ALLAH” adıyla işaret edilenden haberimiz oldu; ne de KUR’ÂN’ın RUHUNDAN ve o RUH ile OKU’manın mümkün olabileceğinden!.
Milyarlar geçti hiç acıyanı kalmadan!.
Biri daha gitti dediler...
Gelin dostlar artık kafamızı yukarı geleceğe kaldırıp Balonları seyredelim!.
Zordur onları patlatmak; ama hiç olmazsa bizi güneşi görmekten perdeleyen balonları hiç olmazsa farkedelim...
Doğduğumuz, kendimizi bildiğimiz günden beri orada durduğu için onun kaldırılması, kurtulunması gereken bir BALON olduğunu fark edemediğimiz BALONU hiç olmazsa farkedelim....
Araştıralım, soruşturalım... Bunun için önce pazara çıkıp, kullanacak biraz aklı ve mantık alalım...
Araştıralım “ALLAH” adıyla işaret edilen eğer yukarıdan komut yollayan TANRI değilse, Nedir? 
O’nun Rasûlü ve görevi olan “RİSÂLET” nedir?
Mushafın iki kapağı arasında PEYGAMBER kelimesi geçmediği halde niye PEYGAMBER kelimesini kullanıp, Allah Rasûllüğünü bir postacı veya peygamber olarak düşünürüz?
Rasûllük mekânsal mıdır, BOYUTSAL mı?
Kitap getiren Rasüle Nebi diyorlarmış!!!. Niye İSMAİL Aleyhisselâm’ın Kur’ân ‘da hem RASÛL hem NEBİ olduğu hakkında âyet olduğu halde getirmiş olduğu bir sahife veya kitap yok?
Rasûl ne zaman nebi olur?
Nebi hangi yönü itibariyle Rasül olur? Niye bir kısım Nebide “Risâlet” yoktur?
Nebi ve Rasül oluşmasına vesile olan şekil ve sûretten, cinsiyetten beri CEBRAİL adıyla bilinen melek mi, meleki kuvve mi anlaşılır?
TANRI olmayan ALLAH’ın Rasûlüne hitabı gökten midir, özünden mi?












HZ.İSA ALEYHİSSELÂM
· İsmi El Mesih
· Meryemoğlu İsa
· Oluşumu Adem'in oluşumu gibi olan kul
· Allah'tan Bi-kelime
· Özel kuvvelerin açığa çıktığı Allah kelimesi
· “Allah’ın âyeti” 
· Allah’ın Yüzü” 
· Âlemler için bir mucize
· Allah’ın kendisini tanımladığı Esmâ'sından kendisine vasfettiği bazı mânâları açığa çıkaracağı bir kulu... 
· Varlığında O'na(Rabbine) dair işareti taşıyan... 
· “Ruhullah”(“Allah’ın Ruhu”) 
· “Ruh-ül Kuds” 
· “Kudsî Ruh”-“Sâri Ruh”-“Tek Ruh”
· “Rasûlullah” 
· İsrailoğullarına gönderilen Rasûl 
· "Tevrat'tan (Musa'ya vahyolandan) önünde bulunanı (tahrif olmamış-orijinali) tasdik edici...
· Saptırılarak İsrailoğullarına haram kılınmış bazılarının, helal olduğunu bildirmek için  Rablerinden bir işaretle-mucize ile gelen Rasûl
· "Teşbih" hakikatını insanlığa açmış zât 
· “Hayat sıfatının mazharı” 
· “Fiiller mertebesinin özünde mevcut olan hayâtiyet” 
· Biiznillah (onların hakikatlerini oluşturan Esmâ kuvvesinin elvermesiyle) ölüleri dirilten...
· Dünyada ve sonsuz gelecek sürecinde vecîh (şerefi çok yüce kul)…
· İkrama nail olmuş kul
· “Mukarrebun” (Allah’a Kurbiyet mertebesinde yaşayan {Allah’ın bazı kendine has isimlerinin mânâlarının bu yakınlık sebebiyle kendisinde açığa çıktığı} mucizelere vesile kişi)…
· Sâlihlerden bir kul
· Tasavvufta "kudret" sıfatının bir tezâhürü olan "Allah`a yakîn" hâlinin sembolü…
· "Beşikte ve kehlde (olgunluk döneminde) insanlara konuşacak olan kul…
· Şuur varlık
· “Öz”üne eren Nefs
· “Allah Kulu"


HZ.MERYEM

· Allah’ın  (kendi devirlerindeki) insanların üstüne seçip arındırdığı İmran neslinden…
· Annesinin(İmran'ın karısı) daha karnında iken Allah'a adadığı; onu ve neslini, taşlanmış şeytandan koruması için Allah'a bıraktığı...
· Rabbinin kendisini hoşnutlukla kabul ettiği ve nadide bir çiçek gibi yetiştirdiği, Zekeriyya'nın himayesine verdiği...
· Allah'ın, merhameti sonucu, indinden yaşam gıdası (rızık) verdiği...
· Allah’ın kendisi için saflaştırıp (Hakikatini hissettirip) seçtiği; şirk-ikilik necasetinden arındırdığı ve o çağdaki bütün kadınlardan üstün kıldığı…
· Huşû duyarak yaşayan…( Rabbine kanit)
· Allah indînde varlığının yoktan var olmuş yokluğunu hisseden(Secde eden)
· Varlığında açığa çıkan Rabbinin esmâsını hissederek itiraf eden(Rükû edenlerle rükû eden)
·  Allah'ın  kendisinden Bi-kelimeyi (kendisini tanımladığı Esmâ'sından kendisine vasfettiği bazı mânâları açığa çıkaracağı bir kulunu(İsrailoğullarına Rasûl olarak göndereceği, ismi El Mesih-Meryemoğlu İsa olan sâlihlerden bir kul) müjdelediği...
Bir kulu…
· Sıddîka (hakikati görüp şeksiz tasdik etmiş olan)
· İffetini koruyan dişi

ALLAH,
 İMRAN NESLİNİ (kendi devirlerindeki)
İNSANLARIN ÜSTÜNE SEÇİP ARINDIRDI

Gerçek şu ki Allah, Adem'i, Nuh'u, İbrahim neslini, İmran neslini (kendi devirlerindeki) insanların üstüne seçip, arındırdı.
Birbirinden gelme, tek bir nesil olarak... Allah Semî'dir, Alîm'dir.  (Âl-i İmran/33-34)


RABBİ, MERYEM’İ
NADİDE BİR ÇİÇEK GİBİ YETİŞTİRDİ
VE ZEKERİYYA’NIN HİMAYESİNE VERDİ…

Hani İmran'ın karısı: "Rabbim karnımdaki çocuğu herhangi bir şarta bağlı olmaksızın sana adadım; benden kabul buyur. Muhakkak ki sen, Semî'sin, Alîm'sin."
Vadesi gelip (erkek olur umuduyla mabede adadığını) doğurduğunda, "Rabbim, kız çocuk doğurdum"; Allah biliyordu kızın erkek gibi olmadığını (dişinin erkek işini göremeyeceğini). "Onu Meryem diye adlandırdım. Onu ve neslini, taşlanmış şeytandan korumana bırakıyorum."
Bunun üzerine Rabbi onu hoşnutlukla kabul etti ve nadide bir çiçek gibi yetiştirdi. Zekeriyya'nın himayesine verdi. Zekeriyya mabede her girişinde, Onun yanında yeni yiyecekler bulur, sorardı: "Yâ Meryem, bunlar nereden?" Cevap verirdi Meryem: "Bu Allah'ın indîndendir" (O'nun merhameti sonucu, kullarıyla ulaşmakta). Muhakkak ki Allah, dilediğine dilediğince yaşam gıdası (rızık) verir. (Âl-i İmran/35-37)


ALLAH, MERYEM’İ VE OĞLU İSA’YI
ÂLEMLER İÇİN BİR MUCİZE OLARAK
 MEYDANA GETİRDİ

İffetini koruyan o dişiyi (Meryem'i)... Ona (Meryem'in rahmindeki {ademî yaratışın benzeri olarak} cenine) ruhumuzdan nefhettik (Onda Esmâ'mızdan bazılarının özel mânâlarını açığa çıkartarak İsa'yı {şuur varlığı} halk ettik)... Onu ve oğlunu âlemler için bir mucize olarak meydana getirdik.
Muhakkak ki bu tek bir ümmet olarak sizin ümmetinizdir! Ben, sizin Rabbinizim! O hâlde bana kulluğunuzun bilincine erin! (Enbiyâ/91-92)


MELEKLER
MERYEM’E NELERİ BİLDİRDİ?

· Allah’ın kendisini saflaştırıp (hakikatini hissettirip) seçtiğini…
· (Şirk-ikilik necasetinden) tertemiz kıldığını[Gerçeği örten fikir ve kabullenişten-Derin düşünce yetersizliğinden doğan yanılgıdan-“Tanrı” var zannından, düşüncesinden-Tanrı kavramına inanmadan-gökte veya yerde bir dış tanrı kabulünden-Ötede bir ilah edinmeden-“Ben” ve “tanrı” anlayışından-(Bir yanda tanrı... diğer yanda her şey!) düşüncesinden-İnsanın yaratılışındaki mutlak teslimiyet fıtratına rağmen sonradan Allah Ahdini (şartlandırılmalar yüzünden) bozmaktan-“Allah” yanı sıra, O’ndan ayrı (benliği dâhil) bir başka güç kuvvet sahibi varlık kabulünden-Şuura yerleşmiş olan isimlere varlık vermekten-Hakikatlerindeki Allah esmâsı yanı sıra hayâlinde bir Tanrı yaratmadan-(Var sanılan dışsal tanrıları)  Rabbine (hakikatindeki El Esmâ mertebesine) denk tutmaktan-(Varsanılan, tanrıları veya benliğini) eş koşarak Allah’a iman etmekten-Tüm yararlı fiilerin boşa gitmesine sebep olan anlayış ve yaşam biçiminden-Allah’ın asla affetmeyeceği tek suçtan-En büyük zulümden-Kınanma, aşağılanma ve terk edilmeye sebep olan kişinin nefsine olan zulümden-Bilgisizlik yüzünden hayâlinde yarattığı tanrıya tapınma nedeniyle düştüğün hâl, ortam ve şartlardan-Herhangi bir varlığa Tanrılık payesi vermekten- ("Hakikat"ten-Vahid-ül AHAD-üs Samed ALLAH anlayışından) sapmaktan koruyup arındırdığını]…
· Rabbine  kanit olmasını-> Huşû duyarak yaşamasını
· Secde etmesini-> Allah indînde varlığının yoktan var olmuş yokluğunu hissetmesini-Varlığının Allah önünde yok olmasını- Allah`a en yakın olduğu hâl’i, yaşamı-“Kul” ile Allah arasında perdenin olmadığı hâli-Mutlak varlık yanısıra, ne kendinin ne de bir başka varlığın, vücudunun "var" olmadığını idrâk etmeyi, müşahede etmeyi-Kendi varlığının, benliğinin var olmayıp; gerçekte var olan Tek varlığın Allah olduğunu idrak etmesini, hissetmesini-"Ben yokum, sadece ALLAH var!" bilincini-"Var olan yegâne varlık Vahidül Ahad olan Allah" diyebilmeyi-"Sadece bedenimle değil, şuurum, ruhum ve varlığımla sana secde ediyorum" diyebilmeyi-"Var olan yegâne varlık, Vâhidül Ahad olan Allah"tır!. "O"nun dışında "biz" yokuz... diye düşünebilmeyi-“Varlığımda var olan mutlak gerçek varlık Sensin” idrakı içinde, kendi varlığının yok olduğu idrakını-Kişinin kendi izâfi varlığının yokluğunu, yalnızca Allah esmâsının var olduğunu itiraf edip benlik hissinden dolayı mağfiret dilemesini-Mutlak kulluğunu itiraf-Esmâ âlemi indînde kişinin yokluğunu yaşaması hâli yaşamasını-Hakikatin açığa çıkıp Allah'tan ayrı vücud verilen benliğin yokluğunu itiraf etmesini) 
Rukû etmesini->Varlığında açığa çıkan Rabbinin esmâsını hissederek itiraf etmeyi-Varlığındaki Allah Esmâ'sının azametini hissedip, tespih etme ve bunun nefsin hakikati olan Muhît tarafından algılandığını, rükûdan kalkıp "semîAllahu......" derken fark etmeyi)…
Hani melekler Meryem'e şöyle demişti: "Yâ Meryem, muhakkak ki Allah seni saflaştırıp (hakikatini hissettirip) seçti, seni (şirk-ikilik necasetinden) tertemiz kıldı ve dünyadaki (o çağdaki) bütün kadınlardan üstün kıldı!"
"Yâ Meryem, Rabbine kanit ol (huşû duyarak yaşa), secde et (Allah indînde varlığının yokluğunu hisset) ve rükû edenlerle rükû et (varlığında açığa çıkan Rabbinin Esmâ'sını hissederek itiraf et)."
İşte bu bilgiler, sana vahyetmekte olduğumuz gayba ait haberlerdir. Kim Meryem'in hâmisi olsun, diye kur'a çektiklerinde sen onların yanında değildin. (Bu konuda) tartışırlarken de yanlarında değildin. (Âl-i İmran/42-44)


HZ.MERYEM’İN 
HZ.İSA’YA HAMİLE KALIŞI
ALLAH,  MERYEM’E
KENDİSİNDEN Bİ-KELİME’Yİ (İsa’yı) MÜJDELEDİ…

Hani melâike Meryem'e şöyle demişti: "Allah kendisinden Bi-kelimeyi (kendisini tanımladığı Esmâ'sından kendisine vasfettiği bazı mânâları açığa çıkaracağı bir kulunu) sana müjdeliyor. Onun ismi El Mesih, Meryemoğlu İsa'dır. Dünyada ve sonsuz gelecek sürecinde vecîh (şerefi çok yüce) ve mukarrebûndandır (Allah'a Kurbiyet mertebesinde yaşayan {Allah'ın bazı kendine has isimlerinin mânâlarının bu yakınlık sebebiyle kendisinde açığa çıktığı} mucizelere vesile kişi)." (Âl-i İmran/45)

(Soru: Hz. Meryem’in Hz. İsa’ya hâmile kalışı ile ilgili soru: Hz. Meryem’e gelen melek ne yapmıştır? Sperm görevi nasıl oluşmuştur izah eder misiniz?..)
Cevap-Meleklerin yolladığı impulsların genetiği etkileme ve mutasyonlar oluşturma özelliği vardır... Bu boyuttaki bir gelişme ile Hz. Meryem’in hâmile kaldığını düşünüyorum... Bir şekilde yaratan, başka bir şekilde de yaratabilir.


HZ.İSA’NIN YARADILIŞIYLA İLGİLİ İŞARETLER VE HİKMETİ ZİKİR

· Gayb olan geçmiş olaylara dair işaretler 
· Hikmeti açıklanan olaylar
· Üzerinde düşünülüp ders alınması gereken örnekler
HZ.İSA’NIN OLUŞU DA
ÂDEM’İN OLUŞU GİBİDİR

Muhakkak ki, Allah indînde İsa'nın oluşumu Adem'in oluşumu gibidir (İsa'nın oluşumu Adem'in oluşumu gibiyse, Adem'in oluşumu da İsa'nın oluşumu gibidir. Buna göre düşünülmeli bu konu. A.H.). Onu topraktan yarattı, sonra "Ol" dedi ve oldu (topraktan-moleküler yapıdan meydana gelene ruhun nefh olmasıyla insan hâline gelmesi ile, ana rahminde moleküler yapıdan meydana gelene ruh nefh olması suretiyle insanın meydana gelmesi aynı şeydir).
Bu, Rabbinden hakikattir; bu yüzden, şüphe edenlerden olma!
Sana gelen ilimden sonra, her kim bu hakikat hakkında tartışırsa, de ki: "Gelin, oğullarımızı ve oğullarınızı, kadınlarımızı ve kadınlarınızı, yandaşlarımızı ve yandaşlarınızı çağıralım; sonra dua edelim; Allah lâneti hakikati yalanlayanların boynuna olsun!"
Muhakkak ki, işin hakikati budur. İlâhiyet (tanrı-tanrısallık) kavramı geçersizdir; sadece Allah! Gerçek ki Allah "HÛ"dur, Azîz'dir, Hakîm'dir.
Eğer (bu hakikatten) yüz çevirirlerse, şüphesiz ki Allah fesat çıkaranları bilir (sonucunu yaşatır). (Âl-i İmran/59-63)


HZ.MERYEM’İN YAŞADIĞI ŞEREFE NÂİL OLMUŞ
BAŞKA YAŞAMLAR VAR MIDIR?

 (Soru: Hz Meryem'in başına gelen bu mutasyon, yaşanan tek vaka mıdır? Değilse bu şerefe nâil olmuş başka yaşantılar da var mı?.. Varsa, habersiz olabilirler mi ? Teşekkür ederim.)
Cevap-Kurân'da yalnızca Hz. Meryem’den bahsediliyor... Ama yalnızca ona mahsustur diye bir sınırlamanın farkında değilim... Allah’ın sınırlamadığı şeyi benim de sınırlama hakkım yoktur... Dolayısıyla bu konuda kesin bir şey diyemem... 


HZ.İSA’NIN DÜŞÜNSEL KİŞİLİĞİ
· Mânevi Yüzü-Şuursal Kişiliği-İçyüzü
· Hz.İsa’nın "Allah"a yönelişindeki bilinci

“SEMÂNIN KRALLIĞI”
· “Düşünsel boyut”
· “Enfüsî Kemâlât”




HZ.İSA’NIN DİNİ DE ”İSLÂM”DI!

·  “Sünnetullah”
· “Allah’ın mevcûdatı, varlığı yaratma sistem ve düzeni” 
· "Allah’ın yaratmış olduğu Sistem ve Düzen’’


ALLAH, MERYEMOĞLU İSA’YA
“KİTAB”I-HİKMETİ-TEVRAT’I VE İNCİL’İ TÂLİM ETTİ 
(Varlığına nakşetti-programladı) VE İSRAİLOĞULLARINA RASÛL OLARAK GÖNDERDİ….

KİTAP->İlim boyutu-Hakikat bilgisi- Yaşam bilgisi-Yaşam bilgi kayıtları
HİKMET->"Sünnetullah" ilmi-"Din" ilmi-"Sünnetullah" mârifeti-Allah Esmâ'sının âlemlerde oluşturduğu sistem ve düzenin çalışması-"Bilgi"nin açığa çıkış sistemi-Varlığın oluş sistem ve düzenini, oluş mekanizması-"Sistem ve düzen"in gerçekleri-Sebepler İlmi-Oluşum sistemi bilgisi-Kudretin, vesileyle örtülerek açığa çıkarılması işlevi-Her "şey"in oluş sistem ve düzeni...Her "şey"in Hak tarafından yaratılma sebebi- Her fiilin oluşunda yatan sebep- gerekçe-"Özbenliğinizin" vasfı-Sistemli düşünme aklı-Her şeyin nedenini, niçinini, nasılını bilme-anlama ilmi-Yaradılışın sırrına erenin ağzından dökülen sözler-Velinin sükûtu; ‘’Ârifi billah’’ın seslenişi-Doğayı değerlendirebilme aracın-Her şeyin oluş sistemini; hangi oluşların o şeyin olmasına yol açtığını düşünme ve değerlendirmeye vesile olan ilim... 
TEVRAT->Vahiy-Musa'ya vahyolan bilgi
İNCİL->[İsa'ya vahyolan-Hz.İbrahim'den sonra inzal olan-"Müjde"-Müjdelenen Hakikat-Müjde olan Bilgi-Esmâ kuvveleriyle tasarruf-Öğüt olması için verilen-içinde Hüda (hakikat ilmi) ve Nûr bulunan; Tevrat'tan Ona ulaşmış olanı da tasdik eden, korunanlar için bir hidâyet kılavuzu]-HZ RASULULAHI N GELİŞİ MÜJDELEDİ
RASÛL->“Allah İlmi”nin açığa çıkış sûreti-Açığa çıkarılmış yakînî bilgi kaynağı”-"Hakikat"ini “Oku”yan...  İnsanlara “Hakikat”i bildiren esmânın açığa çıkmış sûreti-Doğuştan Risalet istidadına sahip olan(O isimlerin mânâsının kuvveden fiile çıktığı sûret)-İlâhi nûrun zuhûru yanı ile Beşerî yanı kendisinde birleştirmiş olan kişi-Vahye dayanan bir sistemle görev yapan-Velâyet hakikatinden gelen, varlığın hakikati ilmine elçilik yapan-Yeni emirler getirmeksizin, daha evvel gelmiş olan emirleri tebliğ eden-Bütün bu varlık âleminin tasarrufunun ötesinde, beşere ilâhi hükümleri tebliğ ederek, ilâhi mânâları açıklayarak, Allah`a vâsıl olmalarını temin yolunda çalışma yapan-Âlemin ve varlığın hakikatına-aslına ermiş olarak insanları Allah`a davet eden-Evrensel gerçeği özünde ve dışında fark edip; özünden gelen hakikat doğrultusunda insanları uyaran-[Allah'ın âyetlerini (Âlemlerinde esmânın açığa çıkışını-varlığın hakikati oluşuna dair işaretlerini) insanlığa "oku"yup anlatan(Tilâvet eden)... Arındıran ve "Kitab"ı (hakikat ve Sünnetullah bilgisini) Hikmeti (açığa çıkış sistemini-varlığın oluş sistem ve düzenini, oluş mekanizmasını) ve bilmediklerini öğreten]-"Hakikat"i dillendirmesi için irsal edilen-"Hakikat”a tercüman olan ve o evrensel hakikati dillendiren-"Hakikat"i dillendirmek üzere olan…
(Meryem) sordu: "Rabbim, bana bir erkek dokunmadığı hâlde benim nasıl bir çocuğum olur?"... Buyurdu ki: "İşte öylece!.. Allah dilediğini yaratır! O bir işin olmasına hükmederse, sadece 'OL' der ve o iş oluşur."
Ona; Kitabı (hakikat bilgisini), Hikmeti (Allah Esmâ'sının âlemlerde oluşturduğu sistem ve düzenin çalışmasını), Tevrat'ı (vahyi-Musa'ya vahyolan bilgiyi) ve İncil'i (müjdelenen Hakikati) talim edecek (varlığına nakşedecek-programlayacak).
İsrailoğullarına Rasûl olarak gönderecek, (O) diyecek ki: "Ben size Rabbinizden, varlığında O'na dair işareti taşıyan biri olarak geldim. Ben size çamurdan kuş şeklinde bir mahlûk meydana getirir, içine nefhederim de (Esmâ kuvvesini onda açığa çıkartırım da) o biiznillah (o yapıda Allah Esmâ'sının o şekilde açığa çıkmayı dilemesiyle) bir kuş olur. Körü ve cüzzamlıları iyileştiririm. Biiznillah (onların hakikatlerini oluşturan Esmâ kuvvesinin elvermesiyle) ölüleri diriltirim. Evlerinizde ne yiyip ne biriktirdiğinizi de size (Allah'ın bildirmesiyle) haber veririm. Bu olayda, eğer iman ederseniz, size (önemli) işaret vardır (Rabbinizin kudreti hakkında)." (Âl-i İmran/47-49)


İSA,
TEVRAT’IN TAHRİF OLMAMIŞ-ORİJİNALİNİ
TASDİK ETTİ….
(İsrailoğullarına, Allah’a kullukta olmalarının farkındalığına erip, ona göre yaşamalarını bildirdi)

"Tevrat'tan (Musa'ya vahyolandan) önümde bulunanı (tahrif olmamış-orijinali) tasdik ediciyim... (Saptırılarak) size haram kılınmış bazılarının, helal olduğunu bildirmek için. Rabbinizden bir işaretle-mucize ile geldim. Allah'tan korunun ve bana itaat edin."
"Allah kesinlikle (El Esmâ'sıyla) Rabbimdir ve Rabbinizdir! O hâlde O'na kullukta olduğunuzun farkındalığına erin ve ona göre yaşayın. Bu Sırat-ı Müstakim'dir."
Ne zaman ki İsa, onların hakikati inkâr ettiklerini hissetti, sordu: "Kim bana Allah yolunda yardım edecek?" Havariler cevap verdiler: "Biziz Allah yardımcıları... "B" işareti kapsamıyla (hakikatimizin Allah Esmâ'sı olduğuna) iman ettik; hakikatinle şahit ol! Biz Allah'a teslim olmuşlarız."
"Rabbimiz iman ettik (İsa'nın) hakikatinden inzâl ettiğine ve Rasûlüne tâbi olduk, bizi (hakikate) şahitlik edenlerle bir araya yaz." (Âl-i İmran/50-53)


İNSANLIĞA
 “TEŞBİH” HAKİKATİNİ AÇTI
SAPMALARI DÜZELTMEK ÜZERE
GÖREV ALDI
İsa aleyhisselâm ise "teşbih" hakikatını insanlığa açmış zât olarak, bu yüzden meydana gelen sapmaları düzeltmek üzere görev almıştır.. Tasavvufta ise "kudret" sıfatının bir tezâhürü olan "Allah`a yakîn" hâlinin sembolüdür.
Mehdî, "tenzih" ve "teşbih" esaslarının eşit oranda bileşimi olan İslâm Dini`nin "Tevhid" ilmini ortaya koyan görüşü temsil eder.



İNSANLARI “KENDİ HAKİKAT”LARINI YAŞAMAYA
· Enfüsî Kemâlâta…
· Düşünsel boyutun özelliklerine…
· “Semânın Krallığı”na…
DÂVET ETTİ…

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...


APAÇIK DELİLLER OLARAK AÇIĞA ÇIKTI…
SİSTEM VE DÜZENİN GERÇEKLERİNİ GETİRDİ

Şeytan sizi engellemesin! Kesinlikle o sizin için apaçık bir düşmandır!
İsa apaçık deliller olarak açığa çıktığında dedi ki: "Gerçekten size hikmeti (sistem ve düzenin gerçeklerini) getirdim ve hakkında ayrılığa düştüklerinizin bir kısmını size açıklayayım diye (geldim)... O hâlde Allah'tan (yaptıklarınızın sonucunu yaşatacağı için) korunun ve bana itaat edin."
"Kesinlikle Allah, "HÛ"; benim de Rabbim, sizin de Rabbinizdir! Öyle ise O'na kulluk edin! Bu, yolun doğrusudur!"
Anlayışta ayrılığa düşenler kendi aralarında zıtlaştılar! Feci bir sürecin azabından dolayı yazıklar olsun o (nefslerine) zulmedenlere! (Zuhruf/62-65)


ALLAH’TAN BAŞKASINA KULLUĞU
DÜŞÜNMEMELERİNİ 
[Bazılarının bazılarını(Meselâ İsa’yı)]
ALLAH YANSIRA
 İLÂH-TANRI EDİNMEMELERİNİ BİLDİRDİ

De ki: "Ey kendilerine hakikat bilgisi gelmiş olanlar, gelin aramızdaki şu ortak anlayışa; Allah'tan başkasına kulluğu düşünmeyelim; hakikatimiz olan Allah'a hiçbir şeyi şirk koşmayalım; bazımız bazımızı (mesela İsa'yı) Allah dûnunda Rab ittihaz etmesin (Allah yanı sıra ilâh-tanrı edinmeyelim)." Eğer bunlara karşı çıkıp yüz çevirirlerse, o takdirde deyin ki: "Şahit olun ki biz Allah'a teslim olmuşlardanız."
Ey kendilerine hakikat bilgisi gelmiş olanlar, niçin İbrahim hakkında tartışıp duruyorsunuz? Tevrat ve İncil Ondan sonra inzâl edilmiştir (dolayısıyla olayı anlatmıştır). Bunu fark edecek aklınız yok mu?
Az çok bildiğiniz konularda tartışıp durdunuz, neyse... Fakat hiç bilmediğiniz bir konuda neden tartışırsınız? Oysa Allah bilir, siz bilmezsiniz! (Âl-i İmran/64-66) 


HZ.İSA, ”TENZİH” İLE KAYITLANAN YAHUDİLERE
YENİ BİR DİN(SİSTEM) GETİRMEMİŞ;
“SİSTEM’E YENİ BİR BAKIŞ” GETİRMİŞTİR
Musevîlerin yanlışlarını düzeltmiştir.

(Soru-Rasûlullah Efendimiz Mekke’de doğduğunda geçerli olan son din Hırıstiyanlıktı.. Hz. İsa, içinde geldiği dindendi, YAHUDİ idi... Efendimizin, kendisine Risâlet görevi gelmeden Hz İsa'ya tâbi olması gerekirken pas geçtiğini görüyoruz bunun sebebi nedir?..)
-İSLÂM'dı!!!... Bir kere hıristiyanlık diye bir din yoktur ki o dine girsin... Musa'dan sonra Hz. İsa yeni bir din getirmemiş; mevcut anlayışı revize etmişti... Musevîlerin yanlışlarını düzeltmişti...
 (Soru: Önceki konuşmalarınızda Hz İsa'nın yahudi olduğunu söylemiştiniz, ve yahudilerin yanlış anladıkları şeyleri düzelttiği için yeni bir din getirmediğini belirttiniz. Bu, Hz Musa'nın teşbih anlayışını ortaya koyduğunu gösterir mi?..)
İsa Aleyhisselâm ise, bir YAHUDİ olarak; Yahudilere yanlışlarını anlatıp Tanrıdan kurtarmak istedi, fakat yeni bir din anlayışı getirmedi... Hz. Muhammed aleyhisselâmı müjdeledi... 
Hz. İsa’nın düzelttiği yanlış, insanların kendilerini yalnızca tenzih görüşüyle kayıt altına almaları... 
Din, “Sistem” demektir... Yeni bir sistem getirmemiştir bu yüzden de… Sisteme yeni bir bakış getirmiştir Yahudilere.


İSA’YA VERİLEN APAÇIK MUCİZELER
(Allah'ın bazı kendine has isimlerinin mânâlarının yakınlık sebebiyle kendisinde açığa çıkması)

Hani melâike Meryem'e şöyle demişti: "Allah kendisinden Bi-kelimeyi (kendisini tanımladığı Esmâ'sından kendisine vasfettiği bazı mânâları açığa çıkaracağı bir kulunu) sana müjdeliyor. Onun ismi El Mesih, Meryemoğlu İsa'dır. Dünyada ve sonsuz gelecek sürecinde vecîh (şerefi çok yüce) ve mukarrebûndandır (Allah'a Kurbiyet mertebesinde yaşayan {Allah'ın bazı kendine has isimlerinin mânâlarının bu yakınlık sebebiyle kendisinde açığa çıktığı} mucizelere vesile kişi)." (Al-u İmran/45)


RUH’ÜL KUDS (Onda açığa çıkarılan kuvve) İLE
DESTEKLENMESİ(Teyid edilmesi)

Andolsun ki Musa’ya Kitab’ı verdik... Ve ondan sonra da birbiri ardınca (Bi-) Rasûller gönderdik (takviye ettik)... MeryemOğlu İsa’ya da beyyineler (apaçık açık mucizeler) verdik... Onu (Bi-) Ruh-ül’Kudüs ile teyid ettik... Nefislerinizin hevasına uymayan (şey) ile (B sırrınca) size bir Rasûl geldiği her seferinde büyüklük taslamadınız mı?... Bir fırkasını yalanladınız, bir fırkasını da katlettiniz.
Ve dediler ki “kalblerimiz kılıflıdır”... Bilakis küfürleri yüzünden (B gerçeğince) Allah onları la’netlemiştir... Dolayısıyla çok az iman ederler. (Bakara/87-88)
 İşte Rasûller (ki) onların bazısını bazısı üzerine üstün kıldık... Onlardan kimi ile Allah konuşmuş, kimini de dereceler olarak ref’etmiş/yükseltmiştir... Meryem Oğlu İsa’ya beyyineler verdik ve O’nu (B sırrınca) Ruh’ül Kudüs ile teyid ettik... Eğer Allah dileseydi onlardan sonra gelenlerden, kendilerine beyyineler geldikten sonra birbirlerini öldürmezlerdi... Fakat ihtilafa düştüler de onlardan kimi iman etti kimi de inkar etti... Eğer Allah dileseydi birbirlerini öldürmezlerdi... Lakin Allah dilediğini yapar. (Bakara 253) 


“B” SIRRIYLA(“Biiznillah”)
· BEŞİKTE VE OLGUNLUK DÖNEMİNDE İNSANLARLA KONUŞMASI...
· ÖLÜLERİ DİRİLTMESİ…
· (Saptırılarak) HARAM KILINMIŞLARIN BAZILARININ HELÂL OLDUĞUNU BİLDİRMESİ…
· ANADAN DOĞMA KÖRE VE CÜZZAMLIYA (Allah’ın izniyle) ŞİFA VERMESİ

"Beşikte ve kehlde (olgunluk döneminde) insanlara konuşacaktır. Sâlihlerdendir." (Al-u İmran46)
İsrailoğullarına Rasûl olarak gönderecek, (O) diyecek ki: "Ben size Rabbinizden, varlığında O'na dair işareti taşıyan biri olarak geldim. Ben size çamurdan kuş şeklinde bir mahlûk meydana getirir, içine nefhederim de (Esmâ kuvvesini onda açığa çıkartırım da) o biiznillah (o yapıda Allah Esmâ'sının o şekilde açığa çıkmayı dilemesiyle) bir kuş olur. Körü ve cüzzamlıları iyileştiririm. Biiznillah (onların hakikatlerini oluşturan Esmâ kuvvesinin elvermesiyle) ölüleri diriltirim. Evlerinizde ne yiyip ne biriktirdiğinizi de size (Allah'ın bildirmesiyle) haber veririm. Bu olayda, eğer iman ederseniz, size (önemli) işaret vardır (Rabbinizin kudreti hakkında)." (Al-u İmran49)
"Tevrat'tan (Musa'ya vahyolandan) önümde bulunanı (tahrif olmamış-orijinali) tasdik ediciyim... (Saptırılarak) size haram kılınmış bazılarının, helal olduğunu bildirmek için. Rabbinizden bir işaretle-mucize ile geldim. Allah'tan korunun ve bana itaat edin." (Al-u İmran/50)
Hani Allah şöyle dedi: "Ey Meryemoğlu İsa! Senin ve annenin üzerindeki nimetimi an... Hani seni, varlığında açığa çıkan Ruh-ül Kuds kuvvesi ile teyit etmiştim... Beşikte iken de, yetişkin iken de insanlarla konuşuyordun... Hani sana Kitabı, Hikmeti, Tevrat'ı ve İncil'i talim etmiştim (bunlardaki ilmi, bilincinde açığa çıkarmıştım)... Hani Bi-izni (iznimle) balçıktan kuş şeklinde yaratıyor, onun içinde nefhediyordun da Bi-izni (iznimle) bir kuş oluyordu! Anadan doğma köre ve cüzzamlıya benim iznimle şifa veriyordun... Hani ölüleri benim iznimle hayata çıkarıyordun... Hani İsrailoğullarını senden engellemiştim! Hani sen kendilerine delillerle gelmiştin de, onlardan hakikat bilgisini inkâr edenler şöyle demişti: 'Bu, apaçık bir sihirden başka bir şey değil!'(Mâide/110)



HZ.İSA(a.s), ALLAH’IN İZNİYLE ŞİFA VERİYOR;
ALLAH’IN İZNİYLE ÖLÜLERİ HAYATA ÇIKARIYORDU

Hani Allah şöyle dedi: "Ey Meryemoğlu İsa! Senin ve annenin üzerindeki nimetimi an... Hani seni, varlığında açığa çıkan Ruh-ül Kuds kuvvesi ile teyit etmiştim... Beşikte iken de, yetişkin iken de insanlarla konuşuyordun... Hani sana Kitabı, Hikmeti, Tevrat'ı ve İncil'i talim etmiştim (bunlardaki ilmi, bilincinde açığa çıkarmıştım)... Hani Bi-izni (iznimle) balçıktan kuş şeklinde yaratıyor, onun içinde nefhediyordun da Bi-izni (iznimle) bir kuş oluyordu! Anadan doğma köre ve cüzzamlıya benim iznimle şifa veriyordun... Hani ölüleri benim iznimle hayata çıkarıyordun... Hani İsrailoğullarını senden engellemiştim! Hani sen kendilerine delillerle gelmiştin de, onlardan hakikat bilgisini inkâr edenler şöyle demişti: 'Bu, apaçık bir sihirden başka bir şey değil!'"(Mâide/110)


SEMÂDAN HAKİKAT VE MÂRİFETE AİT İLİMLER
(Mâide-zâhir anlamıyla, sofra) İNZALİ

Hani Havariyyun: "Ey Meryemoğlu İsa! Senin Rabbinin kudreti yeter mi semâdan bizim üzerimize bir maide (zâhir anlamıyla, sofra; bâtın anlamıyla, hakikat ve marifete ait ilimler) inzâl etmeye?" dediler... (Demek istedikleri şuydu: Allah'ın seni yarattığı Esmâ terkibin yani fıtratın, yaratılış programın, böyle bir şey için yeterli midir? Bu soruyu İsa'dan o güne kadar tüm açığa çıkanlar kapsamında değerlendirmek gerekir. A.H.) (İsa da): "Eğer iman edenlerseniz Allah'tan korunun" dedi.
Dediler ki: "İsteriz ki o sofradan yiyelim (o ilimleri uygulayalım), kalplerimiz mutmain olsun (açıkladıklarına yakîn oluşsun); senin bize (mutlak) hakikati açıkladığını bilelim ve ona şahitlerden olalım."
Meryemoğlu İsa: "Allahım! Rabbimiz... Üzerimize semâdan bir maide inzâl et bizim için de, hem evvelimiz ve hem âhirimiz için bir bayram ve senden bir delil olsun... Rızıklandır bizi; sen rızıklandıranların en hayırlısısın" dedi.
Allah buyurdu ki: "Kesinlikle Ben, onu size inzâl edeceğim... Bundan sonra sizden kim hakikati inkâr ederse, Ben ona öyle azap edeceğim ki, âlemlerden hiçbirine böyle azap vermedim!"(Mâide/112-115)


“İNCİL”
· İsa'ya vahyolan
· Hz.İbrahim'den sonra inzal olan
· "Müjde"
· Müjdelenen Hakikat
· Müjde olan Bilgi
· Öğüt olması için verilen-içinde Hüda (hakikat ilmi) ve Nûr bulunan; Tevrat'tan Ona ulaşmış olanı da tasdik eden, korunanlar için bir hidâyet kılavuzu... 
· Esmâ kuvveleriyle tasarruf

Andolsun ki Nuh'u ve İbrahim'i irsâl ettik... Nübüvvet'i ve Kitabı (Hakikat ve Sünnetulah BİLGİsini) onların zürriyetleri içinde oluşturduk! Onlardan hakikate eren vardır... (Ama) onlardan çoğu inancı bozuk kişilerdir!
Sonra Rasûllerimizle onların eserleri üzere takviye ettik! Meryem'in oğlu İsa ile de takviye ettik; Ona İncil'i (müjde olan BİLGİ) verdik... Ona tâbi olanların kalplerinde şefkat, sınırsız hoşgörü ve rahmet ve Ruhbaniyet (Allah'a ermeyi) oluşturduk; bu amaçla yaptıkları ruhbaniyet çalışmalarını ise (çok büyük korku dolayısıyla sırf uhrevî-ruhanî yaşama dönük çalışma) onlar uydurdular! (Oysa) onu (Ruhbaniyeti) onlara mükellef kılmamıştık. Ancak Allah'ın rıdvanını (cennet nimetlerini) talep etmek için bunu başlattılar... (Ama) ona hakkıyla da riayet etmediler! Onlardan iman edenlere ecirlerini verdik... (Ancak) onlardan (ruhbanlardan) çoğunun inancı bozuktur!
Ey iman edenler! Allah'tan korunun ve Rasûlü olarak Esmâ'sıyla açığa çıkışına iman edin ki rahmetinden size iki pay versin ve sizin için kendisiyle yürüdüğünüz bir nûr oluştursun ve sizi mağfiret etsin... Allah Gafûr'dur, Rahîm'dir.
Tâ ki ehl-i kitap (din-hakikat ilmi verilmiş olanlar) Allah'ın lütfundan bir şey elde edemeyeceklerini bilsinler... (Biline ki) kesinlikle lütuf Allah'ın eliyledir (onların kazanması değil), onu dilediğine verir... Allah, Zül Fadlil Azîm'dir.(Hadid/26-29)


BUGÜN MEVCUD OLAN "İNCİL"
BİR HADİS MUADİLİDİR… (Kurân muadili değil!)

 "İNCİL" denen  bugün ellerdeki kitap, bir hadis muadilidir; Kur’ân muadili değil!. Çünkü Hz. İsa’nın havarilerinin akıllarında kalanların yazılımından ibarettir; ne kadarıyla doğru meçhul!
Kur’ân âyetleri gibi birebir vahiy değildir, eldeki “İncil” kitabı!
“İncil”, yani “Müjde” adıyla Hz. İsa’ya bildirilenler ise  ne kadarıyla  bu hadis muadili kitaplarda  yer almıştır bilinmez!


İÇİNDE HAKİKAT İLMİ(“Hûda”) 
VE NUR BULUNAN-TEVRAT’TAN ULAŞMIŞ OLANI
TASDİK EDEN-KORUNANLAR İÇİN BİR HİDÂYET
KILAVUZU MÂHİYETİNDE OLAN İNCİL, 
ÖĞÜT OLMASI İÇİN VERİLDİ

Gerçek ki, içinde nûr ve hakikat bilgisi olan Tevrat'ı biz inzâl ettik... Teslim olmuş Nebiler, onunla Yahudilere hükmederdi; Rabbanîler (Tevrat'a göre Yahudilerin terbiyesiyle ilgilenenler) ve Ahbar (ilim ve hikmet sahipleri) da onun üzerine şahitler olarak hakikat bilgisini korumakla görevliydiler... O hâlde insanlardan korkmayın, Ben'den korkun! Benim bildirdiğim gerçekleri az bir menfaate satmayın... Kim Allah'ın inzâl ettiği (hüküm) ile hükmetmezse, işte onlar hakikati inkâr edenlerin ta kendisidir!
Onda (Tevrat'ta), onlara şöyle hükmettik: "Cana can, göze göz, buruna burun, kulağa kulak ve dişe diş! Yaralarda da eş değer karşılık..." Fakat kim onu (kısas hakkını) bağışlarsa, o onun için geçmiş suçlarına örtü olur!.. Kim Allah'ın inzâl ettiği (hüküm) ile hükmetmezse, işte onlar zâlimlerin ta kendileridir.
Daha onların (teslim olmuş Nebilerin) izleri üzere, Tevrat'tan, ellerindekini (gerçek olanını) tasdik edici olarak Meryemoğlu İsa'yı gönderdik. Ona, içinde Hüda (hakikat ilmi) ve Nûr bulunan; Tevrat'tan Ona ulaşmış olanı da tasdik eden, korunanlar için bir hidâyet kılavuzu mahiyetindeki İncil'i öğüt olması için verdik.
İncil'e uyanlar, Allah'ın inzâl ettiği İncil'deki hükümlerle hükmetsin... Kim Allah'ın inzâl ettiği ile (hükümlerle) hükmetmez ise, işte onlar fâsıkların ta kendileridir!
Sana da, kendinden önce inzâl olmuş hakikat bilgilerini tasdik eden ve onlar üzerine koruyucu, şahit, hâkim olan, Hakk'ı ihtiva eden hakikat (Sünnetullah bilgisini) inzâl ettik... O hâlde onların aralarında Allah'ın inzâl ettiği ile hükmet... Hak'tan sana geleni bırakıp, onların boş heves ve arzularına tâbi olma... Sizden her biriniz için bir şir'at (yaşam ortam ve şartlarına göre kurallar) ve bir minhac (zamanla değişmesi mümkün olmayan realiteler üzerine kurulmuş sistem) oluşturduk... Eğer Allah dileseydi, elbette sizi bir tek toplum yapardı! Fakat size verdiği ile sizi denemek istedi (tâ ki ne olduğunuz sizce bilinsin)... O hâlde hayır yapmada yarışın! Hep birlikte dönüşünüz Allah'adır... Hakkında ayrılığa düşüp tartıştığınız şeyleri size haber verecektir.
 (Sana şu hükmü verdik): Onların aralarında Allah'ın sana inzâl ettiği hüküm ile hükmet... Onların (nefsaniyetten kaynaklanan) gerçeğe dayanmayan isteklerine tâbi olma... Allah'ın sana inzâl ettiğinin bazısından seni fitneye düşürmelerinden sakın! Eğer yüz çevirirlerse iyi bil ki, bazı suçlarından dolayı, Allah onlara bir musîbet vermek istiyor... Muhakkak ki, insanların çoğu gerçekten bozuk inanca sahiptirler.
 (Yoksa) Cahiliye hükmünü mü istiyorlar? Hakikata yakîni olan topluluk için, Allah'tan daha güzel hüküm veren kimdir?(Mâide/44-50) 


İSRAİLOĞULLARI,
HAKİKATİ DİLLENDİRENİN ORTADAN KALKMASI 
İÇİN GİZLİ HİLEYE BAŞVURDULAR…

   Ne zaman ki İsa, onların hakikati inkâr ettiklerini hissetti, sordu: “Kim bana Allah yolunda yardım edecek?” Havariler cevap verdiler: “Biziz  Allah yardımcıları… ‘B’ işareti kapsamıyla (hakikatimizin Allah esmâsı olduğuna) iman ettik; hakikatinle şahit ol!.. Biz Allah’a teslim olmuşlarız.”
 “Rabbimiz iman ettik (İsa’nın) hakikatinden inzal ettiğine ve Rasûlüne tâbi olduk, bizi (hakikate) şahitlik edenlerle bir araya yaz.” 
Mekr yaptılar ve karşılığını Allah’tan mekr ile aldılar. Allah mekr yapanların en hayırlısıdır (hakikati dillendirenin ortadan kalkması için gizli hileye başvurdular, Allah da olayı aynı yoldan, yani onlar fark edemeden onların aleyhine sonuçlandırdı). 
(Kişinin kendisini Allah’tan ayrı düşüren-uzaklaştıran fiile devam edip bundan zarar görmediğini sanması, mekre uğraması demektir. Çünkü zarar görmediğini sanarak o fiile devam etmesi, sonuçta Allah’tan daha fazla uzaklaşmasına yol açar ki, bundan daha büyük ceza olmaz insan için.) (Al-u İmran/52-54)

ALLAH,
HZ.İSA’YA HAKİKATİNİN YÜCELİKLERİNİ YAŞATTI
VE KÂFİRLER ARASINDAN ALARAK ARINDIRDI
(Kendine ref etti)

Hani Allah şöyle buyurmuştu: "Seni ben vefat ettireceğim (önceki açıklamaya atıfla, gizli suikastla seni öldüremezler, seni ben, vâden dolunca vefat ettireceğim)... Seni kendime ref' edeceğim (hakikatinin yüceliklerini yaşatacağım); hakikati reddedenler (kâfirler) arasından alarak arındıracağım ve sana tâbi olanları kıyamet sürecine kadar, hakikati inkâr edenlerden değerli-üstün kılacağım. Sonra dönüşünüz banadır. Aranızda ayrılığa düştüğünüz konularda hükmü, ben vereceğim."
"Fakat o hakikati inkâr edenlere gelince; onlara hem dünyada hem de sonsuz gelecek sürecinde şiddetle azap yaşatacağım. Onların hiçbir yardımcıları da olmaz."
"Hakikatine" iman edip bunun gereği olan çalışmaları yapanlara gelince; onların yaptıklarının getirisi tamı tamına verir. Allah zâlimleri sevmez!
İşte bu bilgiler, (sana gayb olan geçmiş olaylara) işaretler ve hikmetli zikirdir (olayların hikmetini açıklamaktır). (Âl-i İmran/55-58)







HZ.İSA BEDENDEN KOPUKLUĞU YAŞAR
(KENDİNİ BEDEN SANMA HÂLİNDEN ARINMIŞTIR)

"Allah de ötesini bırak!.." ( 6/91)
âyetinin sırrına erersin!. 
Yani, "Allah de ötesini bırak!." derken, hiç bir şey yapma, boş dur, değil burada anlatılmak istenen!.. 
Varlıkta her an O`nu seyretmeye başla!... Artık, isimlerle, kişilerle uğraşma!.. Ahmet yaptı, Hasan yaptı, kızım, oğlum yaptı gibi vesaireyi bırak!.. Allah de, seyre başla..
Artık, yorumu, yargılamayı bırak!.. Çünkü yorumuna kaynak olan şartlanmalarının oluşturduğu değer yargıları, hep sendeki kişilik özelliklerindendir!. Ya huylarına göre, ya şartlanmalarına göre, ya da âdetlere göre hüküm vereceksin; başka türlü değil!.. Ama bütün bu hâllerden kurtulup, "Allah`ın vechi"ni görmek istiyorsan, "Allah de, ötesini bırak"!...
Ve sana açıklık getiriyor bu konuda da âyet: 
"Dilediğini yapar O"!.
Kim?.
Allah, dilediğini yapar!.
Nerede, dilediğini yapar?.
Yukarıda, ötende oturup ta mı dilediğini yapıyor?.. 
Hayır!.. 
Bak, dikkat etsene; nerede yapmada dilediklerini?.
"Nefs"lerinizde mevcut, görmüyor musunuz..?" diyor.
İşte "nefs" adı altında dilediğini yapıyor!. Ama, her "nefs" için, yaptığının neticesine erişmek de mukadder, hüküm!..
O da kendi hükmü, iradesi yine!.
"Nefs", eğer kendini örtme hükmü ile gelmişse; şartlanmalara, duygulara, huylara yönelik fiiller ortaya koyarsa, onların neticesi meydana gelir.
"Nefs", kendini bunlardan arındırıp, paklarsa, tezkiye ederse, onun neticesi oluşur. 
Ne diyor âyette:
"Nefs`ini arındıran kurtuldu." (91/9 )
"Nefs"in ne yaparsa ne olacağını da âyette anlatıyor;
"Nefs"ini tezkiye eden kurtuldu". 
Yani, "nefs"in kendini tanıması hâlini sağlayan; "nefs"in şuurunu-ilmini" örten beden, şartlanmalar ve huylar gibi üç kabuktan kendini arındırıp, paklandıran; orijinal hâliyle "nefs"ini tanıyan kurtuluşa erdi!. 
Bunun dışındakiler?...
"Nefs"ini tanıyamamanın getireceği azaplara kendilerini, kendi elleriyle attılar. Çünkü, "Nefs" için orijini itibariyle ne azap ne üzüntü, ne sıkıntı ne nimet vardır!.. 
İyi anlayın!.. 
"Nefs"in orijinal hâli için bunların hiç biri bahis mevzuu değildir!... Yaşamın ne zevk, nimet yanı "nefs" için sözkonusu!.. Ne de azap, sıkıntı yanı mevcut!. Fakat "nefs", bu perdeli hâlle yaşarsa, bu şekilde yaşadığı beden, varlık azap çekecektir; veya aksine zevki yaşayacaktır.
İşte burası daha evvelce, çeşitli zamanlarda sorulmuş olan sualle ilgili...
Peki!. Hak, cennete gider mi?. 
Madem ki "Hak"dan gayrı bir şey yok, "Hak"kın cenneti olur mu?. 
Hak cehenneme gidip de yanar mı?..
Hak için bu gibi olaylar ve kavramlar geçersizdir!..
Zâtı veya esmâsı yönünden böyle bir olay mümkün değildir!. 
Cennet ve cehennem kavramlarının sonuçları, esmâ terkipleri olan yaratılmışlar için geçerlidir!..
Evet, şimdi bir aşama daha ileri götürüyor açıklamasıyla Hazreti Rasûlullah bizi:
"Rabbimi genç bir delikanlı sûretinde gördüm!".
Delikanlılık, insan bedeninin en olgun, en kemâle çıkmış zirve hâlidir. O delikanlılık devresinden sonra, beden tükenişe geçer. Sıfır yaştan 18-20 yaşına kadar olan devrede tam zirveye erişilir; ondan sonra hücreler yıkılmağa başlar!. Yıkılış tabîi daha ağır gidiyor, onun için bedenin yaşamı daha değişik oluyor. 
Şimdi, görülen o kemâl sûret, Rabb`in sûrete bürünmüş hâli.. O sûrete bürünmüş hâlinde ben Rabbı`mı gördüm demektir. En güzel hâlinde gördüm demektir.
Burada Rabb`ım dediği, "nefs"`idir; ama birimsel bedenin "nefs"i değil; mutlak mânâda "nefs"i!.. Yani, "nefs-i küll" denilen...
Peki, kendi "nefs"i ile karşısındaki "nefs"i aslında aynı şey değil mi ; "nefs" mertebesinde?..
Dikkatinizi çekiyorum!.. 
"Nefs" mertebesinde "Nefs", Tek`tir!.
Nevzad`ın "nefs"i, Hulûsi`nin "nefs"i, vs. diye ayrı ayrı "nefs"ler yoktur, gerçekte!... Ayrı ayrı "nefs"ler sözkonusu değildir hakikatta!. 
"Nefs" boyutuna geldiğin zaman "nefs" Tek`tir!.
İşte bu sebepledir ki, "Rabbi`mi gördüm" sözü, "nefs"imi gördüm gibidir!. Ve bu konuya daha da açıklık getiriyor, Rasûlullah sallallahu aleyhi ve sellem "Rabbımı gördüm" derken. 
Bir başka zaman da buyuruyor ki Rasûlullah Aleyhisselâm :
"Beni gören Hak'`ı görmüştür!.
Tabii, perdeli olanlar, Musa ümmetinin meşrebinde olanlar, "Beni gören, Hak sözü söyleyen kişiyi görmüştür", diye bunu te’vil ederek; uzaklaştırıyorlar gerçeği arayanları, hedeflerinden 
Aslında mesele gayet açık!.
"Beni gören Hakk’ı görmüştür" diyor.
Neden?.. 
Çünkü, "Ben"i gören Hakkı görmüştür" derken; kendisi, "nefs"ini tanımış; her türlü huylardan, şartlanmalardan, kendini beden olarak sanma hâlinden arınmış; "nefs"i ile "vicdanı" ile yaşamaya başlamış; dolayısıyla da "Beni gören Hakk’ı görmüştür" diyor!..
"NEFS" olarak kendini tanıyan için, beden hiçbir şey ifade etmiyorsa, o, Hz. İsa Aleyhisselâm gibi "Benim bedenime dilediğinizi yapınız!.." der!. "Bedene yapılan hiç bir şey beni ilgilendirmez", der!. Bedenden kopukluğunu yaşar. "Sizin huylarınız, adetleriniz, örfleriniz, ananeleriniz, değer yargılarınız bilinç boyutunda değersizdir" der ve ilâve eder İSA (A.s) gibi:
"Bunlar insanca düşüncelerdir"!. 
Bilinç, bu mertebede kendini tanıdığı zaman, "nefs" olarak özüne ermiştir!.
Ama sen, gene de O`na insanca bakarsan; beşer duyularıyla O`na bakarsan, orada sadece o sûreti görürsün!. Ama basiretinle bakarsan, orada Hak, sana açık açık yüzünü göstermektedir. Ötede değil, karşında!.
"Beni gören Hakk`ı görmüştür" diyor. Eğer göremiyorsan... Eee... O zaman;
"Dünya`da ama olan, Ahirette de ama olur"
diyor, Âyet. 
Dünya yaşamında "nefs"ini tanıyamamışsan; basiretin gereklerini yerine getirememişsen, Hakikata karşı bu dünyada a’mâ oluşun gibi, öldükten sonraki yaşamında da a’mâ olarak kalırsın!.
İşte bu, zâhiri göreni gözlerin körlüğü değil, Hakkı görecek basiretinin kör olmasıdır, deniyor ve ilâve ediliyor:
"Her ne hâl üzere yaşarsanız, o hâl ile ölürsünüz ve ne hâl ile ölürseniz o hâl ile dirilirsiniz".
Yani, büyün yaşamın bu körlükle geçecek; son anda sana birisi hokkabaz değneği ile dokunacak, bir anda senin gözün açılacak; böyle bir olay yok!... 
Yaşamın körlük üzere gitmişse, ölümün de körlük üzeredir!. Ondan sonraki yaşamın da tamamen kör olarak gider... Kör, sağır, şaşkın olarak ortalıkta dolaşırsın. Bu gün dolaşanlar gibi...
Eğer bu günden gözün açılıyorsa, basiretin açılıyorsa, o zaman bu günden ayıksındır, uyku hükmü, senin için bitmiştir. Ve bugünden itibaren de, Hakk`ı ve hakikatı görmeye başlarsın.
Şimdi burada iki Âyet daha var, onları da ilâve edelim:
"Allah, dilediğini kendine seçer." (42/13 )
diğer bir Âyet`te :
"Hiç bir canlı yoktur ki yeryüzünde, Rabbim alnında çekip götürmesin"diyor.(11/56)
Rubûbiyet mertebesinden kasıt, "nefs" olduğuna göre her varlık üzerinde tasarruf hükmü, hüküm icra eden "nefs"tir.
Ama "nefs", her birimde, bürünmüş olduğu ya huylar istikametinde o fiili meydana getirir, ya şartlanmalar doğrultusunda meydana getirir ya bedenin istek ve arzuları istikametinde meydana getirir.
Neticede, her beden üzerinde, insan olsun hayvan olsun, ne olursa olsun, hükmünü icra eden , "nefs"`tir!.. "nefs" mertebesidir.
"Allah dilediğini kendine seçer" ( 42/13)
diyor âyet...
Artık "Allah" isminin mânâsını sen nasıl anlıyorsan, dilediğini kendine seçmesini de ona uygun bir şekilde anlarsın!..
Sonuç olarak; 
Hakikat, dünyada yaşanırken yaşanacak bir olaydır!.


HRİSTİYAN
(Nasara)







İMAN EDENLERE 
SEVGİ BAKIMINDAN EN YAKIN OLANLAR
"Biz Nasarayız=Hristiyanlarız" diyenler

· Derin ilim sahibi keşişler
· Kendini Allah'a adamış rahipler(Ruhban) 
· Kibre sapmayanlar

 Muhakkak ki iman edenlere düşmanlık bakımından insanların en şiddetlisi olarak, Yahudileri ve şirk koşanları bulursun... Elbette iman edenlere sevgi bakımından onların en yakını olarak da, "Biz Nasarayız=Hristiyanlarız" diyenleri... Ki onlardan (Nasaradan) kıssisîn (derin ilim sahibi keşişler) ve ruhban (kendini Allah'a adamış rahipler) vardır ki kesinlikle onlar kibre sapmazlar.(Mâide/82)


İSA ÖĞRETİSİNDEN SAPANLAR

· “Göktanrı ile oğlu İsa” diye bir din anlayışı getirenler
·  “Üçtür” (baba-oğul-kutsal ruh) diyenler…
· "Biz Allah'ın oğulları ve O'nun sevdikleriyiz” diyenler…
· Hakikati inkâr edenler
· Dinlerinde ölçüyü kaçırıp haddi aşanlar
· Zâtına vardıran fenâ yolundan sapanlar
· “Hakikatlarından sapanlar”
· Ruhani kuvvelerinden, semavi yasamdan mahrum olanlar
· “Hak”sız yere ölçüyü kaçırıp haddi aşanlar
· “Denge” noktasından sapanlar
· Tenzih-teşbih dengesini yitirerek Vahdeti yaşayamayanlar
· “Batın ile perdelenenler”
· “Dün”de kalanlar


MERYEMOĞLU İSA HAKKINDA 
ŞÜPHEYE DÜŞTÜKLERİ GERÇEK…

 (Meryem) Ona (İsa'ya) hamile kaldı. Onunla uzak bir bölgeye çekildi.
Doğum sancısı ile bir hurma dalına yapışırken; "Keşke bundan önce ölseydim ve büsbütün unutulup gitseydim" dedi.
Onun altından bir ses: "Mahzun olma, Rabbin senin alt tarafında bir dere oluşturdu" diye nida etti.
"O hurma ağacının dalını kendine doğru salla, üzerine olgun, taze hurma düşecektir."
"Artık ye, iç, gözün aydın olsun! Eğer beşerden birini görürsen; 'Ben Rahman için bir oruç adadım; artık bugün kimseyle konuşmayacağım' de!"
 (Meryem) çocuğu kucağında, ailesinin yanına döndü... Dediler ki: "Ey Meryem! Andolsun sen korkunç bir iş yapmışsın!"
"Ey Harun'un kız kardeşi! Senin baban kötü bir kişi değildi... Senin anan da iffetsiz bir kadın değildi."
Meryem oruçlu olduğundan konuşmayıp, çocuğu işaret etti (ona sorun gibisinden)... "Kundaktaki bebekle ne konuşabiliriz ki!" dediler.
 (Bebek İsa) konuştu: "Kesinlikle Ben Allah kuluyum; bana Bilgi (Kitap) verdi ve beni Nebi olarak meydana getirdi."
"Nerede olursam olayım beni bereketli kıldı... Salâtı (sürekli Rabbime yönelik yaşamayı) ve sâfiyeyi hükmetti, Hayy olduğum sürece!"
"Anneme hayırlı kıldı; zorba mahrum kılmadı!"
"Dünyaya geldiğimde, ölümü tattığımda ve ölümsüz olarak bâ's olduğumda, Es Selâm üzerimdedir."
İşte İsa, Meryemoğlu... Hakkında şüpheye düştükleri gerçek!
Çocuk edinmesi (kendinden gayrı mevcut olmayan El AHAD-üs Samed) Allah için olacak şey değildir; O, Subhan'dır! Bir işin olmasını hükmederse onun için yalnızca "Ol" der; o olur.
Kesinlikle Allah'tır benim de Rabbim, sizin de Rabbiniz! O'na kulluk etmekte olduğunuzu fark edin... Bu sırat-ı müstakimdir. (Meryem/22-36)

İSA VE(Allah’ın kızları diye vehmedilen) MELEKLER,
İKRAMA NASİL OLMUŞ KULLARDIR!

Senden önce bir Rasûl irsâl etmedik ki Ona: "Tanrı yoktur, sadece Ben! O hâlde bana kullukta olduğunuza iman edin" diye vahyetmiş olmayalım.
"Rahman çocuk edindi" dediler! Subhan'dır O! Bilakis ikrama nail olmuş kullardır (İsa ve Allah'ın kızları diye vehmedilen melekler). (Enbiya/25-26)

Hıristiyanlar, Hz. İsa öğretisinden tamamıyla sapmışlar ve Göktanrı ile oğlu İsa diye bir din anlayışı getirmişlerdi ki buna “Hıristiyanlık” deniyordu... Bu inancı da, HANİF idrâkında olan bir zâtın kabullenmesi elbette ki imkânsızdır...
Buna karşın, kendisi İbrahim, Musa ve İsa'nın Nebî olduğunu biliyor ve onları tasdik ediyordu... Bugün de biz, Hazreti Muhammed’i, getirdiklerini tasdik ve kabul ediyor, ama müslümanlığı kabul etmiyoruz!..
Şimdi bizim, saptırılmış bir inanç olan müslümanlığı kabul etmeyişimiz, mümin olmadığımızı ve Hz. Muhammed’i kabul etmediğimizi mi gösterir?..


Subhandır "HÛ", çocuk sahibi olma kavramından!
“ÜÇTÜR” (baba-oğul-kutsal ruh) DEMEYİN!
Allah, Tek Ulûhiyet sahibidir!

Ey kendilerine hakikat bilgisi gelmiş olanlar... Dininizde ölçüyü kaçırıp haddi aşmayın... Allah üzerine Hak olmayanı söylemeyin... Meryemoğlu İsa Mesih, yalnızca Allah Rasûlü ve O'nun Kelimesi'dir... Onu Meryem'e ilka etmiştir ve kendinden (El Esmâ ül Hüsnâ'sından) bir mânâdır (ruhtur)... O hâlde Esmâ'sıyla her şeyin hakikati olan Allah'a ve Rasûllerine iman edin... "Üçtür" (baba-oğul-kutsal ruh) demeyin! Sizin hayrınıza olarak (buna) son verin... Allah ancak İlâh'un Vâhid'dir (Tek Ulûhiyet sahibidir)... Subhandır "HÛ", çocuk sahibi olma kavramından! Semâlar ve arzda ne varsa O'nun içindir... Vekîl olarak Esmâ'sıyla hakikatiniz olan Allah yeterlidir. (Nisa/171)


İSA(Ve mukarreb melâike)
ALLAH’A KULLUKTAN ASLA GOCUNMAZLAR

Ne Mesih (İsa) ve ne de mukarreb melâike Allah'a kulluktan asla gocunmazlar! Kim O'nun ibadetinden kaçınır ve kibirlenirse, hepsini kendine haşr edecektir.
İman edip imanının gereğini uygulayanlara gelince, (O) onlara ecirlerini tam verecek ve fazlından onları artıracaktır... Kulluktan kaçınıp ve benliklerini kabartanlara gelince, onlara feci bir azap ile azap edecektir... Kendileri için Allah dûnunda bir velî ve nasîr de bulamazlar.  (Nisa/171-173)


SİZ DE
ALLAH’IN  YARATTIĞI BİR BEŞERSİNİZ…

Andolsun ki "Allah, Meryemoğlu Mesih'tir" diyenler hakikati inkâr etmişlerdir! De ki: "Eğer Meryemoğlu Mesih'i, Onun anasını ve yeryüzünde kim varsa hepsini birden helâk etmeyi dilerse, kim Allah'a karşı koyacak bir kuvvete sahiptir?"... Semâların, arzın ve ikisi arasındakilerin varlığı Allah (Esmâ-ül Hüsnâ özelliklerinin açığa çıkması-seyri) içindir! Dilediğini yaratır! Allah her şeye Kâdîr'dir.
Yahudi ve Nasara: "Biz Allah'ın oğulları ve O'nun sevdikleriyiz" dediler... De ki: "Öyle ise sizi niçin suçlarınız yüzünden azaplandırıyor?"... Hayır, siz de O'nun yarattığı bir beşersiniz... Dilediğini mağfiret eder, dilediğine azap eder... Semâların, arzın ve ikisi arasındakilerin mülkü Allah içindir... Dönüş O'nadır! (Mâide/17-18)


RUHBANİYET
Allah’a erme


RUHBAN
Kendini Allah'a adamış rahipler


RUHBANİYET ÇALIŞMALARI
Çok büyük korku dolayısıyla 
sırf uhrevî-ruhanî yaşama dönük çalışma


İSRAİLOĞULLARINA 
RUHBANİYET MÜKELLEF KILINMAMIŞTI…
(Cennet nimetlerini) talep etmek için bunu kendileri başlattılar ama hakkıyla da riayet etmediler!

Andolsun ki Nuh'u ve İbrahim'i irsâl ettik... Nübüvvet'i ve Kitabı (Hakikat ve Sünnetulah BİLGİsini) onların zürriyetleri içinde oluşturduk! Onlardan hakikate eren vardır... (Ama) onlardan çoğu inancı bozuk kişilerdir!
Sonra Rasûllerimizle onların eserleri üzere takviye ettik! Meryem'in oğlu İsa ile de takviye ettik; Ona İncil'i (müjde olan BİLGİ) verdik... Ona tâbi olanların kalplerinde şefkat, sınırsız hoşgörü ve rahmet ve Ruhbaniyet (Allah'a ermeyi) oluşturduk; bu amaçla yaptıkları ruhbaniyet çalışmalarını ise (çok büyük korku dolayısıyla sırf uhrevî-ruhanî yaşama dönük çalışma) onlar uydurdular! (Oysa) onu (Ruhbaniyeti) onlara mükellef kılmamıştık. Ancak Allah'ın rıdvanını (cennet nimetlerini) talep etmek için bunu başlattılar... (Ama) ona hakkıyla da riayet etmediler! Onlardan iman edenlere ecirlerini verdik... (Ancak) onlardan (ruhbanlardan) çoğunun inancı bozuktur!
Ey iman edenler! Allah'tan korunun ve Rasûlü olarak Esmâ'sıyla açığa çıkışına iman edin ki rahmetinden size iki pay versin ve sizin için kendisiyle yürüdüğünüz bir nûr oluştursun ve sizi mağfiret etsin... Allah Gafûr'dur, Rahîm'dir.
Tâ ki ehl-i kitap (din-hakikat ilmi verilmiş olanlar) Allah'ın lütfundan bir şey elde edemeyeceklerini bilsinler... (Biline ki) kesinlikle lütuf Allah'ın eliyledir (onların kazanması değil), onu dilediğine verir... Allah, Zül Fadlil Azîm'dir.(Hadid/26-29)


ALLAH DÛNUNDAKİ RUHBANLARINI(Rahiplerini)
RABLER EDİNDİLER…

Yahudiler: "Üzeyr, Allah'ın oğludur" dediler... Nasara da: "Mesih, Allah'ın oğludur" dediler... Bunu ağızlarıyla söylüyorlar! Daha önce hakikat bilgisini inkâr edenlerin sözlerini taklit ediyorlar... Allah onları öldürsün! Nasıl da (Hak'tan) sapıyorlar!
Allah dûnunda ahbarlarını (hahamlarını), ruhbanlarını (rahiplerini) rabler edindiler... Meryemoğlu Mesih'i de! (Oysa onlara) sadece Ulûhiyeti TEK olana kulluklarının farkındalığını yaşamaları emrolunmuştu... Lâ ilâhe; illâ HÛ = tanrı yoktur; sadece "HÛ"! Subhan'dır onların ortak tuttuklarından!
Allah nûrunu ağızlarıyla söndürmek istiyorlar... Allah, nûrunun tamamlanmasından başka bir şeye razı değildir! İsterse hakikat bilgisini inkâr edenlerin hoşuna gitmesin!
"HÛ" ki, Rasûlünü hakikatin ta kendisi olarak ve Hak Din (geçerli Sünnetullah, sistem bilgisi) ile irsâl etti, bütün din anlayışlarının üstüne geçirmek için... İsterse hakikat bilgisini inkâr edenlerin hoşuna gitmesin!
Ey iman edenler! Muhakkak ki ahbardan (hahamlar) ve ruhbandan birçoğu, insanların mallarını bâtıl olarak yerler ve onları Allah yolundan alıkoyarlar... Altın ve gümüşü depolayıp gizleyen ve onları Allah yolunda infak etmeyenlere gelince, onları acı bir azap ile müjdele!
Cehennem Nârı'nda, altın-gümüşün üzeri kızdırılıp, bunlarla, onların alınları, yanları ve sırtları dağlanacağı (çepeçevre azap görecekleri) süreçte (denilecek ki): "İşte bu nefsleriniz için toplayıp sakladıklarınız; artık tadın hazine edindiğinizin (sonuçlarını)!"
Muhakkak ki Allah indînde, semâları ve arzı halkettiği süreçte Allah ilminde, ayların adedi on ikidir... Onlardan dördü haram (aylar)dır; (Muharrem, Receb, Zilkaide, Zilhicce)... İşte Din-i Kayyım (geçerli, payidar sistem) budur... Onlar (haram aylar) içinde nefslerinize zulmetmeyin... Müşriklerle savaşın, onların hep birlikte sizinle savaştıkları gibi... İyi bilin ki Allah korunanlarla beraberdir (mâiyet hakikatine işaret).
Haram ayları ertelemek ancak küfürde bir arttırmadır! Hakikat bilgisini inkâr edenler, onunla saptırılır... Onu bir yıl helal sayarlar, bir yıl da haram yaparlar ki; Allah'ın haram kıldığının (yalnızca) sayısına uysunlar da (arkasındaki esas önemli olayı örtüp böylece) Allah'ın haram kıldığını helal kılsınlar! (Oysa haramiyet, ayların özelliğinden değil Allah hükmündendir)... Kötü uygulamaları onlara süslü gösterildi... Allah, hakikat bilgisini inkâr edenler topluluğuna hidâyet etmez.
Ey iman edenler... Size ne oldu ki: "Allah yolunda savaşa çıkın" denildiğinde ağırlaşıp arza çakıldınız! Sonsuz gelecek yaşam karşılığında dünya hayatına mı razı oldunuz? (Oysa) dünya hayatının nimetleri gelecek yaşamdakilere göre, hiç mesabesindedir!(Tevbe/30-38)


“MERYEMOĞLU MESİH”
SADECE  BİR RASÛLDÜR…
ANNESİ DE O DA YEMEK YERLERDİ(Beşerdi!)

Onları (Nebi/Rasûlleri), yemeğe ihtiyacı olmayan bedenli olarak meydana getirmedik! (Onlar dünyada) ebedî kalıcılar da değillerdi. (Enbiyâ/8)

Meryemoğlu Mesih sadece bir Rasûldür... Ondan önce de Rasûller gelip geçti! Onun annesi sıddîkadır (hakikati görüp şeksiz tasdik etmiş olan)! İkisi de yemek yerlerdi (beşerdi)!.. İşaretleri onlara nasıl açıkladığımıza bir bak! Sonra bak, nasıl gerçekten sapıyorlar!
De ki: "Allah'ın dûnunda, sizin için bir zarar veya faydası olmayanlara mı kulluk ediyorsunuz? Allah 'HÛ'dur; Semî ve Alîm."
De ki: "Ey Ehl-i Kitap... Dininizde, haksız olarak ölçüyü kaçırıp haddi aşmayın... Daha önce birçoğunu saptırmış ve yolun merkezinden sapmış bir kavmin boş hayallerine tâbi olmayın!"
İsrailoğullarından Hakk'ı inkâr edenler, Davud'un ve Meryemoğlu İsa'nın lisanı üzere lânetlenmişlerdir (Allah'tan uzak düşmüşlerdir)... Bu (sonuç), onların isyan etmeleri ve haddi aşmaları yüzündendir. (Mâide/75-78)


İSEVÎ HAKİKAT-“DAİRE-İ İSEVİYET”

· “Enfüsî Seyr”
· “Düşünsel boyutta yaşama”
· “Bedensellik-birimsellik anlayışının kalkması ve “B” sırrının yaşanmaya başlanması”
· “Hakikat’inde Hakk’ı görmek”
· “Nefsinin hakikatının Mutlak "TEK"e ait olduğunu fark ediş”

ÎSEVÎ MEŞREB
· Teşbih hâli müşahedesi ağır basan
· Müşahedesinde “Zâhir” İsmi ağırlıklı olan

Velilerin hepsi de belli bir kemâlâta erdikten sonra ya "Museviyyül meşreb" ya da "İseviyyül meşreb" olarak iki meşrebten birinde yerini alır.
"İsevî meşreb" olan Evliyaullah’da teşbih hali-müşahedesi ağır basar. Zâhir ismi ilâhîsi müşahedelerinde ağırlıklı olduğu için, gördükleri her nesnede önce Allah'ı tesbit ederler.


İSA ALEYHİSSELÂM
“KUDRET” SIFATIYLA ZÂHİR OLMUŞTUR
“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!


“İSEVİ HAKİKAT” NUZÜL ETTİĞİNDE
“B” SIRRI AÇILARAK YAŞANMAYA BAŞLANIR

Çeşitli âyetlerde geçen “B-il HAK=varlıkları Hak ile kâim” ifadesi ise, bahis konusu edilen yapıların “Allah isimlerinin işâret ettiği anlamlar ile meydana geldiğini, varlıklarını Rubûbiyet mertebesinden aldıklarını” anlatır!.
“Hakk” isminin işâret ettiği manâlardan biri de, müşahedemize göre, “esmâül hüsna”daki tüm anlamların sahibi” anlamınadır.
“Hakk” olan Rububiyet sahibinin, varlığı bölünüp parçalanamayacağı, içi ve DIŞI OLAMAYACAĞI için de, her zerre adı altında tüm isimleriyle “esmâ mertebesinin” özellikleriyle seyredilmektedir gene kendisi tarafından!
Eğer, kişi “ölmeden evvel ölmek” diye bahsedilen hakikate erme sırrını yaşayacaksa, “küçük kıyamet” denilen haller de yaşamında açığa çıkmaya başlar..
“Mehdî”yet ile Rububiyet hakikati idrak edilir.
Arkasından, Deccaliyet kendini gösterir ve kişi Rubûbiyeti benliğine atfederek, hakikatinin “HAKK” olduğu gerçeğinden hareketle, “nefsaniyetini-egosunu-bedenselliğini” Rab olarak kabullenme sebebiyle “mülhime nefs girdabına” düşer… Hakikatinde Hakk’ı görmek derecesinden, bedenselliğinde Firavunluğu yaşama derecesine düşer.
Derken nasibinde varsa “İsevî” hakikat nüzul eder ve “B” sırrı açılarak yaşanmaya başlar.
İsa (aleyhisselâm), yeryüzüne indiği zaman; (birimselliğindeyken, bedensellik anlayışında iken) Deccal, suyu görmüş tuz gibi erir gider… Varlığın yalnızca, “Allah” adıyla işaret edilenin “esmâ mertebesi”nden ibaret olduğunu hissetmesi sonucu, Deccaliyeti (tanrılık vehmeden benliği) eriyip yok olup gider. “El Mudil” isminin ağırlığı geriler…
“VELÎ” ismi seyrinde ağırlık kazanır…
Her yaptığı işin öncesinde “B-ismillah” diyerek “Allah namına” o fiîli ortaya koyduğunun bilinciyle yaşayarak şirkten arınır; o fiîl ile kayıtlamaz “Allah” adıyla işâret edileni… Araya, benliğini katarak şirke düşüp, şeytaniyete (vehmine) tâbi olmaktan korunanlardan olmuş olur!.
Bazılarında, bundan sonra, “Daire-i Museviyet” ve “Daire-i İseviyet” hakikatleri ötesinde, “hakikat-i Muhammediye” ve hattâ “hakikat-i Ahmediye” sırları yaşanır, “EKBER”iyet müşahedesi içinde; ve “B” sırrıyla “seyri meâllah”ı devam eder. Bazıları da “Allah Rasûlü” vârisleri olarak “seyri anillah” ile halk arasında görev alır.
“Allah EKBER”i yaşayarak “salât”a (namaza-yönelişe) girip, “B-ismillah….”la gerisini getirebilen ne mübarektir!.


YAŞAM GERÇEKLERİNİ ÖRTENİN YOLU
“DECCAL”İN CENNETİ”NE(Cehenneme) VARIR

Kafir (gerçeği reddeden) olup, Allah yolundan alakoyanlar, gerçekten uzak bir sapıklığa sapmışlardır.
Muhakkak ki Allah, (yaşam gerçeklerine) kafir olanları ve zulmedenleri ne mağfiret eder ve ne de bir tarik’a/yola hidayet eder.
Tarik-i Cehennem (cehennem yolu; deccalın cenneti) müstesna... Orada ebediyyen kalıcılardır... Bu Allah’a çok kolaydır. (Nisa/167-169)


HZ.İSA VE KIYAMET

("Bilinen o meşhur "An"-"Emrullah"-Kıyam edilen Gün-Ahiret Günü’nün birimin varlığında açığa çıkış süreci-Boyutsal dönüşüm-Bir yapının diğer bir boyuttaki yaşam biçimine dönüşme süreci-Ruh’u A’zam müsahadesi-Ruh boyutu yaşamının nurâni yaşam boyutuna dönüşme süreci-Uyarılma Günü-Teslim Günü(İslâm)-Mânevi Diriliş-Ruhani Diriliş-Hakiki Diriliş-"Ölüm"-Fiziki ölümün akabi-"Bâ’s")


HZ.İSA, 
KIYAMET İÇİN BİR İLİMDİR

MeryemOğlu bir mesel (ibretlik bir örnek) olarak darbedildiğinde (ortaya konulduğunda), hemen senin kavmin ondan yüz çevirdiler/ağır yükler taşıdıkları sırada develerin gürültü çıkardıkları gibi gürültü çıkardılar (gerçeği anlayamadılar).
Ve dediler ki: “Bizim ilâhlarımız mı hayırlı yoksa O mu?”... Bunu sana ancak cedel (tartışma, çekişme) için/olarak darbettiler (örnek getirdiler)... Bilakis onlar hasımlık yapan/çekişmeyi seven bir kavimdir.
O ancak kendisine in’am’da bulunduğumuz ve kendisini İsrailOğullarına bir mesel (ibretlik bir örnek) kıldığımız bir kul’dur.
Eğer dileseydik, sizden, Arz’da halef olacak (yerinize geçen) melekler oluştururduk.
Muhakkak ki O (HatemünNebî Hz.Muhammed s.a.v.in ba’solunuşu, Nüzül-ü İsa?), O Saat (kıyamet) için bir ilimdir... Ondan (kiyametten, B gerçeği sözkonusu iken) şüphe etmeyin ve bana (Hz.Muhammed’in Diyni’ne; Hz.Mehdi Rasûl’e) tabi olun... Bu, sırat-ı müstakıym’dir.
Şeytan sizi (O’na tabi olmaktan, vahdetten) alakoymasın... Muhakkak ki o sizin için apaçık bir düşmandır. (Zuhruf/57-62)


HZ.İSA’NIN KATLEDİLMESİ

HZ.İSA KATLEDİLMEDİ!
O’NU NE KATLETTİLER,
NE DE “HAÇ”A ASTILAR…
SADECE ONLARA ÖYLE BENZETİLDİ(asılan)

Verdikleri söze bağlanmaları için Tur'u üzerlerine kaldırmıştık da onlara "Secde ederek o kapıdan girin" demiştik. Hem de "Cumartesi günü hürmetini ihlâl etmeyin" dedik de, onlardan kesin ahd aldık.
Ahdlerinden dönmeleri, Allah'ın işaretlerindeki varlığını (Esmâ'sının açığa çıkışı olan işaretleri) inkâr etmeleri, Hakk'ın muradına karşı Nebileri öldürmeleri ve "Kalplerimiz kılıflıdır" (şuurlarımız koza içindedir) demeleri yüzünden, yaptıklarının karşılığını verdik. Bilakis inkârları yüzünden anlayışlarını kilitledik! Artık pek azı hariç, iman etmezler!
Hakikati inkâr etmeleri ve Meryem'e çok büyük iftira atmaları yüzünden!
"Biz Allah Rasûlü Mesih, Meryemoğlu İsa'yı katlettik" sözleri yüzünden... Gerçekte Onu ne katlettiler ne de haça astılar; sadece onlara öyle benzetildi (asılan). Onun hakkında tartışanlar bu konuda tam bir şüphe içindedirler; bu konuda kesin bilgileri yoktur, zanlarına göre konuşurlar. Kesin olan, İsa'nın katledilmediğidir!
Bilakis Allah Onu kendine yüceltti! Allah Azîz'dir, Hakîm'dir.
Nitekim (geçmişteki) hakikat bilgisine uyanlardan hiçbiri yoktur ki, ölümü anında Ona (bildirdiğine) iman etmiş olmasın! Kıyamet sürecinde aleyhlerinde şahitlik yapacaktır. (Nisa154-159)


HZ.İSA’NIN REF EDİLMESİ
Hakikatinin yüceliklerini yaşatılması

İSA A.S ŞU ANDA RUHANİ BEDENİYLE
BERZAH’TA YAŞAMAKTADIR
Hani Allah şöyle buyurmuştu: "Seni ben vefat ettireceğim (önceki açıklamaya atıfla, gizli suikastla seni öldüremezler, seni ben, vâden dolunca vefat ettireceğim)... Seni kendime ref' edeceğim (Hani Allah şöyle buyurmuştu: "Seni ben vefat ettireceğim (önceki açıklamaya atıfla, gizli suikastla seni öldüremezler, seni ben, vâden dolunca vefat ettireceğim)... Seni kendime ref' edeceğim (hakikatinin yüceliklerini yaşatacağım); hakikati reddedenler (kâfirler) arasından alarak arındıracağım ve sana tâbi olanları kıyamet sürecine kadar, hakikati inkâr edenlerden değerli-üstün kılacağım. Sonra dönüşünüz banadır. Aranızda ayrılığa düştüğünüz konularda hükmü, ben vereceğim."
"Fakat o hakikati inkâr edenlere gelince; onlara hem dünyada hem de sonsuz gelecek sürecinde şiddetle azap yaşatacağım. Onların hiçbir yardımcıları da olmaz."
"Hakikatine" iman edip bunun gereği olan çalışmaları yapanlara gelince; onların yaptıklarının getirisi tamı tamına verir. Allah zâlimleri sevmez!
cağım); hakikati reddedenler (kâfirler) arasından alarak arındıracağım ve sana tâbi olanları kıyamet sürecine kadar, hakikati inkâr edenlerden değerli-üstün kılacağım. Sonra dönüşünüz banadır. Aranızda ayrılığa düştüğünüz konularda hükmü, ben vereceğim."
"Fakat o hakikati inkâr edenlere gelince; onlara hem dünyada hem de sonsuz gelecek sürecinde şiddetle azap yaşatacağım. Onların hiçbir yardımcıları da olmaz."
"Hakikatine" iman edip bunun gereği olan çalışmaları yapanlara gelince; onların yaptıklarının getirisi tamı tamına verir. Allah zâlimleri sevmez! (Al-u İmran/55-57)

İSA aleyhi's-selâmın gelip gelmiyeceği 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 salla’llâhu aleyhi ve sellem ise Kur’ân-ı Kerîm’den sonra gelen en itibarlı hadîs kitaplarında kesinlikle vurgulandığı bir biçimde İSA peygamberin yeryüzüne ineceğini ve DECCAL’i yok edeceğini açıklamıştır.
İSA aleyhi's-selâm bizim müşahedemize göre şu anda ruhanî bedeniyle serbest bir biçimde diğer Rasûller-Nebiler ve üst dereceli fetih ehli evliyâulah ile birlikte berzahta yaşamına devam etmektedir.





HZ.İSA DÜNYAYA TEKRAR GELECEK!
ŞAM’DA ORTAYA ÇIKACAK…

(Soru: Üstadım... Anlatmış olduğunuz pazar masalında, Hz.İsa İstanbul'a mı gelecek?... Çıkacak olan 30'a yakın Mehdi, Mehdiliğini alenen açıklayacak mı? Teşekkürler..)
Hz. İsa, Hadise göre Şam'da ortaya çıkacak... O sırada Deccal, kendisine inananlarla birlikte Mehdi’yi muhasara etmiş vaziyette olacak Şam yakınlarında; diye yazıyor kitaplar...
Sahte Mehdi’ler, -ki bunlar cinler tarafından aldatılan insanlardır- kendilerini Mehdi olarak ilân edecekler ve insanları kendilerine davet edeceklerdir...


HZ.İSA
NİÇİN BİR BEDEN SAHİBİ OLARAK
DÜNYA ÜZERİNDE BULUNMAK ZORUNDA?

SORU: Hz. İsa, dünyaya gelmeden, berzah âleminde bu ilmi alamaz mı? Çünkü Nübüvvet-i Târifiye kemâlâtına sahip olan için âhirette dikey yükselme mevcut?
CEVAP: Her ne olursa olsun biyolojik beyin olmadan, ruha yükleme yapılamayacağı için, bir beden sahibi olarak dünya üzerinde bulunması gerekiyor!




HRİSTİYANLAR,
 ÖĞRETİSİNİ ANLAMADIĞI İÇİNDİR Kİ,
 HZ.İSA TEKRAR  DÖNÜP,
YANLIŞ ANLAŞILAN GERÇEKLERİN 
DOĞRUSUNU AÇIKLAYACAKTIR

“Akıllı odur ki, başa geleceği görür”!… Demişti bir zamanlar biri…
Bilmiyorum hâlâ görebiliyor mu, başına gelecekleri…
“Rüzgâr esmeye başladığı zaman yağmurun geleceğini anlarsınız değil mi?”; diye sormuştu Hz. İsa, 2000 yıl öncesinde insanlara…
Bilmiyorum, acaba fark edebilmiş mi bu gerçeği insanlar!…
Uyarıcılar her kisvede uyarırken insanları; ahmaklar hâlâ, herşeyin eskiden gelmekte olduğu gibi, devam edeceği sanısındalar!. Geminin karaya çıktığını fark etmeden danslarına devam ediyorlar!

-Esen rüzgârdan, bulutların birikmeye başlamasından yağmurun geleceğini anlarsınız değil mi?… Diyordu 2000 sene öncekilere Hz. İsa…
-Esen rüzgârdan, toplanan kara bulutlardan esecek kasırganın büyüklüğünü nasıl anlamıyorsunuz? Diyor 2000 sene sonrakilere A.Hulûsi…
Anlayışlar ne kadar gelişmiş 2000 senede insanlarda!!!…

İnsanlığın içinden sivrilen çok ender, beyinler dolayısıyla teknolojik bir sıçrama olmuş ve aya gidilmiş, Plüton’a uzanan uydular atılmış ise de; gerçekte, genel seviyesi itibariyle toplumlar hâlâ yüzyıllarca mâzide yaşamaktadırlar. İster Amerikan toplumu için olsun, ister Sovyet toplumu için olsun, ister Japon toplumu için olsun bu böyledir!.
Yiyen, içen, zevk aldığı şeyler peşinde koşan, seks yapan, daha fazlasına sahip olmak için elinden geleni ardına koymayan, korktuğundan kaçıp sevdiğine erişmek için didinen; toplumun şartlanma yollu güttüğü insan!. Asırlar ve asırlardır bu böyle süregeliyor!.
Bu süregelen gerçeklere insanın hakîkati ve gideceği yer itibariyle işaret etmiş olan son derece yüce insan Hazreti İsa aleyhisselâm!. Allah bize değerini idrâk ettirsin. Ama ne çare ki 2000 senedir geçen milyonlar içinde hesaba ve kıyasa girmeyecek kadar az sayıda insan O'nu anlayabilmiş!. Sözlerine kulak vermiş! Milyarlık Hıristiyan kitlesinden söz ediliyor günümüzde, oysa Hıristiyanların hiç birisi Hazreti İsa'ya kulak vermiş değil!. O'nun ne dediğini anlamış değil!.
Hazreti Rasûlullah aleyhisselâmın bildirdiği üzere, kendisi hâlen yaşamakta olduğu âlemden geri dönecek, bir süre aramızda yaşayacak halkın yanlış anladığı gerçeklerin doğrusunu açıklayacaktır.









HZ.İSA’YI NASIL GÖREBİLECEĞİZ?
İSA ALEYHİSSELÂM
BEYNİN DİREK OLARAK ALGILADIĞI
DALGALAR İLE GÖRÜLÜR

İster “uzaylı” deyin, ister “cin” deyin, ister başka bir adla anın, sonuçta, normal gözle bakanların göremediği, ancak bir kısım insanların gördüklerini iddia ettikleri, bazı varlıklar vardır, farklı bir boyutta yaşamakta olan!. Bunlar, gözden beyine giden mesajlarla değil, beynin direkt olarak algıladığı bir kısım dalgalar ile o kişiye “görülür”(?) olmaktadırlar. 
Bir kısım beyinlerin algıladığı bu dalgalar, aynı zamanda bizim “ruh” adıyla bildiğimiz, ölüm sonrası bedenimizi de meydana getiren dalga türüdür. 
İnsan beyninin ürettiği bu dalgalardan oluşan bazı “velî” “ruh”ları yani ölüm ötesi yaşam bedenleri de, diğer boyut canlıları gibi, ölüm ötesi yaşam boyutundan, bu dünyadaki bazı kişilere benzer türden dalgalar yollayarak, görünebilir.
Nitekim, ölümünden üç gün sonra inananlarına görünen Hz. İsa aleyhisselâm ile Hızır aleyhisselâm dahi bu yoldan görülmüşlerdir. 
Ne var ki, normal gözün göremediği bu tür dalgaları algılayarak, “gören(?)” insanlar, çoğu zaman yeterli veri altyapısı olmadığı için, “gördüğü” “cin” olmasına rağmen, oyuna gelerek “veli” gördüğünü sanır. 





KÂİNATTA  MEVCUT OLAN TÜM VARLIKLAR
“KUDSÎ RUH”UN MÂNÂLARININ
BİRBİRİ TARAFINDAN GÖRÜLMESİDİR

Efal mertebesinin özünde mevcut olan hayâtiyet, o varlıktaki Kudsi Ruha, Ruh-ül Kuds’e aittir!
“Kudsi Ruh” denir, “Külli Ruh” denmez! Çünkü “külli”nin karşılığı olan “cüz”iyyet Ruh için sözkonusu değildir! ”Ruh”un “cüz”lüğü olmaz! Ruh’un cüziyeti, cüzleri olmayacağı içindir ki, bütün varlıktaki Sâri Ruh, Tek Ruh kastedildiği zaman, Kudsi Ruh tâbiri kullanılır..
Bütün isimlerin mânâlarının mevcut olması ve tüm varlığa yayılmış,sâri olması hasebiyle de bu, Kudsi Ruh’ta mevcut olan tüm isimlerin mânâları, bütün isimlerle anılan varlıklarda mevcuttur.
Bu itibarla, Kâinatta mevcut olan tüm varlıklar, bu Kudsî Ruhun mânâlarının birbiri tarafından görülmesinden başka bir şey değildir!


HZ.İSA’NIN YERYÜZÜNE GELİP
HZ. MUHAMMED KAYNAKLI İLMİ ALMASININ DİYETİ,
“DECCAL”İ ÖLDÜRMEKTİR!

“İlâh”lık mefhumu yoktur! Kurân‘daki “İlâh” anlatımı, insanları olayın özüne yaklaştırmak içindir!
Kurân’da, “ilâhınız” tâbirinin kullanılmasının anlamı, yani, “İLÂH diye düşündüğünüz kabul ettiğiniz” anlamındadır. Yoksa bu ifade bir “ilâh var da işte o” anlamında değildir… Bu Kurân’ın, bizim anlayışımıza GÖRE bize hitap etmesi özelliğinden ileri gelmektedir; daha başka bazı konularda olduğu gibi.
Bunun gibi, “Her şey Hak’tan”, ”O Hak’tan”, ”Bu, Hak’tan” deyiş ve bakış açıları da… 
Bu anlatımlar artık gecekondu lisânı gibi kalıyor! 
Artık bir sistemin varolduğu ve bu sistemin kendine has olan kurallarının kendi içinde işlediğini görmekteyiz!
“Benim yaşım şu, artık bunları anlamam için geç.. Bu konuları anlamam da nasibimde yokmuş, ben ne yapabilirim?” gibi sözler, az gelişmiş varlıklara has düşüncelerdir!
Herkesin yaşı, idrâkı ve ilmi kadardır!
Benim yaşımla sizin yaşınız arasındaki fark, benim ilmimle sizin ilminiz arasındaki fark kadardır!
Bugüne dek anlattıklarım, zorlama ile insanın kafasına sokulmaz! Herkes nasibi kadar olanını alacaktır.
Burada kullanılan “nasip” kelimesi, ”O birimin esmâ terkibi”ni anlatmaktadır! Esmâ terkibinin oluşturacağı açılımın izin verdiği ölçüde, anlamındadır!
ŞÜKÜR; idrâk edilenin fiile dönüştürülmesidir! 
Bunun sonucu olarak da artış başlayacaktır!
Siz idrâk ettiğinizi fiillerinize dönüştürürseniz, beyninizde ek kapasiteler oluşacak ve o amel oranında beyin kapasiteniz artacak ve bunun karşılığında artan beyin kapasitesi ile yeni idrâkler oluşacaktır!
Allah Rasûlü’nün “Şükreden bir kul olmayım mı?” ifadesi, bunun en yalın anlatımıdır.
Hz. İsa’nın yeryüzüne gelip Hz. Muhammed kaynaklı bu ilmi alması diyeti olarak Deccal’i öldürmesi istenmiştir!

İSA A.S
“DECCAL”İ YERYÜZÜNDEN KALDIRACAK…

 DALGA BEDENİNİ(“RUH”UNU) 
TEKRAR YOĞUNLAŞTIRMAK SURETİYLE 
ARAMIZA DÖNECEKTİR
(33 yaşın sûreti ve şekliyle)

Ve DECCAL'ı yeryüzünden kaldıracak olan şahıs da Hazreti İSA aleyhi’s-selâmdır.

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 salla’llâhu aleyhivesellem ise Kur’ân-ı Kerîm’den sonra gelen en itibarlı hadîs kitaplarında kesinlikle vurgulandığı bir biçimde İSA peygamberin yeryüzüne ineceğini ve DECCALı yok edeceğini açıklamıştır.
İSA aleyhisselâm bizim müşahedemize göre şu anda ruhanî bedeniyle serbest bir biçimde diğer Nebiler-Rasûller ve üst dereceli fetih ehli evliyâulah ile birlikte berzahta yaşamına devam etmektedir.

KEŞİF, fizik bedene bağımlılık devam ederken manevî âleme vukuf ve onlarla irtibat hâlidir.
FETİH ise, fizik - biyolojik beden yaşamına devam ederken, “ruh” dediğimiz dalga bedenin -ışınsal bedenin- bağımsızlığını kazanma hâlidir ki, bu durum tasavvufta, "ÖLMEDEN ÖLMEK" diye tanımlanır.

İşte bu fetih gelmiş, yani ölmeden ölmüş, ruhuyla - mikrodalga âlemde yaşama yeteneğini elde etmiş kişiler; diledikleri takdirde bu bedeni yoğunlaştırmak suretiyle aramızda biyolojik bedenle görünebilirler ve çeşitli işler başarabilirler.
Nitekim bunun bir örneği de HIZIR aleyhi’s-selâm’dır! Dilediği anda biyolojik bedene geçip görünür, dilediği anda da dalga boyutta yaşamına devam eder.
Bu esastan olmak üzere Gerek Abdülkâdir Geylânî hazretlerinin ve gerekse daha başka fetih ehli zevâtın aynı anda birkaç yerde görülüp yemek yemeleri, hep bu türden olaylardır.
Hazreti İSA’da, şu anda yaşamakta olduğu RUH ya da dalga bedenini tekrar yoğunlaştırmak suretiyle yeni baştan aramıza dönecektir ki, bu dönüş yaşı da, ayrıldığı andaki 33 yaşın sureti ve şekliyle gerçekleşecektir. Muhakkak gerçeği en mükemmel şekilde bilen Allah’tır.
Evet, Rabbimin bu konuda müşahede ettirdiği bu. Şükründen aczimi itiraf ederim, bana öğrettiklerine.





HZ. İSA,
HZ. MUHAMMED'İN GELECEĞİNİ MÜJDELEMİŞTİR

Hazreti Rasûlullah aleyhisselâmın bildirdiği üzere, kendisi hâlen yaşamakta olduğu âlemden geri dönecek, bir süre aramızda yaşayacak halkın yanlış anladığı gerçeklerin doğrusunu açıklayacaktır.
Ve insanlığa O'nun, gelişini müjdelediği zirvedeki insan: 
Hazreti Muhammed Mustafa sallAllahu aleyhi ve sellem!. 

Bütün bu varlık,
“Hakikat-ı Muhammediye” denilen, Hazreti “Muhammed‘in hakikatı” denilen,
kendini seyreden “Akl-ı Evvel” için dilenilmiş, tasarlanmış, sûretlenmiş bir yapıdır.

Ebu Hüreyre r.a. den:
Rasûlullah (salla'llâhu aleyhi ve sellem) şöyle buyurmuştur:
"Her doğan, ancak fıtrat dini üzerine doğar; sonra ana ve babası onu yahudi ve hırıstiyan ve mecûsi yaparlar.”
Tıpkı bütün uzuvları tamam olarak hayvan yavrusunu dünyaya getirdiği gibi; siz o yavruda bir eksiklik görür müsünüz?! 
Sonra Ebu Hüreyre (r.a.): isterseniz 
"Yüzünü ALLAH'ın o fıtratına çevir ki insanları, o fıtrat üzerine yaratmıştır. "(Rum, 30) meâlindeki âyeti okuyunuz dedi. (Buhari, Müslim, Ebu Davud- Tırmizî)

"Her insan İSLÂM FITRATI üzere doğar..."
(HER “İNSAN”,
                  “Allah Dini” üzere
                  “Ana Program”la
                  “Rabbini bilme yetisiyle”
                  “Hanif” olarak
                  Allah`a kulluğunu ifa etmek üzere,
                   Allah`ın İsimlerinin mânalarını çeşitli şekillerde ortaya koymak üzere 
                 Allah’ın esmâsının işaret ettiği özelliklerle holografik gerçeklik sistemiyle 
PROGRAMLANMIŞ OLARAK meydana gelir... )

"Daha sonra annesi-babası, onu Mecusi, Nasrani, Musevi, Müslüman yapar"... 
Ama, neticede her insan, İslâm fıtratı üzere gelir.

“Allah gibi düşünememek”ten bahseden İSA aleyhisselâmın dediklerini anlayamayanlar;
Hz. Muhammed aleyhisselâm ve vârislerini nasıl anlayabilirler ki?


BİZİ, 
İLÂHİ SIFATLARLA TAHAKKUK EDENLERİN YOLUNA
HİDÂYET ET (“Sırat-ı Mustakıym”e)…
HAKİKATLARINDAN SAPANLARIN
(Bâtın ile perdelenenlerin-Nasaranın) 
YOLUNA DEĞİL!

“BismillahirRahmânirRahıym”;
     İsmi Allah olanın Rahmâniyet (yokluktan vücuda getiren, izhar eden sıfatları) ve Rahimiyyeti (kemale erdiren, OKUmayı nasibederek birime hakikatini farkettiren rahmeti) ile (izhar olmakta; varlığım ve bilişim hakikatım-ismi Allah olan-dandır)... Veya “B” sırrı itibariyle: Esmâsıyla varlığımı yaratan ismi Allah olanın Rahmaniyeti ve Rahimiyyeti ile Hamd (mutlak değerlendirme, kemâlâtlarını izhâr) Rabb’ül âlemiyn olan Allah’a mahsustur (bu nedenle her şey O’nu tesbih eder; zira herşey O’nun Esması’nın açığa çıkması içindir).
(Hamd kendisine mahsus/kendi hakkı olan Allah) Rahmân’dır, Rahıym’dir (Allah’ın rahm sıfatı dolayısıyla Hamd işlevi sözkonusudur; genel ve özel rahmeti ve ni’metleri vardır).
(Rabb’ül Alemiyn olan Allah) Diyn (ceza) Günü’nün (ÂN’ın) Mâlik’i (herşeyin sahibi olarak mülkünde tasarruf eden) / Melîk’idir (hükümranlık ve iktidar sahibi; dilediği gibi kurallandırıp, belli bir fıtrat ile yarattıklarını buna göre de değerlendirmekte).
Yalnız sana kulluk ederiz VE yalnız senden yardım dileriz... Yani: Ancak dilediğin (izhar ettiğin) kulluk halin olarak varız ve bunun devamı gene Sana, Senin Hamd işlevine bağlıdır; Müstean Baki Sensin!.
Hidâyet et bizi o Sırat-ı Müstakım’e;
O sırat ki İN’ÂM’da (ilâhi sıfatlarla tahakkuk) bulunduklarının (Nebîler’in, Sıddıklar’ın, Veliyler’in) yoludur (ilâhi özelliklerle yaşayan onların arasında bulundur)... 
Gadap edilmişlerin (müşriklerin, yüzü-kalbi Allah’a dönük olmayanların; seyr-i sülüke girmeyenlerin; zahirle perdelenenlerin, yahudilerin) değil. 
Ve (Hâkikatlarından) sapanların (batın ile perdelenenlerin, nasaranın), değil. (Fâtiha)
       

"İSLÂM"
· Allah Dini 
· Allah indindeki Din 
· Tek Din 
· Din-i Kayyım 
· “Sünnetullah” 
· Fıtrat Dini 
· Tek bir yaratış Sistemi 
· Allah’ın yaratış kanunu-düzeni-sistemi 
· “Allah’ın mevcûdatı, varlığı yaratma sistem ve düzeni” 
· “Allah’ın yaratmış olduğu Sistem ve Düzen’’ 
· Tüm varlığın "Öz"ünde işleyen Sistem 
· Haniflik 
· Allah Hükümleri bütünü 
· “Evrensel yasalar” 
· “Doğa kanunları” 
· Tüm Râsul ve Nebilerin “OKU”duğu ve bize bildirdiği Allah ismiyle işaret olunanın yaratmış olduğu içinde yaşamakta olduğumuz sistem ve düzeni 
· Hazreti Muhammed'in açıkladığı inanç sistemi 
· Allah Rasûlü’nün ferde tebliğ ettiği yaşam sistem ve düzeni-inanç sistemi(1400 yıllık yorumlar bütünü değil!)... 
· “Allah” kavramına dayalı Din anlayışı 
· Evrensel Sisteme dayalı Din 
· Allah indindeki zamanüstü evrensel Sistem ve Düzen 
· Evrenin, insanı ilgilendiren kadarıyla açıklanan boyutsal sistemi… 
· Allah’a teslim olma 
· Tüm birimlerin kendi özgür iradeleriyle “Allah”a teslim olduğu değil; “Fıtratıyla” yani var oluş şekli ve programıyla zaten Allah’a teslim olarak yaratılmış olduğu gerçeği 
· Evrenin tüm yapısında, her zerrede, her noktada bütün varlıkların Allah`a teslim olduğu gerçeği... 
· “Allah”ın, dilediği mânâları ortaya koymak üzere, kâinatta mevcut tüm birimleri kendi ilmiyle, ilminden, dilediği yapı ve özelliklerle; dolayısıyla da kendine “Teslim” bir halde halk etmesi; ve birimlerin de bu gayeye yönelik davranışları doğal olarak ortaya koymaları... 
· Varlığın, Malik'el Mülk olan “Allah”ın hükmü-iradesi-kudreti ve tasarrufu altında olduğu gerçeği… 
· Allah’a teslim olunmuşluğun idraki 
· Tüm varlıkların   Allah'a “doğal ve zorunlu teslimiyeti” gerçeği 
· “Evrenin tüm içindekileriyle “ Allah”a teslim olduğu gerçeği 
· Şu gördüğümüz, içinde yaşadığımız nizam, gerçeği itibarıyla, ilâhi hükmün aşikâre çıktığı bir nizam ve düzen 
· Dünyada sadece belli bir kavmin veya insan topluluğunun dini değil; kâinatta geçerli olan nizam, ilâhi düzen 
· Allah'ın ezelde kâinatı, galaksileri, Güneş Sistemini, Dünyayı ve  insanları dilediği gibi varettiği sistem ve düzen 
· Dünya-Güneş Sistemi-Kâinat var olmadan evvel Allah indindeki Din 
· Sonsuz gelecekteki herhangi bir nokta itibariyle de Allah indinde Din 
· Varlığın, Malikel Mülk olan “Allah”ın hükmü, iradesi, kudreti ve tasarrufu altında olduğu gerçeği 
· Her an, her zerrede yürürlükte olan sistem ve düzen 
· Var olan hiç bir varlığın, hakikatı itibariyle,  “Allah”a isyan edemeyeceği, âsi olamayacağı gerçeği 
· Tapılacak Tanrı olmadığı; Allah'ın Ahad olduğu ve dolayısıyla bir Tanrı'nın mevcut olmadığı; insanların, bütün yaşamları boyunca kendilerinden meydana gelecek fiillerin neticelerine katlanacağı 
· “İnsan için kendi çalışmalarının karşılığı dışında hiç bir şeyin olmadığı gerçeği 
· Geçmişte de, sonsuz gelecekte de “Allah indinde Din”... 
· İnsanlığın tek kurtuluş reçetesi 
· Cehennem boyutunun yakışından olabildiğince çabuk kurtulup, girilesi ise, Cennet'te yüksek mertebeli bir yaşam edinmeyi getiren gerçek…
· Selâmet bulma-Selâmete erme 
· “Selâm” isminin mânâsının birimde açığa çıkması 
· Yaşamakta olduğumuz sistem ve düzen 
· Yaşam Sistemi


TÜM ALLAH RASÛL
 VE NEBİLERİNİN AÇIKLADIĞI DİN
· "İslâm"
· Allah'a teslim olma Dini
Râsul ve Nebiler “OKU”muş olarak, bize Allah ismiyle işaret olunanın yaratmış olduğu içinde yaşamakta olduğumuz sistem ve düzeni “İslâm Dini” adı altında açıklamışlardır
Bu anlayışı getirmiştir Hz.İbrahim Aleyhisselâm, Hz.Nuh Aleyhisselâm, Hz.İsa Aleyhisselâm, Hz.Musa Aleyhisselâm…Hepsi de bu Dini, bu esası getirmişti !
Hepsi de demişti ki; ”Bu dünya fânidir,geçicidir.Sahip olduğunuzu sandığınız her şey bu madde dünyasında kalacaktır… Siz “ALLAH”a ve ölümötesi yaşam boyutuna yalnız ve hiç bir şeyinizi götüremeden geçeceksiniz. Ona göre hazırlanın.”
Bütün “ALLAH” Nebi ve Rasûllerinin dediği istisnasız budur! Bu yüzdendir ki İslâm dini denen Din , bu “ALLAH”a teslim olma Dinidir; yani inancıdır, anlayışıdır ! 
“Kesinlikle Allah indinde Din İslâmdır” derken, orada bir sınırlama bir kayıt yok... Yani, dünyada veya falanca galakside demiyor!.
Nerede?... 
Dünyada da!. Dünyanın içinde bulunduğu güneş sisteminde de!. Diğer galaksilerde de!. 
Kâinatın tamamında yani bütün bu evrenin tüm yapısında, her zerrede, her noktada bütün varlıklar Allah`a teslimdirler!. Burada kesin olarak işte bunu vurguluyor!.


“İSLÂM DİNİ”,
RASÛL’ÜN FERDE TEBLİĞ ETTİĞİ
“YAŞAM SİSTEMİ VE DÜZENİ”DİR
(Evrenin, insanı ilgilendiren kadarıyla, 
boyutsal sistemidir)
(İnsanlığın tek kurtuluş reçetesidir)
 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, ‘’Allah’ın yaratmış olduğu Sistem ve Düzen’’dir. 
“İslâm”, 1400 yıllık yorumlar bütünü değil; Allah Rasûlünün getirdiklerinden ibarettir!. 
“İslâm DİNİ”, Allah indindeki “DİN”dir ve insanlığın tek kurtuluş reçetesidir! Evrenin, insanı ilgilendiren kadarıyla, boyutsal sistemini açıklamaktadır!.
Ne anlarsın sen et beyinli, “Allah” kelimesinin geçtiği her yerde “senin özündeki gizli evrensel kuvveden” söz edilip, O’ndaki hassaların açığa çıkartılmasının sana önerildiğini!.

İSLÂM DİNİ 
GELEN BİRŞEY DEĞİLDİR…
İSLÂM DİNİ, BİLDİRİLMİŞTİR!

“İslâm Dini’nin gelmesinin” diye başladığım cümle yanlıştır!. “İslâm dini”nin gelmesinden gerçeği itibariyle söz edilemez!. 
“İslâm Dini”, gelen bir şey değildir!.
“İslâm Dini’nin bildirilmesi”nden sözedilebilir!. 
Çünkü “İslâm Dini”, “Allah’ın yarattığı sistem ve düzenin” adıdır!. 
“Sistem ve Düzen” gelmez; “Sistem ve Düzen” açıklanır, bildirilir!.
İnsanlar da açıklanan bu “Sistem ve Düzen”e göre kendi yaşamlarına yön verirler!.
“Bize bildirilen İslâm Dini Esaslarına göre” demek; “bize bildirilen Allah Sistem ve Düzenine göre”, demektir!. 


İSLÂM DİNİ, 
HZ.MUHAMMED'E İNANMAKLA BAŞLAR…

O'NUN GETİRDİKLERİNDEN HİÇBİRİNİN 
YANLIŞ OLDUĞUNU DÜŞÜNMEMEK KAYDI İLE!

Hakikati inkâr edenler için hazırlanmış olan ateşten korunun.
Allah'a ve Rasûle itaat edin ki rahmete erdirilesiniz.

Koşuşun, Rabbinizden (hakikatinizdeki Esmâ bileşiminden kaynaklanacak olan) mağfirete ve semâlar (idrak mertebeleri) ile arz (bedensellik) genişliğindeki (Allah Esmâ'sının kuvveleriyle tahakkuk ortamı olan) cennete... Korunanlar için hazırlanmıştır o!(Âl-i İmran/131-133)

İslâm Dîni Hazreti Muhammed Mustafa Aleyhisselâm’a inanmak ile başlar!.
Çünkü bizler, “O'nun bildirmiş olduğu Allah”a iman etmek ile mükellefiz!. Yoksa, herkesin kendi kafasına göre kabullenip, mânevî mânâda şekillendirdiği TANRI asla “ALLAH” kelimesiyle anlatılan mânâ ile birleşmez!.
Esasen çevrenizde bir araştırma yaparsanız, göreceksiniz ki, herkesin “Allah” kelimesinden anladığı başka bir şeydir!. Her ne kadar şartlanma yollu edinilmiş ortak noktalar sözkonusu ise de, birbirinden oldukça farklı öyle hususlar da bu isim içinde mütalaa edilir ki, şaşar kalırsınız!.
Bu sebeble bizim ilk inanmamız gereken şey Hazret-i Muhammed Mustafa Aleyhisselâm’ın.
“Ben Rasûlullahım!.” tebliğidir.
Kendi yaşadığı devirden, kıyâmete kadar bütün insanlara geçerli olmak üzere Allah'tan aldığı bilgileri tebliğ eden ve kendisinin tanıttığı “ALLAH”a iman edilmesini talep eden Hazreti Resûli Ekrem'e, kayıtsız şartsız inandığımız takdirde “İman” dairesine girmiş oluruz. Ancak burada çok dikkat edilmesi gerekli bir husus söz konusudur.
Allah Rasûlü’nün getirdiklerinden hiç birinin yanlış olduğunu düşünmemek kaydı ile!. Getirdiklerinin, bildirdiklerinin bir kısmını doğru, bir kısmını yanlış bulmak ise, O'na inanmamak olur ki, bunun zararını mutlaka çekeriz.
Evet bundan sonra sıra gelir İslâm'ın 5 ana farzı olarak bilinen şartların ardındaki bilimsel gerçeklere.
Bu 5 şart insanlar imtihan olsun diye keyfî olarak konmuş 5 ayrı fiil türü müdür? Yoksa bunlar bir takım fizik şimik zorunlu sebeplere mi dayanmaktadır?..
İnsan kelimesiyle kastedilen varlık, bilindiği üzere, az çok düşünen ve bu düşüncelerine göre bir takım fiilleri ortaya koyan bir varlıktır. Dolayısıyla ondan bir takım şeyler yapması istenecek ise, o şeyleri yapmasının sebebi de ona izah edilmelidir ki; o şeylere aklı yatsın ve gereğini tatbik etsin. İnsanın hiç bilgisinin olmadığı bir konuya ilişkin bir fiil ortaya koyması düşünülemez. Önce bilgi, sonra da o bilginin değerlendirilmesi düzeyine göre fiil!.
İslâm'ın 5 farzının yerine getirilmesi için Hazreti Muhammed Aleyhi's-selâm bize özetle ve meâlen şunları söylüyor:
“Dünya içindekilerle birlikte kıyâmette cehenneme atılacaktır!. Siz ise ölümü tadacak ve ölüm ile birlikte yok olmayarak, ebedî bir şekilde yaşamınıza devam edeceksiniz!. Öldükten sonra bir daha dünyaya geri gelmeniz de sözkonusu değildir!. 
Şayet gerekli bildirimleri nazarı dikkate alıp, ölümötesi ebedî yaşama kendinizi hazırlarsanız, Allah'ın rahmeti ile cennete ulaşırsınız. Şayet şu dünya hayatı sırasında ölümötesi yaşama hazırlanmaz da; zamanınızı tümüyle bu dünyada bırakacağınız şeyler için harcarsanız, bu takdirde âkıbetiniz dünya ile beraber cehenneme gitmektir!. Cehennemlik olursanız ebedî olarak orada kalır ve bir daha asla oradan çıkamazsınız. Cennete gidenler için de bir daha cehenneme gitme korkusu yoktur. Allah'ın bu uyarısını dikkate almayıp, sadece dünya için yaşayanlar yarın mutlaka pişman olacaklardır; ama ne var ki iş işten geçmiştir!. 
Ölenler için dünyaya bir daha geri gelmek ve yapmadıklarını telâfi etmek kesinlikle olanak dışıdır!. 
Ayrıca, ölümötesi yaşama ancak ve sadece dünyada iken hazırlanmak mümkündür. Ölüm tadıldıktan sonra yapılacak hiç bir iş kalmaz. Öyle ise Allah'a ve bu gerçeğe iman et!”
Bu anlama gelen uyarıdan sonra da asgarî şartlar olarak bize teklif edilen fiiller şunlar:
Günlük 5 vakitte toplam 17 rekât namaz.
Senede bir defa Ramazan ayında oruçlu olmak.
Hacca gitmek; hiç değilse hayatında 1 defa gücün yetiyorsa.
Zekât vermek.


İSLÂM DİNİ’NİN
 İNSANLIĞA AÇIKLANMASININ SEBEBİ
· İnsanların hakikatları olan Allah'ı tanımaları
· Kendilerinde açığa çıkmakta olan Allah'a ait özelliklerle geleceklerini, ebedî hayatlarını inşâ etmeleri

"İslâm Dini", Allah indindeki zamanüstü evrensel SİSTEM ve DÜZEN'dir!. Allah, yaratmış olduğu bu zamanüstü evrensel sistem ve düzeni, Rasûlü diliyle insanlığa açıklamıştır. Amaç, insanların günlük kaygı ve arzularından öte, ebedî ve ezelî gerçekleri farkederek, hem hakikatları olan Allah'ı tanımaları; hem de kendilerinde açığa çıkmakta olan Allah'a ait özelliklerle geleceklerini, ebedî hayatlarını inşâ etmeleridir.


İSLÂM DİNİNİN KURALLARINI 
HZ. RASÛLULLAH AÇIKLAMIŞTIR

 DİNİN HÜKÜMLERİNİ DEĞİŞTİRME KONUSUNDA 
KİMSENİN HÜRRİYETİ YOKTUR

Herhangi bir konuda, herhangi bir âyete ya da hadise dayanmayan bir biçimde, "bu iş şöyledir veya böyledir" şeklinde verilen hükümler; yahut geleceğe dönük bir biçimde "Allah şöyle yapar" gibi verilen indî hükümler; genellikle hep bizim "hayâlimizdeki ilâha" dayanan indî hükümlerdir! Ve bunlardan dolayı da pişman olmamız büyük bir ihtimal mukadderdir!
Öyle ise...
Önce, "hayâlimizdeki TANRIYI" bir yana koyup, "Âlemlerin Rabbı ALLAH"ı öğrenmek mecburiyetindeyiz! Aksi takdirde cehâletimizin bize vereceği zararları şu dünya hayatında idrâk etmemize asla imkân olmaz.
Ne olursa olsun; kimse hakkında bir hüküm vermeyelim ve "Yaptığının neticesine kendisi katlanacaktır. Hüküm Allah'a aittir" diyerek kişisel yorumları terk edelim.
Zâten, biz başkalarını yargılamak için değil. Allah'ı bu dünya hayatında bilmek ve onun yarattığı âlemleri, kanunları, sistemleri idrâk edip, gereğini yaşamak ve ölüm ötesi yaşama hazırlamak için varız!
Şunu da unutmayalım ki, sporun her türünün, oyunun her türünün kendisi için geçerli olan bir kitabı, bir kurallar toplamı vardır! Siz o sporu veya o oyunu oynamak istiyorsanız; o kurallara uymak mecburiyetindesiniz! Oyun içinde canınızın istediği gibi yeni kurallar getiremezsiniz! Basket oynarken, topu ayağınıza alıp süremez; futbol oynarken topu elinize alıp koşamazsınız.
İslâm Dîni’nin kurallarını da Hz.Rasûlullah açıklamıştır. Dileyen uyar; dileyen uymaz! Ve neticesine katlanır! Ama şurası kesindir ki, kimse dînin hükümlerini, kendi arzusuna, zevkine, keyfine göre değiştiremez!
Yorumda hürsünüz. 
Fikirde hürsünüz. 
Fiilde hürsünüz. 
Ama dinin hükümlerini değiştirme hususunda asla böyle bir hürriyetiniz mevcut değildir!
Çünkü Allah Rasûlü, kendisinden sonra bir Rasûl gelmeyeceğini Müslümanlara duyurmuştur. 
Din’in kesin hükümlerini de ancak bir Rasûl değiştirebileceğine göre; demek ki bu yol insanlık yaşadıkça kapalıdır!
Öyle ise Allah Rasûlü’nün getirdiklerini kabul edip etmemekte hürüz ve bunun neticesine de mutlaka katlanacağız!
Asla kafamızdaki hayâli ilâha uygun bir şekilde yeni dinî kurallar düşünmeyelim.
Asla kafamızdaki hayâlî ilâha göre kullar, insanlar, davranışlar, kendimize göre bir dünya düşünmeyelim! Çünkü gerçeklerle kesinlikle bağdaşmayacak olan bu hayâller yüzünden çok büyük acılara kendi kendimizi atmış olacağız.
Gerçekler nedir? 
Eğer bunu bugün düşünmüyor, araştırmıyor, tartışmıyorsak; kısacası beynimizi kullanmasını bilmiyorsak, çok yazık!
 

DİN, “İSMİ ALLAH” OLANI
HOLOGRAFİK GERÇEKLİK ESASINA GÖRE TANIYIP, 
EVRENDEKİ YERİNİ BİL(“İhlâs” Oku!)” DİYE
BİLDİRİLMİŞTİR

“Fâkih” yani anlayışlı olmak Allah lutfudur. Böylece kişi mukallit olmaktan çıkar. Fıkıh kuralları ezberlemek, “fâkih” olmak demek asla değildir!.
Ezbercilik, teyp icat olalı değerini yitirmiştir!.
“Din” bize “OKU”nası olarak bildirilmiştir ki, içinde yaşadığın sistem ve düzeni fark edesin; daha önemlisi “KENDİNİ TANI”yasın!  Hakikatindeki hazineyi keşfedesin; ve sonunda ismi “ALLAH” olanı holografik gerçeklik esasına göre tanıyıp, evrendeki yerini bilesin... Bunu anlamamış olanlar, hayatlarında bir kere bile “İHLÂS” okumamışlardır  yüz bin kere çekseler dahi!.
“Çok namaz kılan vardır yanına yorgunluktan başka şey kalmaz; çok oruç tutan vardır açlıktan başka kârı olmaz” şeklindeki Rasûlullah uyarısını iyi düşünelim.
Allah Rasûlü, Kurân-ı anlayalım ve üzerinde tefekkür edelim diye bize bildirmiştir. Ta ki, yaşamımızda attığımız adımları “sünnetullah”a uygun atalım! Saç-sakal-kıyafet dedikodusuyla, gıybetiyle vakit geçirip,  insan yargılamalarıyla ömür harcayalım diye Rasûl gelmemiştir!.
İsmi “ALLAH”, olan yanı sıra tanrı ve tanrılık kavramı yoktur (LÂ İLAHE İLLA ALLAH); diye giriş yapılan “DİN” anlayışı nedir? 
Bunu sorgulayıp anlamaya çalışmayanlar, ömrünü taklitle tüketenler; hazineyi okuyamamanın sonuçlarını büyük hüsran ve sükûtu hayalle ödeyeceklerdir!.  
Ne çare ki sistemde geçmişi TELÂFİ kavramı da yoktur!. 


TEK DİN,
· "Din-i Kayyım"
· Tek bir Yaratış Sistemi
· Esmâ mertebesinin  “çok boyutlu tek kare resim” seyri
· İnsanların çoğunluğu bilmediği gerçek...


ÖTENDE BİR TANRI YOK…
 
TÜM VARLIĞIN “ÖZ”ÜNDE
(“Allah” adıyla işaret edilen, tüm varlığın özündeki
“Hakikat” denilen ilim ve kudret sıfatlarıyla tanımlanan “ÖZ”ünde)
İŞLEYEN BİR “SİSTEM” VAR!

Aslı Hu, nesli Hu; derler bilirsiniz...
Aslı elbette ki önemlidir insanın... Aslı önemlidir mahlûkatın... Aslı önemlidir varlık aleminin... Buna Hakikati de denilir...
Denilir de..
Bir de işin faslı vardır!.
İşin Hakikati yani aslı önemlidir!. Niye?
Eğer işin aslını öğrenmemişsen, o takdirde dışarıda, dışında, ötende bir tanrı düşünür; Hz. Muhammed’in bildirdiği “Din”in özünden mahrum kalmış olursun.
Zira, “Din”in bildirilmesindeki iki ana amaçtan birincisi ötende bir tanrı olmadığını idrâk etmen suretiyle “Allah’a iman etmen”dir. Ki bu, işin aslı ile alâkalıdır... Birde ikinci şıkkı vardır ki bu işin o da, tâbiri câizse faslı ile ilgilidir.
“Din” olan İslâm, bir sistemi açıklamaktadır; bunu anlayamayan tek yönlü ilâhiyatçılar inkâr etseler bile...
Bir kısım ilâhiyatçılar ve “Din”i yüzeysel ele alan şekilci zekâ sahipleri, “Din” dendiğinde, sistemli düşünceden ve çağdaş bilimlerin getirdiği evrensel bilimlerden (Quantum fiziği, holografik gerçeklik gibi) mahrum oldukları için, konuyu, ezberci ve taklitçi bir biçimde ele alıp, gökte oturan tanrının, kendisinin alt katındaki melekler aracılığıyla yeryüzündeki postacı hükmünde peygamberine yolladığı fermanlar bütünü olarak anlamaktadırlar. Cinler de bilmem kaç kilometre yukarı fırlayıp(!) gökteki(!) meleklerden bilgi kapıp sonra yeryüzündeki medyumlarına haber taşımaktadır(!).
Bunlar gerçekte, çağlar gerisinden kopup gelen maddeci Müslümanlık ekolünün günümüzdeki sözcüleridir bilim adamı olmanın çok ötesinde!. Etiketleri ne olursa olsun, sistemli düşünme yeteneği olmayan dinciler olmaktadırlar.
Ötede gökte tanrı, alt katında buyrukları ileten melekler, yeryüzünde peygamber postacılar!. Buyrukları yerine getirenler mükâfaat olarak cennete sokulacak, buyruklara karşı gelen âsiler de kollarından tutulup ateşli kuyulara atılacaklar ceza olarak!.
Bunların ne “Allah” adıyla işaret edilenden haberleri vardır, ne “melek” ismiyle işaret edilen boyutun ne olduğundan, ne İslâm’da peygamberlik kavramının var olmayıp, bunun gerçeği olan “risâlet” ve “nübüvvet” kavramlarının düşündüklerinden çok farklı şeyler olduğundan, ne de “İslâm Din”inin insanlara niçin ve hangi amaçla tebliğ edilmiş olduğundan haberleri vardır.
Olayın bu yönünü kısaca belirttikten sonra gelelim işin faslına...
İslâm “Din”inin açıkladığı vahdet gerçeğini taklit yollu kabullenip dayandığı “sistem”i fark edemeyenler, işin bu faslında hep şu yanılgıya düşmektedirler... 
“Mâdem ki ötemde bir tanrı yok; Allah adıyla işaret edilen benim ve tüm varlığın özündeki hakikat denilen ilim ve kudret sıfatlarıyla tanımlanan bir “ÖZ”dür, bu takdirde artık benim tapınacağım bir öte varlıktan söz edilemez!. Öyle ise, benim ne namaz ne oruç ne hac ne zikir ne de sair ibadetlerime gerek yoktur. Bu idrâka geldikten sonra bunlara ihtiyaç kalmaz!.”
Bu fikir tümüyle çok büyük bir yanılgıdır!. Öylesine pahalı faturasıyla karşılaşılacak bir yanılgı ki, sonuçlarını kimse tahmin edemez!.


İSLÂM,
“SEMÂVİ DİN” DEĞİLDİR
"SEMÂVİ DİN" tâbiri, insanların çeşitli putlara taptığı zamanlardan kalan, “yeryüzündeki herhangi bir TANRIDAN değil”, anlamına olarak kullanılan tâbirdir dikkkat ederseniz...
"Semâvı"nin mânâsı "GÖKTEN GELEN" demektir!.
"Semâ" yani "GÖK" dediğiniz anda dikkat ediniz, bir "MEKÂN" belirlemiş olursunuz!. 
Oysa... 
İslâm Dini’nin anlattığı maddeötesi yapıda "GÖKTE BİR MEKÂN" asla sözkonusu değildir.
"ALLAH", asla bir "GÖK TANRISI" değildir!. SEMÂDA BELLİ BİR MEKÂNI YOKTUR !
"ALLAH" katından, indinden nâzil olan "ALLAH KELÂMI KUR'ÂN", SEMÂDA BELLİ BİR MEKÂNDAN GELMEMİŞTİR!.
CEBRAİL dahi semâdaki falanca ya da filanca yıldızda belirli bir mekândan dünyaya inmemiştir...
"ŞİR'A YILDIZININ RABBİ DE ALLAH'TIR" ... 
Açıklama ve uyarısı, bir kısım insanların, Arapçadaki adıyla "ŞİR'A" ve günümüz ismiyle "SİRİUS" yıldızının, "TANRI" olmadığını; ve mekân ifade eden kavramlardan "ALLAH"ın münezzeh olduğunu vurgulama sadedinde kullanılmıştır...
Netice itibariyle, "ALLAH" ismiyle işaret edilen sonsuz-sınırsız Azim varlık ve "O"nun katından "inzal" olmuş mahluk olmayan, "ALLAH KELÂMI KUR'ÂN", "Semâvı", yani semâdan gelmiş, yani belirli bir mekândan gelmiş olmayıp; "BOYUTSAL" derinlik ifade eden "ALLAH KİTABI" kelimesiyle tanımlanabilir ancak!.
Yüce kitabımız "KUR'ÂN-I KERİM", ALLAH KELÂMI olması hasebiyle, ve ALLAH'ın semâda bir mekânı bulunmaması, mekan kavramından münezzeh olması nedeniyle, "Semâvı KİTAP" değil, "ALLAH İNDİNDEN GELMİŞ KİTAP"tır!.



İSLÂM,
“KOZMİK DİN” DEĞİLDİR
 
"DİN", "Allah"tandır;
 "ALLAH"a aittir!. 
"Din"in sahibi, 
belirleyicisi, 
ortaya koyucusu, 
yürütücüsü 
ve koruyucusu hep "ALLAH"tır!.

"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 ve koruyucusu hep "ALLAH"tır!. 
"Kozmik Din" gibi tabirler, hep, "DİN" olayının ne olduğunu bilmeyen kişiler tarafından kullanılan yanlış ve anlamı olmayan yakıştırmalardır!. 
Biz, "ALLAH" indinde "DİN" olan "İSLÂM"ı, çağdaş bilimler eşliğinde daha derinliğine anlama ve anlatma yolunda hizmet veren kişiyiz!. Eğer bu çalışmalar, "yeni bir din empoze ediliyormuş" gibi tanımlanır veya algılanırsa; bu en basitiyle, "basiretsizlikten ve cahillikten" başka bir şey olamaz!.
"Kozmik Din" sözünden anlaşılan, evreni oluşturan bilincin sistemidir; ki bu görüş netice itibariyle, "İSLÂM" dışı bir düşünce şekli olan "panteizm"e gider!. 
Ayrıca...
"ALLAH" için dahi, “KOZMİK VARLIK”, ya da “KOZMİK BİLİNÇ” tâbirleri kullanılamaz!.
"Semâvi" kelimesi, nasıl "mekân" ifade ediyorsa, ve bu yüzden "ALLAH İNDİNDEKİ DİN İSLÂM" için kullanımı yanlış ise ; “Kozmik” kelimesi dahi, “BOYUTSAL” bir kavram tanımlaması sebebiyle, "ALLAH" için kullanılamaz!.


DİN’İ ANLADIĞIN ANDAN İTİBAREN
TAPINMA KALKAR, KULLUK BAŞLAR!

Bu, varlık, dediğimiz âlem her zerresi itibariyle, orijinali itibariyle, ilk andaki özelliklerinden kopmuş değildir. İlk andaki özellikleri bu âlemin her zerresinde, aynısı ile mevcuttur! Yalnız bu mevcut olan özelliklere bakan mahâl, bu özellikleri göremez!. Görememesi dolayısıyla da ayrı ayrı varlıklar varmış "vehmi" doğar!
Bakan mahâl, terkibiyeti hükmü dolayısıyla, tabii hâli, nihayet 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!
İşte böylesine çok varlıklar ve çok varlıkların ötesinde de var kabul edilecek tek bir "TANRI" yanılgısı ortadan kalksın diye, varlığın "TEKLİĞİ" anlatılmıştır!.
Bu tek varlığın var kabûl edilen her zerrede olması sebebiyle, kendinde mevcut olduğunu; bunun neticesinde de, artık tapınmadan çok, varlığı tanı, varoluş şeklinin icabı olarak meydana gelecek neticelere göre bilerek adımını at; esası getirilmiştir.
İşte İslâm Dini’nin Vahdet Dîni olması, Tevhid Dîni olması bu esasları kapsamıştır
Sen bu anlayışla varlığa bakarak, her gördüğün fiîlin birtakım ilâhi manâların ortaya çıkmasından başka bir şey olmadığını gör!. Ancak o mânâların, oradaki terkibin yapısı itibariyle ortaya geldiğini de idrâk et!.
Bunun neticesinde, niye böyle oluyor, demene gerek kalmaz; ama onun nasıl olması yolunda da gereken tavsiyede bulunursun!. İşte bu açıdan, meseleye yaklaşabilmen için, İslâm’ın ışığına, Din’in ışığına ihtiyacın var. Artık dîni anladığın andan itibaren, sende tapınma olmaz, kulluğunu ifa olur!.


İSLÂM’IN BÂTIN YÖNÜ

İslâm’ın bâtın yönü, Allah indinde Hiçliğini idrâk etmekle son bulur!



İSLÂM, “ÇAĞÖTESİ DİN”DİR

 Kısmen yukarıda izaha çalıştığımız hususla bağlantılı bir yanlış görüş daha;
 Dîni, Allah Rasûlü’nün koyduğu kurallar olarak değerlendirip, insanların huzur ve sâadet içinde yaşamalarını temin gayesiyle getirilmiş bir nizam olduğunu düşünmek. Dini sadece sosyal bir düzen şeklinde mütalâa etmek!! 
 "Allah vardır ama o evrensel bir güçtür. Kâinatı ve içindekiler yaratan sonsuz güçtür. Dünya üzerindeki hiç bir şey onu ilgilendirmez. İnsanların cennete veya cehenneme gitmesi ona göre hiçtir. Bir insanla konuşması diye bir şey de sözkonusu değildir. Peygamberler, insanların huzur, sâadet içinde yaşamaları için ortaya çıkmış dâhi insanlardır!. İçinde bulundukları şartlara göre bir takım prensipler, kanunlar koymuşlardır. 
 Bu konan kurallar da o devrin ilkel insanlarına göre gerekli şeylerdir!. Günümüz insanının o kurallara göre yaşaması geriye dönüş, geri kafalılık olur!. Çöl insanı toz toprak içinde yaşadığından temizlensin diye abdesti; âtıl durup hareketiyetini kaybetmesin, jimnastik olsun diye namazı; oburluğun getirdiği sağlıksızlığı gidersin diye de orucu getirmiştir!!. 
Kısacası Allah vardır ama bir din yollamamıştır!. Peygamber lakâblı dâhi kişi gününün şartlarına göre insanlara yararlı bir takım usuller getirmiştir ki, bunların 1400 sene sonra hiçbir geçerliliği kalmamıştır!. Günümüz insanı modern medenî insan olarak artık kendi kurallarını kendi koyabilir!."
 Evet, işte bu türden daha birçok düşünce(!)ler.
 Tefekkür gücünden, olayları geniş açıyla seyredebilmek basîretinden, bilimden, insanı tanımak mârifetinden uzak kalmış beyinlerin, gördüğü ve işittiği kadar fikir yürütmesi dolayısıyla ortaya çıkan acı tablo!.
 "ONLARIN BEYİNLERİ VARDIR; DÜŞÜNMEZLER". 
târifiyle anlatılan kişiler.
 Sanırım hayatta en güç iş, böylesine ilkel kalmış beyinleri, böylesine çalışmamaktan paslanmış beyin hücrelerini, tefekküre sokmak, bir takım gerçekleri görüp idrâk düzeyine gelmelerini sağlamaya çalışmaktır!.
 Önce bunlara Evrenin, varlığın yapısını idrâk ettireceksiniz. Sonra, İnsanın yapısını, çalışma sistemini idrâk ettireceksiniz. Sonra Dünya'nın yapısını, âkibetini anlatıp idrâk ettireceksiniz. Sonra dünyaya bağımlı kalan insanın sonunu izah edeceksiniz. Sonra, insanın ruhunun oluşumunu, özellikle, bedensiz kaldıktan sonra ne gibi şartlarla karşılaşacağını açıklıyacaksınız. Bütün bunlardan sonra ruhun kendini kurtarabilmesi için ne gibi çalışmalar yapması gerektiğini anlatacaksınız. 
Daha sonra Rasûlullah Aleyhis-selâm’ın vahiy yoluyla edinip insanları uyardığı esasları hangi bilimsel gerçeklere ve gerekçelere dayandığını açıklıyacaksınız. Ve nihayet Kur'ân-ı Kerîm'de bu gerçeklerin nasıl anlatıldığını misâllerle basiretlerine sunacaksınız!.
Bütün bunları yapabilmek için de, evvelâ kendiniz böylesine yetişmiş olacaksınız!.
“Deveye hendek atlatmak” diye bir tâbir vardır; herhalde binbir deveye hendek atlatmak; düşünme kabiliyetini yitirip, şartlanmalar pasıyla sabitleşmiş beyin dişlilerini harekete geçirmekten çok daha kolaydır!. Ama gene de tevfik Allah’dan deyip işe koyulmak gerek.
Evet, bu kitapta, detaylarda boğulmadan, ana hatları ile bütün bunları elimizden, geldiğince, dilimiz döndüğünce anlatmaya çalıştık.
Her şey anlattığımız, açıkladığımız kadar mıdır?.
Asla!.
Eskilerden, bizim anlattığımız şeyleri keşif yoluyla, fetih yoluyla bilen zevât vardı. Ancak, o günün ilim düzeyi bu gerçekleri anlatmaya yeterli olmadığı için, mecâzların, misâllerin dayandığı gerçekleri bu şekilde dile getirememişlerdi.


İSLÂM(Allah indindeki Din),
ZAMANLA KAYITLI DEĞİLDİR!

Hz.Muhammed Aleyhisselâm 
ve tüm Nebi ve Rasûller farklı dinler getirmemiştir!

“Allah’ın indinde din İslâm’dır” âyeti herhangi bir zamanla kayıtlı değildir!
Gerek Hz.Muhammed Aleyhisselâm ve gerekse O’ndan evvelki pek çok Nebi ve Rasûller çeşitli dinler getirmemiştir! 
Hepsi de bu Dini, bu esası getirmişti!
Hepsi de demişti ki; ”Bu dünya fânidir, geçicidir. Sahip olduğunuzu sandığınız her şey bu madde dünyasında kalacaktır…Siz “ALLAH”a ve ölümötesi yaşam boyutuna yalnız ve hiç bir şeyinizi götüremeden geçeceksiniz. Ona göre hazırlanın.”
Bütün “ALLAH Nebi ve Rasûlleri”nin dediği istisnasız budur!
 İslâm Dini denen Din , bu “ALLAH’a teslim olma Dini”dir ; yâni inancıdır, anlayışıdır! 
“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!


İSLÂM HÜKÜMLERİ(Kurân-ı Kerim)
KIYAMET KOPANA KADAR GEÇERLİDİR
(Kurân`dan sonra başka bir kitap gelmeyecektir.)

Kendilerini, tâbiri câiz ise, sütten çıkmış ak kaşık gibi göstermeye çalışan CİNLER`in görüldüğü üzere; kendi açıklamaları ile sabit olduğu üzere, en büyük yalanları, Allah’ın has kulları olarak insanlara yardım etmeye çalıştıkları hususudur.
CİNLER gerçekte, Kurân`ın artık hükümsüz olduğunu, Allah Rasûlü’nün önerdiği çalışmaların tümünün artık gereksiz olduğunu vurgulamakta ve insanların ibadet denilen çalışmaları bırakmalarını önermektedirler. Bütün buna rağmen de insanlara doğru yola gösterdiklerini iddia edebilmektedirler...
Dünyanın neresine giderseniz gidiniz, İslâm Dini’ne inanan kişiler şu ana esasa inanırlar; 
İslâm`ın Hükümleri, Kur`ân-ı Kerîm kıyâmet kopana kadar geçerlidir. Son Nebi olan Hz. Muhammed Aleyhisselâm`ın öğretisi kıyâmete kadar geçerlidir. Kurân`dan sonra başka bir kitap gelmeyecektir.
Oysa UZAYLI diye bilinen CİNLERE göre; Zebur, Tevrat, İNCİL ve KUR`ÂN devrini bitirmiş, artık ALTIN ÇAĞ BİLGİ KİTABI yürürlüğe girmiştir. CİNLER de, son derece iyi, insanlara yararlı, onları kurtarmak için canıgönülden uğraş veren varlıklardır (!).. "ŞEYTAN" diye lâkablandırılan CİNLER aslında hiç de kötü varlıklar olmayıp; insanlara, doğru yolu göstermekte olan, Allah Rasûlü öğretisini, KUR`ÂN-I KERİM’i zamanını doldurmuş; ilkel insanlara has bir öğreti metodu, olarak tanıtan değerli dostlarımızdır(!).
Bakın bu hususta da ne söylüyorlar CİNLER:..
ALTIN ÇAĞ KİTABI
Fasikül: 34/Sayfa: 319
"Şimdi de CİN ve ŞEYTAN mevzûunu toplumsal bilinçlere açalım.
RABSAL MEKANİZMANIN düzenine göre, dünyevî bilinçlerin TANRISAL boyuta ulaşabilmesi için; Kutsal kitaplarınızda ileri bilinç boyutları kapatılarak, bu boyutlar sizlere CİN ve ŞEYTAN olarak ters tanıtılmıştır. Ve Kutsal kitaplarınızda onlardan çekinilmesi, korkulması söylenmiştir. Sebeb o dönemin bilinç düzeyine göre TANRI yolunun dışına çıkılmaması gerekli idi."



"İSLÂM", 
1400 YILLIK YORUMLAR BÜTÜNÜ DEĞİL;
ALLAH RASÛLÜ'NÜN BİLDİRDİKLERİDİR!

“Allah” adıyla işaret edilen evrenlerin yaratıcısı indinde “Din”, İslâm’dır!. 
İslâm’ı akıllı insan değerlendirebilir!. 
Ahmaklar ise, anlayışsız oldukları için, “İslâm”a karşı çıkarlar ve düşmanlık ederler!. 
“İslâm”, evrensel (gerçek anlamıyla) bir sistemdir ki; “doğa kanunları” denilen tüm kanunlar dahi bu sistemin bir parçasıdır!. 
Gökte, ötede bir tanrıya tapınma kavramının yanlış ve geçersiz olduğunu vurgulayan ve insanlığı bu yolda uyaran Allah Rasûlü; ne bildirmişse doğrudur, kesindir ve içinde yaşanılan sistemin mekanizması gereğidir! 
Kim, Allah Rasûlü’nün dediklerini değerlendirirse, kendisi kazançlı çıkar ebeden! 
Kim, Allah Rasûlü’nün dediklerini değerlendirmezse, kendisi kaybetmiş olur ebeden!. 
Zirâ, Allah Rasûlü, insanlara, bir tanrının gözüne hoş görünmeleri için değil; özlerindeki, hakikatleri olan “Allah” adıyla işaret edilene ermeleri; içinde yaşadıkları sistemi değerlendirerek ebedi huzur ve saadete ermeleri için bildirimde bulunmuştur. 
İslâm’ı değerlendirmek ya da değerlendirmemek sistemdeki bir mekanizmayı değerlendirip kullanmak veya kullanmamaktır! 
Ahmaklar ise, deve iğne deliğinden geçmedikçe bunu anlayamayacaklardır!. 
Not: “İslâm”, 1400 yıllık yorumlar bütünü değil; Allah Rasûlü’nün bildirdikleridir!
. 

İSLÂM DİNİ’NDE 
KİŞİ İLE RASÛL ARASINA KİMSE GİREMEZ!

· İslâm Din'inde "Din Adamı" sınıfı- "Din Görevlisi" yoktur.
· Ne mertebede veya etikette olursa olsun hiç bir din görevlisine yer yoktur.
· İslâm Dini’nde Ruhban sınıfına yer yoktur.

İslâm Dini’nde, din adamları sınıfı yoktur!. 
Kişi ile, bildirimi yapan Rasûl arasına, hangi dinsel hüviyet ve etiketi taşırsa taşısın, kimse giremez!. 
Kimse, Rasûl dışında bir şahsa tâbi olmakla mükellef değildir. İslâm dini, hiç bir ferd veya kuruluşun kaydında veya tekelinde değildir. Herkes kendi Dinini orijinal kaynaklarından aslına uygun şekilde öğrenmek, bildiklerini elinden geldiğince uygulamak durumundadır. Yanlış bilgilenen kişi, bunun sorumluluğunu yüklenir ve bu, asla mâzeret olmaz!. 

Kişi, yaptığının veya yapamadığının hesabını kimseye vermek zorunda değildir. 
Çünkü, hesap verilecek din adamı sınıfı yoktur İslâm dininde!.
Din Profesörü, din âlimi, imam, müftü, şeyhülislâm... Böyle şeyler yoktur İslâm dininde!. 
Her ferd direkt Rasûlullah’a muhataptır, Kurân’a muhataptır. 
Kurân teklifleri Allah Rasûlü tarafından açıklanmıştır. İsteyen tatbik eder, istemeyen etmez!. Bunlardan sorumlu olan insanın başında, bir din adamı sınıfı yoktur. Olamaz!. Böyle bir şey, uydurmadır!.
Hiç kimse, hiçbir insan, hiçbir ferd; 
“Efendim, ben falancadan fetva aldım, ben filânca şeyhten duydum, filânca müftüden duydum, onun için böyle yaptım” diyerek mesuliyetten kendini kurtaramaz!.
Bunu çok iyi anlayın!. Çevrenize de anlatın!.
Hiç kimse, hiç kimseyi bahane ederek, “bana yanlış bilgi verdi“ diyerek, kendini kurtaramaz!. Sistem’de mâzerete yer yoktur.
“At buradan kendini aşağı!.” diyen adama inanır da dokuzuncu kattan aşağı kendini atarsan, kemiklerinin kırılmamasını bekleme!. Aşağıdaki mermerden de, merhamet dilenme!.
“Atladığımda bir şey olmayacağını söyleyen adama ben inanmıştım!.” demenin de bir yararı yok artık!. 
Yanlış adama sormanın pahasını bütün kemiklerin kırılarak ödersin!.

Bizler, Rasûle iman ile mükellefiz!
Bu konuda muhatabımız, Rasûlullah aleyhisselâmdır!
Bize tebliğatını yapmıştır... Artık bizler, ya buyurduklarını nazarı dikkate alır, gereğini yapar, kendimizi kurtarmaya bakarız; ya da aldırmayız ve sonuçlarına katlanırız! 
Rasûlullah ile kişi arasında, ne mertebede veya etikette olursa olsun hiç bir din görevlisine yer yoktur! 
Esasen "din görevlisi" diye birşey yoktur İslâm Dini’nde! 
İslâm Dini’nde Ruhban sınıfına yer yoktur!. Dünyada ise ruhban sınıfı daima olmuştur ve olacaktır.
İslâm dininde ruhban sınıfına yer yoktur.
Daha doğrusu, Âyeti Kerimeye göre:
“Lâ ruhbaniyete fiddiyn.” 
“Din’de ruhbaniyete yer yoktur”. 
Ruhbaniyetle birlikte ruhban sınıfı da yoktur. Yani, İslâm Dininde, din adamları sınıfı olmaz!. 
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.
Niçin “din adamları” sınıfının dinde yeri yoktur?.
Çünkü din, insanlara, toplumsal düzen kurmaları, çeşitli sosyal sınıflar oluşturmaları, saltanat kurmaları ve böylece de birbirlerine hükümranlık tesis etmeleri için gelmemiştir.


İSLÂM’DA 
“MEZHEP” (Anlayış) YOKTUR!

TÜM İNSANLARIN HEDEFİ,
ÖLÜMÖTESİ YAŞAM YOLUNDA-
“HZ.MUHAMMED” ADI ALTINDA  BİRLEŞEREK
YÜRÜMEK OLMALIDIR

Mezheb; anlayış demektir.
Allah Rasûlu’nden sonraki asırlarda gelen bu konudaki belli araştırmacılar o günün şartları altında açıklamışlar, kendi aklıyla hareket edemiyenler de onları kendilerine örnek alarak bir bugünkü mezheb kavramını oluşturmuşlardır...
Bizler sadece Kur’ân ‘a , Rasûlullah’a ve dolayısıyla Allah'a tâbi olmakla mükellefiz.
Mezheb imamları ya da tarikat şeyhlerinin âhiret itibariyle hiç bir tâbi olunurluluğu yoktur... Ama bütün onlardan yansıyan bilgilerden günümüz şartlarına uygun olanlarından istifade edilebilir.
Şunu kesinlikle bilelim ki...
Herkes, Hz. Muhammed’e tâbi olup yolundan gitmekle mükelleftir; kendi yararı için... Bunun dışında hiç kimseye tâbi olmakla mükellef değilsiniz...
Herkes kendi ilmi ve aklı kadarıyla kendi yolunu çizecek ve sonucuna da hiç bir mazeret gösteremeden kendisi katlanacaktır.
Bu konu sizin için ne kadar önemli ise, ona göre değer ve zaman verip ona göre de yolunuzu çizersiniz... Kimsenin kimseye talimat verme veya Din koltuğunu kullanarak hükmetme hakkı ve yetkisi yoktur...
İnsanlar benim bilgi birikimimden de istifade ediyor ama bana tâbi olmak diye bir kavram sözkonusu değildir...
Bilgiden istifade etmek ayrı şeydir, tâbi olmak ayrı şey... Bütün insanlar her dalda birbirlerinden yararlanırlar ama Tâbi olunacak tek zât Rasûlullah'tır!.
“Ben tahkike erecek gücü, aklı kendimde bulamıyorum” diyenler, diledikleri kişinin görüşlerinin yolundan gidebilirler... Ama hataları ve sevapları kendileri sırtlanarak!.
Öbür tarafta ben şuna tâbi olmuştum da ondan dolayı bu yanlış fikre kapıldım, ya da şu yanlış davranışı ortaya koydum gibi bir mazeret geçerli olmayacaktır.
Kişinin sorularının bittiği yer, onun tatmin olma noktasıdır... Buna da duygularla değil akılla erişilir!.
Hz. Muhammed aklı olanlara ve ilmi duyguyla değil akılla değerlendirebileceklere yararlı olmuştur.
Duygu ve şartlanmalarla O'na yanaşanlar ise neticede O'na karşı cephede yer almışlardır..
Dostlar, ilme sarılan kurtuluşa erer...
Kişilere sarılanın işi ise şansa kalmıştır!.
Sağlam yoldan gitmek isteyen daima akıl ve mantığını kullanarak ilim yolunu seçsin..
Âhırete taşıyacağınız gerçek sermayeniz ilminizdir... Bilinçsiz tâbi olmalar size yalnızca TAKLİT getirir...
Ben bilginlerin bilgisinden yararlanın ama körü körüne tâbi olmayın, aklınızı kullanarak ele aldığının konunun her yönünü kavrayın, taklitten kurtulun diyorum.
Bilgi ezberlemek değil, irfan tahsil etmektir önemli olan.
Bilgi insanın kendisini geliştirmesi ve gereğini yaşayabilmesi içindir. İlim sahiplerinin ilminden istifade edilecektir elbette ama körü körüne, kafa çalıştırmadan ben falancaya bağlıyım diyerek, kafa çalıştırmadan yaşamak bana göre yanlıştır.
Biz insanların taklit yolundan gitmeyi bırakıp, tahkike yönelmelerini ve Din konusunu hobi olmaktan çıkartıp hayat memat meselesi olarak değerlendirmelerini arzu ediyoruz.
Çünkü herkes sonuçta herşeyini bu dünyada bırakıp, sonsuzluk boyutuna geçecek ve orada yanlızca bu dünya yaşamında edindiği sermaye ile yaşayacaktır..
Dünya hayatı her yönüyle sonuçta bir oyun-eğlence olarak nitelenmektdir...
Öyle ise, herkesin tek hedefi ölümötesi yaşam yolunda “Hz. Muhammed” adı altında birleşerek yürümek olmalıdır.
Herkes kendi meşrebine göre bir anlayıştan hoşlanabilir ama bu onun özel hayatı olmalı; diğer insanlarla ilişkilerinde bu husus araya girmemelidir.

MEZHEB ve TARİKATLAR, Hz.Muhammed Aleyhisselâm’ın berzaha intikâlinden sonra oluşturulmuş kurumlardır; ki, berzah âleminde bunların yeri yoktur!.







ZAMANÜSTÜ 
EVRENSEL SİSTEM VE DÜZENE DAYALI DİN

İSLÂM DİNİ, BİR KABİLEYE GELMİŞ
(onlara özgü bir anlayışa hitabeden, onlara yön vermek isteyen bir sistem anlatımı) DEĞİLDİR!

İslâm Dini bir kabileye gelmiş, onlara özgü bir anlayışa hitabeden, onlara yön vermek isteyen bir sistem anlatımı değildir!.
İslâm Dini, Arap, Acem, Türk, Malezyalı veya bir başka topluma gelmiş, onlara münhasır bir Din anlayışı da değildir!.
İslâm Dini, Allah’ın yaratmış olduğu evrensel sistem ve düzenin adıdır… İnsanlar, o sistemi ve mekânizmayı anlayabildikleri nisbette, kendilerini dünya ve ölümötesi yaşam boyutlarında huzur ve saadete kavuşturacak imkânları edinirler.
İslâm Dinine, ırksal, örfsel, kültürel, göresel değer yargılarıyla yaklaşanlar, asla orijinde anlatılmak istenen evrensel gerçekleri değerlendiremezler…
Günümüz kavram kaosunda, insanların tefekkürden ve sorgulamadan uzak taklite dayanan değer yargıları ardında, İslâm Dini, âdeta görünmez olmuştur; …Lâfzen denmektedir ki, İslâm Dini evrensel’dir!…
Ardından, neredeyse hemen her fikirle, bu gerçek inkâr edilmektedir farkında olunmadan!.





İSLÂM DİNİ,
“EVRENSEL RASÛL”  HZ.MUHAMMED Aleyhisselâm TARAFINDAN (Bir ırka değil);
 TÜM İNSANLIĞA AÇIKLANMIŞTIR

Evrensel Din ne demektir?…
Türk’e, Arab’a, Amerika’lıya, Meksika’lıya, Eskimo’ya, Japon’a, Çin’liye, kısacası tüm toplumlara eşit mesafeden hitabeden ve tümüne yararlı olmak isteyen Din demektir!.
Türk’ün örf, âdet, anânesiyle kayıt altına girmeyen!…
Arab’ın örf, âdet, anânesiyle kayıt altına girmeyen!…
Uzak Doğu veya Eskimo’ların örf, âdet, anânesiyle kayıt altına girmeyen!…
Evrensel gerçeklerden kaynaklanan ve evrensel sisteme dayalı olan Din anlayışıdır bu!.
Allah Rasûlü Hz. Muhammed Mustafa Aleyhisselâm Arap toplumu içinde Hz. İbrahim Neslinden geldiği için, tebliğ etmiş olduğu Din anlayışı çok büyük bir yanlış değerlendirmeyle Arap toplumuna mâledilmiş; Arap toplumunun örf, âdet ve anâneleriyle harmanlanmış ve bu hâliyle evrensel topluma enjekte edilmeye çalışılmıştır!.
İnsanlar, İslâm Dini adı altında Arap toplumunun örf, âdet, anâneleriyle harmanlanmış müslümanlığa dâvet edilmişlerdir.
Bu da İslâm Dini’nin, dışardan bakan toplumlarca Arabın Dini diye değerlendirilmesine yolaçmıştır!.
İslâm Dini evrensel sistem ve mekânizmanın, Allah Rasûlü tarafından, tüm insanlığa açıklanmasıdır… Yaşamını bu gerçekleri gözönüne alarak düzenleyenlerin sonsuz huzur ve saâdete kavuşacaklarının duyurulmasıdır… Tüm insanlara, ırk gözetmeksizin!.
Musa Aleyhisselam Yahudi ırkının Rasûlü ve Nebisidir; bir ırka gelmiştir!.
Evrensel insan Muhammed Aleyhisselam ise bir ırka değil tüm insanlığa gelmiştir Allah Rasûlü olarak; ve tümüne Allah adıyla işaret edilenin yaratmış olduğu evrensel sistem ve düzeni açıklamaktadır!.
Hz. Muhammed Aleyhiselam “EVRENSEL RASÛL”dür!. İnsanları evrensel gerçekleri görmeye davet etmektedir!… Arab’ın örf, âdet ve anânelerine değil!.
Arab’ın örf, âdet ve anâneleri, kendilerini ilgilendirir, doğru veya yanlış; evrensel insanı bağlamaz!.
Türk’ün örf, âdet ve anâneleri, kendilerini ilgilendirir, doğru veya yanlış; evrensel insanı bağlamaz!.
Uzak Doğu’lu, Eskimo, İnka’lıların torunlarının örf, âdet ve anâneleri, kendilerini ilgilendirir, doğru veya yanlış; evrensel insanı bağlamaz!.
Evrensel insanın Dini, evrensel Din olan İslâm’dır!. O, Yöresel ve göresel değerlerle, Evrensel Din olan İslâm’ı örtmez, deforme, dejenere etmez; kadrini kıymetini bilmeyerek de olsa ayağa düşürmez!.
Tüm insanlar evrensel Dinde anlatılan sistem ve mekânizmaya zorunlu olarak tâbidirler; yanısıra, gereklerini uygulamadıkları ölçüde bunun pahasını ödemek mecburiyetinde olacaklardır!.
Irkların kendi örf, âdet ve anâneleriyle harmanlayıp, sonra da katıksız din diye pazarladıkları müslümanlık ise, evrensel İslâm Dini’nden pek çok yerde farklılıklar gösterdiği için, evrensel kabûle mazhar olmaz; ve bu yüzden de reddedilir!.
“Evrensel İslâm Dini” adıyla etiketlenerek empoze edilen, ne var ki ırksal özelliklerle harmanlanmış müslümanlık, bugün dünya toplumlarının çoğunluğu tarafından rağbet görmemiş ve görmüyorsa; bunun vesilesi, İslâm Dini’nin bu mevcut Irk Dini hâline getirilmiş şekliyle sunulmasındandır!. İnsanlar, “İslâm Dini” adı altında, Arap müslümanlığına davet edilmektedir!. Bunun sonucu olarak da sürekli birbirleriyle savaşmaktadırlar!. Bu çok büyük bir vebaldir!.
Evrenselliğe ulaşmamış insanların, evrensel Allah Rasûlü'nü değerlendirebilmesi çok güçtür!… Dolayısıyla Evrensel Dini farkedebilmeleri de öyle!. 
Bunu kavrayabilen evrensel insanlar, tüm örf, âdet ve anânelere saygılı olmalarına rağmen, kesinlikle o yöresel ve GÖRESEL değerlere bağlanarak, kayıt altına girmezler; tıpkı Celâleddin Rûmi, Şemsi Tebrizi, Yunus Emre, Hacı Bektaş Veli gibi!.
Allah Rasûlü Evrensel insan Muhammed Mustafa aleyhisselâm… Allah’ın evrensel Velileri… Evrensel İnsanlar… Evrensel Kitap… Evrensel Sırlarla dolu hitap… Ve “OKU”yanları…
Ve de...
Irkların dinleri… Irkların peygamberleri… Mukallit din mensupları… Irkların velileri ve her mahallenin kutup, gavs, mehdîleri… Saptırılmış Kur’ân Meâlleri… Tanrıdan, Peygamberinden, tanrıyı erkek (İngilizce’de he) olarak tanıtan tercüme Kur’ân anlayışlarından doğan totemist ya da göktanrısal din anlayışları!.
Bunların tümünün, bir sepette, “İslâm Dini” diye etiketlenerek sergilenişi…
Allah’ın evrensel Rasûlü Muhammed Mustafa Aleyhisselam'ın bildirmiş olduğu evrensel gerçekleri açıklayan İslâm Dini’ni, evrensel Kitap Kur’ân-ı Kerîm'i “OKU”mak için, önce, evrensellik nedir ve nasıl olur bunu farketmek ve öğrenmek ve hazmetmek; sonra da bu bakışla o Kitaba bakabilmek gerekir!.
Allah Rasûlü Muhammed Mustafa Aleyhisselam'ın sünnetinin, Arap âdet ve örfleri değil; Allah sünneti olup; Allah sünnetinin ne olduğunu idrâk ve hazmetmiş olmak gerekir!.
Allah Rasûlü Muhammed Mustafa Aleyhisselam'ı “OKU”mak =“İKRA’” gerekir!.
Ki bunlardan sonra Evrensel İslâm Dini’nin ne olduğu farkedilebilsin… Ondan sonra da, bu farkedilen gerçek tasdik veya reddedilsin!.
“Elhamdulillah müslümanım!.”
“İnşâallah müslümansın!!!???…”
Bu belirleme, eğer takliden söylenen bir lafız ise; söyleyenin hâli, yüzme biliyorum diyen fakat hayatında deniz görmemiş olan insanın vurgulamak istediği gerçeğine(!) benzer!.
Evrenselliğin ne olduğunu duymamış insanın; yöresel ve GÖRESEL değerlerle şartlanmış ve bloke olmuş beynine; belirli kelimeleri yerleştirip, onları tekrar etmesinin ona ne kazandıracağı, sorusu çok önemlidir.
“Evrenselliğin” ne olduğunu bilmeyen insanın, Evrensel Din, Evrensel Rasûl, Evrensel İnsan kavramlarını değerlendirebilmesi, hiç mümkün değildir!.
Oysa Allah’ın Rasûlü evrensel insan Muhammed Mustafa Aleyhisselâm, insanları, evrensel Din olan İslâmı tasdike ve gereğini yaşamaya davet ediyor!.
Öyle ise, çok âcil olarak, ırkî din anlayışından arınıp; evrensel İslâm Dinini farketmek ve kavramak üzere; Arap ırkından olması itibariyle değil, evrenselliği itibariyle Allah Rasûlü Muhammed Mustafa Aleyhisselâm'ı “OKU”maya=”İKRA" çalışmalıyız ki artık bazı gerçekleri farketmeye başlayabilelim. 


İSLÂM,
İNSANIN, ALLAH YASALARINA GÖRE 
YAŞAMINA YÖN VEREREK KENDİNİ GELECEKTE 
KARŞILAŞACAĞI ÇOK TEHLİKELİ OLAYLARDAN
KORUMASINI TEKLİF EDER

Dostlarım... Lûtfen bugüne kadar "şartlanmaya dayalı din kabulü" dolayısıyla farkedemediğiniz şu kesin gerçeği farketmeye başlayınız...
"İslâm Dini" orijini itibariyle, bize içinde yaşadığımız "YAŞAM SİSTEM ve DÜZENİ"ni açıklamak; hangi tür davranışların hangi tür sonuçlar oluşturduğunu ve dahi oluşturacağını bildirmek, amacıyla gelmiştir.. 
Hangi birimden ne tür bir davranış çıkarsa; o birim, bulunduğu hâlin, ya da üzerinde olduğu fiîlin sonuçlarına katlanmak zorundadır, bu sisteme göre!. 
Doğa kanunları denilen farkettiğimiz; ya da farkedemediğimiz tüm kanunlar ve prensipler, gerçekte Allah düzeni ve sistemidir; kim bunları değerlendirmezse veya dikkate almazsa sonuçta pişmanlık içinde bu davranışının neticesine katlanır!
Kur`ân-ı Kerîm’ deki şu âyet bu gerçeğe işaret eder:"
 ...yetefekkerûne fiy halkıssemavati vel ard = Yeryüzünün ve gök boyutlarının oluşumunu tefekkür ederler..."
Kapsamlı akıl sahibi insanların, evrendeki oluşumu değerlendirmek sûretiyle "Allah sistemi ve düzeni"nini tanımaları gereğine işaret eder bu âyet.. Bunun gibi daha pekçok âyet vardır ki onlar da, insanların, mevcut yaşam sistemini değerlendirerek, bu yoldan "Allah sistemini düzeni"ni anlamalarını teşvik eder.
"Ne ekersen onu biçersin" sözü bu sistem gerçeğinin eski bilgeler tarafından özetleniş biçimidir!. "Rüzgâr eken fırtına biçer" sözü de!.
Yani daha önce de vurgulamaya çalıştığım gibi, ne çalışma yaparsanız, onun karşılığını alacaksınız; yarın da, ölümötesinde de!.
"İnsan için yaptığı çalışmalardan başka bir şey oluşamaz"(53-39)
Âyeti de bu kesin gerçeğe işaret eder..iş bu sebepledir ki, yukarıda, ötenizde varsaydığınız bir tanrının, inkâr veya ihmal ettiğiniz çalışmaların karşılığı olarak vereceği bir şey yoktur!. 
Allah Rasûlünün size ölümötesi yaşam şartları gereği olarak, yapmanızı önerdiği çalışmaları yaparsanız, Allah SİSTEMİ sonucu onların getirisini elde edersiniz.
Kur`ân ve Allah Rasûlü önerilerini dikkate almaz; yapmanız zorunlu olan bu çalışmaları ihmal ederseniz; gene ALLAH SİSTEMİ ve DÜZENİ sonucu, çok büyük pişmanlıklar içinde yaptıklarınızın neticesine katlanmak mecburiyetinde kalırsınız!.
"Biz, sizi yakın olan sıkıntı ve azablara karşı uyardık!. O gün kişi yaptıklarının sonuçları ile karşılaşacaktır!. Bu anlatılan gerçekleri inkâr edenler ise şöyle diyecektir: 
-Keşke toprak olsaydım -yok olsaydım!." (78-40) 
"Yaptıklarınızın karşılığına ereceksiniz." (36-54)
"Yaptıklarınızdan başka bir şeyden dolayı karşılık görmezsiniz"... (37-39)
Örnek olarak verdiğimiz bu bir kısım âyetler olarak şu kesin gerçeği vurgulamaktadır:
Şu anda seni yukarıdan seyredip yaptıklarını yargılayan; yarın senin hakkında karara varacak olan bir tanrı inancı ve bu inanca dayalı din anlayışı bâtıldır, geçersizdir!. 
Her şeyi ilminde, ezelde, bir amaçla, bir SİSTEM ve DÜZEN şeklinde yaratmış olan "ALLAH", Rasûlü aracılığıyla insana bu SİSTEM ve DÜZENİ bildirmekte; ve yürürlükte olan o sisteme, yani Allah yasalarına göre, yaşamına yön vererek, kendini gelecekte karşılaşacağı çok tehlikeli olaylardan koruması teklif edilmektedir.. 
Ya bu SİSTEMİ anlayıp idrâk edecek; ve yaşamımıza ona göre yön vereceğiz; geleceğimiz cennet olacak!.
Ya da dedi-kodularla, masallarla, boş hayallerle; safsata ve hurafeleri "Din" sanarak, kesinlikle yapılması gerekli çalışmalara -ibadetlere- boşverip; çok acı sonuçlarına katlanmak mecburiyetinde olacağız!.
İsterseniz bundan sonra, bu SİSTEM gereği düzenlemeyi farkedip, "İslâm Dini" kapsamında insana teklife edilen zikir, namaz, oruç, hac gibi çalışmaların anlıyabildiğimiz kadarıyla gerekçelerinden, hikmetlerinden sözetmeye çalışalım...


İNSANLAR,
ALLAH'IN YARATIŞ SİSTEM VE DÜZENİNİ-YASALARINI ANLAMAK SURETİYLE
YAŞAMLARINI DEĞERLENDİREBİLİRLER

 Allah kâinatta var olan her şeyi belli bir sistem ve düzen içinde meydana getirmiştir. Bu galaksi içinde var olan her şey birbiriyle iletişim hâlindedir ve evrendeki her şey programlıdır. Evrende var olan her şey birbiriyle iletişim içinde ve birbirini etkilemektedir. 
“Evrensel yasalar”, “doğa kanunları” dediğimiz şeyler hep bu Allah’ın yaratış kanunu, düzeni, sistemidir, 
İslâm dini, Allah’ın yaratmış olduğu bu evrensel sistem ve düzeni anlatır. Bir orjindir. 
Batı bilim dünyası evreni ve evrende varolan her şeyin birbiri ile iletişim hâlinde olduğunu, bir takdirin bir düzenlemenin bir programın sonucu olarak var olduğunu hissetmiş ve fark etmiştir. İşte bu orijin yapı, “İslâm Dini” adı altında insana anlatılmaya çalışılmıştır. 
Niçin?.. Çünkü siz bu evrensel yasaları insanın dünyasını son derece yakından etkileyen bu yasaları anlayıp idrâk edecek kavrayacaksınız ki o yasalara göre kendi yaşamınıza yön verecek, geleceğinizi o istikamette güzelleştirecek, geleceğinizi inşa edeceksiniz. 
Geleceğinizi bu yasaların ışığı altında değerlendirin!. Yani yukarıdaki bir tanrı size “sen böyle böyle yap da ben seni şöyle şöyle bir yere koyayım” veya “yapmazsan şöyle bir yere atayım” gibi bir olay, sistem değil… 
Allah ezelde dilediği gibi bir sistem ve düzen içinde kainatı, galaksiyi ve burada insanları var etmiştir; yaratmıştır. Ve bu insanlar Allah’ın yaratmış olduğu sistemi, düzeni, kanunu, yasaları anlamak suretiyle yaşamlarını değerlendirerek ölüm ötesindeki ebedi hayata kendilerini hazırlamak durumundadırlar. 
İslâm dini bu!. 


İSLÂM DİNİ 
NİÇİN ARAP TOPLUMUNA MÂL EDİLMİŞ?
(Ve niçin dışardan bakan toplumlarca Arabın Dini diye değerlendirilmiştir?)

Evrensel Din ne demektir?…
Türk’e, Arab’a, Amerika’lıya, Meksika’lıya, Eskimo’ya, Japon’a, Çin’liye, kısacası tüm toplumlara eşit mesafeden hitâbeden ve tümüne yararlı olmak isteyen Din demektir!.
Türk’ün örf, âdet, anânesiyle kayıt altına girmeyen!…
Arab’ın örf, âdet, anânesiyle kayıt altına girmeyen!…
Uzak Doğu veya Eskimo’ların örf, âdet, anânesiyle kayıt altına girmeyen!…
Evrensel gerçeklerden kaynaklanan ve “Evrensel Sistem”e dayalı olan Din anlayışıdır bu!.
Allah Rasûlü Hz. Muhammed Mustafa Aleyhisselâm Arap toplumu içinde Hz. İbrahim Neslinden geldiği için, tebliğ etmiş olduğu Din anlayışı çok büyük bir yanlış değerlendirmeyle Arap toplumuna mâledilmiş; Arap toplumunun örf, âdet ve anâneleriyle harmanlanmış ve bu hâliyle evrensel topluma enjekte edilmeye çalışılmıştır!.
İnsanlar, İslâm Dini adı altında Arap toplumunun örf, âdet, anâneleriyle harmanlanmış müslümanlığa dâvet edilmişlerdir.
Bu da İslâm Dini’nin, dışardan bakan toplumlarca Arabın Dini diye değerlendirilmesine yolaçmıştır!.


FITRAT DİNİ
· Allah Fıtratı
· Fıtrat olan Allah Dini
· İslâm Fıtratı
· Allah yaratışı
· Haniflik
· Yaratılış itibariyle "Allah dini" üzere olma
· Doğru ve sabit din
· Orijin İslâm


İSLÂM FITRATI

"Her insan İSLÂM FITRATI üzere doğar..."
"Her insan İSLÂM FITRATI üzere doğar..."
(HER “İNSAN”,
          “Allah Dini” üzere
          “Ana Program”la
          “Rabbini bilme yetisiyle”
           “Hanif” olarak
           Allah`a kulluğunu ifa etmek üzere, 
           Allah`ın İsimlerinin mânalarını çeşitli şekillerde ortaya koymak üzere 
           Allah’ın esmâsının işaret ettiği özelliklerle holografik gerçeklik sistemiyle 
PROGRAMLANMIŞ OLARAK meydana gelir... )
"Daha sonra annesi-babası, onu Mecusi, Nasrani, Musevi, Müslüman yapar"... 
Ama, neticede her insan, İslâm fıtratı üzere gelir.

Âdem ve O`nun nesli olan bütün insanlar, yer yüzünde her an bu ilah iisimlerin manâlarını ortaya koymak, açığa çıkarmak sûretiyle, "Fıtrî Hilâfet" görevini ifa etmektedirler; ki bu "Fıtrî Hilâfet" görevini yerine getirmesi de insanın, "İnsanın İslâm fıtratı üzere Dünya`ya getirilmesi"dir.
"Her insan İslâm Fıtratı üzere doğar..."
Yani, "insan", Allah`a kulluğunu ifa etmek üzere, Allah`ın isimlerinin mânalarını çeşitli şekillerde ortaya koymak üzere programlanmış olarak meydana gelir... "Daha sonra annesi-babası, onu Mecusi, Nasrani, Musevi, Müslüman yapar"... Ama, neticede her insan, İslâm fıtratı üzere gelir..
İşte, bu "İslâm Fıtratı" varlığındaki esmâi ilâhiden dolayıdır... Bilse de bilmese de, idrâk etse de etmese de, gereğini yaşasa da yaşayamasa da...
İnsan, "İslâm Fıtratı" üzere, yani her an Allah`a, esmâsının özelliklerini açığa çıkarmak sûretiyle kulluğunu ifa eder bir biçimde dünya`ya gelmesine karşın; doğuşundan itibaren çeşitli şekillerle dışarıdan gelen bilgi bombardımanına tâbi tutulur. Bu bilgilerin çok büyük bir kısmı, içinde yaşadığı toplumun şartlanmaları biçimiyle meydana gelir...


VAROLAN BÜTÜN BİRİMLER
“ALLAH İNDİNDE DİN, “İSLÂM”DIR!” 
HÜKMÜNCE MEYDANA GELMİŞTİR

Yalnız burada gözden kaçırmamamız gereken nokta şudur: 
“Bütün varlıklar Allah`a teslim olmuş vaziyettedirler” derken, birimler kendi özgür iradeleriyle “Allah”a teslim olmuş, değil!. 
Birim, “FITRATIYLA” yani var oluş şekli ve programıyla Allah’a teslim olarak yaratılmıştır, zaten!. 
Birim, Allah’ın indinde, dilemesine uygun olarak meydana getirilmiştir Allah tarafından...
“FITRATIYLA” meydana getirildiği için de, teslim olmuş durumdadır!.
Yani, birimin teslimiyeti dediğimiz, “Allah’a teslim olma hali” dediğimiz, içinde bulunduğu hal, var oluşundan yani “fıtrat”ından meydana geliyor otomatikman!.
Yapısından, nüvesinden, özünden meydana geliyor!.
İslâm FITRAT”tır!
Hz.Rasûlullah: 
“Her doğan çocuk İslâm fıtratı üzere doğar” demiştir. 
Olaya yüzeysel bakanlar diyor ki; “müslümanlığı kabule istidatlı olarak doğar her doğan çocuk”!. 
Hayır! 
Olayı yalnızca “müslümanlık”la kısıtlıyarak dar anlamda almayalım!. 
Her doğan çocuk; ki bunu bebek diye de; veya geniş kapsamlı olarak kâinatta var olan her varlık diye de anlamak mümkündür... İslâm fıtratı üzere doğar, yani islâm kelimesinin açıkladığı manada, programlanmış olarak meydana gelir.
Nitekim başka bir âyet:
De ki: "Herkes yaratılış programı (fıtratı-şâkılesi) doğrultusunda fiiller ortaya koyar! İşte bu yüzden (Fâtır'ınız olan) Rabbiniz yol itibarıyla kimin hakikat yolunda olduğunu en iyi bilendir!" (17-84)
Âyette geçen “ŞÂKİLE”, daha önce izah ettiğimiz, “FITRAT`ın oluşturduğu programın doğrultusu”, anlamındadır..
İşte bu husus, “İslâm”ı açıklar. 
Yani, var olan bütün birimler;
Allah indînde Din, İslâm'dır. hükmünce meydana gelmiştir. 
Bu yüzdendir ki “İslâm”, dünyada sadece belli bir kavmin veya insan topluluğunun dini değil; kâinatta geçerli olan nizam, ilâhi düzendir!. 
Şayet bunu anlayabildiysek, artık “İslâm”ı dar manada sadece belli ölçülerle, şekillerle kayıt altına almayalım!.
“İslâm”, “Allah”ın, dilediği mânâları ortaya koymak üzere, kâinatta mevcut tüm birimleri kendi ilmiyle, ilminden, dilediği yapı ve özelliklerle; dolayısıyla da kendine “TESLİM” bir halde halketmesi; ve birimlerin de bu gayeye yönelik davranışları doğal olarak ortaya koymalarıdır.
 İslâm dini’nin ALLAH konusunda vurgulamak istediği kesin gerçek şudur ; 
 “Varolan yegâne vücud sahibi varlık sonsuz-sınırsız TEK’tir! O’ndan gayrı bir varlık mevcud değildir! Algıladığımız ve tüm varlıklar tarafından algılanan her “şey’ ise, O’nun Esmâsının “varsaydığı” terkipler halinde mânâlardan ibaretttir.
Şu gördüğümüz, içinde yaşadığımız nizam, gerçeği itibarıyla, ilâhi hükmün aşikâre çıktığı bir nizam ve düzendir.
 Kâinatın ve evren içindeki her birim... 
Dikkat edin, burada “birim” kelimesi özellikle üzerinde durulması gereken bir kelimedir; zira insan, melek, cin, hayvan, nebat hep birim kelimesinin içine girer...
 Evet, her birim, gerçek mânâsıyla “Allah”a kulluk halindedir. İnsanlar ve cinler için zaten bu, Kur’ân’da çok açık ve seçik vurgulanmıştır.
 “BEN İNSİ VE CİNNİ YALNIZCA KULLUK ETMELERİ İÇİN YARATTIM”!. 
Allah’ın bir gaye için yarattığının,o gayeye hizmet vermemesi mümkün değildir!. Muhaldir!. 
 Dikkat ediniz, buradaki ayette hiç bir sınırlama yoktur!. 
 “Müminleri kulluk etsinler diye yarattım”, demiyor!. “Sadece insanları.... “da demiyor!. 
 “Cinleri de... “ diyor. 
 “Cinleri de...” dediği zaman, “Şeytan ve iblis” tavsifleriyle anlatılan tüm cinler dahi bunun içine giriyor!. 
Melekler, zaten mutlak kulluk halinde!. Bütün melekler doğal olarak ALLAH hükümlerinin gereğini uyguluyor, yerine getiriyor.. Onlar için zaten tartışma yok. 
“İnsanlar ve cinler” için, acaba kulluğu yerine getiriyor mu getirmiyor mu tartışması var!. Halbuki bu tartışma da abes!. 
Âyet var Kur’ân-ı Kerim’de!. 
Âyete göre “İNS” ve “CİN” türleri istisnasız ve sınırlamasız hepsi de “Allah”a kulluk etmeleri için yaratılmıştır. 
Allah”ın, dilediği mânâları ortaya koymak üzere, kâinatta mevcut tüm birimleri kendi ilmiyle, ilminden, dilediği yapı ve özelliklerle; dolayısıyla da kendine “TESLİM” bir halde halketmesi; ve birimlerin de bu gayeye yönelik davranışları doğal olarak ortaya koymalarıdır
Bu “Din”dir ve bu “İslâm”dır. 
Onun içindir ki âyette: 
Allah indînde Din, İslâm'dır. (3-19)
denmiştir. Ve ayrıca vurgulanmıştır ki:
Kim İslâm'dan (teslim olunmuşluğun idrakından) başka bir Din (sistem ve düzen) arayışındaysa, bu geçersizdir! Sonsuz gelecek sürecinde de hüsrana uğrayanlardan olur. (3-85)
 Allah kimin derûnunu İslâm'ı kavrayacak şekilde genişletti ise, o Rabbinden bir nûr üzere değil midir? Allah'ın zikrinden (hatırlattığından) kalpleri kasavetlenene (bilinçleri kilitlenenlere) yazıklar olsun! İşte onlar apaçık şekilde (hakikatten) sapmayı yaşamaktadırlar! (39-22).



HER VARLIK,
 VAR OLUŞ PROGRAMI DOĞRULTUSUNDA
("Fıtrat`ın oluşturduğu programın doğrultusu"nda-"Allah"ın dilediği mânâları ortaya koymak üzere-Şakilesi doğrultusunda-Allah’a teslim bir halde-Fıtrat Dini üzere)
FİİLLER ORTAYA KOYAR

"Allah" bir nesneyi, bir birimi ne iş için yaratmışsa, o birim yaratılış gayesinin gereğini mutlaka, olduğu gibi yerine getirecektir!. Bunda hiç bir tereddüt yoktur!. 
İşte bu yüzdendir ki, ALLAH muradına uygun olarak yaratılmış olan bütün varlıklar, "Allah"ın dileğine uygun olarak, gereken fiilleri ortaya koymaktadırlar.
Bu "Din"dir ve bu "İslâm"dır. 
Onun içindir ki âyette: 
"KESİNLİKLE ALLAH İNDİNDE DİN İSLÂM`DIR". (3-19)
denmiştir. 
Ve ayrıca vurgulanmıştır ki:
Kim İslâm'dan (teslim olunmuşluğun idrakından) başka bir Din (sistem ve düzen) arayışındaysa, bu geçersizdir! Sonsuz gelecek sürecinde de hüsrana uğrayanlardan olur. (Âl-u İmran/-85) 
Allah kimin derûnunu İslâm'ı kavrayacak şekilde genişletti ise, o Rabbinden bir nûr üzere değil midir? Allah'ın zikrinden (hatırlattığından) kalpleri kasavetlenene (bilinçleri kilitlenenlere) yazıklar olsun! İşte onlar apaçık şekilde (hakikatten) sapmayı yaşamaktadırlar! (Zümer/22)

Evet, "İslâm"ı gerçek anlamıyla kavrayabilmek son derece büyük ve önemli bir iştir; ki, Rabbinden kendisinde açığa çıkan bu "NUR", yani gerçeği farketme-kavrama gücü, kişiyi evrensel sistemi tanıma noktasına ulaştırır!.
Şimdi biz âyetleri anlamak için incelerken, öncelikle şunun üzerinde çok duracağız... Âyetin başında ve sonunda herhangi bir sınırlama, bir istisna var mı, yok mu?... Önce buna bakacağız!. 
Meselâ: 
"BİZ YERYÜZÜNDE İNSANI HALİFE OLARAK MEYDANA GETİRDİK." 
derken insanın halifeliğini "yeryüzü" ile sınırlıyor!. Yeryüzünde halife!. Burada bir sınırlama var!. 
Fakat, "Kesinlikle Allah indinde Din İslâm"dır derken, orada bir sınırlama bir kayıt yok... Yani, dünyada veya falanca galakside demiyor!.
Nerede?... 
Dünyada da!. Dünyanın içinde bulunduğu güneş sisteminde de!. Diğer galaksilerde de!. 
Kâinatın tamamında yani bütün bu evrenin tüm yapısında, her zerrede, her noktada bütün varlıklar Allah`a teslimdirler!. Burada kesin olarak işte bunu vurguluyor!.
Yalnız burada gözden kaçırmamamız gereken nokta şudur: 
"Bütün varlıklar Allah`a teslim olmuş vaziyettedirler" derken, birimler kendi özgür iradeleriyle "Allah"a teslim olmuş, değil!. 
Birim, "FITRATIYLA" yani var oluş şekli ve programıyla Allah'a teslim olarak yaratılmıştır, zaten!. 
Birim, Allah'ın indinde, dilemesine uygun olarak meydana getirilmiştir Allah tarafından...
"FITRATIYLA" meydana getirildiği için de, teslim olmuş durumdadır!. Yani, ‘’birimin teslimiyeti’’ dediğimiz, "Allah'a teslim olma hâli" dediğimiz, içinde bulunduğu hal, var oluşundan yani "fıtrat"ından meydana geliyor otomatikman!.
Yapısından, nüvesinden, özünden meydana geliyor!.
İşte bunu izah içindir ki Hz. Rasûlullah: 
"Her doğan çocuk İslâm fıtratı üzere doğar" 
demiştir. 
Olaya yüzeysel bakanlar diyor ki; "müslümanlığı kabule istidatlı olarak doğar her doğan çocuk"!. 
Hayır! Olayı yalnızca "müslümanlık"la kısıtlayarak dar anlamda almayalım!. 
Her doğan çocuk; ki bunu bebek diye de; veya geniş kapsamlı olarak kâinatta var olan her varlık diye de anlamak mümkündür... İslâm fıtratı üzere doğar, yani İslâm kelimesinin açıkladığı mânâda, programlanmış olarak meydana gelir.
Nitekim başka bir âyet:
"DE Kİ: HEPSİ DE (Şâkıleleri) VAROLUŞ PROGRAMLARI DOĞRULTUSUNDA FİİLLER ORTAYA KOYARLAR!." (17-84)
Âyette geçen "ŞÂKİLE", daha önce izah ettiğimiz, "FITRAT`ın oluşturduğu programın doğrultusu", anlamındadır..
İşte bu husus, "İslâm"ı açıklar. 
Yani, var olan bütün birimler;
"KESİNLİKLE ALLAH İNDİNDE DİN İSLÂM`DIR" 
hükmünce meydana gelmiştir. 
Bu yüzdendir ki "İslâm", dünyada sadece belli bir kavmin veya insan topluluğunun dini değil; kâinatta geçerli olan nizam, ilâhi düzendir!.
Şayet bunu anlayabildiysek, artık "İslâm"ı dar mânâda sadece belli ölçülerle, şekillerle kayıt altına almayalım!.
"İslâm", "Allah"ın, dilediği mânâları ortaya koymak üzere, kâinatta mevcut tüm birimleri kendi ilmiyle, ilminden, dilediği yapı ve özelliklerle; dolayısıyla da kendine "TESLİM" bir hâlde halketmesi; ve birimlerin de bu gayeye yönelik davranışları doğal olarak ortaya koymalarıdır.


FITRAT DİNİ OLAN İSLÂM’A
(“Allah Fıtratı”na-Allah Dini’ne-“Allah yaratışı”na) SARIL!
"FÂTIR"?. 
Bu kelimenin anlamına girmeden önce, hemen iki ayeti 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 dine bir HANÎF olarak tut; o ALLAH FITRATINA ki, insanları onun üzerine yaratmıştır, ALLAH yaratışına bedel bulunmaz, doğru ve sabit din odur, velâkin insanların ekseriyeti bilmezler!. 
Bu mefhum ile örfte İbrahim milletine ismolmuştur ki, “HANÎF”, başka dinlerden, bâtıl mabudlarda 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!. 


"ALLAH'A TESLİM OLMA DİNİ"("İslâm") 

GEÇERLİ DİN ANLAYIŞI
"Onun dûnunda olan tapındıklarınız, sadece isim olarak var ki (yani o isimlerin müsemması olarak hiçbir varlıkları yoktur), o isimleri de siz ve atalarınız oluşturdunuz; onların varlıkları hakkında Allah'tan gelmiş bir delil yoktur. Hüküm ancak ve yalnız Allah'ındır! Hükmetmiştir, sadece kendisine kulluk edilmesini! İşte geçerli Din (anlayışı) budur... Fakat insanların çoğu bu gerçeğin farkında değildir!"(Yusuf/40)


SEMÂLARDA VE ARZ'DA
(Evrenin mânâ ve madde boyutlarında, 
her zerrede-her noktada)
BÜTÜN VARLIKLAR, ALLAH’A TESLİMDİRLER!

Semâlarda ve arzda (evrenin mânâ ve madde boyutlarında) ne varsa, isteyerek veya istemeyerek O'na teslim olmuş durumda iken, Allah Dini'nden (İslâm'dan-yaratmış olduğu sistem ve düzenden) başkasını mı arıyorlar. (Oysa) O'na döndürülmektedirler.
De ki: "Hakikatimizi dahi kendi Esmâ'sından var ettiğine inanmış olarak Allah'a, bize inzâl ettiklerine; İbrahim, İsmail, İshak ve Yakup'a ve torunlarına inzâl olana; Musa ve İsa'ya ve Nebilere Rablerinden verilenlere iman ettik. Onlar arasında ayrım yapmayız. Biz, O'na teslim olmuşlarız."
Kim İslâm'dan (teslim olunmuşluğun idrakından) başka bir Din (sistem ve düzen) arayışındaysa, bu geçersizdir! Sonsuz gelecek sürecinde de hüsrana uğrayanlardan olur.(Al-u İmran/83-85)
Allah kimin için hidâyet murat ederse, onun sadrını (içini-anlayışını) İslâm'a (teslim olmuşluğunun farkındalığına) açar! Kimi de saptırmayı dilerse; onun da sadrını (içini) daraltır, sanki zorlukla semâya yükseliyor! Böylece Allah, iman etmeyenleri aşağılar!
İşte bu, Rabbinin sırat-ı müstakimidir... Düşünüp değerlendirebilecek bir toplum için delilleri gerçekten detaylı açıkladık. (En’am/125-126)


(Hakikatinizin Esmâ olması sebebiyle) 
ALLAH, ESMÂ’SIYLA SİZİ HER AN 
KONROLÜNDE TUTANDIR(Rakîb'dir)!

Ey insanlar, sizi tek bir nefsten (insan şuurundan) yaratan ve ondan da kendi eşini (beden) halk eden ve ikisinden pek çok erkek ve kadın üretip (Dünya'ya) yayan Rabbinizden korunun! Korunun O Allah'tan ki, siz O'nun hürmetine (kişinin hakikatinin Esmâ olması sebebiyle hakikatte Allah'tan) ve de Rahimlerin hatırına (Esmâ mertebesinin oluşturduğu insanî hakikat dolayısıyla) birbirinizden istersiniz. Çünkü Allah, Esmâ'sıyla sizi her an kontrolünde tutandır (Rakîb'dir). (Nisâ/1)


MÂNEVİ YÜZÜNÜ-DÜŞÜNSEL KİMLİĞİNİ(Vechini)
İSLÂM’A TESLİM ETMEK
(Vechinde Allah’tan gayrının olmadığını itiraf)

Kişi, Kelime-i şehâdeti getirdikten sonra yani Hz.Muhammed’in abdiyet ve risâletine de şehâdet ettikten sonra İslâm olmuş olur!
Zâhirde, bu kelimeyi söylemesi , ona “müslüman” denmesine yol açar.
Hakikatte bu şehâdeti yapmış olması da,
”Kim vechini İslâm’a teslim ederse o muhsinlerdendir”,
âyetiyle işaret edilen mânanın kendisinde açığa çıkmasıyla mümkün olur.”Muhsin” Allah’ın isimlerinden bir isimdir.Esmâ-ül Hüsnâ ‘da yoktur...”vechini İslâm’a teslim etmesi” yani, vechinde Allah’tan gayrının olmadığını itiraf etmesidir!.


TESLİM OLAN, SELÂMETE ÇIKAR…
(Allah’ın yaratış sisteminin gereği-Allah indindeki Din olan İslâm'ın esası budur)

”KESİNLİKLE “ALLAH“ İNDİNDE DİN “İSLÂM”DIR”(3/19)
Yani, Din denen olayın aslı; varlığın, Malikel Mülk olan “ALLAH”ın hükmü, iradesi, kudreti ve tasarrufu altında olduğu gerçeğinin farkedilmesidir.
Tüm sistem, bir mekanik düzen olarak çalışmaktadır ve bu yüzden sistemde mazerete yer yoktur işte!. Bu “ALLAH” indindeki DİN’dir!.
“İslâm” nedir? 
Neden “İslâm”?
“İslâm” kelimesi kullanım alanı olarak iki mânâdan kaynaklanıyor.
1-Selâmete çıkma, selâmete erme anlamına.
2-Teslim olmak anlamına...
İslâm’ı anlamak için, öncelikle “İkra”-“Oku” diye başlayan, ilk âyetlerin mânâsını anlamak gerek. Bundan sonradır ki, İslâm`ın ne olduğunu anlamak daha kolay olur.
Niçin İslâm? 
“İslâm”, selâmet bulma, selâmete erme, “selâm” isminin mânâsının sizde açığa çıkması anlamında!. 
“Allah”ın “selâm” isminin mânâsı ortaya çıktığı zaman kişi, bir kısım ilâhi isimlerin mânâsıyla tahakkuk etmek sûretiyle, cennet yaşamı dediğimiz yaşama geçer.
İşte bunun içindir ki İslâm, bunun için teslim olmak.
“KESİNLİKLE ALLAH İNDİNDE DİN İslâm’dır”;
 diyor Kur`ân!. 
Din, “ALLAH” hükümleri bütünüdür; “ALLAH” düzenidir; “ALLAH” sistemidir!. 
Buradaki ilâhi sistem ve ilâhi düzen kavramlarını yanlış anlamayalım!. Beşeri düzenlerle, sosyal-siyasi düzenlerle, siyasi rejimlerle buradaki düzen kelimesini karıştırmayalım. 
“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 TEBDİLA” (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. 
İblis`in “Allah”a isyanı dahi, ezeli görevi ve var oluş programının sonucudur!. Çünkü varoluş mertebelerinde, bir çok varlıkların, kendi görevlerini yapmaları, veya imtihana tabi tutulmaları, cinler aracılığıyla olacaktır.


İSLÂM’DAN BAŞKA BİR DİN ARAMAK

KİM İSLÂM'DAN (teslim olunmuşluğun idrakından) BAŞKA BİR DİN (sistem ve düzen)ARAYIŞINDAYSA,
BU GEÇERSİZDİR!

Hani Allah Nebilerden (ve ümmetlerinden şu konuda) söz almıştı: "Size hakikat bilgisinden ve Hikmet verdim, bundan sonra beraberinizde olanı tasdik eden bir Rasûl geldiğinde, Ona bütününüzle iman edecek ve yardım edeceksiniz. Kabul edecek misiniz?", "Kabul ettik" dediler! "Şahit olun, ben de şahidim hakikatiniz olarak."
Kim (bu sözünden) geri dönerse, işte onlar fâsıklardır (inançları bozuk olanlardır).
Semâlarda ve arzda (evrenin mânâ ve madde boyutlarında) ne varsa, isteyerek veya istemeyerek O'na teslim olmuş durumda iken, Allah Dini'nden (İslâm'dan-yaratmış olduğu sistem ve düzenden) başkasını mı arıyorlar. (Oysa) O'na döndürülmektedirler.
De ki: "Hakikatimizi dahi kendi Esmâ'sından var ettiğine inanmış olarak Allah'a, bize inzâl ettiklerine; İbrahim, İsmail, İshak ve Yakup'a ve torunlarına inzâl olana; Musa ve İsa'ya ve Nebilere Rablerinden verilenlere iman ettik. Onlar arasında ayrım yapmayız. Biz, O'na teslim olmuşlarız."
Kim İslâm'dan (teslim olunmuşluğun idrakından) başka bir Din (sistem ve düzen) arayışındaysa, bu geçersizdir! Sonsuz gelecek sürecinde de hüsrana uğrayanlardan olur.
Kendilerine açık deliller geldikten, Rasûlün Hak olduğuna şahitlik edip iman ettikten sonra hakikati inkâr eden bir topluluğa, Allah nasıl hidâyet eder! Allah zulmedenler topluluğuna hidâyet etmez.
Onların yaptıklarının getirisi; Allah'ın, meleklerin ve tüm insanların lânetidir (hepsinden ayrı düşmüşlerdir).
Sonsuza dek bu şartlarda kalacaklardır. Onların azabı hafifletilmez ve onlarla ilgilenilmez.
Ancak, bu hâllerinden sonra (yanlışlarını idrak edip) tövbe ederlerse ve ıslah olurlarsa (yanlışlarını düzeltirlerse), muhakkak ki Allah Gafûr'dur, Rahîm'dir.
İmanlarından sonra hakikati inkâr edip, inkârlarında ısrarlı olanların tövbeleri asla kabul edilmez. İşte onlar sapanların ta kendileridir. (Âl-i İmran/81-90)

Bu gün sizin için Dininizi ikmal ettim (Din konusundaki bilgilenmenizi), üzerinizdeki nimetimi tamamladım ve sizin için Din (anlayışı) olarak İslâm'a (Allah'a tam teslimiyete) razı oldum... (Mâide/3)

İSLÂM’IN RUHU

· “İslâm’ın Düşünce Sistemi
· “İslâm"ın temel mânâsı
· Tevhid inancının esası



İSLÂM’IN ANA TEMEL NİRENGİ NOKTASI,
BİRİMİN KENDİ ÖZÜNDE BULUP
HİSSEDEBİLECEĞİ BİR “ALLAH” KAVRAMIDIR
(“B” Sırrı)

Galaksiyi yöneten, "galaksi dışında bir tanrı" düşüncesi ne kadar ilkel bir düşünce, artık bunu siz düşünün!. Hele hele, galaksi içindeki bir yıldızda, meselâ Orion veya Beta Nova’da yaşayan bir TANRI düşüncesi!!!
İşte bu ilkel düşünceyi, Hz. Muhammed aleyhisselâm, 1400 yıl önce ortadan kaldırmaya çalışıyor… Kurân’la bir gerçeği vurgulamaya çalışıyor, diyor ki;
“LÂ İLÂHE İLLALLAH!”
”Tanrı ve tanrılık kavramı yoktur. Sadece Allah vardır!” 
(Hz. Muhammed’in açıkladığı ALLAH” kitabında bu konunun detayları vardır. Ayrıca, “Hz. MUHAMMED NEYİ OKUDU” kitabında da bunun tafsilâtı vardır.)
Yani, yukarıda, ötede bir yerde bir tanrı ve ona yönelik olarak onun gönlünü hoş etmek için yapılacak birtakım şeyler sözkonusu değildir!. 
Böyle bir Tanrı ve Tanrılık kavramı yoktur!
Sadece Allah vardır!
Yani, bütün bu Kâinatı ve belki de bu Kâinat gibi bilemediğimiz sayısız Kâinatı, Evreni varetmiş olan TEK BİR VARLIK, şuur vardır!. 
O varlığın varlığıyla, ilminden ilminde meydana gelmiş sayısız sonsuz evrenler, evren içre galaksiler ve varlıklar sözkonusudur; algılanabilmektedir. 
Ancak bunun ötesinde, her bir birim, o varlığın orijininden-aslından-hakikatinden, ilmiyle ilminden meydana gelmiş olduğu için, Allah’ı kendi varlığında ve özünde bulabilme şansına sahiptir! 
Yani, öteNde seni yöneten, senin dışında bir Tanrı değil; tüm Kâinatı ve varolan herşeyi kendi varlığından varetmiş olan ve birimin kendi özünde bulup hissedebileceği bir “ALLAH” kavramı! 
Bu “ALLAH” kavramı, İslâm’ın ana temel nirengi noktasıdır!.


İSLÂM'IN DÜŞÜNCE SİSTEMİ VE YAŞAMININ
ANA PRENSİPLERİ

"Ve insanların bir kısmı, "B" harfinin işaret ettiği sır kapsamında olarak Allah`a, ve gene "B" harfinin işaret ettiği sır kapsamında olarak âhirete iman ettiklerini söylerler; oysa onlar "B" harfinin sırrını anlamış olarak İMAN ETMEMİŞLERDİR.." (2-8)
"Ey İMAN edenler, İMAN EDİN "B" harfindeki anlam itibariyle ALLAH`a!." (4-136) 
"TAHKİKÎ İMAN" hâli de diyebileceğimiz "TASAVVUF" çalışmalarına yön veren uyarı âyetlerinin başında bu iki âyet gelir.
Bu iki âyetin işaret ettiği mânâyı iyi anlayabilmek için de elbette genel anlamıyla İslâm Dini’nin bize getirmiş olduğu düşünce sistemini farketmek gerekir.
İslâm’ın düşünce sistemi ve yaşamı olan "Tasavvuf"un ise belli başlı prensipleri vardır.
Konuya açıklamalar getiren bazı âyetler ile Rasûlullah aleyhisselâmın açıklamaları var ki, bunlar düşünce sistemimizin ana nirengi noktaları. 
Hangi anlayışta ve ne durumda olursak olalım, birinci noktada üzerinde duracağımız hükmü hiç aklımızdan çıkarmamamız gerekir. 
O noktayı kaybettiğimiz takdirde, yoldaki çeşitli hallerimizle, davranışlarımızla, düşüncelerimizle saplantıya gireriz!. Fakat o noktayı elden kaçırmazsak bu durum kesinlikle olmaz!. 
Ancak o noktadaki görüşle de kayıtlanırsak, diğer noktaları gözden kaçırırız ve meselenin özüne inmekten mahrum kalırız... 
Evet şimdi işin özüne yönelmemizi sağlayacak olan o birinci nokta ile beraber şu ana prensipleri anlamaya çalışalım...

ANA PRENSİPLER
1- "Allah" vardı ve O'nunla beraber bir şey yoktu!. Bu an, "O an"!. "Hadis ve Hz. Ali"
2- Nefsine ârif olan, rabbına ârif olur. "Hadis"
3- İnsanlar uykudadır... Ölünce, uyanırlar!. "Hadis"
4- Ölmeden önce, ölünüz!. "Hadis"
5- Evvel, Âhir, Zâhir, Bâtın O'dur!. "Âyet"
6- Attığında, sen atmadın, atan "ALLAH"tı!. "Âyet"
7-Yerleri, gökleri ve ikisi arasındakileri "HAK" olarak meydana getirdik. (Âyet) 
8-Nefislerinizde mevcut olan O!. Hâlâ görmüyor musunuz?. "Âyet"
9-Her ne yana dönerseniz, Allah'ın yüzünü görürsünüz! "Âyet" 
10-Dilediğine nuruyla hidâyet eder... "Âyet"
11-Her nerede olursanız, sizinle beraberdir! "Ayet"
12-"Allah" de, ötesini bırak!. "Âyet"
13-(ALLAH) Dilediğini yapar!. "Âyet"
14-Yaptığından sual sorulmaz!. "Âyet"
15- Beni gören, HAKK'ı görmüştür. "Hadis"
16-Rabbimi, genç bir delikanlı sûretinde gördüm!. "Hadis"
17-Dünyada "a'mâ" olan, âhirette de "a'mâ" olur!. "Âyet"
18- Allah, dilediğini kendine seçer. "Âyet"
19-Hiç bir canlı yoktur ki yeryüzünde, Rabbim alnında çekip götürmesin! 
20- Rabbin dilediğini yaratır ve dilediğini yapmakta özgürdür. İNSANLARIN İHTİYÂRI YOKTUR!. (Takdirlerindekini yapmak zorundadırlar) (28-68)
21- Ne hâl ile yaşarsanız, o hâl ile ölürsünüz; ve ne hâl üzere ölürseniz, o hal üzere bâ's olursunuz; ve o hâl üzere haşrolursunuz!. "Hadis" 
22- Allah'ın ahlâkı ile, ahlâklanın!. "Hadis"
-Hakikat dünyada iken yaşanacak bir olaydır!. Hakikatı yaşamadan ölenler, ölüm sonrasında, bu yaşamı elde edemezler!. Hakikata karşı "a'mâ"lıkları sonsuza dek sürer!.
 -Ötendeki değil, karşındaki HAKK'ın fiilinden razı olmak, şirkten arınmaktır!. Ya "Allah kulu" olunduğunu farkedersin; ya da "tanrının kulu" olarak, geçer gidersin! 
-Şeriat ve tarikattan gaye hakikate ermek; mârifeti yaşayabilmektir!.
 -Tarikat seni, hakikate erdirip hakikatı yaşatamıyorsa, "yol" vasfını yitirmiş demektir!. Seni, senden arındırmayan tarikat, "tarikat" değil, "dernek"tir!. 
-NÛR, O'dur ki, seni, hakikata erdire; şartlanmalarından, değer yargılarından, duygularından arındırıp; "Allah" gibi düşündüre, insan gibi değil !.
-Korku atılmadıkça, vehmin terki mümkün değildir!. VAHDET idrâk edilmeden, vehimden kurtulunmaz!. "Allah"ı anlamadan vehmi atan firavun olur!. 
-Firavun, birimsel nefse dönük sorumsuz yaşayan kişidir!.
 -"Allah"ı "nefs"inde bulanda, birimsel menfaatlere dönük istek ve arzular kalmaz!.
 -"Allah ahlakıyla, ahlaklanmak", birimsellik duygu ve değer yargılarından arınmak; Allah gibi düşünüp, Allah gibi değerlendirmektir !.
-"Allah"ta kendini yok etmek anlamını ifade eden "fenafillah" muhaldir!. "Allah" dışında ikinci bir varlık yoktur ki. o ikinci varlık, "yok" edilsin!.
 -Geçerli olan, O'nun varlığı dışında VARSAYDIĞIN BENLİĞİNİN, GERÇEKTE, hiç bir zaman VAROLMADIĞINI ilim yollu kavramak; ve gereğini hissedip yaşamaktır!.
 -Şayet, sen "yok"san elbette ki karşındaki kişi de "yok"tur!. Öyle ise, karşındaki gerçek "var" olanı farkedip, O`nu kabullenebilecek ve hazmedebilecek misin?. Yoksa, karşındaki O'nu inkâr ederek mi geçip gideceksin bu dünyadan, "a'mâ" olarak geçip giden nice ve niceleri gibi!.
-Ortaya koyduğu tüm sayısız esmâ terkipleriyle, her an, türlü isimler altında dilediğini, dilediği gibi yapmakta olan kim?. 
Sen mi, O mu?. 
Cevabın, O ise; Tanrın, senden razı olsun!. Sen isen, razı mısın yaptıklarından?. Reva mı düşündüklerin, yaptıkların?.
-TEK'in nazarıyla, TEK'ten "çok"a bakışı muhafaza edip, sürekli olarak piramitin tepesinden aşağıya bakarak varlıkları seyretmek, yakîn ehlinin hâlidir!. Ya varsayım yollu, "çok"tan, "yok"a bakılır; ya da TEK, kendi esmâ ve fiillerini seyreder!. 


İSLÂM DEVLETİ’NİN KURULUŞU 
VE “DÜNYANIN İLK ANAYASASI”NIN 
KALEME ALINIŞI
Efendimiz Aleyhisselâm Medine'ye geldiği zaman Medine ahalisi tam bir karışıklık içinde bulunuyordu.. Evs kabilesi mensupları ayrı bir cemaat halinde yaşıyor ve Medine'nin tek söz sahibi kabilesi olmak iddiası güdüyordu.. Hazrecliler ise aynı iddiayı gütmekle kalmıyor başlarına bir de Abdullah bin Übeyye'yi geçirip, başına da hükümdar sarığı sararak bir devlet haline gelmek istiyordu.. Diğer taraftan yahudiler de bir grup olmuş, hiç birisini çekemiyordu..
İşte böylesine karışık bir ortamda Medine'nin , dışarıdan gelecek ve başa geçecek tam bir otorite sahibi bir kimseye ihtiyacı vardı.. Efendimiz Aleyhisselâm’ın böyle bir sırada Medine'ye teşrifi bu beldede pek çok makbule geçmişti.. Her iki kabileden de müslüman olanlar O'nun çevresinde toplanmış, olmayanlar da, azınlıkta kaldıklarından ister istemez O'na tâbi olmuşlardı..
Bütün bunların cabası olarak birde Mekke'li müşriklerin Medine'deki bütün ahaliyi katliamla korkutmaları, ister müşrik olsun, ister yahudi, ister müslüman hepsini Efendimiz Aleyhisselâm’ın etrafında toplanmaya mecbur bırakmıştı. Zira Mekke'li müşrikler Medine'lileri, Rasûlullah'ı teslim etmeye zorluyorlar, bunu yapmadığı takdirde, kim ve ne olurlarsa olsunlar, öldüreceklerini ihtar ediyorlardı..İşte bu şartlar altında Medine'deki Evs ve Hazrec Kabilesi mensupları ile yahudiler ve diğer gayrı müslimler Efendimiz Aleyhisselâm’ın çevresinde toplanarak siyasi ve dini bir bütün haline geldiler.. 
Bundan sonra Medine halkının haklarını koruyan ve bugünkü anlamda tam bir anayasa hüviyetinde olan ilk yazılı anayasa meydana geldi.. Özetle ilk Islâm Anayasası şöyle idi:
1. Bu yazı, Rasûl Muhammed tarafından Kureyş'li mümin ve müslümanlar ile onlara bağlanmış veya katılmış yahut da onlarla beraber savaşacaklar için tanzim edilmiştir..
2. Bu (yukarıda bahsedilen) kişiler diğer insanlardan ayrı bir ümmet (cemiyet) teşkil ederler..
3-4-5-6-7-8-9-10-11. maddeler: Kureyş'ten olan Muhacirler: Benü Avf'lar; Benü Haris'ler; Benü Saideler; Benü Cu'şemler; Benü Neccarlar; Benü Arm ibn Avf'lar; Benü Nebitler; Benü Evs'ler kendi aralarında adet olduğu vechile, kan diyetlerini ödemeye iştirak ederler ve onlar harb esirlerinin fidye-i necâtını müminler arasında ki iyi ve makul bilinen esaslara ve adalet umdelerine göre tediyeye iştirak edeceklerdir..
12/a. Müminler, kendi aralarında ağır mali mesuliyetler altında bulunan hiç kimseyi (bu halde) bırakmayacaklar !.. Fidye necat veya kan diyeti gibi borçlarını iyi ve mâkul bilinen esaslara göre vereceklerdir..
12/b. Hiç bir mümin, diğer bir mümin ile onun mevlâsı aleyhinde anlaşma yapmaz..
13. Müttakîler, kendi aralarından olan mütecavize, veyahut aralarında karışıklık çıkarmak isteyen kimseye, yahut haksız bir fiil veya cürüm tasarlayan kişiye, bu onlardan birinin evlâdı bile olsa; hep birden karşı çıkacaklardır.. 
14. Hiç bir mümin, bir kâfir için, bir mümini öldüremez yahut bir kafire yardım edemez..
15. Allah'ın zimmeti (himâye ve teminatı) bir tektir. 
Müminlerin en ehemmiyetsizlerinden birinin himâyesi, onların hepsi için bir hüküm ifade eder. 
Zîrâ, müminler diğer insanlardan farklı olarak, birbirlerinin mevlâsı durumundadırlar.. 
16.Yahudilerden bize tâbi olanlar, zulme uğramaksızın, ve onlara muarız olanlarla yardımlaşılmaksızın, yardım ve müzaharetimize hak kazanacaktır..
17. Sulh, müminler arasında bir tektir. Hiç bir mümin Allah yolunda girişilen bir harbte, diğer müminleri hariç tutarak, bir sulh anlaşması aktedemez; bu sulh anlaşması onlar (müminler) arasında umumiyet ve adalet esaslarına göre yapılır..
18. Bizimle beraber harbe iştirak eden bütün askeri birlikler birbiriyle münavebe edeceklerdir..
19. Müminler birbirinin Allah yolunda akan kanlarının, intikamını alacaktır..
20/a. Takva sahibi müminler en iyi ve en doğru yol üzerinde bulunurlar.
20/b. Hiç bir müşrik, Kureyş'li bir kişinin mal ve canını himâyesi altına alamaz ve hiç bir mümine bu hususta mâni olamaz. (Yâni müminin Kureyş'liye karışmasına engel olamaz.)
21. Herhangi bir kimsenin bir müminin ölümüne sebep olduğu kati delillerle sâbit olur da, maktulün velisi (yâni hakkını müdafaa eden) rıza göstermezse, kısas hükümlerine tâbi olur.. Bu halde bütün müminler, ona karşı olurlar, Ancak, bunlara sadece (bu kaidenin) tatbiki çin hareket helâl olur.. 
22. Bu sahife (yazı) nın muhteviyatını kabul eden, Allah'a ve âhiret gününe inanan bir müminin bir katile yardım etmesi ve ona sığınacak bir yer gösterene kıyâmet günü Allah'ın lâneti ve gazâbı nasip olacaktır ki, o zaman artık ne bir para ödemesi ne de başka bir tâviz alınır..
23.Üzerinde ihtilafa düştüğünüz herhangi bir şey, Allah'a ve Muhammed'e götürülecektir..
24. Yahudiler, müminler gibi muharebe ettiği müddetçe, kendi harb masraflarını karşılamak mecburiyetindedirler..
25/a.Benü Avf Yahudileri, müminlerle birlikte bir ümmet (cemiyet) teşkil ederler. Yahudilerin dinleri kendilerine, müminlerin de dinleri kendilerinedir. Buna gerek mevlâları ve gerekse bizzat kendileri dahildir..
25/b. Yalnız kim ki haksız bir fiil irtikap eder, veya bir cürüm ika eder, o sadece kendine ve aile efradına zarar vermiş olur.
26-27-28-29-30-31-32-33-34. Benü Neccar, Benü Haris, Benü Saibe, Benü Cu'şem, Benü Evs, Benü Salebe, Cefne, Benü Şuteybe, Salabe'nin mevlâları olan Yahudiler de Benü Avf Yahudileri gibi aynı haklara sahip olacaklardır. Yalnız kim ki haksız bir fiil irtikab eder, o sadece kendisine ve ailesine zarar vermiş olur. (Yâni bunun yaptıklarından kabilesi mesul olmaz.)
35.Yahudilere sığınmış olan kimseler (Bitane'ler) bizzat yahudiler gibidir.
36/a. Bunlardan (yahudilerden) hiç bir kimse (müslümanlarla birlikte askeri bir sefere) Muhammed Aleyhisselâm’ın müsaadesi olmadan çıkamaz. 
36/b. Bir yaralamanın intikamını almak yasak edilemeyecektir. Muhakkak ki bir kimse bir adam öldürecek olursa, neticede kendi aile efradını mesuliyet altına sokar; aksi halde haksızlık olacaktır. (Yâni bu kaideye riayet etmeyen bir kimse, haksız duruma düşmüş olacaktır.) Allah, bu yazıya en iyi riayet edenlerle beraberdir.
37/a. (Bir harb vukûunda) yahudilerin masrafları kendi üzerine, müslümanların masrafı da kendi üzerinedir. Muhakkak ki, bu sahifede (yazıda) gösterilen kimselere karşı harb açanlara, onlar (bu sahifede belirtilenler) ortaklaşa harb açacaklardır. Onlar arasında hayırhahlık ve iyi davranış yer alacaktır. (Kaidelere) riayet edilecek, bunlara aykırı davranışlar olmayacaktır.
38. Yahudiler, müslümanlarla birlikte, beraberce harb ettikleri müddetçe masrafta bulunacaklardır.
39. Bu sahifenin ( yazının gösterdiği kimseler için, Yesrib vâdisi dâhili (cevf), mukaddes ( haram) bir yerdir.
40. Himâye altındaki kimse, (Câr) bizzat himâye eden gibidir; ne zulm edilir ve ne de (kendisi) cürüm îka edebilir.
41. Himâye verme hakkına sahip kimselerin izni müstesna, bir himye hakkı verilemez.
42.Bu sahifede (yazıda) gösterilen kimselerin arasında, zuhûrundan korkulan bütün öldürme yahut münazaa vakalarını Allah'a ve Rasûlullah Muhammed'e götürmeleri gerekir. Allah bu en kuvvetli ve en iyi riayet edenlerle beraberdir..
43.Ne Kureyş'liler ve ne de onlara yardım edecek olanlar, himaye altına alınmayacaklardır.
44.Onlar (yani müslümanlar ve yahudiler) arasında Yesrib'e hücum edecek kimselere karşı yardımlaşma yapılacaktır.
45/a.Şayet onlar, (müslümanlar tarafından) bir sulh akdetmeye veya akdin iştirake dâvet olunurlarsa, bunu doğrudan doğruya aktedecekler veya ona iştirak edeceklerdir. Şâyet onlar (yahudiler) , (müslümanlara) aynı şeyleri teklif edecek olursa, müminlere karşı aynı haklara sahip olacaklardır; din mevzuunda girişilen harbler müstesnadır..
45/b.Her bir zümre kendilerine ait mıntıka (gerek müdaafa ve gerekse sair ihtiyaçlar hususunda) dan mesuldür.
46. Bu sahifede (yazıda) gösterilen kimseler için ihdas edilen şartlar aynı şekilde Evs Yahudilerine yani onların mevlâlarına ve bizzat kendi şahıslarına, bu sahifede (yazıda) gösterilen kimseler tarafından sıkı ve tam bir muhafazakârlık ile tatbik olunur. (Kaidelere) muhakkak riayet edilecek, bunlara aykırı hareket olmayacaktır ve haksız şekilde kazanç temin edenler, sadece kendi nefsine zarar vermiş olurlar. Allah bu sahifeye (yazıya) en doğru ve en mükemmel riayet edenlerle beraberdir..
47.Bu kitap, (yazı) haksız fiil ika eden veya cürüm işleyen ile (ceza) arasına giremez. Kim ki, bir harbe çıkar, emniyette olur veya kim ki, medenide kalırsa, yine emniyet içindedir. Haksız bir fiil ve cürüm ikâı halleri müstesnadır. Allah ve Rasûlü Muhammed himayelerini, (bu sahifeyi) tam bir sadakat ve dikkat içinde muhafaza eden kimseler üzerinde tutacaklardır. 


İSLÂM,
AHLÂKI TAMAMLAMAK İÇİN GELMİŞTİR

“İSLÂM”IN TEMEL MÂNÂSI…
· Allah ahlâkıyla ahlâklanmak
· Tabiat kökenli davranışların kalmaması

Esasen İslâm, senin tabiatınla, alışkanlıklarınla mücadele yâni terkîbini değiştirme çalıştırmalarıdır!
Allah’ın ahlâkıyla ahlaklanma!… İslâm’ın temel manâsıdır bu!
Nitekim, “İslâm Dini, kemâli ahlâk için gelmiştir” deniyor. Ahlâkı tamamlamak için…
…………….
Neticede, Allah ahlâkıyla ahlâklanmak demek, artık, tabiat kökenli davranışların kalmaması demektir.


GEÇMİŞTE 
VE SONSUZ GELECEKTE DİN

GEÇMİŞTE DE,
 SONSUZ GELECEKTE DE ALLAH İNDİNDE DİN,
“İSLÂM”DI!
Âyet der ki;
“ALLAH İNDİNDE DİN İSLÂM’DIR!”
Fakat bu âyetin başında, “Hz.Muhammed’den itibaren Din İslâm’dır!” şeklinde bir tashih, bir açıklama yok! 
Allah indinde Din, Hz.İsa’dan itibaren de değil!.
Allah indinde Din, İbrahim Nebi’den beri de değil.
Âyet, zaman koymamış; açık bırakmış... Başı ve sonu yok!.
Yani Dünya-Güneş Sistemi-Kâinat varolmadan evvel Allah indinde Din, İslâm’dı... 
Sonsuz gelecekteki herhangi bir nokta itibariyle de Allah indinde Din, İslâm’dır!
Buradaki DİN kelimesi esasında, başka âyetlerde “SÜNNETULLAH” diye bahsedilen “Allah’ın mevcûdatı, varlığı yaratma sistem ve düzeni”dir!
Bütün bildiğiniz-duyduğunuz-aklınıza gelen-farkettiğiniz “DOĞA KANUNU” diye isimlendirdiğiniz bütün kanunlar, prensipler, bu “Allah İndinde Din, İslâm’dır!” sözünün kapsamı içinde olan tanımlamalardır.
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İNSANLAR YERYÜZÜNDE VAR OLMADAN EVVEL DE (Cinler yeryüzünde yaşarken de)
“ALLAH İNDİNDE DİN”, “İSLÂM’DI!

 Önce şu hususu iyi bilelim; 
Gerek Hz.Muhammed Aleyhisselâm ve gerekse O’ndan evvelki pek çok Nebi ve Rasûller çeşitli dinler getirmemiştir!. 
“Allah’ın indinde din İslâm’dır” âyeti herhangi bir zamanla kayıtlı değildir!. 
Âyet, “Hz.Muhammed’den itibaren Allah indinde din İslâmdır “dememektedir. “Allah indinde din İslâmdır”demektedir. Yani Hz.İsa, Hz.Musa, Hz.İbrahim dahi Allah indindeki din olan İslâm’ı insanlara tebliğ etmiştir.
Hz.İbrahim’den tâa işin başına gidersek-Hz.Âdem dahi-“Allah indindeki din olan İslâm”ı tebliğ etmiştir... Orası da işin başında değil. 
“Allah indinde din İslâm’dır” dendiği zaman, dünya üzerinde insanlık kavramı var olmadan evvel de Allah indinde din İslâm’dı! Çünkü âyette hiçbir sınırlama yok!. 
İnsanlar yeryüzünde var olmadan evvel -cinler yeryüzünde yaşarken de Allah indinde din İslâm’dı!
Cinler henüz varolmamışken -yalnızca melekler var iken dahi- Allah indinde din İslâm’dı! Dolayısıyladır ki meleklerin Rasûlleri dahi Allah indindeki din olan İslâm’a kendilerinin yönündekilere tebliğ ederken Cinler dahi Allah indindeki din olan İslâm”ı tebliğ almışlar ve dahi yeryüzüne gelmiş olan bütün insanlar dahi Allah indindeki din olan İslâm’ı tebliğ almışlardır!.
Bütün Nebi ve Rasûller Allah indindeki din olan İslâm’ı tebliğ etmişler! İnsanlar -kendilerine tebliğ eden Nebi ve Rasûller adına izâfeten-“İslâm” olan dini, Musevilik-İsevilik, İbrahimilik gibi tanımlamalarla sanki farklı bir din’miş haline sokmuşlardır!

Dünya, güneş sistemi, galaksi, vs yaratılmadan evvel, Allah kâinatı ve içinde bulunduğumuz tüm sistemleri ilminde yaratmıştır. Belli bir sistem ve düzene dayalı bir şekilde.
Ne galaksinin ne dünyanın ne de dünya üstündeki insanın varoluşu, Allah’ın yaratmış olduğu sistem ve düzeni hiçbir şekilde etkilemez ve değiştirmez. 
Siz ister buna günlük ifade ile “Doğa Kanunu” deyin, ister “Tabiat Kanunu” deyin, ne derseniz deyin. Bahsettiğiniz şey; ”Allah’ın yaratış Sistem ve Düzeni”dir
Allah “Sistem ve Düzeni”, “DİN” ismiyle Rasùller ve Nebiler aracılığı ile insanlara duyurulmuştur.
İnsanlara bu Allah’ın yaratış düzenini duyurmasının sebebi; insanlar, ”ölüm” denen olay ile birlikte yaşamları son bulmaz, ölüm ötesinde de yaşamları devam eder.
Eğer insan, nasıl bir sistem ve düzene göre yaratıldığını bilirse, ona göre gereken çalışmaları yaparak ölüm ötesi yaşamda da kendini kurtarır. Eğer insan içinde yaşadığı sistem ve düzenin ne olduğunu; -ne yaparsa ne ile karşılaşacağını-, ne yaparsa neyi elde edeceğini bilemez ise, o zaman bunun gereği olan çalışmaları da yapmaz; sonunda da büyük acı ve ızdıraplara düşer. Yani Cehennem hayatı yaşar!
Rasûl, Allah’ın bu sistem ve düzenini, Allah’ın kanunlarını, ”Eyyühen Nâs” diyerek bütün insanlara tebliğ etmiştir.
Rasûl’in muhatabı; ırk, renk, dil, cins, millet farkı olmaksızın bütün insanlardır! Yani tek tek fertlerdir!
Fertler, kişiler; Rasûl’in bu hitabını değerlendirmek, O’nun dediğini anlayarak veya anlamadan iman ederek gereken çalışmaları yaparak kendi âhiretini, gelecek hayatını elleriyle inşâ etmek durumundadırlar!
Ya Rasûl’in dediklerini araştırırsınız, öğrenirsiniz ve aklınızın mantığınızın gerektirdiği bir biçimde değerlendirirsiniz.. Ya da bunu yapmazsınız, sonuçlarına katlanırsınız!
İslâm Dini’ne göre, yani Allah’ın yaratmış olduğu sistem ve düzene göre; kimse kimseden mes’ul değildir; ve kimse, kimse için mâzeret teşkil etmez
İslâm Dini; Rasûl’in 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; mazeret 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.
Bir sene, iki sene, beş sene sonra başına neler gelir diye düşünüp tedbirler almaya kalkıyorsun..
Herkes, bugüne kadar dünyaya gelen herkes bu dünyada kalamayıp, ayrılıp gittiği halde; sen de bunu gördüğün halde; eğer sen gideceğin yerin ne olacağını -nelerle karşılaşacağını- araştırmak gereğini duymuyorsan; o zaman bunun sonuçlarına da paşa paşa katlanmak zorundasın!
“Allah’ın yaratmış olduğu sistem ve düzen”, “İslâm Dini” adı altında Rasûl tarafından insanlara tebliğ edilmiştir!
“İslâm Dini”, Hz. Muhammed ile gelmiş yeni bir din değildir!
Âdem Rasûl’den Hz.Muhammed’e kadar gelen bütün Rasûller, Allah’ın yaratış sistem ve düzenini insanlara bildirmişlerdir. Yani, İslâm Dini’ni tebliğ etmişlerdir!
“İslâm Dini” böyle… Sistem böyle!… İnsan da eğer bu sistemi değerlendirirse neticede hayatı Cennete döner. Değerlendirmezse neticede Cehennemi yaşar!
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“İSLÂM TASAVVUFU”
 
HAKİKAT EHLİ (EHLULLAH)NİN 
DERİNLİKLİ İSLÂM ANLAYIŞI…
Yeryüzüne gelmiş en muhteşem “BEYİN” ve sonsuzluğa uzanan en muhteşem “RUH” olan Hazreti Muhammed aleyhisselâm, acaba bize ne bağışladı?
Yaşadığı çağın insanlarının anlayışını hesaba katarak açıkladığı gerçekler, acaba günümüz şartları içinde yetişen insanlık tarafından, ne kadarıyla algılanıp değerlendirilmekte?
İnsanlığın kıyametine kadar geçerli teklifler ve sonsuza kadar geçerli sistem ipuçları ihtiva eden, değerlendirebilenleri, sonsuz yaşamda mutlu kılacak olan bilgileri kapsayan Kurân-ı Kerîm, acaba insanlık tarafından ne kadar değerlendirilebiliyor?
Çeşitli çevrelerin anlatımımı saptırmaları dolayısıyla, kitaplarımda farklı bölümler hâlinde anlatmaya çalıştığım “İslâm” anlayışımı yeniden toplu halde size sunmak mecburiyeti hasıl oldu!.
Bilelim ki...
Dünya üzerinde, iki ana farklı yapıda anlaşılan İslâm Dini ve Hazreti Muhammed aleyhisselâm anlayışı vardır.
Bunlardan birincisi ve yaygın olanına göre:
Yukarıda, gökte bir yerde bir “TANRI” vardır!. Müslümanlar, o tanrının adına “Allah” derler!. Yukarıdaki o TANRI, insanların görüp-bilemediği bir yerlerde “cehennem” ve “cennet” adında iki mekân yaratmıştır.
O tanrı önce cennet denilen yerde, çamuru elleriyle insan suretinde şekillendirip, içine kendi ruhundan “ÜFLEMEK” suretiyle insanı yaratmış, sonra da onu cennetten dünyaya indirmiştir. Zamanla bu insan nesli dünya üzerinde çoğalınca kendisiyle insanlar arasında postacı-aracı türünden bir elçilik yapması için peygamberler seçip, yanındaki Cebrail isimli melek aracılığıyla o elçilerine kitaplar yollamıştır. Peygamberler de o tanrıdan kendilerine melek aracılığıyla indirilen kitaplara ve getirdikleri vahiylere dayanarak “gökte Allah var, öldükten sonra kıyamet günü o sizin hepinizi diriltecek, sonra karşısına alıp yaptıklarınızdan dolayı hesaba çekecek” diye insanlığı uyarmışlar, buna göre o tanrının emirlerini ve insanlardan neler istediğini tebliğ etmişlerdir. Tanrının, bu elçi peygamberleri vasıtasıyla insanlara duyurduğu günahları işlemeyenler ve sevapları yerine getirenler sonuçta cennete gidecekler, buna karşılık peygamberleri dinlemeyip tanrının emirlerine uymayanlar da cehenneme atılacaklardır.
Evet, “yukarda Allah var ve Hazreti Muhammed O’nun peygamberidir” diyen dünyadaki önemli çoğunluk ana hatları böyle; detayları ise toplumlara göre farklılık gösteren bir anlayışla yaşamlarını sürdürmektedir. Bu anlayışta olanlar genellikle din konu olunca hiç bir kelimeyi sorgulamaz, araştırmaz, kelimelerin anlamını birebir kabul ederler. “Biz, bize söylenenlere inanırız ve gerisini araştırmayız; yap denileni yapar ötesini düşünmeyiz. Bize inan denmiş; biz de bunlara inanırız, ötesi bizi ilgilendirmez” derler.
Buna karşın Hazreti Muhammed aleyhisselâm ve bildirdiği Kurân-ı Kerîm’i içindeki mecaz ve benzetmeleri deşifre ederek derinliğine anlamaya çalışan Hazreti ÂLİ ve Hazreti Ebu Bekir gibi o devrin bazı derin anlayışlı kişilerince oluşturulan “DERİNLİKLİ İSLÂM” anlayışı ise hakikat ehli tarafından (ehlullah), “İslâm Tasavvufu” adı altında, ana hatları şu olan bir anlayışı günümüze kadar ulaştırmışlardır.
Bu hakikat ehli denilen zevatın “İSLÂM” anlayışı ise şöyle bir oluşumu anlatır...
İsmi “ALLAH” olarak bildirilen, her türlü beşeri anlayış ve kapsamsal kavramın ötesinde olarak, yalnızca “HÛ” yani sadece “O” olarak tanımlanır (ki bu boyuta “âlemi lâhut” da tâbir edilir).
“HÛ”, evren içre evrenleri, ilminde, ilmiyle, bir “NOKTA”dan yaratmıştır!
O “nokta”, “HÛ” zamiriyle işaret edilenin, ilminde açığa çıkardığı özelliklerinin varlığıyla var kılınmış şuurlu bir çekirdektir (heyûla); “Hakikati Muhammedî”dir (âlemi ceberûttur)!.
Algılanan ve algılanamayan, bilinen ve bilinmeyen her şey, bu şuurlu ve bilinçli “NOKTA”nın varlığındaki isimlerin işaret ettiği özellikler ile gene ilimde varolmuş “ilmî suret”lerdir.
Bu “nokta”nın ilim mertebesinde ilmî açılımı ile “melekût âlemi” meydana gelmiştir ki bu mertebe, evren içre evrenlerin meydana geldiği “salt enerji okyanusu”dur. Burada çokluktan, çokluğa ait sayısallıktan ve birimsellikten söz edilemez!.
Buraya kadar açıklanan durum, Hazreti ÂLİ’nin “bu AN o AN’dır” işaretinin ihtiva ettiği “nokta”dır; ki bu, ezelden ebede böyledir ve hiç değişmez!.
İşte bu “nokta” içinde, “nokta”nın varlığındaki Allah isimlerinin, değişik bileşimler hâlindeki açığa çıkışları ve bunların yapıları gereği algılamaları, “GÖRESELLİĞİ” ve çokluk (kesret) kavramlarını oluşturmuştur (nâsut âlemi).
Burada konunun iyi anlaşılabilmesi için çok önemle dikkat edilmesi zorunlu olan husus şudur:
Olay, yukardan aşağı, gökten yere değil; bir tekillikten açılan, gelişen, oluşan, meydana gelen algılamalara dayalı “çokluk” tarzında düşünülmelidir.
Her birim, aynı TEK’ten (melekût) meydana gelmiştir!. Melekût, birimin dışından gelen değil; birimin derûnundan zâhirine (bilincine) açığa çıkan, birimin varlığını meydana getiren mertebe anlamındadır!. Kurân-ı Kerîm’deki “B” sırrı, kişinin hakikatindeki bu mertebeye işaret eder!.
“Melekût”, evren içre evrenlerin varlığını meydana getiren şuurlu enerji-kudret sıfatının açığa çıkışıdır!.
Evren içre evrenlerde meydana gelen her yapı ve birim, evrensel enerji ve şuurla meydana geldiği için de, aslında cansız ve şuursuz hiç bir şey yoktur evrende!. Belki algılama sınırları ötesini inkâr edenler tarafından cansız ve şuursuz yakıştırması yapılır bir kısım yapılara.
Tümüyle canlı ve şuurlu olan evren ve içindeki tüm yapılar “SÜNNETULLAH” diye isimlendirilmiş olan “evrensel sistem ve düzen” içinde oluşmuştur. Ve gene sonsuza dek o sistem içinde Yaratanın muradına göre her an yeni bir şan alarak yaşamını sürdürecektir.
İnsanlık içinde açığa çıkan RASÛL ve Nebilere gelince...
Bu zevât, yukarıda denilen gökteki ve “ALLAH” ismiyle etiketlenen tanrı tasavvurunun seçtiği aracılık işiyle görevli postacılar veya elçiler olmayıp, hakikatlerinden bilinçlerine “nâzil” olmuş, kendi derûnlarındaki isimlerin özelliklerinden kaynaklanan ilmin, şuurlarında açığa çıkmasıyla, Hakikate tercüman olan ve o evrensel hakikati dillendiren zevâttır!. “İrsâl”, “açığa çıkarma” anlamındadır... “Rasûl” ise Türkçe karşılığı itibariyle “açığa çıkarılmış yakînî bilgi kaynağı” anlamına gelir. “Semâ” yalnızca gök katları anlamına gelmez; bilinç (nefs) mertebeleri anlamını da ihtiva eder!. “Nüzul”ün anlamı mekânsallık ifade eden “inme”-“indirilme” değildir. “Gök”ten “kitap” inmemiştir. Kurân’da geçen “kitap” kelimesinin Türkçe’deki anlam karşılığı “bilgi”dir!.
Bunlar gibi pek çok kelime dilimize veya yabancı dillere yanlış anlamlarla çevrildiği için, eciş bücüş bir “DİN” anlayışı ortaya çıkmakta; o yüzden de pek çok aklıbaşında insan bu anlatımlardan yüz çevirmektedir.
Artık bu yanlış anlatımları yeniden sorgulama zamanı gelmiştir!.
Vahiy meleği, gökteki bir mekânda yerleşik tanrının katından; Rasûl veya nebinin yanına gelmemiştir! Varlıklarında bilkuvve (potansiyel) olarak bulunan melekî özelliğin (ilmin), bilfiil (aktive) oluşudur. Beynin algılama mekanizması bu “bilkuvve” olanın “bilfiile” dönüşmesini sanki dışarıda (afakta) meydana gelen bir olay gibi değerlendirmektedir!.
Bu suretledir ki, Rasûl ve Nebîler, evren içre evrenleri yaratanı, hakikatiyle, derûnlarında vahiy denen suretle (özlerinden gelip şuurlarında açığa çıkması suretiyle) yaşamışlardır. Bunun sonucu “SÜNNETULLAH”ı “OKU”muşlar (ikra) ve bu “OKU”duklarını insanlara aktarmışlardır!.
Onların bize aktardığı bu “OKU”nan verilere göre...
Bugün yeryüzünde var olan insan sonsuzluk için varolmuş bir yapıdır ve asla “ölüm” ile yok olmayıp yaşamına sonsuza kadar ve de geriye dönüşsüz hep ileriye şekilde devam edecektir. “Ölüm” bildiğimiz biyolojik bedenin yaşamının son bulup kişinin ruh adı verilen bedeniyle yaşamına devam etmeye başlamasının adıdır.
Yeryüzünde yaşamış o en muhteşem beyin ve sonsuzluğun en muhteşem RUHU’nun, gelmiş geçmiş tüm beyinlerden üstünlük yanı ise öncelikle şudur:
O, hem ismi “ALLAH” olanı en mükemmel ve kapsamlı şekilde anlatmıştır; hem de “SÜNNETULLAH”ı bütün incelikleriyle gözlerimizin önüne sermiştir vahyolan Kurân-ı Kerîm’de!.
O’nun dışında bu açıklamanın değil benzerini yapmak, yanına dahi yaklaşamamıştır hiç kimse!.
O’nun bildirip açıkladığı Kurân-ı Kerîm tümüyle mutlak gerçeği vurgular!.
İnsanlık, bildirilen bu gerçeğe göre, dünya yaşamından sonra bir başka boyutta yer alacak; herkes, dünyada kendisinden açığa çıkanların kendisine ne getirdiğini veya neler kaybettirdiğini o ortamda görüp sonuçlarını yaşayacak, yaşam mahalli ya azap ve sıkıntı mahalli olacak ya da huzur ve mutluluk ortamı olacaktır.
“Sünnetullah”ın bireyi ilgilendiren yönü itibariyle, herkes kendisinden açığa çıkanların sonucunu kesin bir şekilde yaşayacaktır bu dünyada ya da devamı olan boyutta.
“Sünnetullah” denilen Allah yaratısı sistem ve düzen, her an, varlığını oluşturan Allah isimlerinin oluşturduğu özelliklere göre, yeni bir oluşla varolmakta ve evren her an yenilenmekte; yaratış her an değişerek yenilenerek sonsuza devam etmektedir.
İsmi “ALLAH” olarak tanıtılanın, algıladığımız boyuttaki en büyük mucizesi bana göre “beyin”dir!. İnsanlık henüz bu mucizeyi değerlendirmekten çok uzaktır!. Bu konudaki pek çok tesbitlerimizi henüz yazabilme imkânımız yoktur maalesef. Zira yirmi otuz yıl önce yazdıklarımız bugün daha yeni yeni konuşulmaya başlanmıştır.
Zaman ve mekân, esasen insan beyninin algılama sistemine göre vardır!. İnsan gerçekte salt bir düşünceden ibarettir!. Veri tabanının kendisine yaşattıklarının sonuçlarını her an yaşamakta olan bir kuldur insan!.
Herkes kendisinden açığa çıkanların sonuçlarını kesinlikle yaşayacaktır. Bu çok önemli gerçek dolayısıyla da herkesin “SÜNNETULLAH” denilen ve “DİN” olarak tanımlanmış olan değişmez evrensel sistem ve düzeni, değişmez evrensel yasaları çok iyi öğrenmesi gereklidir, kendi geleceği dolayısıyla.
Bu açıklamamızı şu cümleyle noktalayalım:
Evrensel gerçekleri ve “ALLAH” ismiyle işaret edileni bize bildiren en muhteşem “BEYİN” ve sonsuzluğa uzanan o en muhteşem “RUH”u, ne gerekçeyle olursa olsun bu dünyada değerlendiremeyenler, bunun sıkıntı ve acısını sonsuza dek çekeceklerdir. 


İSLÂM DİNİ İLE 
DİĞER DİNLER ARASINDAKİ FARK

“İSLÂM” OLAN YEGÂNE “DİN” İLE
 ÖNCEKİLER ARASINDAKİ EN ÖNEMLİ FARK... 
(İsmi "Alllah" olanı fark ettikten sonra,
"Sünnetullah"ı fark edip 
ona göre yaşayıp yaşayamama farkı)

Algılanan ve algılanamayan tüm yapıyı, ilminde ilmî suretler halinde kendi sıfat ve esmasıyla yaratan, “yok”tan “var” kılan; onların, her an yeni bir şe’n (oluş) ile sonsuza dek kulluklarını ortaya koymalarını dilemiştir.
Bu nedenledir ki, evren içre evrenler, belli bir sistem ve düzen içinde açığa çıkmışlardır; ve dahi varoluş amaç ve sistemlerine göre de varlıklarını oluşturan sıfat ve esmâ varoldukça yaşayacaklardır!.
İşte bu “sünnetullah” kapsamında, dünya üzerinde açığa çıkmış insan bilinci, bir yandan varlığın ve varlığının hakikatini anlamaya çalışırken; diğer yandan da, varlığını nasıl ve ne şekilde sürdürmesinin, yarını için nasıl daha hayırlı ve olumlu olacağını sorgulamak durumundadır!.
Buna cevap ise, en mükemmel şekliyle Allah Rasûlü ve son nebisi Muhammed Mustafa aleyhisselâm tarafından gelmiştir.
Vahye dayanan Muhammedî öğreti; tanrısal kökenli olmadığı içindir ki “LA İLAHE = TANRI (tanrısallık kavramı) YOKTUR” ile başlamış; ve “illâ ALLAH” diyerek devam etmiştir!. Tanrısallık kavramı yoktur yalnızca ismi “ALLAH” olan vardır, ki bu yüzden de bir dış varlığa tapınma söz konusu olmayıp; “sünnetullah” gereği yapılası uygulamalar yani “ibadet” gereklidir; denmiştir anlam itibariyle.
Evet, geçmişteki bazı tesbitlere artı olarak gelen “sünnetullah” bilgisi, konunun, ismi “ALLAH” olanı fark ettikten sonraki, en önemli bölümüdür.
İnsanın yaşamını ve geleceğini cennet edecek olan da; cehennemi yaşatacak olan da, kişinin “sünnetullah”ı değerlendirip değerlendirmemesine bağlıdır. Yaratılışı elverenler, “sünnetullah”ı değerlendirirler ve yaşamları, gelecekleri cennet adıyla tanımlanan mutluluk ve huzur ortamı olur!. “Sünnetullah”ı değerlendirmeyenler de yaşadıkları günden başlayarak türlü şekillerde yanma ortamı içinde ömür sürerler.
Yani, tüm öncekilerle adı “İSLÂM” olan yegâne “DİN” arasındaki en önemli fark, ismi “Allah” olanı fark ettikten sonra, “sünnetullah”ı fark edip, ona göre, yaşayıp yaşayamama farkıdır!.
Çünkü, ismi “ALLAH” olanı tanımakla, varlığın, kişiliğin, bilincin, suda şekerin eriyip yok olması gibi, asla yok olmamaktadır!
Taoizm’in sözettiği “HİÇ”liğe eren de; Nirvana’ya ulaşan da, Yehova’yı bulan da; ismi “Allah” olanın idrâk edilemeyecek bir ahadiyyet, derûnundaki özündeki “hiç”lik mertebesi olduğunu farkedip hisseden de, sonsuza kadar, kişilik sahibi bir ruh olarak yaşamak durumundadır dünya yaşamında ayrıldıktan sonra; adı “ölüm” olan dönüşüm ile; gideceği hangi ortamda olursa olsun!.
Bu yüzdendir ki kişi, hakikatini ne düzeyde fark ederse etsin, sonuçta, SON NEBİ’nin bildirdiği Sistem ve düzen gerçeklerine göre yaşantısına ve uygulamalarına yön vermek zorundadır. Ki bunun bir adı da “sünnetullah”ı anlayıp ona göre yaşamaktır!.
Yaratış Sistemi gereği, herkes, yalnızca kendisinden açığa çıkanın (elleriyle yaptıklarının) sonuçlarını yaşayacağı ve yaşamakta olduğu içindir ki; SON NEBÎ Muhammed Mustafa’nın ne anlatmak istediğini kavramak herkes için en önemli yaşam gerçeğidir!.
Şimdi geliyoruz bu sohbetimiz başındaki ilk sorunun cevabına. Niçin pek çok Müslüman toplum bugünün en geri kalmış ülkeleridir yeryüzünün sorusunun cevabına.
Bir kısım toplumlar tanrıya inanmadıkları için, ötelerindeki tanrıdan bir şeyler beklemedikleri için, iş başa kalmış; kendi özlerindeki kuvveleri harekete geçirerek yepyeni atılımlar yapmışlardır.
Diğer bir bölüm toplumlarsa, yetiştikleri ekollerden gelen, “güç senin varlığında, dışarıdan bekleme, kendindekini kullanmasını öğren” düşüncesiyle, bütün gayretleriyle kendilerini geliştirmeye çalışmışlardır...
“Sen varlığındaki Yaratının sıfat ve isimlerinin kuvveleriyle pek çok şeyi başarabilirsin; iş ki o kuvveleri keşfet” tasavvufî öğretisinin geçerli olduğu devirlerde, Müslüman toplumlar pek çok alanda Dünya’nın öncüleri olmuşlardır.
Ne yazık ki, zaman içinde “DİN” anlayışı, yalnızca yukarıdakini memnun edip onun rızasını kazanmak diye kabul edilip; ibadeti, yukarıdakine tapınmak diye değerlendiren anlayış yaygınlaşınca, olay rayından çıkmış ve “her şeyi yukarıdakinden beklemek” düşünsel sapmasını oluşturmuştur. Böylece de bir kısım Müslüman toplumların gerileme devri başlamıştır.
Kendi özündeki Yaratanın sıfat ve esmâsından kaynaklanan kuvvelerle yarınını inşâ etmek anlayışı keşfedilmediği; her şey, gerçekte var olmayan yukarıdakinden beklendiği sürece, bu anlayışın yaşandığı toplumların diğerleri yanında geri kalması doğaldır.
Geçmiş bir takım inanış şekillerinde, meselâ Budizm'de, Konfiçyus dininde v.s. de "âhiret günü" denen, "ölümden sonraki bu sonsuz yaşamın devamı ve bütün insanların ve cinlerin biraraya gelip yaptıklarının sonuçlarını görme süreci" anlayışı ve inanışı yoktur. 
Ayrıca, reenkarnasyon inancını reddeden "âmentü"deki hükümde burası!. 
Bütün ins ve cin, yani madde boyutunda yaşayan insanlar ve madde ötesi dalga(wave) boyutta yaşayan uzaylı denen, cin denen, şeytan denen, iblis denen varlıkların yaşadığı şu boyutun sonsuza dek ileriye dönük olarak devam etmek suretiyle; bir gün hepsinin bir araya gelip dünyada yaşadıklarının ve yaptıklarının sonuçlarını görmeleri olayı söz konusu İslâm dininde... Ve bu da "Vel yevmil âhir" diye ifade ediliyor.


"DÜN" KOZASINDAN ÇIKIP,
“ÖZ”E ERMEK...

Mevlâna Celâleddin'in çok sevdiğim şu beyti, önemli bir gerçeği vurgular...
"Dünle beraber gitti ne kadar söz varsa düne ait, cancağızım;
Bugün artık yeni şeyler söylemek lâzım!."
Bu ifade, "müslümanlık" anlayışı ile ilgilidir; "İslâm Dini" ile değil!. Daha önce de çok açık bir şekilde vurguladığım gibi, "İslâm Dini" zamanüstü evrensel sistem ve düzendir Allah indindeki. 
Bütün Nebi ve Rasûller bu zamanüstü evrensel sistem ve düzeni, kendi toplumlarına, anlıyabilecekleri 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!. 
Yenilenme, anlayışta, yorumda olur!. Yani, müslümanlık anlayışında, "Din"i değerlendirmede olur!. Sistemde değil!. Zirâ, zaman değiştikçe insanların kavrayışları geliştikçe; ilim, irfan, teknoloji, fen ilerledikçe "İslâm Dini"ni değerlendirme de o nisbette değişir!. Dün, sebebi anlaşılamadığı için inkâr edilen pek çok şeyin, bugün sistem ve düzen sonucu önerilmiş çok önemli ve zorunlu bir şart olduğu farkedilir!.işte bu, insanların "İslâm Din"ini anlayışlarının, yani "müslümanlığın" yenilenmesidir; "DİN"in değil!.
Mevlâna Celâleddin'in söylediği de "Din"in, günün getirdikleri ışığında yeniden değerlendirilmesi; ve geçmişte kıymeti anlaşılmayan bir çok hususun değerinin farkedilmesidir! Bu yapılmadığı takdirde, Din anlayışımızı asırlarca önceki insanların şartlarının getirdiği kozayla kayıtlamış; pek çok konuda ilerlememize rağmen, "DİN"i anlamada ve değerlendirmede kendimizi geri kalmaya mahkûm etmiş oluruz!. "Dün" kozasından çıkıp, öze eremeyiz!.
Oysa olayın ilerleme doğrultusunda olması gerektiğine dair Allah Rasûlü’nün bir işareti de vardır... Bu konuda şöyle buyurur:
"Allah her yüzyılın başında bir müceddit gönderir; dini anlayışı yeniler!" 
Bu işaret dahi, görüldüğü üzere, belli aralıklarla, o günün şartları içinde "Din"de yeniden değerlendirme yapmanın gereklilğini göstermektedir!. 
Şimdi burada anlaşılması ve yapılması gereken şey şudur.. 
"DİN"de reform, olmaz, çünkü "Din"e form veren Allah`tır! Ancak "Din"i anlama ve değerlendirmede yeni bir çalışma; diyebiliriz!.
Endonezya ve Malezya'dan, ta Fas, Tunus, Cezayir'e kadar uzanan Müslüman toplulukları içinde, geçtiğimiz yüzyılın başında bir müceddit çıkmış mı, çıkacak mı; ne zaman çıkar ya da her cemaâtin bir müceddid mi var; bunlara bizim pek aklımız ermez!. Bu ilgilileri ilgilendiren bir konu!. Ama bizde yaş elliyi geçtiği için de, son çok yakın görünüyor!. 
Öyle ise kendi şahsıma konuşuyorum; öncelikle yapmam gereken şey; tek başıma gideceğime ve kâbirde tek başıma meleklere cevap vereceğime göre... 
Kâbirde bana, mezhebin ne, tarikatın ne, şeyhin ya da hocaefendin kim diye sorulmayıp; Allah Rasûlünün açıklamasına göre, yalnızca "Rabbin kim, Nebin kim ve kitabın ne" şeklinde sigaya tutulacağıma göre...
"Rabbim Allah" diyebilmem için, öncelikle "Kur'ân-ı Kerim’in açıkladığı Allah" kavramını çok iyi idrâk edip bunun sonuçlarını hissedebilmem!. 
“Nebim, Allah Rasûlü Muhammed Mustafa" diyebilmem için, "Allah Rasûllüğünün" nasıl bir şey olduğunu, Hazreti Muhammed aleyhisselâmın nasıl bir görev yaparak, bana ne vermek istediğini iyi anlamam ve O'nu tasdik etmem!. "Kitabım Kitabullah'tır" diyebilmem için, "Kitabullah'ı OKU'yabilmem"; ya da "Kitabım Kur'ân-ı Kerîm" diyebilmem için Kurân-ı Kerîm’in Allah indinden nâzil olmuş bir kitap olduğunu farkedip, tasdik etmem gerekir!.
Dünyada bırakıp gideceği, bir daha hiç eline geçmeyecek şeyler için, tüm zamanını harcayan insanın; akıllı ise, ölümötesi sonsuz geleceğini kurtaracak böylesine önemli bir konuyu ihmâl etmesi elbette ki bağışlanamaz bir olaydır!. 
Akla, mantığa aykırı hikâyeler ve safsatalara bakıp da, onları "İslâm Dini" sanarak yüzünü çevirmek aydın bir insana kesinlikle yakışmayan bir davranıştır!. 
Bizim 33 yıllık çok yoğun araştırmalarımız ve uygulamalarımız farkettirmiştir ki, Allah Rasûlü’nün bize önerdiği her şeyin bir hikmeti; ve bilebildiğimiz kadarıyla bir bilimsel gerekçesi vardır. Bunları açıklıyabiliriz!. Ama daha sonrakilerin kendi zaman şartlarına göre olan yorumları, "İslâm Dini" ve bizi bağlamaz!.


KİŞİNİN MUHATABI
ALLAH’TIR; RASÛLULLAH’TIR!

İslâm inancına göre kişinin muhatabı Allah`tır; Rasûlullah`tır!. Bunların dışında inancını kimseye ispatlama mecburiyeti yoktur!. 
Kişi inanır veya inanmaz, bunun sonuçlarını da ölümötesi yaşamda görür!. Çünkü bu dünya zorlama değil, “TEKLİF” dünyasıdır!.
İslâm Dini insanların samimiyetle inandıkları fiilleri “fiysebilillah” yapmalarını önerir!.
Dini konuda baskı uygulayanın imanı tehlikeye girer ve imansız ölme riskini göze almış olur!. 
Kimsenin başkalarını herhangi bir konuda inanmaya zorlama hakkı yoktur!. 
Nitekim aşağıdaki ayette bu konuya açıklık getirilmiştir:
"DİN"de (Allah yaratısı sistem ve düzeni {Sünnetullah} kabul konusunda) zorlama yoktur!.. (2-256) 
Ne var ki KUR`ÂN-I KERİM’İN bu açık hükmünü ifade eden âyet birçok müslüman olduğunu ifade eden kişi tarafından benimsenmemekte;çeşitli mantık oyunlarıyla insanlara zorla-baskıyla İslâm önerileri uygulattırılmak istenmektedir.. 
 Yani, insanlar, inanmadıkları şeyi yapmağa zorlanarak, “münafık-ikiyüzlü” hale getirilmektedirler!.
Oysa, yaşadığımız dünya “TEKLİF-ÖNERİ” dünyasıdır; “İMAN EDEN” imanının gereğini “iman”ı kadarıyla yapar; “iman”ı olmayan da dilediği gibi yaşar ve ölümötesinde de bunun sonuçlarına katlanır!.


İSLÂM, ÖNERİDİR; TEKLİFTİR!

 Doğru bildiğini söylemek, borcun; vazifen! 
Ama bildiğini söyledikten sonra tartışmayı kesip, "dilediğini yap! Neticesine katlanacaksın" demen de onun devamı olan zorunlu ifade.. İslâm'da zorlama yoktur.
İslâm, öneridir; Tekliftir!

Basın Konseyi Başkanı ve Hürriyet Başyazarı Sayın Oktay Ekşi 15 Aralık 1995 Cuma günkü yazısında, İslâm Dininde zorlama olduğunu aşağıdaki metni kaynak göstererek iddia 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:
“İslâmı, demokrasiyle, liberalizmle, rasyonalizmle açıklayamayız. İslâm demokrat değildir, rasyonalist (akılcı) de değildir. İslâm’ın kendi değerleri, ölçüleri vardır... Dinde zorlama yoktur, fakat İslâmda vardır. Bir insan bu sözleşmenin altını imzalamışsa (islâmiyeti 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 “DİNİN 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 "Dindeki 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 münâfıklık 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 değildir!. 
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 münafık durumuna sokmuş oluruz; bunun vebâlinin de altından kalkamayız!.
Bu sepepledir ki, DİNİN 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-; Kur`ândaki 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!.
"İkrâh" 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 ıztırâriye (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 dâiresinde olmaz veya olmamalıdıdır. Dinin şanı ikrah etmek değil, belki ikrahtan korumaktır. 
Binaenaleyh Dini islâmın bihakkın hâkim olduğu yerde ikrah (zorlama) bulunmaz ve bulunmamalıdır!. Şu halde Din, ikrah ediniz demez; ikrah meşru ve muteber olmaz!.
İkrah ile vaki olan amelde dinin va`dettiği sevab 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; hasılı, hükmi islâm altında herkes vazifesini bilihtiyar yapmalı, iKRAHSIZ 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 "İSLÂM Dini" ile ilgisi yoktur!.
Bu konuyu daha iyi anlamak için isterseniz olayın temel mantalitesine bir bakalım.. "İslâm Dini" ölümötesi yaşamı haber veriyor...
 

"İSLÂM"IN KİŞİDEN İLK İSTEĞİ

“Din’in ancak İslâm olması” şu demek:
Terkibler, terkibiyetinin tabii neticesini ortaya koyar. Terkibler, terkibiyetlerinin tabii neticesini ortaya koyması sebebiyle de ortaya koyuş mahalleri itibariyle bulundukları ortamdan dışarıya taşamazlar, geçemezler! Terkiblerinin tabiatı dolayısıyla bulundukları ortamdan dışarıya taşamazlar ve geçemezler! Çünkü, terkiblerinin sonucu o kadardır! O terkible, o kadar güç elde eder ve o kadarla kalır!
İslâm Dini, değişik isimlerin mânâlarını ortaya koydurucu değişik isimlerin mânâlarını ağırlıklı olarak kuvveden fiile çıkartıcı fiillere seni sevkediyor!
“Şu şu şu fiiilleri yap“ diyor... Sen bu fiilleri yapmakla, değişik isimlerin mânâlarını kuvveden fiile çıkartmak dolayısıyla da, senin terkibinde genişlemeler, güçlenmeler oluşuyor ve nihâyet değişik bir ruhâniyet elde etme durumuna geliyorsun; veya bir diğer ifadeyle enerji elde etme hâli hâsıl oluyor.
Peki “İslâm” kişiden ne istiyor?
İslâm’ın kişiden ilk isteği “kelime-i şehâdettir”. “Lâ ilâhe illallah” diyebilmen... Buna ”şehâdet” etmen, sonra da bunu bildiren zâtın “ Allah’ın Rasùlü” olduğunu kabullenmendir.


İSLÂM DİNİ’NİN GETİRDİĞİ TEKLİFLER
TEK BİR PAKET DEĞİLDİR!

 Her ferde, bu sistem ve düzen bildirilirken insanların kendilerini kurtarabilmeleri, geleceğe güzel bir şekilde hazırlanabilmeleri için de bu teklifler getirilmiştir. Yani, “şunları yaparsanız, yararını görürsünüz, kârlı çıkarsınız. Yok, ihmal ederseniz, neticesinde de siz kendi kendinizi cehenneme atmış olursunuz” diye bildirilmiştir, Kurân’da!.
Buradaki teklifler tek bir paket değildir.
 “Bunların hepsini yaparsan cennete gidersin, yapmazsan cehenneme gidersin.” 
Böyle bir şey “DİN”de yok!. Rasûlullah’ın tebligatında yok!.
Nasıl ki; bir dönem ders çalışılır, imtihana girilir, ve imtihanda çıkan sorulardan bir kısmına doğru cevap verilebilir ve o kadarının karşılığı not alınarak, sınıf geçilirse; aynı sisteme benzer olarak İslâmiyette de, “İSLÂM DİNİ”ne göre insanlara çeşitli teklifler getirilmiştir.
Namaz, oruç, hac, zekât, yalan söylememek, iftira atmamak, gıybet etmemek, başkasının hakkına tecavüz etmemek, yetim hakkı almamak, hanımlar için başlarını örtmek gibi… 
Bunların hepsi getirilmiş tekliflerdir. Bir kişi bunlardan yapabildiği kadarını yapar, yapamadığı, onun kendi eksiğidir.
“Bunların hepsini yapacaksın, yapmazsan hepsini birden, diğer yaptıkların geçersizdir” diye bir şart yoktur. Sen, yapabildiğin kadarını yaparsın ve bunun karşılığını da alırsın.
 

İSLÂM DİNİ’NİN TEKLİFLERİ,
YUKARIDA BİR TANRININ GÖZÜNE GİRMEK İÇİN
DEĞİL; KENDİ GELECEĞİNİZİ KURTARMAK İÇİNDİR!

Çokları şöyle diyor;
“Biz ne yaparsak yapalım, nasıl olsa yukarıdaki bizi af eder!.”
Yukarıda biri yok!. Bunun farkında değiliz. İşin en kötüsü o!. 
Yukarıda bağışlayacak, cehenneminden çıkarıp, cennetine koyacak biri var zan ediyoruz.
Allah isminin işaret ettiği gerçek mânânın ne olduğunun farkında değiliz!. 
“Af eder canım!.” diyorlar. 
Kim af ediyor?.. Kimi af ediyor?.. Neyi af ediyor?.. Niye af ediyor?..
Bu sebeple, benim üzerinde en çok durduğum konu bu!.
“Allah” isminin işaret etmek istediği anlamı, bu insanlar çok iyi kavramak zorundadır!.
İnsanların felâketi, bunu anlamamalarından geliyor!.
 “Allah” adıyla işaret edilen bu evreni bir noktadan yaratan ve nice noktaların yaratıcısı; asla anladığınız gibi gökte oturan bir tanrı değil; yukarıdan seni seyredip, seni imtihan edip, seni yargılasın!. 
Öncelikle bu gerçek, fark edilmelidir.
Sen, “Allah” için hiçbir şey yapmıyorsun!. Yani sen, “Allah için şunu şunu yapıyorum” diye düşündüğün anda kendi hayâlinde yarattığın ve tapındığın tanrından bahsediyorsun demektir.
Hz. Ömer de, öyle anlatıyor zaten. Diyor ki:
“Biz kurabiyelerden tanrılar yapardık. Önce karşısına geçip tapınırdık. Sonra da o kurabiyeleri bir güzel yerdik” 
Şimdi, Hz. Ömer’in kurabiyeden tanrısı gibi biz de önce, kendi kafamızda varettiğimiz, tanrıyı yukarıda bir yerlere oturtuyoruz!. Sonra da; “nasıl olsa O, bizi, merhamet eder bir yerlere sokar” deyip, her şeye boş veriyoruz!.
Düşünmüyoruz ki; şu yemeği yemediğimiz zaman, karnımız doymuyor… Yukarıdaki, bizi doyurmuyor. Hastalandığın zaman ilâç almazsan, tedavini yaptırmazsan, yukarıdaki seni iyi etmiyor...
Bu kesin gerçekler, gözümüzün önünde olduğu halde, halâ yukarıda biri var, o bizi bağışlar zan ediyoruz. Bu kadarla kalmayıp, onun için namaz kılacağımızı, onun için oruç tutacağımızı zan ediyoruz.
İslâm Dini kapsamında olan ve de yapmamız tavsiye olunan şeylerin hiç birisi yukarıdaki birisi için, bir tanrı için değil; bizzat kendimiz içindir.
Nasıl sana tavsiye ile; “Bu vitaminleri al, bunların faydasını görürsün” diye, söylesem; sen, bu vitaminleri benim rızam için, beni hoş ve memnun etmek için mi alacaksın?. Hayır!. Kendin için alacaksın!. Ben sana sadece yararı olacak şeyleri söyleyip, tavsiye ediyorum.
İşte Hz. Muhammed s.a.v.’in insanlara ilettiği teklifler de, insanların kendi yararları için olan çalışmalar.
 Ya, bunları değerlendirirsin, yararını, faydasını görürsün. Ya da ihmal eder, sonucuna da sen katlanırsın. 
Ondan sonra da hayatın cehenneme döner.
O zaman da; “niye ben cehenneme gittim, cehennemde kaldım?.“ dersin. İşte o zaman âyet tecelli eder;
“Allah sizi cehenneme atmadı, siz kendi kendinizi cehenneme attınız..”
Niye böyle?.
Çünkü, bilgisizlik yüzünden, yapmanız gerekenleri yapmadınız. Sonucunda hayatınız cehenneme döndü. Meselenin esası bundan ibaret!.


ZORLAMA, DİN’DEN ÇIKARTIR!
"Din"de (Allah yaratısı sistem ve düzeni {Sünnetullah} kabul konusunda)
zorlama yoktur!..

Zorlama, insanı imandan çıkartır; münâfıklığa sokar!. 

Bilin ki… 
Herkes, “Allah” kendisini hangi gaye ve amaçla yarattıysa, o amaca dönük bir biçimde gereken fiilleri ortaya koyarak fıtrî kulluğunu yerine getirmektedir. 
İlminizi paylaşın; ama kesinlikle hiç kimseyi hiçbir şeye zorlamayın!.
İnsanların bir çoğu, biraz da nefsine pâye vermek, kendini yüceltmek amacı ile karşısındakine tahakküm etmek ister, hükmetmek ister. Kendi istediklerini ona yaptırtmak ister, arzusu hilâfına… Bu, onda basiretin henüz açılmadığını gösterir.
“İslâm Dini”nin açıkladığı “Sistem ve düzen”de zorlamaya yer yoktur!.


İSLÂM DİNİ’DE NE TEŞKİLÂTLAR VARDIR
NE DE MÜESSESELER!
"İslâm Dini"nde ne teşkilâtlar vardır, ne de müesseseler!
Ancak, insanlar, topluluk hâlinde yaşamaktan dolayı daima belli yöneticiler seçmeye alıştıkları için, Din olgusunu da bir görev hâlinde kabullenmişler; sonuçta Dinsel idareciler ve idare edilenler sınıfları ortaya çıkmıştır!
Şu anda dünya üzerinde, "ALLAH" adına konuşma ve hüküm verme, yargılama yetkisi kimsede mevcut değildir! Ve olamaz da!
Ancak insanların belli bir kısmı kendi aralarından birisine, “sen bize önder ol” deyip başlarına geçirirlerse, o kişi de onların başı olur! 
Kesin gerçek şudur ki;
Dünyada ve âhirette tek gerçek muhatabınız, size İslâm Dini’ni tebliğ eden RASÛLULLAH MUHAMMED MUSTAFA aleyhisselâmdır!
Bu sebepledir ki, “Biz MUHAMMEDÎ’YİZ!” diyoruz; ve bununla da iftihar ediyoruz!
  








İSLÂM’IN ŞARTLARI 
· Zâhiri araçlar 
· "İman esasları" olarak bildirilen hedefleri kavrama ve gereğini yaşayarak ölümötesi yaşama hazırlanma amaçları

Hz. Rasûlullah Aleyhisselâm’ın açıkladığı "Din"de, sistem ve düzen gereği olarak bize teklif edilen ve "ibadet" adı altında toplanan birtakım çalışmalar sözkonusudur.. 
Ancak biliriz ki, her yapılan çalışmanın bir amacı, bir hedefi vardır!. Niçin bunu yapıyoruz, sorusu, amacın ne olduğunu sorgular... 
Her amacın da bir aracı vardır!. Araç, amaç içindir!.
İslâm Dini gereği olarak olarak bize teklif edilen çalışmalar, -kesinlikle farkında olmak zorundayız ki-, araçlardır!.
İsterseniz burada bir tesbit yapıp; "İslâm`ın şartlarının araçlarına göre sıralamasından sözedelim...
1-Kelime-i şehâdet
2-Namaz
3-Oruc
4-Hac
5-Zekât.
 
Düşünün ki, evren içre nice nice evrenler, "ALLAH"ın indinde bir nokta!. 
Sadece, algıladığımız evrende milyarlarla galaksi var!. 
Milyarlarla galaksinin içinde yüzmilyarlarla yıldlzlar var. 
O yüzmilyarlarla yıldızların her birinde hadsiz hesapsız sonsuz sayıda âlemler, varlıklar mevcut!. 
Tüm bunların içinde senin yerin ne ki; sen tutup, "benlik" davası güdüp; 
-ben dilediğimi yaparım, ben kendime böyle bir yön veririm, ben kendime şöyle yön veririm; ALLAH böyle istemiş ama benim de kendime göre irÂdem var, gücüm var, ben de böyle yaparım" diyebiliyorsun!?... 
Bu gibi sözlerin bil ki, "ALLAH"ın hakikata erdirdiği kullarında, hoş bir tebessüm meydana getirir sadece!. 
İSLÂMın şartı beştir, altıncısı da haddini bilmektir; derler ya!. 
Bil ki edep, haddini bilmektir!. 
İlmi olmayan, haddini bilemez!.İ lim haddini bilmeyi getirir!. 
Odur ilim ki, "ALLAH" indinde "tüm âlemlerin bir hiç olduğunu" sana idrâk ettirir!. 
Evet, "ALLAH" indinde kâinat bir "hiç"tir!. 
Ne demiş;
"İNDİ SÂNİ`DE BÜTÜN MAHLÛKÂT BİR NOKTADIR, 
O NOKTA DA, BİR NÜKTEDİR!."
İndi Sâni`de, yani sonsuz sayıda varlıkları meydana getirenin indinde, o varlıkların tümü bir "nokta" hükmündedir... 
Ve o "nokta" da, bir "nükte"dir!. 
"Nüktedir"in mânâsına başlarda dokunduk biraz, buraya bağlantısını ârif olan yapar elbette!.



İSLÂM’IN ŞARTLARININ BÂTINÎ AMACI

Şimdi de bu beş zahirî aracın gayesi olarak hedeflenen beş bâtınî amacı sıralayalım:
1-"Kelime-i şehâdet"in getirisi: "ALLAH"ı bilmek;
2-"Namaz"ın getirisi: "Mi`râc"... “ALLAH”a ermek;
3-"Oruc"un getirisi: "ALLAH"ta "yok"luğunu farkederek yaşamak; (fenâ fillah)
4-"Hacc"ın getirisi: Maârifi Billah edinmek; (Bakâ Billah)
5-"ZEKÂT"ın getirisi: Hak’tan eline geleni insanlarla paylaşmak.
İslâm’ın şartları olarak bildirilen araçlar; "İman esasları" olarak bildirilen hedefleri kavrama ve gereğini yaşayarak ölümötesi yaşama hazırlanma amaçları içindir!
Ancak ne var ki, toplumlar, hedef saptırılması yüzünden, araçları amaç edinmişler; amaçları gözden kaybetmişler; araçlarla beyinlerini ve kavrayışlarını bloke edip ötesine geçememişlerdir!.
Hemen burada aklımıza Yunus Emre`nin dizeleri geldi:
"Hakikat bir denizdir, şeriât onda gemi; 
Çokları gemiden denize dalmadılar!."
Yani, araçta takılıp kaldılar, amaca ulaşmadılar!.
Oysa önemi nedeniyle tekrar ediyorum, her araç, bir amaç içindir!.
İslâm`ın şartları kapsamında yapılması teklif edilmiş olan fiiller, çalışmalar insanı belli amaçlara ulaştırmak içindir!. 
İşte bu yüzdendir ki, düşünebilen varlıklar olarak bizlerin, araçlara başvururken, diğer yandan da amaçları çok iyi kavramamız zorunludur!. 
Şimdi denebilir ki, “Biz bunları “ALLAH”ın emrine uymak için yapıyoruz; amaç budur!. Gerisine gerek yoktur!.”
Eğer olay bu kadar basit olsaydı, Kur`ân beş-on buyruk âyetinden ibaret olur; insanların akıl ve mantığına, kavrayışına hitabetmez; “hâlâ tefekkür etmiyecek misiniz”, “hâlâ aklınızı kullanıyacak mısınız”, “hâlâ basiretle bakmıyacak mısınız” gibisinden uyarılara gerek duymaz; 6300 küsur âyete de gerek kalmazdı!. 
Bu sebepledir ki, biz bir yandan araç olan “ibadet” şekillerini hakkıyla değerlendirerek yol alacağız; öte yandan da hedefi iyi kavrayarak, elimizdeki araçla, amaca ulaşacağız!.
Farkında olamadığımız ve yanlışa şartlandığımız bir husus daha...


KUR`ÂN-I KERİM'DE AÇIKLANAN 54 FARZ

Kur`ân-ı Kerim, insanların üzerine farz kılınan; yani onların uymak zorunda oldukları; uymamaları halinde büyük zarar görecekleri 54 çok önemli kuraldan sözeder ki, bunların ilk dördü “namaz, oruç, hac ve zekât”tır!. 
Bunların ötesinde gıybet etmemek, dedikodu yapmamak, içki içmemek, kumar oynamamak, zina yapmamak, hırsızlık yapmamak, yetim hakkı yememek ve bu gibi bir çok uygulamakla zorunlu olduğumuz öneri mevcuttur.. Toplam 54 olan bu önerilerin tümü de islâm`ın şartları arasındadır..
Dostlarım... Lûtfen bugüne kadar “şartlanmaya dayalı din kabulü” dolayısıyla farkedemediğiniz şu kesin gerçeği farketmeye başlayınız...
“İslâm Dini” orijini itibariyle, bize içinde yaşadığımız “YAŞAM SİSTEM ve DÜZENİ”ni açıklamak; hangi tür davranışların hangi tür sonuçlar oluşturduğunu ve dahi oluşturacağını bildirmek, amacıyla gelmiştir..
 Hangi birimden ne tür bir davranış çıkarsa; o birim, bulunduğu hâlin, ya da üzerinde olduğu fiîlin sonuçlarına katlanmak zorundadır, bu sisteme göre!. 
 Doğa kanunları denilen farkettiğimiz; ya da farkedemediğimiz tüm kanunlar ve prensipler, gerçekte Allah düzeni ve sistemidir; kim bunları değerlendirmezse veya dikkate almazsa sonuçta pişmanlık içinde bu davranışının neticesine katlanır!
 Kur`ân-ı Kerîmdeki şu âyet bu gerçeğe işaret eder:
“...yetefekkerûne fiy halkıssemavati vel ard = Yeryüzünün ve gök boyutlarının oluşumunu tefekkür ederler...”
 Kapsamlı akıl sahibi insanların, evrendeki oluşumu değerlendirmek sûretiyle “Allah sistemi ve düzeni”nini tanımaları gereğine işaret eder bu âyet.. Bunun gibi daha pekçok âyet vardır ki onlar da, insanların, mevcut yaşam sistemini değerlendirerek, bu yoldan “Allah sistemini düzeni”ni anlamalarını teşvik eder.
 “Ne ekersen onu biçersin” sözü bu sistem gerçeğinin eski bilgeler tarafından özetleniş biçimidir!. “Rüzgâr eken fırtına biçer” sözü de!.
 Yani daha önce de vurgulamaya çalıştığım gibi, ne çalışma yaparsanız, onun karşılığını alacaksınız; yarın da, ölümötesinde de!.
“İnsan için yaptığı çalışmalardan başka bir şey oluşamaz”(53-39)
Âyeti de bu kesin gerçeğe işaret eder.
.İş bu sebepledir ki, yukarıda, ötenizde varsaydığınız bir tanrının, inkâr veya ihmal ettiğiniz çalışmaların karşılığı olarak vereceği bir şey yoktur!. 
Allah Rasûlünün size ölümötesi yaşam şartları gereği olarak, yapmanızı önerdiği çalışmaları yaparsanız, Allah SİSTEMİ sonucu onların getirisini elde edersiniz.
Kur`ân ve Allah Rasûlü önerilerini dikkate almaz; yapmanız zorunlu olan bu çalışmaları ihmal ederseniz; gene ALLAH SİSTEMİ ve DÜZENİ sonucu, çok büyük pişmanlıklar içinde yaptıklarınızın neticesine katlanmak mecburiyetinde kalırsınız!.
“Biz, sizi yakın olan sıkıntı ve azablara karşı uyardık!. O gün kişi yaptıklarının sonuçları ile karşılaşacaktır!. Bu anlatılan gerçekleri inkâr edenler ise şöyle diyecektir: Keşke toprak olsaydım -yok olsaydım-!.” (78-40) 
“Yaptıklarınızın karşılığına ereceksiniz..” (36-54)
“Yaptıklarınızdan başka bir şeyden dolayı karşılık görmezsiniz”... (37-39)
Örnek olarak verdiğimiz bu bir kısım âyetler olarak şu kesin gerçeği vurgulamaktadır:
Şu anda seni yukarıdan seyredip yaptıklarını yargılayan; yarın senin hakkında karara varacak olan bir tanrı inancı ve bu inanca dayalı din anlayışı bâtıldır, geçersizdir!. 
Her şeyi ilminde, ezelde, bir amaçla, bir SİSTEM ve DÜZEN şeklinde yaratmış olan “ALLAH”, Rasûlü aracılığıyla insana bu SİSTEM ve DÜZENİ bildirmekte; ve yürürlükte olan o sisteme, yani Allah yasalarına göre, yaşamına yön vererek, kendini gelecekte karşılaşacağı çok tehlikeli olaylardan koruması teklif edilmektedir.. 
Ya bu SİSTEMİ anlayıp idrâk edecek; ve yaşamımıza ona göre yön vereceğiz; geleceğimiz cennet olacak!.
Ya da dedi-kodularla, masallarla, boş hayallerle; safsata ve hurafeleri “Din” sanarak, kesinlikle yapılması gerekli çalışmalara -ibadetlere- boşverip; çok acı sonuçlarına katlanmak mecburiyetinde olacağız!.
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İSLÂM’DA YASAKLAR

İSLÂM’DA YASAKLARIN GELMESİNİN SEBEBİ,
 VARLIĞIN ÖZÜNDE ALLAH’IN OLMASIDIR

“Besmele”yi ya çekeceğiz ya da çekmeden gideceğiz!
ÂMENTÜ BİLLAHİ diyebiliyorsak, bizi bu besmele noktasına getirecektir. AMENTÜ BİLLAHİ diyemezsek, bir Hz. Musa, Hz. İsa ümmeti olarak çekip gideceğiz. AMENTÜ BİLLAHİ yi bu ümmete getiren, Hz. Muhammed’dir.
“BİSMİLLAHİ ALLAHU EKBER” diyen, nefsini kurban eder! Varlıkta Allah’tan başka bir şey kalmaz!
BİLGAYBI’daki B, BİLLAHİ’ye eşittir. Gayb’ın kendisi olan ZÂT’ına; varlığını , özünü vareden Allah’a iman ederler. BEN dediğin ÖZÜNÜ teşkil eden Allah’a iman eder. O’nun gaybıdır. Bu anlaşılmadan, dışarıdaki tanrı kavramı kalkmaz!
Özünde O’nun olduğunu idrâk ederse, kişinin yaşamı nasıl etkilenir? 
Biz birbirimize numuneyiz. Kalpten, karaciğerden, özüne Zâtına kadar bunu idrâk eden bir kişi kızdığı zaman, sövdüğü zaman, çekiştirdiği zaman kime yapmış olur?
Sevmediğinin, tiksindiğinin gaybı, Zâtı kimdir?
Yasakların gelmesi, bunların Özünde Allah’ın olmasıdır. Perdelenip şirke düşmüş oluyorsun yani MÜŞRİK oluyorsun…Ve Kurân’ı eline alamıyorsun!


İSLÂM VE DEVLET
DİN FERDE GELMİŞTİR;
DEVLETE DEĞİL! 
Kişinin müslümanlığı 
devletin rejimine bağlı değildir!.

İSLÂM DİNİ öncelikle kişinin içinde yaşamakta olduğu evrensel SİSTEM ve DÜZEN ile “ALLAH”ı bilip; elden geldiğince tanıması, ve bunun yanısıra da ölümötesi yaşama hazırlanma çalışmaları olan ibadetlerini yapması gayesiyle gelmiştir.
Allah Rasûlü. insanlara, İslâm'ın öngördüğü kurallara göre yaşamasını tavsiye etmiş ve bu kurallara uyulmaması hâlinde de, o nisbette kişinin bundan zarar göreceğini vurgulamıştır... 
Ancak ne var ki. kişinin yaşamakta olduğu devletin rejim şeklinden dolayı kişinin hesaba çekileceği yolunda hiç bir hüküm yoktur.
Kişinin müslümanlığı devletin rejimine bağlı değildir!. Eğer öyle olsaydı, şu anda yeryüzünde İslâmî rejim olmaması dolayısıyla. kimsenin de müslüman sayılmaması gerekirdi... 
"Benden sonra hilâfet 30 yıldır " hadisi iyi düşünülmelidir... 
Ayrıca... Unutulmamalıdır ki;
DİN, FERDE GELMİŞTİR ve ölümötesi yaşamda devlet değil ferd vardır!. 

Devletin rejimini yıkıp, İslâm devleti kurmak için delikanlıları tahrik edip, eldeki potansiyeli yanlış kullanmak.
Din, insanlar Dünyada Dini kullanarak saltanat sürsünler diye tebliğ edilmemiştir!
Ölümötesi yaşamda devlet yoktur!. Devletin rejiminin de ölümötesi yaşamda yeri yoktur!.
İnsanlar, kabirde, devletin rejiminden dolayı da sorguya çekilmeyeceklerdir!.
Din ferde gelmiştir, devlete değil!.
Devletin rejimi İslâm değildi diye; Allah ve Rasûlü’ne iman etmiş olarak ölen kimse dahi cehenneme gidecek değildir.
Dört hâlife devrinin bitimiyle birlikte İslâm "rejimi" nihâyet bulmuş ve "saltanat" rejimleri başlamıştır.
İslâm’da ise DİN ADINA, saltanat veya DİKTATÖRLÜK rejiminin yeri yoktur.
İslâm prensipleri, Saltanata ve SİVİL-ASKERİ DİKTATÖRLÜKLERE RAZI OLMAZ!.
İslâm’ın şartları arasında "devletin rejimini değiştirip İslâm yapmaz isen dini reddetmiş olarak ölürsün" diye bir kural da mevcut değildir.
Şayet kişinin müslümanlığı rejime bağlı olsa idi, dört halife devrinden sonra yeryüzünde müslüman kalmamış olurdu ve bir tek de evliya  yetişmemiş olurdu.
Ölümötesi gerçekler dolayısıyla, kurtulması için tedbirler alması zorunlu olan varlık, devlet değil insandır!.
Din'in gerçek geliş sebebini anlayamamış; veya bu yolda yanlış bilgiyle şartlanmış kişiler, kurtarılması gereken ferdi bırakıp; kendileri için yapmakla zorunlu oldukları çalışmaları bırakıp; devletle uğraşmaktadırlar.
Şayet biz İslâm Dini'nin niye ve hangi gayeye yönelik olduğunu gerçeği ile kavramış olsak, muhakkak ki bugünkü çalışma şeklimiz çok değişik olacak idi. Öyle ise öncelikle ağırlığımızı, İslâm Dini'nin niye ve hangi hedefe dönük olarak geldiğini anlamaya vererek değerlendirelim. Ve eylem biçimimize ondan sonra karar verelim.
Unutmayalım ki dünya üzerinde sayısız rejimler içinde yaşayan yüzmilyonlarla Müslüman mevcut ve bunlar iman ve İslâm şartlarına göre ölmeleri halinde cennete gitmekle müjdelenmişlerdir. 


DİN FERDE GELMİŞTİR; DEVLETE DEĞİL!
Ölümötesi yaşamda devlet değil ferd vardır!.

İSLÂM DİNİ öncelikle kişinin içinde yaşamakta olduğu evrensel SİSTEM ve DÜZEN ile “ALLAH”ı bilip; elden geldiğince tanıması, ve bunun yanısıra da ölümötesi yaşama hazırlanma çalışmaları olan ibadetlerini yapması gayesiyle gelmiştir.
Allah Rasûlü. insanlara, İslâm'ın öngördüğü kurallara göre yaşamasını tavsiye etmiş ve bu kurallara uyulmaması hâlinde de, o nisbette kişinin bundan zarar göreceğini vurgulamıştır... 
Ancak ne var ki. kişinin yaşamakta olduğu devletin rejim şeklinden dolayı kişinin hesaba çekileceği yolunda hiç bir hüküm yoktur.
Kişinin müslümanlığı devletin rejimine bağlı değildir!. Eğer öyle olsaydı, şu anda yeryüzünde İslâmî rejim olmaması dolayısıyla. kimsenin de müslüman sayılmaması gerekirdi... 
"Benden sonra hilâfet 30 yıldır " hadisi iyi düşünülmelidir... 
Ayrıca... Unutulmamalıdır ki;
DİN, FERDE GELMİŞTİR ve ölümötesi yaşamda devlet değil ferd vardır!. 


DİNİN AMACI, 
SİYASET DEĞİLDİR

İslâm prensipleri, Saltanata 
ve SİVİL-ASKERİ DİKTATÖRLÜKLERE RAZI OLMAZ!.

Devletin rejimini yıkıp, İslâm devleti kurmak için delikanlıları tahrik edip, eldeki potansiyeli yanlış kullanmak.
Din, insanlar Dünyada Dini kullanarak saltanat sürsünler diye tebliğ edilmemiştir!
Ölümötesi yaşamda devlet yoktur!.. Devletin rejiminin de ölümötesi yaşamda yeri yoktur!..
İnsanlar, kabirde, devletin rejiminden dolayı da sorguya çekilmeyeceklerdir!..
Din ferde gelmiştir, devlete değil!..
Devletin rejimi İslâm değildi diye; Allah ve Rasûlü’ne iman etmiş olarak ölen kimse dahi cehenneme gidecek değildir.
Dört hâlife devrinin bitimiyle birlikte İslâm "rejimi" nihâyet bulmuş ve "saltanat" rejimleri başlamıştır.
İslâm’da ise DİN ADINA, saltanat veya DİKTATÖRLÜK rejiminin yeri yoktur.
İslâm prensipleri, Saltanata ve SİVİL-ASKERİ DİKTATÖRLÜKLERE RAZI OLMAZ!...
İslâm’ın şartları arasında "devletin rejimini değiştirip İslâm yapmaz isen dini reddetmiş olarak ölürsün" diye bir kural da mevcut değildir.
Şayet kişinin müslümanlığı rejime bağlı olsa idi, dört halife devrinden sonra yeryüzünde müslüman kalmamış olurdu ve bir tek de evliyâ yetişmemiş olurdu.
Ölümötesi gerçekler dolayısıyla, kurtulması için tedbirler alması zorunlu olan varlık, devlet değil insandır!..
Din'in gerçek geliş sebebini anlayamamış; veya bu yolda yanlış bilgiyle şartlanmış kişiler, kurtarılması gereken ferdi bırakıp; kendileri için yapmakla zorunlu oldukları çalışmaları bırakıp; devletle uğraşmaktadırlar.
Şayet biz İslâm Dini'nin niye ve hangi gayeye yönelik olduğunu gerçeği ile kavramış olsak, muhakkak ki bugünkü çalışma şeklimiz çok değişik olacak idi. Öyle ise öncelikle ağırlığımızı, İslâm Dini'nin niye ve hangi hedefe dönük olarak geldiğini anlamaya vererek değerlendirelim. Ve eylem biçimimize ondan sonra karar verelim.
Unutmayalım ki dünya üzerinde sayısız rejimler içinde yaşayan yüzmilyonlarla Müslüman mevcut ve bunlar iman ve İslâm şartlarına göre ölmeleri halinde cennete gitmekle müjdelenmişlerdir.


MÜSLÜMANLIK VE İSLÂM DİNİ

YAYGIN MÜSLÜMANLIK ANLAYIŞI

Soru: Yaygın Müslümanlık anlayışını eleştirerek “Orijin İslâm” olarak adlandırdığınız bir yaklaşım getiriyorsunuz. Gençler, entellektüel çevreler ve medyanın tanımlamasıyla ‘orta sınıf sosyete’den kişilerin sizi takip ettiği yazıldı. Öncelikle ne yapmak istediğinizi özetleyebilir misiniz?
Cevap:
Konu, detaylarına girdiğimde 30 kitabımda yer olan bir konu. Ancak bir dergi ölçülerinde şöyle özetlemeye çalışayım.
Bugün benim dışımdaki tüm “Din” anlatanlar ve ilâhiyatçılar, geldikleri çevre ve eğitim kurumlarında edindikleri sınırlı ve tek tip kurumsal bilgi ışığında aynı şeyi tekrarlıyorlar!. Asırlar önceki insana yapılan anlatım hiç değişmedi. Sanki hâlâ bin sene öncesinde yaşıyor insanlar!!! Bu da insanlarda büyük bir bıkkınlık oluşturdu. Kimse Din konusunu dinlemek bile istemiyor!
Anlattıkları ise özetle şöyle: “Yukarıda sizi yaratan bir tanrı var. Yeryüzünde peygamber seçti. Yukarıdan gelen melekle kitap indirdi! O’nunla size buyruklar yolladı. Kim O tanrının buyruklarına uyarsa onu cennetine sokacak; kim de O’nun emirlerine uymazsa cehennemine atacak!. Namaz kılıp oruç tutup dediklerini yaparsan cennete gidersin; aksi halde seni cehennemine atar!. Peygamber gibi sakal bırakıp giyinmez; oturup kalkmazsan sünnete uymamış olursun, cehennemliksin!. İftarını 5 dakika evvel açarsan cezalısın yerine bir gün oruç tutacaksın!. Sanki o devirde saat varmış gibi!!!” Ve daha böylesine bir yığın anlatım!. 


"MÜSLÜMANLIK" İLE
 "İSLÂM DİNİ" ARASINDAKİ FARK
İSLÂM DİNİ, ORİJİN; 
MÜSLÜMANLIK İSE
 İNSANLARIN BU “ORİJİN” DEN ANLADIKLARIDIR!

Günümüzde ya iyi Türkçe bilmemekten ya da hiç düşünmeden şartlanma yollu bir takım verileri kabullenme; ve bunların aslını araştırmama yüzünden "müslümanlık" ile "İslâm Dini" arasındaki çok önemli farkı hiç farketmiyor; bu yüzden de çok büyük yanılgılara düşüyoruz!. Oysa bu ikisi çok ayrı kavramlardır!.
Amacım, iki çok önemli gerçeği farkettirmek..
1. "Tanrı" kavramı ile "ALLAH" ismi arasındaki çok önemli anlam farkı..
2. "Müslümanlık" ile "İslâm Dini" sözcükleri arasındaki çok önemli anlam farkı..
"Müslümanlık" ile "İslâm Dini" arasındaki çok önemli farka gelince...
"İslâm Dini", Allah indindeki zamanüstü evrensel SİSTEM ve DÜZEN'dir!. Allah, yaratmış olduğu bu zamanüstü evrensel sistem ve düzeni, Rasûlü diliyle insanlığa açıklamıştır.. Amaç, insanların günlük kaygı ve arzularından öte, ebedî ve ezelî gerçekleri farkederek; hem hakikatları olan Allah'ı tanımaları; hem de kendilerinde açığa çıkmakta olan Allah'a ait özelliklerle geleceklerini, ebedî hayatlarını inşâ etmeleridir..
“Müslüman” Nebi ve Rasûllerin bildirdiklerine anladığı kadarıyla uyandır!.
"Müslümanlık", Allah Rasûlü`nün bildirdiklerini kendi kapasiteleri kadarıyla anlayıp yorumlayan insanların genel kabulüdür!. Buna, bütün müslümanlar dahildir. 
Her birimiz, görgümüz, kültürümüz, yetişme ortamımız, kabiliyet ve istidadımız; bizim yetişmemizde rol oynayan insanların kapasiteleri ve nihayet yetiştiğimiz ortamın toplumsal şartlanmaları ile değer yargıları sonucunda kişisel yorumlarda bulunuruz "DİN" hakkında; ki bu da “müslümanlığı” oluşturur..   
"İslâm Dini" göresel, yani izafî, relâtif yani algılayana göre değişken değildir!. Mutlaktır, kesindir, değişmezdir!. "Sünnetullah" da denir bu "SİSTEM ve DÜZEN"e Kur'ân-ı Kerîmde.. 
Hangi mertebedeki kim olursa olsun herkes, bu "Sistem"den algılayabildiği kadarını kavrar!. Galaktik yapıların oluşumu ve varlığından, genetik veri tabanlarındaki bilince kadar, her şey bu "sistem" içinde yer alır ve görev yapar!. 
Genden galaksiye ulaşan bir zincir içinde insan kopuk tek başına bir halka değildir elbette akıl sahiplerince!. Basireti açıklarca!. Materyalist zihniyetten kurtulmuş bilimsel altyapılı kişilerce...
Ne çare ki "müslümanlık dini" içinde doğup büyümekte; ve bu kozanın dışında bir de "İSLÂM DİNİ" olduğunu farketmemektedir müslümanların çok büyük çoğunluğu!. 
Sonra da sorulmaktadır...
-Kur'ân bu kadar yüce bir kitapsa, niçin müslümanlar dünyada geri kalmış toplumları oluşturmaktadır?
"İslâm Dini" yerine; kapsamı fevkâlâde daraltılmış ve bir kozaya dönüşmüş, yalnızca şekil ve tapınma dini diye anlaşılmış, göktanrıdan umut beklenen "müslümanlık dini" ile daha nereye varılabilirdi ki?.. 
Allah Kitabı’nı okumak yerine, tavuğun suyun suyunun suyunun suyu mâhiyetinde bile olmayan; sayısız hurafe, safsata ve mantıksızlıkları “din” niyetine kabul anlamına gelen hikâyeleri, din esasları sanarak nereye ulaşılabilir ki?
Bir yol önderinin kitaplarını belki de hiç anlamadan okuyup, tekrar etmekle "müslümanlık dini" kozasını delip asla "İslâm Dini"ne ulaşamazsınız!.
Herkesten fikir alıp, kendi anlayışınızı kendiniz oluşturmak zorundasınız; çünkü tek başınıza ve kendi hesabınızı sadece kendiniz vermek suretiyle âhırete geçeceksiniz!
Sadece kendi yolunun kitaplarını okutup; başkalarınınkini yasaklayanlar, "İslâm Dini"nin yol kesicileridir; "müslümanlık dini"nin efendileri gibi gözükse de!
İmam-ı Gazalî'den Şahı Nakşıbend'e, Abdulkadir Geylanî'den Hacı Bektaşı Velî'ye, Mevlâna'dan Saidi Nursi'ye kadar önde gelen ne kadar düşünür ve hâl ehli varsa hepsini okuyup; onların teker teker "İslâm Dini"ni nasıl anladıklarını görüp, bundan sonra da kendi anlayışınızı kendiniz binâ etmek zorundasınız; taklitçilikten, güdülen olmaktan kurtulmak, "İslâm Dini" ile tanışıp "Hakikat"a ermek için!.
İnsanların ve müslümanların, "İslâm Dini"ni maddeci bakış açısından arınmış olarak yeniden değerlendirmekten başka kurtuluş yolu yoktur!.
 

‘’İSLÂM DİNİ’’ 
NASIL ‘’MÜSLÜMANLIK DİNİ’’ HALİNE GELMİŞTİR?

Ya Rabbel Âlemiyn!
“Mescid” ve “câmi”ler, “tapınak”lara dönüştürülmüş; ”ALLAH” adıyla tanıttığın Azîz ve Subhan varlığın ise “tanrı” olarak algılanır olmuş!. 
Göktürk’lerin “göktanrı”lı din anlayışı, “müslümanlık” olarak hemen hemen bütün insanlığa yayılmış!. Hani neredeyse ayaksesleri işitilecek tanrılarının… Son umut ise, Hz. İsa’nın “Muhammedî Hakikat”ın seslenişini tasdiki!. Zirâ, mecâzlar hakikat sanılmış; Hakikat, mecazlarda aranır olmuş!.
Kin, nefret, şiddet, intikam, gadap; kan, barut, gözyaşı günden güne sarmada dünyayı… Gafletin doğal sonucu, Celâl’in kuşatmada gitgide insanlığı…
İslâm’ın temel esasları, hakikatlarını yitirmiş insanların indinde; şekil ve kabuktan ibaret kalmış!. Sanki, ilim kaldırılmış yeryüzünden, Deccal öncesi son günlerini yaşıyor, Dünya!. 
“Namaz”ın, mü’minin “mi’râc”ı oluşu dillerde dolaşan bir hikâye hâline gelmiş... 
“Ey İMAN EDENLER, İMAN EDİN <B> sırrıyla <ALLAH>a!” 
âyetindeki uyarın sanki Kur’ân ‘dan silinmiş; “mi’râc ‘ın namaz olmasının” anlamı üzerinde hiç durulmaz olmuş!… Anlatılanlar yalnızca, elin-ayağın, kolun-bacağın nerede-nasıl durması gerektiği; ya da neyin nasıl giyileceği!. Hiç sözedilmemekte, beynin neleri,nasıl düşünmesi gereğinden!. 
“Hac”, çoğunluğa göre, taştan dört duvarı ziyaretle, Arafat tepesi civarında toplanıp tapınma; “Arabı zengin etme” faaliyeti!… Medine ziyareti ise, sanki, ölmüş bir büyükelçinin kabrini ziyaret!. Ya, “hac” dönüşü için konulmuş asılsız, Kur’ân ‘a göre hiç geçerliliği olmayan kurallar!… “Terazi tutmamak”, “saçının kılını göstermemek”; neredeyse diri diri tabuta sokacaklar hac dönüşü insanları!. 
“Oruç” mânâsını yitirmiş; sağlık ve zayıflama kürlerine dönüşmüş; yalnızca bedensel bir sorunla sınırlı kalıp; “Samediyyet” nurlarının bizlerde açığa çıkışı sırrı hiç hatırlanmaz olmuş!. 
“Zekât”ın anlamı değişmiş, hikmeti örtülmüş; vergi sanılmış; gerekçesi açıklanmadığı için, insanlar zekâtı, devletten vergi kaçırma uyanıklığı(!) kabul ederek, bir yana atmışlar… Başkalarının hakkını, hakkıyla ödememenin gelecekte kendilerini nasıl bir faturayla karşılaştıracağını düşünemez olmuşlar!. 
İlim ve irfanı kaldırmaya başladığın için yeryüzünden, Din, ruhsuz bir ceset olarak; “toplumsal düzen için gelmiş bir nizâm-ı ilâhi” diye pazarlanmaya başlanmış… Mecâzı, Hakikat sanan, Gavs(!), Kutup(!) ve Mehdî’ler(!) neredeyse her ülkede, her mahalle veya köyde ortaya çıkmış!. 
Ya Rabbî, imtihanın pek zorlu!.
Bir yandan açarken Hakikat’ın perdesini; diğer yandan, halkı takarak gâfillerin peşine; görünmez ediyorsun gene Kendi Hakikatini!. Perdeciyle uğraşıp, perdenin ardındaki sırra ermekten gafil oluyorlar!.
Ya Rabbî…
Birbirimizle uğraşmakla ömrü heder edip, hakikatten gâfil olarak bu dünyadan ayrılmaktan bizi koru!… Bize, sevdiklerinde açığa çıkardığın fiil ve davranışları nasip et!.
Nimetlerinle beslenip, palazlandıktan sonra nankörlerden olmaktan arındır!. 
Küfrün ve şükrün, kime ve niye olduğu, hakikatını idrâk ettir!. 
Hükmüne ve takdirine razı olarak yaşamayı ve bu imanla ölmeyi nasip et!. 
Ya Rabbî…
Öğretmesen, bilmezdim!. İdrâk ettirmesen, kavrayamazdım!. Kolaylaştırmasan, hazmedemezdim!. 
Dilemesen, verdiğin ilmi bu kitaplar aracılığıyla yeryüzündeki kullarınla paylaşamazdım!. 
Ne yaptıysam, hüküm ve takdirin kadarıyla, “kul”luğumun sonucudur!…
“Hiç”im ve “Bâki”sin!. 
“Takdir ettiğin kadarıyla açıkladım”; diyorsam da, irfan ehli bilir ki, açan Sen’sin!… Ve açışından sonra geçmişte olduğu gibi, bu defa da gene örteceksin!. Bu arada nasip ettiklerin de paylarını alacak…
“Kul”un olduğumu fark ettirdin, yaşattın; ilmindeki sayı kadar şükretsem de gene şükr de aczimi itiraf ederim… Nankörlerden olmaktan sana sığınırım!…
“Kul”luk görevimin başarısının, senin hüküm ve takdirin ile oluşunun idrâk ve huzur içinde ölümü tattır ve sâlih “kul”larına ilhak eyle!.
Yeryüzünde yaşayan, ardımda kalanlara da selâmet ihsan eyle; tezkiyeyi nasip et!.
Allahû ekber!… Bismillah!…

“Pek çok şeyi misallerle anlattık” diyen “Kitab”ı, mısır püskülünden iplik anlayışıyla değerlendirmeğe kalkanlar, “İslâm Dini” yerine öyle bir “müslümanlık dini” oluştururlar ki; “aklı ve mantığı terket, buna akıl ve mantıkla yanaşılmaz, körü körüne iman et” demekten başka çareleri kalmaz!. Zîrâ o saçma yorumlara hiç bir aklıbaşında insan yanaşmaz!.
İnsanlara, “Salât” ile “Allah”a mirâc teklif edilmiştir; olay, “beş vakit tanrı huzuruna çıkıp tapınma” ve jimnastiğe dönüştürülmüşür!.
İnsanlara “Oruç” ile “Samediyyet nurlarını yaşamak” teklif edilmiştir; konu, dedikodu-gıybetle ölü kardeşinin çiğ etini yiyen yamyamların açlığına çekilmiştir.
İnsanlara “Hac” ile geçmişin tüm negatif yükünden arınıp “kalbî hakikat” bilincinde kendilerini bulmaları tavsiye edilmiştir; vakıa, paralıların dinsel turizmine çevrilmiştir!.
İnsanlara “zekât”la Rabbin veren eli olmaları teklif edilmiştir; daha fazlasını nasıl alabilirim düşüncesiyle dine yatırım yapmayı düşünenler türemiştir!


"MÜSLÜMANLIĞI" DEĞİL,
"İSLÂM"I ANLAYIN
Günümüzde aydınlar var dünyada; aydınsılar var!.
Entellektüeller var dünyada; entelsiler var!.
Güdenler var; güdülmeyi isteyenler var!.
Ve...
"İSLÂM" var; "müslümanlık" var!.
Aydın, objektif bir biçimde kaynaklara dayanan araştırmalar sonucu gerçeği bulan, bilendir!. Aydınsı ise, aydınlardan anlayabildiği kadarıyla yararlanıp; bunu çevresine satarak parsayı toplamaya çalışandır!.
Entellektüeller vardır dünyada... Belli katmanda kozasından çıkmış, akılcı bir biçimde bilimsel düşünce ile yaşamına yön vermeye çalışan!. Entelsiler var; entellektüellerin bakış açılarından ve yaşam biçimlerinden hoşlanıp, onları taklit eden; onlar gibi giyinmeye, oturup kalkmaya, yiyip içmeye, onlar gibi konuşmaya özenen!. 
Aydınsılar ve entelsiler, varoş toplumlarına pırlanta gibi parlayan zirkonlardır!. Işıltıları cezbeder o varoşlardakileri!. Ama onlar görmemişlerdir; bilmezler ki zirkonların pırlantadan farkını!. Dolayısıyla ancak zirkonlar hedefleridir onların! Ve onlar gibi olmak için, çok şeylerini vermeye hazırdırlar; ama "entelsi" bile olamazlar!
Fitrî istidat ve kaabiliyetleri gereği, gütmeyi sevenler vardır..idare etmeye, hükmetmeye çalışırlar insanlara; maddî ya da manevî çıkarları doğrultusunda!. 
Topluluklar oluşturup onlara hükmetmek, buyruklar çıkartmak, yasaklamalar getirmek; gerçekleşmemiş bilinçaltı militarist yaşam arzularını tatmin etmek için! Ve için için, güdülmekten, kapıkulu olmaktan hoşlanan; güveni emniyeti bunda bulup; acziyetini böylece gidermeyi tercih edenler, huzur duyanlar vardır!.
Dünyada da, Türkiye`de de bu böyle!
Oysa Allah, insanı "en şerefli mahlûk" olarak yaratmış, yeryüzünde kendisine "halife" olarak meydana getirmiştir; kimin umurunda!.
Evet, aydınsılar ve entelsiler, elbirliğiyle, güdülenlerin dilinde dolaşan ve pek çok yönüyle akla-mantığa, bilime aykırı olan, kişilerin "müslüman"lığını tartışıp; "müslümanlık" dinine tâbi olan insanların, dünya toplumları içindeki geri kalmışlıklarını vurgulayıp, böylece "İSLÂM DİNİ"ni eleştirdiklerini sanmaktadırlar!.
AydınSI veya entelSİ olduklarının farkında ve bilincinde olmadıkları için de, "İSLÂM DİNİ" ile "MÜSLÜMANLIĞIN" birbirinden çok farklı iki kavram olduğunu; aradaki farkın farkedilmeden, Din konusunun ele bile alınamıyacağını bilmezler!.
Gütme hevesi ve güdülme arzusu içinde olanların zirkon değerindeki fikir ve bakış açılarını, "İslâm Dini"nin temelindeki düşünce sistemi diye değerlendirme yaparak; pırlantayı, hiç bilmediklerinden, bir kenara bırakırlar..
Bilgisizlik bîçareleri ne yapsınlar ki; ellerindeki tek kaynak gütme heveslileri ile güdülme arzusu içindekilerin dilinde dolaşan nağmelerdir!.
Mevlîd okumayı ibadet sanıp, "kandil"(!) gecelerini kutlayan; müslüman olmanın ilk şartı olarak kadının başını örtmesini bilen; namaz ya da orucun göktürklerin gökteki tanrısını hoşnud etmek için teklif edildiğini sanan dar anlayışılı kişilerin "müslüman"lığına, "İslâm Dini" diye bakar ve değerlendirirler!.
Mevlid`in Süleyman çelebi`nin şiiri olup, Kur`ân-ı Kerîm’in teklif ettiği ibadetlerle hiç bir ilgisi olmadığını anlamazlar!. Ölülere mum dikip kandil yakmanın "Din"le hiç bir ilgisi olmadığını; yalnızca, Mi`râc, Berâat, Kadir gibi gecelerin değerli saatler ihtiva ettiğini farketmezler.. Şeker ve Kurban bayramlarının olmadığını, FITR ve Hac bayramlarının yaşandığını duymamışlardır bile!. Kur`ân-ı Kerîm’de teklif edilen namaz, oruç, hac gibi çalışmaların, gökteki tanrının hoşnutluğu için değil; kendi geleceklerini kurtarmaları için önerildiği hiç anlamamışlardır!
"İSLÂM DİNİ", Allah indindeki, zamanüstü evrensel sistem ve düzendir!. Orijindir; asıldır, zamanla değişmeyendir.. Kur`ân, bunu anlatır!.
"MÜSLÜMANLIK", insanların kendi kapasiteleri, şartlanmaları, çevrelerinin örf ve âdetleri, güdenlerinin sınırlamaları içinde "İslâm Dini"ni yorumlamalarıdır. 
Artık anlayın ki yorumlar "İslâm Dini"ni bağlamaz!. Orijini farketmeye çalışın!. 
"Müslümanlığı" bırakın "İslâm Dini"ne bakın!.


MÜSLÜMANLIĞA BAKARAK
“İSLÂM DİNİ”Nİ DİKKATE ALMAMANIN DİYETİ...

Şahı velâyet, ilmin kapısı Hazreti Âli, bir gün ölümötesi yaşam gerçeğini farketmiyen, bu yüzden de inanmıyan bir kişiyle fikir alışverişinde bulunur... 
Aralarında şu anlamda bir konuşma geçer...
"-Ölüm sonrasında devam edegiden bir hayat ya yoksa?... Senin bu kıldığın namazlar ve tuttuğun oruçlar, yaptığın ibadetler hepsi boşa çıkmayacak mı?..
Hazreti Âli cevap verir:
-Ölümötesinde devam edegiden hayat ya varsa.? O zaman senin hâlin ne olacak, o ortama kendini hazırlamadığın için!. Eğer senin sandığın gibi ölümötesi yaşam yoksa, benim bunları yapmaktan bir kaybım olmaz!. Ama benim inandığım şekilde ölümötesinde yaşam devam ediyorsa, bundan kesin olarak kazançlı çıkacak taraf da ben olacağım!. Sen ise, böyle bir yaşam olasılığını değerlendirmeyip; gerekli çalışmaları yapmadığın için sonsuza dek perişan olup; azap ve sıkıntılardan kurtulamıyacaksın!"
Akılsız bir insan, sırf o anlık zevk ve duyguları için, elindeki her şeyi kumara yatırabilir... Kaybettiğinin acısını ise dünyada yaşadığı kadar çeker!. O acı da, ilk anda şiddetlidir; zaman içinde unutulur gider.. Ama ne kadar akılsız olursa olsun bir insanın, ölümötesi sonsuz geleceğini, kısa süreli geçici zevkler için kumar masasına koyup; "ya yoksa.?" diyerek kaybetmeyi göze alması kesinlikle mantıklı olmaz!. Zirâ, "ya varsa!."
Hele hele, "canım bir ölümü tadalım da, yaşam devam ediyorsa o zaman gerekli tedbiri alırım" fikri tam bir ahmaklık ifadesidir!.insansı davranışıdır!.
Çünkü Allah Rasûlü tarafından açıklanıyor ki...
 "Ölüm anından itibaren artık yapılabilecek hiç bir şey kalmamıştır!. Kişi ancak bu dünyada yaşarken, bir takım çalışmalar yapma şansına sahiptir.. Dünya yaşamı süresince namaz, oruç, hac ve diğer tekliflerin ihtiva ettiği ibadetler sözkonusudur... Ölüm sonrasında ne namaz vardır kılınacak, ne oruç vardır tutulacak, ne hac vardır arınılacak!."
 Bunlar, şu anda uygulanıp, beyin tarafından ruha yüklenirse; kişi, ölümötesinde, ruhuna yüklenmiş bu kuvvetlerin yararını ebeden görür!. Beden ve beyin ortadan kalktıktan sonra, ruhun bunları yaparak getirisine elde etmesi diye bir şey kesinlikle sözkonusu değildir!. Bu nedenle de kişinin, ölelim de ondan sonra hayat varsa o zaman birşeyler yaparız, demesi kadar büyük bir yanılgı olamaz!.
"İslâm Dini"ni araştırmak, onun bize açıkladığı SİSTEMİ ve DÜZENİ kavramak, vurgulanan gerçeklerin hakikaten evrensel geçerliliğini farketmek, bir insan için en büyük nimettir.. Çünkü bu kavrayış onun tüm yaşamına yeni bir bakış getirecek; yaşam değerlerini ölümötesi gerçekler doğrultusunda yeni baştan gözden geçirmesini sağlayacaktır...
"İslâm Dini"ni, O`nun bize farkettirmeye çalıştığı SİSTEM ve DÜZENİ anlamamak ise tüm yaşamımızı yanlış değerlendirmeye sebep olacak; bu yüzden ölümötesi yaşama hakkıyla hazırlanamayacak; bunun da ötesinde, ÖZÜMÜZDEKİ ALLAH`tan gafil ve ebeden perdelenmiş olarak, göktanrı varsayımları içinde ömür tüketip sonsuza dek pişmanları oynayacağız!.
Uzunca bir ömür gibi geliyor 70 yıl!. Dünya senesine göre... Güneşin galaksi merkezi çevresindeki bir turu-yılı ise 255 milyon sene!. Ölümle, dünya ve madde boyutu gözümüzden kaybolup, âhırete intikal ettiğimiz anda, güneş zaman boyutuna tâbi olacağız; ve bu boyuta göre de dünyada yalnızca 8.6 saniye geçirdiğimizi farkedeceğiz!. Sonra yüzmilyonlar, milyarlarca sene sürecek yaşam boyutları ve şartları!. Bir yanda, 70 yıl yaşadım sanarak dünyada geçirmiş olduğunuz 8.6 saniye; diğer yanda önünüzdeki milyarlarca senelik yaşam boyutu!.
Hâlâ bunları anlamıyor, düşünemiyor; ölümötesi sonsuz diye tanımlanan yaşamınızı kendi ellerinizle perişan etmek istiyorsanız, elbette yaşamınızı cehennem etme özgürlüğünüz vardır... Ve bu da sizin hakkınızdır!.
Allah, kesinlikle kullarına zulmetmez!.
İnsanlar tercihlerinin sonucunu ya yaşarlar ya da katlanırlar!.
"İSLÂM DİNİ"ni, müslümanlığa bakarak dikkate almamanın diyeti pek pahalıdır!


(Bin küsur yıldır yanlış yorumlarla çığ hâline getirdiği) MÜSLÜMANLIKTAN ARINIP;
İSLÂM DİNİ'NİN ORİJİNİNE SARILMADIKÇA
İNSANLIĞIN SORUNLARI BİTMEZ!

Evet dostlarım…
Tefekkür dünyamda bulduklarımı, “OKU”duğum SİSTEMİ açıkladım büyük ölçüde sizlere… Diğer bir kısmını ise, açıklamam zaten mümkün değil; olayın temeli mâhiyetindeki bugüne kadar anlattıklarım anlaşılmadan…
Eğer bu anlattığım SİSTEMİ anlarsanız; yukarıda bir tanrı olmadığını, İslâm’ın teklifi olan hususların, içinde yaşanılan SİSTEMİN gereği olarak, kendi çıkarınız için, uygulanması icap ettiğini fark edeceksiniz!.
Hazreti Muhammed’in bildirdikleriyle, günümüzde anlatılan müslümanlığın, birbirinden çok farklı olduğunu kavrayacak; ölümötesi ebedi yaşam için artık bir takım tedbirler alacak; gününüzü, yarın hiçbir değer taşımayacak boş işlerle tüketmeyeceksiniz.
Bilin ki, İnsanlığın huzur ve saadeti, savaşların son bulması, ancak GERÇEK İSLÂM DİNİ’NİN ne olduğunun anlaşılmasıyla mümkündür.
İnsanların, bin küsur yıldır yanlış yorumlarla çığ hâline getirdiği müslümanlıktan arınıp; son derece basit, sâde, kolay ve zorlayıcı olmayan İslâm Dini’nin orijinine sarılmadıkça sorunlarımız bitmez!.
Lûtfen, yeni baştan, Allah Rasûlü Muhammed Mustafa’yı ve Kurân’ı tanımaya çalışalım; araya girmiş bin küsur yıllık indî ve yerel yorumları katmadan.
 

İSLÂM DİNİ'Nİ KABUL VEYA RED...

BİR KİMSEYİ 
DİN'E ALMA VEYA DİN'DEN ÇIKARMA!!!
İslâm Dini’ni kabul, Allah’a teslim olduğunu idrâk ve sindirmek demektir.

‘’Teslimim!’’ diyende korku olmaz! Ama teslim olmak kolay değil! İslâm dini’ni kabul, Allah’a teslim olduğunu idrâk ve sindirmek demektir.

Hz. Muhammed Aleyhisselâm’ı değerlendirebilmek için evvelâ evrensel düşünebilme kapasitesine ulaşmak lâzım.
Böyle bir kapasiteye ulaşmamış, göresel değer yargıları ve şartlanmaları olan insanların, Hz Muhammed Mustafa Aleyhisselâm’ı anlamaları ve değerlendirebilmeleri asla mümkün değildir.
Yöresel değer yargılarından arınıp, evrensel düşünebilmek düzeyine çıkabilen biri ancak Hz. Rasûlullah’ı değerlendirebilir.
Hz. Muhammed s.a.v. sistemi "OKU"duktan sonra, İslâm Dini'ni tebliğ etti.
Sen SİSTEM'i "OKU"dun mu?.. Hayır!..
O halde, şartlanma yoluyla gelen birikimler insana gerçeği göstermez!. İnsan, aklını ve mantığını kullanabildiği kadar değerlidir.
Tarih, insana gerçeği değil, saptırmaları gösterir.
Ne Emevi, ne de Abbasi tarihine inanırım. Ne Âlevi tarihine, ne de Sünni tarihine inanırım.
Efendimizden 30 sene sonra, saltanat devirleri başlamış. Sultanların yönetimi altında tarihçiler, tarih yazmaya başlamışlar.
Sultanların, diktatörlerin baskı rejimi altında yazılan tarihlere ne kadar inanabilirsiniz ki?
Şimdi, bu dedikodularla kafanızı yormak yerine, yaşamın gerçeklerini görüp, değerlendirmek ve o gerçeklere göre de hayatımızı bir düzene sokmak gerek!.
Ne yapacağız, bunun için?..
Bunun için Hz. Muhammed Aleyhisselâm'ın karşısına oturacağız. Onun dediklerini anlamaya çalışacağız. Onun anlattıkları istikametinde Kur'ân'ı anlamaya çalışacağız.
Ve, Kur'ân'ı anlamak için de, yaşamın gerçekleri ile âyetleri özdeşleştirerek, bütünleştirerek, deşifre etmeye çalışacağız.
Yaşamın gerçeklerine, SİSTEM'in gerçeklerine uymayan bir şeyin Kur'ân'da olduğunu söylerlerse, onu söyleyene kesinlikle uymayın!
Çünkü Kur'ân, Yaşamın ve Sistemin gerçeklerini açıklayan bir Kitap'tır.
Bunu başka türlü nakleden ya ard niyetlidir, ya da Kur'ân'ı anlayacak bilinç düzeyine sahip değildir.
Kurân'da, akıl ve mantık dışı tek bir hüküm yoktur.
İslâm Dini'ni kabullenmenin şartı:
Hz. Muhammed Aleyhisselâm'ın Nebilerin sonuncusu ve Allah Rasûlu  olduğunu  kabul etmek;
''Allah'' adıyla işaret edilene iman etmek;
Ölüm sonrasında hayatın devam edeceğine inanmak;
Her şeyin Allah’ın kuvvet ve kudretinden, O'nun takdiri ile meydana geldiğine inanmak...
Bunlara inandığın anda sen "mü’min"sin!..
İslâm'da, kimsenin kimseyi ne dine alma ve ne de dinden çıkarma hakkı vardır. Din konusunda kimse kimseye hesap verme zorunda değildir.
Herkes hesabını ALLAH’a verecektir. Bu konu bu kadar açık, basit ve net iken, bu konuyu zorlaştırırlarsa, bunun hesabını çok ağır öderler.
Halbuki, Hz. Muhammed Aleyhisselâm diyor ki:
“İnsanlara kolaylık gösterin, zorlaştırmayın!. Sevdirin, nefret ettirmeyin!."
Hakiki mânâsı ile "mü’min";
Hz. Rasulullah’ın tebliğ ettiği hakikatlara imân etmiş kişidir.
Hakiki manâsı ile Müslim ise; 
İlâhi iradeye tam anlamı ile mutlak teslim hâlinde olduğunun bilincinde olan kişidir. 
Mü’minde şirk-i hafi vardır. Ama Müslim’de asla şirk olmaz.
  



İSLÂM’IN TASDİK VEYA REDDEDİLEBİLMESİ İÇİN
FARK EDİLMESİ GEREKEN GERÇEKLER

 Evet, kendisine Hz. Muhammed Aleyhisselâm’ın önerilerinin sunulduğu kişi, "İslâm"ı tasdik etmesi için, şu anlattığımız sistemi kavradıktan sonra, diyebilmesi gerekir ki; 
-Yeryüzünde veya gökyüzünde tanrılar yoktur, sadece Allah vardır. Kâinatı vareden ve o yoktan varettiği kâinatta her bir birimi dilediği biçimde suretlendiren; istediği özelliklerle bezeyen; ve her biriyle dilediği mânâları ortaya koyan sadece "Allah" vardır. 
İşte bu anlamı izah etme sadedinde sıra, "İslâm"ı kabul ve tasdikin ilk şartı olan "kelime-i şehâdet"e gelir... 
  
Evrenselliğe ulaşmamış insanların, evrensel Allah Rasûlü'nü değerlendirebilmesi çok güçtür!… Dolayısıyla Evrensel Dini farkedebilmeleri de öyle!. 
Allah’ın evrensel Rasûlü Muhammed Mustafa aleyhisselâmın bildirmiş olduğu evrensel gerçekleri açıklayan İslâm Dini’ni, evrensel Kitap Kur’ân-ı Kerîm'i “OKU”mak için, önce, evrensellik nedir ve nasıl olur bunu farketmek ve öğrenmek ve hazmetmek; sonra da bu bakışla o Kitaba bakabilmek gerekir!.
Allah Rasûlü Muhammed Mustafa aleyhisselâmın sünnetinin, Arap âdet ve örfleri değil; Allah sünneti olup; Allah sünnetinin ne olduğunu idrâk ve hazmetmiş olmak gerekir!.
Allah Rasûlü Muhammed Mustafa aleyhisselâmı “OKU”mak =“İKRA’” gerekir!.
Ki bunlardan sonra Evrensel İslâm Dini’nin ne olduğu farkedilebilsin… Ondan sonra da, bu farkedilen gerçek tasdik veya reddedilsin!.


KİMSE KİMSEYİ DİN’E ALAMAZ...
KİMSE KİMSEYİ DİN’DEN ÇIKARAMAZ!

İslâm dinini kabullenmenin şartı; 
Hz. Muhammed aleyhisselamın nebilerin sonuncusu ve Allah Rasûlü olduğunu kabul etmek.
“Allah” adıyla işaret edilene iman etmek.
Ölüm sonrasında hayatın devam edeceğine inanmak.
Her şeyin Allah’ın kuvvet ve kudretinden, O’nun takdiri ile meydana geldiğine inanmak...
Bunlara inandığın anda sen müminsin!.
İslâm’da, kimsenin kimseyi ne dine alma, ve ne de dinden çıkarma hakkı vardır. Din konusunda kimse kimseye hesap verme zorunda değildir.
Herkes hesabını Allah’a verecektir. Bu konu bu kadar açık, basit ve net iken, bir kısım insanlar bu konuyu zorlaştırırlarsa, bunun hesabını çok ağır öderler.
Halbuki, Hz. Muhammed aleyhisselâm diyor ki;
“İnsanlara kolaylık gösterin, zorlaştırmayın!. Sevdirin, nefret ettirmeyin!.
Hakiki manâsı ile mümin;
Hz. Rasûlullah’ın tebliğ ettiği hakikatlara iman etmiş kişidir.
Hakiki manâsı ile Müslim ise;
İlâhi iradeye tam anlamı ile mutlak teslim halinde olduğunun bilincinde olan kişidir. 
Müminde şirk-i hafi vardır. Ama Müslim’de asla şirk olmaz. 
Hz. İbrahim’in Kurân’daki âyetini hatırlayın.
“İnniy veccehtü vechiyelilleziy fatıressemavâti vel’ard hanîfen müslimen ve mâ ene minel müşrikiyn..” (Al İmrân 67)
“Vechim, arzı ve semâvatın Fâtır’ına dönüktür. Hanîfim!. Şirkim yoktur, şirk hâlim yoktur. Ve Müslimim”!.
İbrahim a.s.’ın Allah’a teslimiyeti idrâk etmesi hâlinin ifadesidir bu âyet. 
Şirk-i hâfinin kalkmış olması gerekir ki, kişi tam bir kâmil müslim olabilsin.
İmânda yakîn yoktur. İman, kemâle ulaştığı zaman, ikâna döner... Îkânda, yakîn vardır.
Yani, yakîn başladığı anda, artık iman ikana dönüşmüş demektir.
 












İSLÂM’DA SAĞLAMCA YER ALMIŞKEN 
AYAĞIN KAYMASI

· Şirk koşmak
· Allah’a ortak koşmak
· Rabbine denk olmayan, isimlendirip tanrılık atfettiğimiz ortaklar uydurmak
· Yalan söylemek
· (Vehim, hayal ürünü) şeyler uydurmak
· Hakikat bilgisini inkâr etmek
· “Bilgi”nin(Kitabın-Kurân’ın); her şeyi açıklayan, bir (yaşam) kılavuzu, bir rahmet ve teslimiyetlerinin farkındalığına ermişler için bir müjde olduğu idrakına erememek
· Allah’ın öğütlerini değerlendirememek
· Yeminleri, kesinleştirdikten sonra bozmak…{(Zira yeminlerinizle) Allah'ı kefil kıldınız!}
· İpliğini kuvvetle büktükten sonra söküp çözen (kadın) gibi olmak
· Allah yolundan saptığı için kötülüğü tatmak
· Sizin için çok büyük azap oluşması
· Az bir pahaya Allah ahdini satmak
· İmanın gereği fiiller ortaya koymamak
Açıklama için “İman” bölümüne bakınız.


RAHMETİ ÇIĞA DÖNDÜRDÜK !

 “İslâm Dini” bize ulaşan en büyük rahmettir..Tıpkı yağan kar gibi!.
Sayısız yorumlarla oluşmuş müslümanlık anlayışı ise çığa benzer; önüne çıkanı ezer!. Zira günümüzde, "İslâm Dini" öylesine zorlaştırılmış, öylesine tanınmaz hâle gelmiştir ki, tarifi mümkün değil!.
"Kolaylaştırın, zorlaştırmayın; sevdirin, nefret ettirmeyin" 
şeklindeki Rasûlullah uyarısına rağmen, insanları "İslâm Dini"nden uzaklaştırmak için ne gerekliyse yapılıyor!. Hatta, denebilir ki insanlar ile "İslâm Dini" arasındaki en büyük engel müslümanlardır!.
 Kur'ân-ı Kerim’in 23 yılda nâzil olduğu unutulup; yeni doğmuş çocuğa çok yararlıdır diye biftek yedirilmeye kalkışılmakta; böylece pek çoğunun yitirilmesine yol açılmaktadır!. Hele camilerdeki, kurslardaki anlatımlarla ürkütülüp, korkutulup kaçırılanların haddi hesabı yoktur!. 
Herkes kendi anlayışına uymuyan müslümanı "kâfir" diye damgalayıp; böylece kendini tatmin ediyor!. Hatta, "katli vacip" diyerek öldürmeye bile çalışıyor... 
Oysa bu konuda Allah Rasûlü’nün hükmü çok açık:
 -Birisine kâfir derse kişi, eğer muhatabıda imanlı biri ise kendisi "kâfir" olur! 
Gel gör ki bugün Afganistanda ve daha birçok yerde müslümanlar birbirlerini "kâfir" ilân ederek, öldürüp duruyorlar!.
-Birbirine kılıç çekerse iki kişi, ölen de öldüren de cehennemdedir!.
uyarısına rağmen!.
Türban takmayan veya kravat bağlayanları "kâfir" ilân edenlerin ise haddi hesabı yok!. 
En büyük şaklabanlık ve aldatmaca da, siyasi ya da ekonomik beklentileri olanların, kendilerini desteklemeyenleri "kâfir" ilân etmeleri!.
"İslâm Dini"ne ve Allah Rasûlüne göre... Aklı başında yani anlamını tasdik ederek "Lâ ilahe illallah diyen cennete girecektir"!.
"İstisnası olmaksızın herkes cehennem denilen ortama girecek"; "daha sonra da herkes dünyadaki çalışmalarının karşılığını alacak"; "oradakilerden bir kısmı cehennemden çıkarak cennete gideceklerdir"... Bunların detayları Kur'ân-ı Kerim’de çok açık bir şekilde anlatılmaktadır... Dolayısıyla insanları, bunu yaparsan cehenneme gidersin, diye ikide birde tehdit etmek doğru bir şey değildir.. Zaten herkesin "güzergahı üzerindedir cehennem".. Önemli olan yapılan çalışmalarla (ibadetlerle) oradan en az zararla geçmektir!.
Kişilerin teklif edilen çalışmalardan bir kısmını yapamamaları ne onları dinden çıkartıp "kâfir" yapar; ne de bize onları küçük görme hakkını verir.. Aksine, Fâili Hakiki'yi görememekten dolayı kendi imanımızı tehlikeye atarız!.
"İslâm Dini" akla ve mantığa hitabeder; akıl özürlüler muhatabı değildir!. Nakil Dini de değildir!. İnsanlar, bizatihi araştırarak, anlıyarak, idrâk ederek iman ve tasdik ederler!.
“İslâm Dini nakil dinidir” diyerek, insanları, ezberci ve taklitçi konumuna sürüklemek çok büyük bir vebâldir!. 
"Eşrefi mahlûk" ve "halife" olarak varolmuş bulunan insanları, sen anlamazsın taklit et, diyerek sürüler halinde gütmenin Allah indindeki vebâlini sanıyorum farketmiyor bir kısım güdenler!.
Allah Rasûlü’nün bildirdiklerine göre...
Öncelikle iman edilmesi gereken hususlar, "ALLAH"a ve "âhıret"e yani ölümötesi sonsuz yaşama imandır!. Bunların sonucu da şu iki ana gerçektir:
1. Ötende bir tanrı hayâl edip ona tapınmamak; Allah'ı anlayıp onu dışarıda değil kendi içinde hissedip; varlığındaki O'nun özellikleriyle yaşamına yön vermek!.
2. Âhıret denilen sonsuz ölümötesi yaşamın varlığına idrâk edemiyorsan hiç değilse iman etmek!.
Bunların yanısıra meleklere, Kitaba ve Rasûlullah’a iman etmek gerekir ki o kanaldan gelen bilgilerle yaşamına yön verip; kendini kurtarman için teklif edilen çalışmaları yapasın ve de karşılığını alasın!. 
Burada çok önemli bir husus vardır; 
Kur'ân-ı Kerîm’deki insanlara yapılan TEKLİF bir paket değildir!. Yani, herkes, Kur'ân'da teklif edilen şıklardan yapabildiği kadarını yapar!. Yaptığı kadarının karşılığını alır; yapmadıklarının da sonuçlarına katlanır!. Bizim kimseyi yargılama hakkımız yoktur, hüküm Allah'ındır!.
Farkedelim ki, insanlar için en gerekli ve önemli şey "Allah" ve "İslâm Dini" hakkındaki bilgidir!. 
Müslümanların öncelikle yapması gereken şey, paralarını binâlara, dünyalık şeylere değil; "DİN" ilminin insanlara ulaşmasına yatırmalarıdır.. Çünkü insanlar, bilgisizlik yüzünden çok önemli çalışmaları ihmal ediyorlar ki, bundan çok büyük zarar görecekler!





İSLÂM VE ÜST DÜZEY BEYİNLER

İSLÂM CÂMİASINDA, 
NİÇİN DÜNYA BİLİMLERİNE DÖNÜK 
ÜST DÜZEY BEYİNLER ÇIKMAMIŞTIR?

İslâm câmiasında genellikle RUHÂNİYETİ arttırıcı zikirlere devam edildiği için; mâneviyatı son derece güçlü sayısız insan yetişmesine karşın; dünya ilimlerine dönük beyinler çok az çıkmıştır!. Şayet beyin sistemli bir şekilde dünya bilimlerine yönelik bir biçimde zikir ile takviye olunsa idi, elbette ki o yönde gelişmiş üst düzey beyinler de çıkardı.
Ancak, ne var ki, "yarın zorunlu olarak terkedeceğin şeye bugün sahip çıkarak, kendini o şeyi terketmekten ileri gelen azâbdan koru" düşüncesinde olan İslâm câmiası, dünyaya fazla bir değer vermemiş ve o yolda kendini fazla yormamıştır.


NİÇİN PEK ÇOK MÜSLÜMAN TOPLUM 
BUGÜNÜN EN GERİ KALMIŞ ÜLKELERİDİR?

Şimdi geliyoruz bu sohbetimiz başındaki ilk sorunun cevabına. Niçin pek çok Müslüman toplum bugünün en geri kalmış ülkeleridir yeryüzünün sorusunun cevabına.
Bir kısım toplumlar tanrıya inanmadıkları için, ötelerindeki tanrıdan bir şeyler beklemedikleri için, iş başa kalmış; kendi özlerindeki kuvveleri harekete geçirerek yepyeni atılımlar yapmışlardır.
Diğer bir bölüm toplumlarsa, yetiştikleri ekollerden gelen, “güç senin varlığında, dışarıdan bekleme, kendindekini kullanmasını öğren” düşüncesiyle, bütün gayretleriyle kendilerini geliştirmeye çalışmışlardır...
“Sen varlığındaki Yaratının sıfat ve isimlerinin kuvveleriyle pek çok şeyi başarabilirsin; iş ki o kuvveleri keşfet” tasavvufî öğretisinin geçerli olduğu devirlerde, Müslüman toplumlar pek çok alanda Dünya’nın öncüleri olmuşlardır.
Ne yazık ki, zaman içinde “DİN” anlayışı, yalnızca yukarıdakini memnun edip onun rızasını kazanmak diye kabul edilip; ibadeti, yukarıdakine tapınmak diye değerlendiren anlayış yaygınlaşınca, olay rayından çıkmış ve “her şeyi yukarıdakinden beklemek” düşünsel sapmasını oluşturmuştur. Böylece de bir kısım Müslüman toplumların gerileme devri başlamıştır.
Kendi özündeki Yaratanın sıfat ve esmâsından kaynaklanan kuvvelerle yarınını inşâ etmek anlayışı keşfedilmediği; her şey, gerçekte var olmayan yukarıdakinden beklendiği sürece, bu anlayışın yaşandığı toplumların diğerleri yanında geri kalması doğaldır.


İSMET 
· Arınmışlık 
· Sâfiyet 
· Temizlik hâli





ANCAK ŞUURUNU ARINDIRMIŞ,
SAFLAŞMIŞ OLANLAR
KURÂN’DAKİ SIRLARI ANLAYABİLİR; 
“HAKİKAT”İ GÖREBİLİRLER!

“-Hangi ismet indinde daha faziletlidir?.
-Tövbekârların ismeti!”
İsmet; arınmışlık, sâfiyet, temizlik hâlidir.
Nasıl bir ismet daha faziletlidir?.
Fiillerdeki kirlilikleri değil, mutlak arınmışlıktan sözediliyor burada...Şuurdaki kirlilikten!
“MÜŞRİKLER NECÎSTİR”
âyet kerîme’sinde gerçek “necîs”liğin yâni pis, kirli olma hâlinin “ŞİRK” olduğuna işaret ediliyor.”ŞİRK” düşüncesinde olanların “PİS” olduğu anlatılıyor.Ve hattâ bir diğer âyette de bu noktaya işaret olunarak;
“TEMİZLENMEMİŞ OLANLAR ONA EL SÜRMESİNLER”
deniliyor.
Bu âyeti tek başına değerlendirenler sanıyorlar ki elleri tozlu ya da abdestsiz olanlar dokunmasınlar!Oysa bu âyet, bir önceki bahsettiğimiz “MÜŞRİKLER PİSTİR” âyetiyle bağlantılıdır ki, ikisi birarada  değerlendirildiğinde ortaya çıkan anlam şu olur;
ALLAH’A ŞİRK KOŞMA HÂLİNDE OLANLAR, PİSTİRLER; BU YÜZDEN ŞUURLARINI KAPLAYAN ŞİRK PİSLİĞİ KUR’ÂN‘DAKİ SIRLARI VE HAKİKATLERİ GÖRMELERİNE ENGEL OLUR. BU PİSLİKTEN ARINMADAN KUR’ÂN ‘A  EL SÜRMESİNLER.”
aba şirk, açık şirk, kaba necâset hükmünde olduğu gibi;gizli şirk, “hafî şirk” dahi küçük necâset hükmündedir. Bu yüzden de bu pislikten arınmamış olanların TEK’lik sırrına, vahdâniyete el sürmemeleri tavsiye edilmektedir.. Çünkü, şirkle bulanmış bilincin Allah’ın sırlarını anlaması mümkün değildir!
İşte bu temizliğe ulaşmış ismet sahibi kişilerin araya benliklerini sokmadan, yukarıda izah ettiğimiz şekilde, tövbe, en makbul en değerli tövbeleridir. 
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İSM-İ Â’ZAM
Hullet mertebesinde yaşayan kişinin hâlinin ismi

O “İSM-İ Â’ZAM” Kİ,  O’NUNLA 
 ALLAH’TAN BİRŞEY İSTENDİĞİ ZAMAN VERİR
VE O’NUNLA ÇAĞRILDIĞI ZAMAN İCÂBET EDER!

 “İSM-İ Â’ZÂM” konusu,bu mevzùu bilenlerden asırlar boyu kafasını meşgul edip durmuştur..
Belki siz,hiç duymadınız bu ismi ve şu anda soruyorsunuz kendi kendinize, nedir “İsm-i Â’zâm” diye..
“İSM-İ Â’ZÂM”, Hazret-i Rasùlullâh Salla’llâhu Aleyhi ve Sellem’in bize bildirmiş olduğu bir kavramdır...
“Allahu Teâlâ’nın öyle bir İsm-i Â’zâm’ı vardır ki, şâyet bir kimse bu ismiyle O’na duâ ederse, kesinlikle duâsı kabul edilir”
buyurarak; Rasùl-u Ekrem,dikkatlerimizi bu isme çekiyor..
Ancak,bu konuda kesin ve net bir açıklama da yapmayarak,sadece bu isim hakkında bazı işâretler vermekle yetiniyor..
Bu işâretler, Kur’ân-ı Kerim’ de bulunan bâzı âyetlere oluyor… Falanca ve filânca âyetlerde bu isim vardır, gibilerden...
İşte bu yüzdendir ki, işâret edilen çeşitli âyetler araştırılarak, hepsinde ortak olan, Allah’ın o çok yüce ismi tesbit edilmeye çalışılmış asırlardır...
İşte bu araştırmalara yön veren Rasùlululâh Aleyhi’s-Selâm’ın Hadislerinden bir tanesi şu:
Bureyde Radı’yAllahu Anh naklediyor:
“Rasùlullâh Salla’llâhu Aleyhi ve Sellem bir adamın (Ebù Mùsâ’el Eşari) dua ederken dediklerini duydu… Şöyle diyordu:
-Allah’ım senin O ismin adına isterim ki, Ahad, Sâmed ki doğurmayan ve doğurulmayan ve hiçbir şey kendisine denk olmayansın”
Bunun üzerine Rasùlullah şöyle buyurdu:
-Şüphesiz ki bu adam, Allah’ın İsm-i Â’zâm ‘ı ile dua etti... O ism-i Â’zâm ki, O’nunla Allah’tan bir şey istendiği zaman verir ve O’nun ile çağırıldığı zaman icâbet eder.
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“İSM-İ Â’ZÂM” OLMASI MUHTEMEL İSİMLER

 Bilmez tükenmez isteklere sahip olan insanoğlu elbette ki, imkânsızlıklar ölçüsünde Allah’a sığınacak, O’ndan isteyecek, nâzını niyâzını hep O’na yönlendirecektir..
İşte bu yüzden yapılan çalışmalar sonucu “İsm-i Â’zâm“ olması muhtemel olan şu isimler tesbit edilmiştir:
1.ALLAH
2.Lâ ilâhe illAllah
3.Er Rahmân-ur Rahîym
4.El Hayy-ul Kayyùm
5.Allahu Rahmân-ur Rahîym
6.Allahu lâ ilâhe illâ HU ,el Hayy-ul Kayyùm
7.Lâ ilâhe illâ HU vel Hayy-ul Kayyùm
8.Rabb
9.Allahu Lâ ilâhe illâ HU, el Ahad’us Sâmed’ulleziy lem yelid ve lem yùled ve lem yekùn lehù küfuven ahad.
10.Hannân-el Mennân Bedi’üs semâvâti ve’l arz Zü’l Celâli ve ikrâm.
Evet, şimdi biz önce İsm-i Â’zâm olduğu hakkında çok kuvvetli işâretler olan iki duayı yazıp, sonra da kendi mütâlâmızı beyân edelim...
Şüphesiz ki gerçeği bilen Allah’tır!.
Hemen hemen bütün işâretlerde dikkati çeken iki isim görülüyor:
1.ALLAH
2.HU
Esasen bu iki isim dahi birbirinden ayrı olmayıp;bu konunun derinliklerine ve sırlarına nüfùz etmiş Evliyâullah tarafından bir olarak kabul edilmektedir..
Vahdet konusunun zirvedeki isimlerinden biri olan “İNSAN-I KÂMİL” yazarı Abdülkerim Geylâni (Ceyli) KaddesAllahu Sırrahu Azizan, bu konuda özetle şöyle demektedir:
“ALLAH isminin sonundaki H harfi hüviyeti Zât’a işâret eder ki, bunu HU ismi olarak da bilir ve bu hususa HÛ ismiyle işaret ederiz”
Nitekim, Efendimiz, büyüğümüz Hazret-i Ali dahi,”HÛ” ismine çok riâyet eder, bu ismi çok zikreder, özellikle şu şekilde söyler ve yakınlarına tavsiye ederdi:
“Yâ HÛ ya men HÛ, lâ ilâhe illâ HÛ”
“İsm-i Â’zâm” ın gerçekten “HÛ” olduğuna inanabilmek veya bunu müşahede edebilmek için tasavvufun çok derinliklerindeki bazı gerçekleri Allahu Teâlâ’nın müşâhede ettirmesi icap eder.
Rasùlulllâh Aleyhi’s-Selâm’a bir gün şu sual sorulur:
-Yerleri ve gökleri yaratmazdan evvel Rabbimiz neredeydi?..
Cevâben buyururlar ki:
-“Altında ve üstünde hava olmayan “A’mâ“ da idi!.”
Bu hadis-i Şerif’te işâret edilen Allahû Teâlâ’nın Zâtıdır.
“ALLAH” ismi, toplayan bir isimdir. Yani, Allah’ın hem Zât’ını,hem vasıflarını,hem de sayısız özelliklerini içeren bir isimdir..
“Allah İsmiyle İşaret Edilen ZÂT“ ın Hüviyetine ise “HÛ” ismi işâret eder..AHADİYYET sıfatıyla idrâk edildikten sonra, gerçek mânâsıyla “Allah’a iman” meydana gelir ve “yakin” hâsıl olur; iş taklitten çıkar, “Tahkik” e varır. Aksi halde, hep Allah “İSMİNE” iman edilir ki, bu da ehli taklidin mertebesidir...
Tahkike ermişlerin ismi ise “Müferridùn” veya “Mukarrebùn”dur ki; Allah “İSMİNDE” değil; ALLAH’IN AHADİYYETİNDE benlikleri yok olmuş; “el ân öyledir” sırrına binâen, Allah Bâki’dir mânâsı yaşanır olmuştur..
İsmi Â’zam hullet mertebesinde yaşayan kişinin hâlinin ismidir!.
İşte bu yaşantı içinde olanlar,”İsm-i A’zâm” sırrına ermiş olanlardır ki; her nefeste “HÛ” diyenin mutlak bilinciyle yaşarlar..
Bu zevâtı kirâm, dua edip de “Yâ ALLAH”,”Yâ HÛ” dedikleri zaman;
“dillerinde söyleyen ben olurum” 
Hadis-i Kudsi’si mânâsınca; dileyen kendi olur ve elbette kendi dileği de havada kalmaz, yerini bulur!.
Peki ya bizler?..
Hazret-i Rasùl Aleyhi’s-Selâm’ın tuttuğu ışık altında deriz ki;
DUA‘sına icâbet bekleyen kişi, şâyet iki rekât namaz kılar ve her rekâtında 21 İhlâs okursa Fâtiha’dan sonra ve son secdesinde de şu şekilde Allahû Teâlâ’ya yönelirse, inancımız odur ki, kendisine icâbet edilir..
Yalnız, Cenâb-ı Hak kendisine duâda ısrar edilmesini sevdiği için bunu yedi yere yapmak gerekebilir..
“Estağfirullah Yâ Rabbel arşıl Aziym..
Estağfirullah Yâ Rabbel arşıl Kerim...
Estağfirullah Yâ Rabbel âlemiyn.Allahümme salli alâ seyyidinâ Muhammedin biadedi ilmike,,,
Yâ HÛ yâ men HÛ,Lâ ilâhe illâ HÛ,Entel Hayyul Kayyùm ve lâ şeriyke lek ve lekel mülkü ve lekel hamdü ve inneke elâ külli şey’in kadir.
Yâ Hannân yâ Mennân Yâ Bedi’es semâvâti vel arz yâ Celâl-i vel ikrâm, Eşhedü enlâ ilâhe illAllahul Ehâdus Sâmedulleziy lem yelid ve lem yùled ve lem yekùn lehù küfuven ahad..
Allah’ım senin indinde fevkalâde âciz, zâif ve nefsine zulmeden biri olduğumu itirâf eder, Senin azâmet ve kibriyândan, eşsiz yüceliğinden, sonsuz bağışlayıcılığın dolayısıyla, Kereminden niyâz ederim..
Allah’ım, senden İsm-i A’zâm’ın hürmetine, Habibin Muhammed Mustafa hürmetine, henüz hiç kimseye bildirmediğin indindeki en yüce ismin hürmetine Senden niyâz ederim ki...”
(Burada önce Allah’ın kendine seçtiklerinden olmayı,Allah’ın çok sevdiklerinden olmayı,O’nun indinde en değerli olanlarla bir arada olmayı isteyip,O’nun yolunda Rasùlünün rızasına uygun çalışmalar yapmayı kolaylaştırmasını talep edip, ondan sonra da ne isteğiniz varsa onu söyleyebilirsiniz)
Ve sonra duanızı şöyle bitirmenizi tavsiye eder bu fakir:
Allahumme salli ve sellim ve bârik alâ Seyyidinâ Muhammed ve alâ âlihi ve sahbihi ve sellim. Amin Amin Amin Yâ Rabbel Arşıl Azim. Biliyorum kesin olarak ki, Sen benim duamı işittin ve dualara icâbet eden VAHHAB’sın Sen... Senden Zât’ının hakkı için; indindeki yüce isminin işâret ettiği mânâ hakkı için duama icâbet etmeni niyâz ederim… Amin Amin Amin.”
Rabbimin bu fakire bildirdiği bu duanın değerini elbette ki bu konunun ehilleri takdir eder...Ve değerlendirir..
Takliden Allah yoluna baş koymuşlar da samimiyetle bu duaya devam ederlerse.elbette neticesine apaçık bir biçimde görürler..
“Elinizdekileri paylaşınız.” Hükmünce, öğrettiklerini naklediyoruz. Allah, cümlemize mübârek eylesin!


“İSMİ A’ZAM”IN SIRRINA ERMİŞ OLANLAR
HER NEFESTE “HÛ” DİYENİN 
MUTLAK BİLİNCİYLE YAŞARLAR

Allah ismiyle işaret edilen ZÂT’ın Hüviyetine ise “HÛ ismi işâret eder… AHADİYYET sıfatıyla idrâk edildikten sonra, gerçek manâsıyla “Allah’a iman” meydana gelir ve “yakîn” hâsıl olur; iş taklitten çıkar, Tahkike varır…Aksi halde, hep Allah “İSMİNE” iman edilir ki, bu da ehli taklidin mertebesidir… 
Tahkike ermişlerin ismi ise “müferridûn” veya “mukarrebun”dur ki; Allah “İSMİNDE” değil; ALLAH’IN AHADİYYETİNDE benlikleri yok olmuş; “el ân öyledir” sırrına binâen, “Allah Bakî”dir mânâsı yaşanır olmuştur…
İşte bu yaşantı içinde olanlar, “İsm-i Âzâm” sırrına ermiş olanlardır ki; her nefeste “HÛ diyenin mutlak bilinciyle yaşarlar…
Bu zevâtı kirâm, duâ edip de “Yâ ALLAH”, “YÂ HU” dedikleri zaman;
“dillerinden söyleyen ben olurum”Hadîs-i Kudsî’si mânâsınca; dileyen kendi olur ve elbette kendi dileği de havada kalmaz, yerini bulur!.


İSRÂ
· Tayy'i mekân
· Bir anda Mekke’den(Mescid-i Haram'dan)  Kudüs’e(Mescid-i Aksa`ya) gidiş
· Mi’râc’ta bir aşama
· Mesafenin kısaltılması
· Allah Rasûlü mûcizesinden mirâs

"Mi`râc" olayında, "İsrâ" ve "Mi`râc" aşamaları var. 
Rasûlullah’ın Mekke`den, Mescid-i Aksâ`ya, yani Kudüs`e bir anda gidişinin adı, "İsrâ"dır.
"İsrâ", denen olay, yani bir anda Mekke`den, Mescid-i Aksa`ya gitme denen olay; evliyânın yapmakta olduğu ve bizim "tayy-i mekân" diye bildiğimiz olaydır... Mesafenin kısaltılmasıdır. Bu evliyâya, Allah Rasûlü mûcizesinden mirâstır!.
Not: Geniş açıklama için M / Mi’râc konusuna bakınız


SUBHAN, DELİLLERİNİ GÖSTERMEK İÇİN
KULUNU “İSRA” ETTİ
Subhan ki, kulunu gece Mescid-i Haram'dan, çevresini mübarek kıldığımız Mescid-i Aksa'ya isrâ (tayy'i mekân) etti... O'na delillerimizi gösterelim diye... Hakikat şu; "HÛ"; Semî'dir, Basîr'dir!
Musa'ya hakikat BİLGİsi (Kitap) verdik... Onu: "Ben'im dûnumu vekîl edinmeyin!" diye İsrailoğullarına bir kılavuz kıldık. (İsrâ/1-2)


İSRAF

· Hakikatindeki kuvveleri boşa harcama 
· Kendine verilenleri değerlendirmemek
· Gereksiz şekilde kullanma
· Beyin hazinesini, enerjisini, ömrünü, ölümün tadıldığı anda bu dünyada bırakılacak ve gidilecek ortamda hiç bir yararı olmayacak şeyler için harcamak… 
· Nefse zulmetme
· “Nefs"inin hakkını vermeme...
· Nefsinde, benliğinde var olan “hilâfete” sebep olan ilâhî güçleri gerektiği gibi kullanmama...
· Nefsinin hakikatini yaşamak yerine ömrünü bedensellik yolunda harcama
· İnsanları yargılama, onların dedikodusunu yapmak sûretiyle zamanı harcama...
· Yaptıklarındaki aşırılık


“HALİFELİK İSTİDADI”NI AÇIĞA ÇIKARICI 
ÖMRÜNÜ İSRAF ETMEK

· Esmâ'sını açığa çıkarmanın bilinciyle yaşama istidadının gereğini(“Allah Ahdi”ni), dünyaya geldikten sonra yerine getirmeme…
· Allah’ın birleştirilmesini emrettiğini (bilinçteki Esmâ hakikati müşahedesini) kesme…
· Elindeki nimetleri gereksiz yere kullanma
· Allah'ı bırakıp şeytanları (saptıranları) dostlar edinme
· Arzda (bedensel yaşam boyutunda) fesat çıkarma(bedensel arzular peşinde ömür tüketme)
· Nefsinin hakkını israf etmek
· Nefsinin hakikatini yaşamak yerine, ömrünü bedensellik yolunda-bedensel arzular peşinde harcama…
· “Allah zikri”nden(Hatırlatılan Hakikatinden) yüz çevirme…
· Beden-bilinç kayıtlarıyla çok sınırlı yaşama
· Rabbinin hakikatindeki delillerine iman etmeme…
· Deliller kendine geldikten sonra onları değerlendirmeyi unutma…
· Unutup hatırlamadıklarından mahrum kalma…
· Kıyamet sürecinde kör olarak haşredilme…
· Ateşin(“Nâr”ın) arkadaşı olma
· Hüsrana uğrama


ALLAH, İSRAF EDENLERİ
(elindeki nimetleri gereksiz yere kullananları)
SEVMEZ!
Her şeyin hakkını vererek yaşayın!

De ki: "Rabbim her şeyin hakkını vererek yaşamayı emretti... Her mescidde vechlerinizi ikame edin (tam teslim olmuşluğun sonucu olarak benliğinizin ortadan kalkışını yaşayın) ve Din anlayışınızı sadece O'na has kılarak O'na dua edin... Başlangıcınızdaki gibi (cennette Adem'in yaratılışı üzere) O'na döneceksiniz!"
Bir kısmınıza hidâyet etti, bir kısmınız üzerine de dalâlet hak oldu! Muhakkak ki onlar (dalâlet hak olanlar), Allah'ı bırakıp şeytanları (saptıranları) dostlar edindiler... Sanıyorlar ki kendileri hidâyet üzeredirler!
Ey Ademoğulları her secde mahallinde zinetinizi giyin... Yeyin, için (bunları değerlendirin), israf etmeyin (gereksiz şekilde kullanmayın)... Çünkü O, israf edenleri (elindeki nimetleri gereksiz yere kullananları) sevmez! (A’râf/29-31)



İNSANLARI YARGILAMAK VE 
DEDİKODUSUNU YAPMAK SURETİYLE ZAMANINI İSRAF ETME!

Devamlı araştır ve sürekli düşün! 
Daima yeniye açık ol! Hiç bir konuda önyargılı olma! 
Gerçeğini ve sistem içindeki yerini tesbit edemeden hiç bir şey hakkında hüküm verme!
İnsanları yargılamak, onların dedikodusunu yapmak sûretiyle zamanını sakın israf etme! 
Önce içinde yaşadığın sistemi kavramaya çalış ve sonra da adımlarını o sisteme uygun bir biçimde at!
Sana danışılmadığı sürece, kimsenin işine karışma, akıl bile öğretme! Ehli olan, zaten arar ve bulur... Ehil olmayana ise, akıttıkların, taş üzerine yağan yağmura benzer!


 HİÇ OLMAZSA 
HAFTADA BİR KERE MUHASEBE YAPIP,
NE KADAR ZAMANINIZI
NELERE İSRAF ETTİĞİNİZİ DÜŞÜNÜN..

Hepimiz yalancıyız!. Hepimiz kendimizi aldatıyoruz. 
Kendimizi aldatmak sureti ile, kendimize  verdiğimiz zararı, dışarıdan hiç kimse  veremez!
Eğer, Allah’ın sistem ve düzenini anlamışsak, Hüküm şu ki;
“Herkes ancak, yaptığının karşılığını alacak, yapmadığının da karşılığını almak mümkün değil!.”
Dışarıdan biri  öyle bedavadan bir şey vermeyecek.
Birinizin kârı biraz düşük olduğu zaman; “Eyvah!. Bu açığımı nasıl kapatabilirim?.” diye telâşlanıyor, bir takım sorular sorarak,  kendi kendinize   bir takım çareler arıyorsunuz.
En fazla ayda bir, muhasebe yapıyorsunuz. “Ne geldi, ne gitti, ne kadar kâr ettim, ne kadar zarar ettim, nereye ne harcadım, ne açığım var” diye...
Kendinizi hiç olmazsa ayda bir defa muhasebeye tâbi tutuyor musunuz?
“Bu ayı nasıl geçirdim?. Bu ay kaç saat yaşadım?. Bunun kaç saatini ölüm ötesi yaşama dönük olarak değerlendirdim?.”
“Ne kadarını da bu dünyada bırakıp gideceğim ve bir daha hiç ilişkim olmayacak şeyler için harcadım?.”
İşte haftada bir olan Cuma namazının bir çok özelliği yanında bir özelliği de kişinin haftalık muhasebesi içindir.
Cuma günü yatağından kalkıp, sabah namazını kıldıktan sonra, namazı kıldığın yerde oturup hiç olmazsa beş dakika düşüneceksin!.
“Şu geçen Cuma namazından bu Cumaya kadar, bu bir haftamı ben nasıl değerlendirdim?. Hangi kazançlı işleri yaptım?. Ne kadar zamanımı da israf ettim?… Bu arada, ne kadar insanı da aldattım?. Menfaat sağlamak için ne davranışlar yapıp, ne yalanlar söyledim?. Bu arada neleri kaybettim?. 
Dünyada bırakıp gideceğim ve bir daha benimle hiç alâkası olmayacak şeyler için ne kadar zaman harcadım?.”
Bunun bir misâlini Hâdiste Rasulullah aleyhisselam anlatır :
“Kişi mahşerde kendi dünya yaşamını görür. O yaşamın hesabını vermeye başladığı zaman  bir yana bakar;  Allah için harcadıkları yırtık elbiseler, kullanılmış giyecekler, yemek artıkları, beş on kuruşluk sadakalar!..
Sonra öbür tarafa bakar; kendisi için olan tarafta, kıymetli giysiler, lezzetli yiyecekler, kendisine ve en yakınlarına harcadıkları paralar...
Her ikisini de böylece görür. Ve o anda der ki, utancından dolayı ;
“Yer yarılsa da ben şu anda toprakta yok olsam!..”
İşte Cuma sohbetlerinde bunu kendi bünyemizde bir düşünelim. 
“Bu bir haftalık süre içinde ne kadar zamanımı, bu dünyada bırakıp gideceğim şeyler için harcadım? Ne kadarını da öbür dünyaya yönelik olarak değerlendirdim? Bu arada insanlara bir şeyler kazandırmaya çalıştım, bildiklerimi onlarla paylaştım, onlara yardımcı oldum mu?.  Ne kadar, ilmimle bir şeyler yapıp, yenilikler güzellikler elde etmeye çalıştım?..”
Allah, hepinizin ilmini, irfânını artırsın.  Bu ilmin de hazmını versin!  İlme ve gerçeklere göre yaşamımızı değerlendirmeyi  kolaylaştırsın!
Zira, bu dünyadan gittikten sonra, orada yeniden bir şeyler kazanmanın imkânı yoktur!.
Cumanız mübarek olsun, Allah hepimizin muîni olsun!..

(Ömrünü)  İSRAF EDENLER,
 NÂR ARKADAŞLARIDIR

Firavun dedi ki: "Ey Haman! Benim için yüksek bir kule bina et, belki o sebeplere ulaşırım."
"Semâların sebeplerine... Bu sayede Musa'nın tanrısını anlayabilirim! Kesinlikle Onun yalancı olduğunu düşünüyorum!"... Böylece Firavun'a yaptığı işin kötülüğü süslendirildi ve (hakikatine giden) yoldan engellendi... Firavun'un yöntemi hüsrandan başka bir şey sağlamadı!
 (Firavun'un ailesinden) o iman eden dedi ki: "Ey halkım... Bana uyun, sizi olgunluğa erdirici yola yönlendireyim."
"Ey halkım... Şu dünya hayatı sadece geçici nimetlerden yararlanma ve keyif sürmedir! Sonsuz gelecek yaşam  daimî kalma yurdunun ta kendisidir!"
"Kim bir kötülük yaparsa, ancak onun misli ile cezalanır! Erkek veya kadın, imanlı olarak kim imanın gereğini uygularsa, işte onlar cennete dâhil olurlar... O yaşamda, türlü sınırsız yaşam gıdasıyla beslenirler!"
"Ey halkım... Ne biçim iş ki, ben sizi kurtuluşa davet ederken, siz beni Nâr'a davet ediyorsunuz!"
"Siz bana, Esmâ'sıyla hakikatim olan Allah'ı inkâr etmemi ve hakkında bilgim olmayan şeyi O'na ortak koşmamı öneriyorsunuz! Ben ise sizi Azîz, Gaffar'a çağırıyorum."
"Hakikat şu ki: Sizin beni kendisine davet ettiğinizin ne dünyada ve ne de sonsuz gelecek yaşamda bir daveti yoktur... Muhakkak ki bizim dönüşümüz Allah'adır... Muhakkak ki (ömrünü) israf edenler Nâr arkadaşlarıdır!"
"Size söylediğimi yakında hatırlayacaksınız! Ben işimi Allah'a bırakıyorum! Muhakkak ki Allah kullarını Basîr'dir."(Mu’min/36-44)



ÖLÜM(Ansızın azap) SİZE GELMEDEN ÖNCE
RABBİNİZDEN SİZE İNZÂL OLUNAN 
EN GÜZELE TÂBİ OLUN
Rabbinize yönelin(tövbe edin) ve O’na teslim olun!

Bilmediler mi ki Allah yaşam gıdasını dilediğine yayar, genişletir, (dilediğine de) daraltır! Muhakkak ki bu olayda iman eden bir toplum için elbette işaretler vardır.
De ki: "Ey nefslerinin hakkını vermede israf etmiş kullarım (nefsinin hakikatini yaşamak yerine ömrünü bedensellik yolunda harcamış olan)! Allah Rahmetinden ümit kesmeyin! Muhakkak ki Allah bütün suçları (tövbe edene) mağfiret eder... Muhakkak ki O, Gafûr'dur, Rahîm'dir."
Rabbinize yönelin (tövbe edin) ve size azap (ölüm) gelmeden önce O'na teslim olun... Sonra yardım olunmazsınız!
Siz farkında olmadan, ansızın azap (ölüm) size gelmeden önce, Rabbinizden size inzâl olunan en güzele tâbi olun!(Zümer/52-55)





HAKİKATİNDEKİ KUVVELERİ
 İSRAF ETMEK

(Hakikate ermeleri için verilmiş kuvveleri)
 İSRAF EDENLER İÇİN İŞARETLENMİŞ TAŞLAR

 (İbrahim): "Ey irsâl olunanlar... (Esas) işiniz (amacınız) nedir?" dedi.
Dediler ki: "Doğrusu biz suçlu bir toplum için irsâl olunduk!"
"Tepelerine balçıktan taşlar (lavlar) geçirelim diye."
"Rabbinin indînde, (hakikate ermeleri için verilmiş kuvveleri) israf edenler için işaretlenmiş (taşlar)!"
Biz de, orada iman edenlerden kim varsa çıkardık.
Zaten orada bir evden başkasında teslim olmuşlardan bulamadık!
Orada o elim azaptan korkanlara bir işaret terkettik. (Zâriyat/31-37)


HAKİKATLERİNDEKİ KUVVELERİ İSRAF EDEN
NİCE TOPLULUKLAR
İBRET DOLU HİKAYELERİYLE MÂZİ OLDU

Ha, Miim.
O hakikati apaçık açıklayan BİLGİye yemin olsun...
Kesinlikle biz Onu Arapça bir Kur'ân olarak meydana getirdik, tâ ki (anlayıp) aklınızı kullanarak (değerlendiresiniz)!
Muhakkak ki O, katımızda, Ana BİLGİde (İlmullah), Âliyy'dir, Hakîm'dir.
Siz (hakikatinizdeki kuvveleri) israf eden bir topluluksunuz diye, sizi uyarmaktan vaz mı geçelim?
Öncekiler içinde de nice Nebiler irsâl ettik.
Onlara bir Nebi geldiğinde, mutlaka onun getirdikleriyle alay ederlerdi.
Bu yüzden onlardan daha güçlü olan niceleri helâk ettik... Öncekiler ibret dolu hikâyeleriyle mâzi oldu!(Zuhruf/1-8)


SANA VERİLEN İLÂHİ GÜÇLERİ, 
BEYİN HAZİNESİNİ, ENERJİSİNİ  İSRAF ETME!

İnsanlar günümüzde maâlesef büyük bir bilgisizlikle, “Ben ALLAH’a, Rasûlü’ne inanıyorum” diyorlar... Ama hiç bir çalışma da yapmıyorlar!.
Hattâ bu konuyu araştırma gereğini bile duymuyorlar!.
Oysa onlardan istenen, “inanıyorum” kelimesini tekrar etmeleri değil ki!.
Ne “ALLAH” adıyla işaret edilenin, ne de Allah Rasûlü’nün inanılmaya ihtiyacı yoktur!.
Ama insanların yarın içine girecekleri boyut şartları nedeniyle, Allah Rasûlü’nün gösterdiği biçimde, bir takım çalışmalar yaparak, belirli güçleri elde etmeye zorunlu ihtiyaçları vardır... Ki karşılaşacakları ortamda, bu özelliklere ve güçlere eriştikleri için, belli sıkıntı ve azaplardan kendilerini korusunlar!.
Şayet Allah Rasûlü’ne inandığın için, onun gösterdiği yolda, târif ettiği tarzda belirli çalışmalar yaparak, kendindeki bu güçleri ortaya çıkartabilirsen, neticede kendini “Cehennem” diye bahsedilen ortamdan kurtarabilirsin.
Fakat, ne kadar inandığını söylersen söyle; Allah Rasûlü’nün gösterdiği yolda, O'nun târif ettiği biçimde, zorunlu olan çalışmaları yapmazsan, sana o şartlarda gerekli olacak güçleri ve özellikleri elde edemeyeceğin için neticede kendi kendini cehenneme atmış olacaksın!.
“Herkes için yaptığı çalışmalara göre dereceler vardır. Kimseye haksızlık edilmeyerek, fiillerinin karşılığı verilir.” (46-19)
“Bu senin yaptıklarının karşılığıdır. ALLAH, kullarına zulmedici değildir!” (22-10)
“Şüphesiz ki ALLAH israf edenleri sevmez”
âyeti, elindeki üç- beş kuruşu çarçur eden için söylenmemiştir!.
“Nefsini israfta bulunan” anlamınadır.
Nefsinde, benliğinde var olan “hilâfete” sebep olan o ilâhî güçleri gerektiği gibi kullanmayarak “israf etme” denilmektedir.
Nitekim, Kur'ân-ı Kerîm’de çeşitli yerlerde çeşitli Nebilerin ağzından tekrarlanan, 
“Ben nefsime zulmettim” 
beyânlarının dahi anlamı bu yolda olup, 
“nefsimdeki hilâfet özelliklerinin hakkını vermeyerek, kendi kendime zulmettim” denmek istenmektedir.
Dünyada bırakıp gideceğin şeyi, bir süre önce israf etsen ne olur, etmesen ne olur!. 
Ama sana ebediyyen lâzım olacak bir şeyi, bir daha asla ele geçiremeyeceğin bir şeyi “israf” edersen, neticede kendi kendine öyle bir “zulümde” bulunmuş olursun ki, bunun getireceği pişmanlıkların azâmetini burada anlatabilmem asla mümkün değildir.
Öbür dünyada sana âdeta tanrısal güçler ve yaşam verecek olan “nefsinin” hakkını vermemen, seni sonu gelmeyen bir hüsran içine atacaktır.
Öyle ise, aklını başına toplayıp, sana verilen bu beyin hazinesini, enerjisini, ömrünü, ölümü tattığın anda bu dünyada bırakacağın, gittiğin ortamda sana hiç bir yararı olmayacak şeyler için “israf” etmek suretiyle “nefsine zulmetme”!

Yaşam, üzülerek israf edilmeyecek kadar değerli sermayedir.

Gecelerini , "ey gündüz hemen  gel",  demekle  israf  etme!.


YEMEKTE İSRAF ETMEK

İSRAF, 
YENEN NESNE DEĞİL;  YİYEN YÖNÜNDENDİR!

“Çok yemek israftır”
Buyruğuna gelince. Buradaki israf sanıldığı gibi fazladan yenen nesne yönünden olmayıp; yiyen yönündendir!..
Çünkü beynin belli bir enerji ihtiyacı vardır, diğer organların belirli bir enerji ihtiyacı vardır. Fazlası hiç bir işe yaramaz!.. Üstelik bu fazlalığın tüketilmesi için de gene beyin enerjisi boşa harcanacaktır. Ayrıca bunların bedende birikimi, beyin enerjisini israf yönünden ekstra bir “delik” meydana getirecektir.
Fazla kilolu kişinin kendi beynine verdiği zararı kolay kolay başkası veremez!..
Oruçlu iken yapılan zikrin, normal şartlarda yapılana göre getirdiği enerji o kadar fazladır ki, bu yüzden oruç Hz.Rasûlullah aleyhisselâm tarafından çok çok övülmüş ve genellikle de kendisi tarafından sık sık tutulmuştur.


“İSTİDAT”
· Â’yân-ı Sâbite
· "Ana Oluşum
· Sâbitleşmiş Ana  Program
· "Öz"ündeki açılım (İlâhi İsimler bileşimi)
· Terkibi esmâ yapısı
· Kolaylaştırılma mekanizması
· İlâhi güç tarafından tesbit edilen “kader"
· "Mânevi Sûret"e bürünme ve nihâi hedefine yönelme mekanizması
· 120. Günde beyin cevherinin almış olduğu ilk kozmik tesirler
· Yaratılmışın İlâhi İsimlerin mânâlarını âşikâre çıkarmadaki payı, hissesi
· Kitab"
· "İlâhi Bilgi"
· Düşünce Yapısı

Takım yıldızların insan beyninde meydana getirdiği açılımlar, insanların ‘’istidadı’’ dediğimiz “düşünce yapısı”nı meydana getirir... Düşünce yapısını programlar.

İSTİDAT,
ÂYÂN-I SÂBİTEDİR!

Terkibi tabiat dediğimiz olaysa, kişinin beyninde ışın tesirleriyle meydana gelen açılımlar neticesinde, o beyinde çeşitli mânâların toplanması, bir araya gelmesi değişik nispetlerde, oranlarda; ve böylece de kişinin terkibi esmâ yapısının oluşmasıdır. Yani, belli ışın tesirleri, beyinde belli devreleri faaliyete geçiriyor.
Beyinde faaliyete geçen bu belli devrelerin neticesinde de belli isimlerin mânâları değişik ağırlıklarla, senin ana oluşumunu meydana getiriyor! Bu senin ana oluşumun, ilk oluş itibariyle “istidat” adını alır! Bir diğer mânâ itibariyle de senin “Âyân-ı Sâbiten”dir. Günlük yaşantıda, sen , “aklıma şu geldi” diyorsun. ”İçime şu geldi” diyorsun... ”Şu anda bu duygum ağır bastı” diyorsun... Bu, isimlerin mânâlarının tabîi olarak senden ortaya çıkışıdır.
Oysa senin, tabiatına hâkim olman, şartlanmalarının tümünden arınman gibi oluşlardan sonra, huy ve tabiatını kontrol altına alarak, kendi huy ve tabiatının ötesindeki mânâlara bürünmek suretiyle ortaya çıkmasıdır! Sen zaten daha evvelce de bu tür davranışlar içindeydin, bu gün de bu tür davranışlar içindesin; sadece, bu tür davranışların ilâhi isimlerin mânâları olarak çıktığını anladın!. Bu, seni tabiatına tâbi olmak hükmünden ve Cehenneme gitmek hükmünden kurtarmaz!.
İşte, Abdülkerim Ceylî’nin “Eflâtun’u cehennemde gördüm, öyle bir mertebesi vardı ki birçok müminlerde ben o mertebeyi göremedim” demesi, bu hakikatı görmesi ve müşahede etmesi yönündendir. Fakat Eflâtun’un terkibini ve tabiatını aşma yolunda bir çalışması olmaması, saadet devresinin açılmamış olması, onu neticede cennete götürmemiş, Cehennemde bırakmıştır!
 

“ÖZ”ÜNDEKİ SIR

“HALİFELİK İSTİDADI”
“İnsan Şuuru”
· Mâneviyata dönük istidat
· Esmâ mertebesinin oluşturduğu insanî hakikat
· Hakikati yaşama istidadı 
· Emaneti (Esmâ şuuruyla yaşamayı) yüklenme şuuru
· Hilâfeti oluşturan Esmâ mânâlarını açığa çıkarma şuuru
· Allah’ın 99 İsminin(“Esmâ’ül Hüsnâ”nın) mânâlarını âşikâre çıkartabilme istidadı..
· Esmâ'sını açığa çıkarmanın bilinciyle yaşama istidadı
· Sınırsız Esmâ’yı bilme yetisi
· “Allah Ahdi”


HER ŞEY,
 İNSANIN ÖZÜNDEKİ SIRDA MEVCUTTUR…
DIŞARIDA DEĞİL! 
İnsan özündeki bu sırla her an pek çok şeyler yapabilme istidat ve kâbiliyetine sahiptir.

Kesin olarak bilelim ki, Hazreti Muhammed aleyhisselâma iman etmemiş olanın, “ALLAH”a imanı yoktur!. Tanrısı olabilir!
Niçin bu böyledir?
Çünkü “Tanrı” yoktur!. Tanrı, hiç varolmamıştır!. 
İnsanların kendi hayâl dünyalarında tasavvur ettikleri bir tanrıları olabilir elbette.. Hattâ dünya üzerinde yaşayan ve çeşitli dinlere mensup olan çok büyük bir çoğunluğun böyle bir tanrısı da vardır zaten!. Ama bu varsayım asla doğru değildir ve gerçekle alâkası yoktur.
Hazreti Muhammed aleyhisselâm insanların inandıkları tanrı kavramına dayalı yaşam biçimiyle hayatlarını boşa harcamamaları için görev yapmış; ve “LÂ ilâhe... “ sözcüğüyle bu konuda kendisine inananları uyarmaya çalışmıştır. 
“Hazreti MUHAMMED’İN AÇIKLADIĞI ALLAH” isimli kitabımda “ALLAH” adıyla işaret edilenin asla bir gök tanrısı olmadığını açıklamaya çalıştım. 
İnsanlar geçmiş çağlarda ve hattâ günümüzde gökteki bir tanrıya inanırken; ve bunun sonucu olarak da o gökteki tanrı yanından gelen OĞUL’dan veya kanatlı meleklerden söz ederken; Rasûlümüz bunun böyle olmadığını en öz ve özet şekilde “İHLÂS” sûresiyle vurgulamıştır.
Tanrı’ya inanmak insanı sonuçta hüsrana götürür!. Çünkü ötedeki bir varlıktan bir şeyler bekleme düşüncesi oluşur böyle bir inanç sonunda!. Bu da ataleti, uyuşukluğu ve tembelliği oluşturur! Oysa her şey, insanın özündeki sırda mevcuttur. Dışarıda değil!. İnsan özündeki bu sırla her an pek çok şeyler yapabilme istidat ve kâbiliyetine sahiptir.


“HALİFELİK İSTİDADI”NI,
“İNSAN” (Hilâfeti oluşturan Esmâ mânâlarını açığa çıkarma şuuru-Tek bir Nefs) YÜKLENDİ!

Benlik bilinci(Semâlar), beden(Arz) 
ve duygu yüklü beşeri benlikler(Dağlar) yüklenmekten kaçındı!

Muhakkak ki biz o Emaneti (Esmâ şuuruyla yaşamayı), semâlara (benlik bilincine), arza (bedene) ve dağlara (duygu yüklü beşerî benliklere) önerdik de, onu yüklenmekten kaçındılar (Esmâ bileşimleri onu açığa çıkarmaya elvermedi); ve ondan korktular! Onu, İnsan (hilâfeti oluşturan Esmâ mânâlarını açığa çıkarma şuuru) yüklendi! Muhakkak ki o zâlim (hakikatini hakkıyla yaşamakta yetersiz) ve cahildir (sınırsız Esmâ'yı bilmede yetersizdir)!(Ahzab/72)


“HÛ”,
“HAKİKAT”İ YAŞAYACAKLARI BİLİR!
(Çünkü kendi Esmâ'sıyla 
o istidat ve kabiliyette yaratmıştır onları)

Ondan önce kendilerine Hakikat BİLGİsi (Kitap) verdiğimiz kimseler var ya, onlar O'na (hakikatlerine) iman ederler.
Onlara bildirildiğinde: "Biz O'na iman ettik... Muhakkak ki O, Rabbimizden Hak'tır... Doğrusu biz O'ndan önce de, Rabbimize teslim olmuşluğumuzun farkındaydık!" dediler.
İşte onlara sabrettikleri için bunun karşılığı iki kere verilir... Bunlar, kötülüğü güzel davranışla yok ederler ve beslediğimiz yaşam gıdalarından karşılıksız bağışlarlar.
Boş laf, dedi-kodu işittiklerinde ondan yüz çevirdiler ve dediler ki: "Bizim yaptıklarımız bizim, sizin fiillerinizin sonucu da sizindir! Selâmu aleyküm! Cahilleri istemeyiz! (Hakikati kavramayanlarla konuşacak bir şeyimiz yoktur!)
Kesinlikle sen, sevdiğini hakikate erdiremezsin! Ne var ki Allah dilediğini hakikate yönlendirir! "HÛ" hakikati yaşayacakları bilir! (Çünkü kendi Esmâ'sıyla o istidat ve kabiliyette yaratmıştır onları.) (Kasas/52-56)


İSTİDADIN (ve yeteneklerin) 
PROGRAMLANMASI
(Beynin ışınsal etkilerle belli açılımları kazanması)

 DAHA BİZ DOĞMADAN EVVEL TESBİT EDİLEN A’YÂN-I SÂBİTEMİZLE(Düşünce yapımızla)  ÖZ CEVHERİMİZ OLUŞMUŞ, PROGRAMLANMIŞ VE BU PROGRAMA GÖRE DE BELLİ İSTİDAT VE KÂBİLİYETİMİZ GELMİŞTİR!

Zâtı itibariyle insanın zâtı, mutlak varlığın Zâtıdır. İnsanın kendine has özel bir zâtı yoktur. İnsan, O Zât`ın varlığı ile kâimdir. 
İnsanın sıfatları, hayat, ilim, irade, kudret, kelâm, semi ve basar`dır. Yani insan, Hayy`dır, Alîm`dir, Mürîd`dir, Kâdir`dir, Mütekellim`dir, Semî`dir ve Basîr`dir; çünkü O yüce varlığın bu sıfatlarıyla kâimdir!  İnsanda bu vasıflar mevcuttur. İnsanın zâtı dahi bu ilâhi denilen vasıflarla kâimdir.
İnsanda sayısız mânâlar mevcuttur ki, bu mânâlar, ilâhi isimlerin işaret ettiği mânâlardır. Ve bu mânâların açığa çıktığı bir mahâl, bir beden söz konusudur..
İşte, bu yönü itibariyle, "Allah, insanı kendi sûreti üzere meydana getirmiştir". Yani, kendindeki özellikler olan "esmâ" sûreti üzere! Zaten kendi varlığının dışında bir varlık yok ki, onun sûreti üzere meydana getirsin.
Bu asıl üzere var olan insanlarda, her birimi oluşturan isimler bileşiminin farklı formüllerde olması, aynı Zât ve sıfatlara sahip birimlerden değişik mânâların meydana gelmesine yol açmıştır.
Varlık, esasen Tek bir varlık olmasına karşın, kendindeki sayısız mânâların, -temsil yoluyla söylüyorum- lokalize olduğu, yoğunlaştığı mahaller söz konusudur. Bu mahallerin her biri, esası özü, cevheri itibariyle belli ilâhi isimlerin mânâlarının çok büyük boyutlardaki bileşimidir..
Yani, bütün galaksiler, galaksilerdeki takım yıldızlar, takım yıldızlardaki belli gruplaşmalar, bunlardan oluşan kuvvetler, ışınlar, "dalga" yapıdan oluşan varlıklar, bunların tümü, belli ilâhi isimlerin işaret ettiği mânâların çeşitli terkipleridir.
Bu mânâlar, Mutlak Varlığın seyretmek istediği mânâlar istikâmetinde terkiblere dönüşmüş ve türlü isimler verdiğimiz yapıları oluşturmuştur.. Veya bir diğer izah şekliyle, terkibler şeklinde düşünülmüş, tasavvur edilmiştir.
Bu tasavvur neticesinde, mecâzî olarak belli lokalizeler, belli mânâ grubları oluşmuş; bu mânâ gruplarının dönüştüğü kozmik ışınlar veya bu mânâ gruplarından bize ulaşan melekî kuvvetler, bizim yapımızda belli nihâi sûretleri meydana getirmiştir.
Bu sûretlerle, daha biz dünyaya gelmeden evvel tesbit edilen a`yân-ı sâbitemizle, öz cevherimiz oluşmuş, programlanmış; ve bu programa göre de belli istidat ve kâbiliyetimiz gelmiştir. 


ALLAH İNDİNDE HER ŞEY,
KENDİ YARADILIŞ AMACINA GÖRE 
KAPASİTESİ İLEDİR
Allah, her dişinin neye hamile olduğunu, rahimlerin neyi noksanlaştıracağını ve neyi ziyade edeceğini bilir... O'nun indînde her şey kendi yaradılış amacına göre kapasitesi iledir.
Algılanamayan ve algılananın Âlim'idir! Kebîr'dir (sonsuz mânâlar büyüklüğü sahibi), Müteâlî'dir (yüceliği her şeyi ihâta eder). (Ra'd/8-9)


İSTİDAT VE YETENEKLER,
KOZMİK IŞINLAR TARAFINDAN PROGRAMLANIR!

Peki nasıl yazılıyor bu yazgı alnımıza!
-Cem hiç yakışmadı bu soru sana! ... Lütfen kopmadan takip et anlattıklarımı...
Beyninizde genetik katman vardır, bir... Rahimde 120. günde oluşan ön ana program vardır, iki... doğana kadar ki süreç içinde programlanan ikinci katman vardır, üç... bir de doğum anında programlanan katman vardır, dört...
Ayrıca bu programlar, beynin yaydığı çeşitli mikrodalga yapıları dahi düzenlerler... Meselâ, birimin 120. günde gelen kozmik ışınıma göre beyninde açılan bir devre anti-çekim dalgalarını üretirse, bu kişi ölüm ötesi yaşamda, sizin tâbirinizle "ruh"unu dünyanın çekim alanından kurtararak uzayın çeşitli katmanlarına ya da sizin deyişinizle cennetlere açılabilir!
Bunun gibi, istidat ve yetenekler dahi hep bu kozmik ışınlar tarafından programlanır...
-Nasıl olur bu ?
-Kullanmakta olduğunuz bilgisayarı düşün! Bu bilgisayarlar, bir beynin son derece minyatürize edilmiş en ilkel şeklidir...
Önce o bilgisayarın beyin devreleri yapması istenen işleve göre programlanır... Sonra, o program doğrultusunda veriler yüklenmeye başlanır..
Bunun gibi, beyniniz de önce sizi vareden Kozmik bilincin gayesi istikametinde programın oluşacağı günde dünya üzerinde meydana getirilerek programlanır... Sonra o programa uygun verilerle yüklenmeye başlanır. Gerek bu programlanma ve gerekse yüklenme sizin alınyazısı dediğiniz şeyden başka bir şey değildir.
 

ŞİRON’UN 9.AYDAKİ TESİRİ,
KİŞİNİN MÂNEVİYATA DÖNÜK İSTİDADINI VERİR!

Şiron`un 120. gündeki tesirleri saidlik - şakilik olayında güçlü rol oynar! 
Hani "bir melek gelir said mi, şaki mi olduğunu yazar" diye Rasûlullah aleyhisselâmın tarif ettiği olay Şiron`un 120. gündeki diğer gezegenlerle açılarından doğan tesirdir. 
Ondan sonra Şiron`un 9. aydaki tesiri kişinin mâneviyata olan istidadını verir.
Şiron`un yükselen burçtaki, doğduğu dakikadaki tesiri de kişinin kâbiliyetini meydana getirir... Elbette burada mâneviyata dönük kâbiliyetten söz ediyoruz.
 

İSTİDAT (ve yeteneklerin) PROGRAMLANMASI
ÜÇ ANA DEVREDE MÜTALAÂ EDİLİR

Güneş sistemindeki Plüton, Neptün, Uranüs, Satürn, Jüpiter, Mars, Dünya, Venüs, Merkür isimli planetler sürekli olarak Burçlardan gelen tesirleri alırlar ve bir tür yansıtıcı görevi görerek insan beyinlerini daimî olarak etki altında tutarlar.
Beynin bu ışınsal etkilerle belli açılımları kazanması 3 ana devrede mütalâa edilebilir;
A-Sperm – yumurta bileşiminin 120. Günü.
B-Yedinci – dokuzuncu ay süreci.
C-Doğum anı.
 

120. GÜN OLAYI
Beyin, kişinin “Levh-i mahfûzu”dur!.
Beyin cevherinin 120. Günde almış olduğu tesirler de kişinin kendindeki “a’yân-ı sâbitesi”!.
Cenin 120. Güne ulaştığında henüz yeni oluşmaya başlayan beyin ilk kozmik ışınsal tesirleri değerlendirebilecek düzeye ulaşır. Ve bu ilk aldığı tesirle birlikte gen yapısında bir değişiklik meydana getirecek, “ruhunu” oluşturacak bir biçimde hologramik dalga yaymaya başlar!.
Diğer yandan, daha önceden tüm hücreleri birarada tutan ve sinir sistemi aracılığıyla yayılan bioelektrik ise, tüm hücreleri bir tür elektromıknatıs durumuna sokmuş olduğu için, bu beynin oluşturduğu “hologramik yapılı dalga beden” yâni “RUH”, bütün bedene bağlı olarak sürekli beynin yaydığı dalgalar ile gelişmeye başlar.
Beynin bu 120. Günde aldığı tesir neticesinde “Ruh”unu meydana getirmesi yanısıra; ikinci olarak da bu ışınlar geliş gücü ve mâhiyeti ve açıları itibariyle, beyinde mevcut olan ikinci bir devreyi açar ise, bu defa bu beyin, yerkürenin manyetik çekim alanına karşı koyacak türden bir antiçekim dalgası üretip bunu da “Ruh”a yüklemeye başlar.
Şâyet bu devre o gün de açılmaz ise, bu defa bu varlığın büyüme devresinde de beyin, dünya çekim alanına karşı koyma gücünü sağlayan bu enerjiyi “ruh”a yükleyemez.
İşte bu husus dinde “Said”lik ve “Şakî”lik hâli diye tanımlanmıştır.
Üçüncü olarak bu anda alınan tesirler kişinin beyninde belli bir ömür devresine müsaade eden bir tür kontak meydana getirir. Diyelim ki 45 sene açık kalarak hayata yol açacak bir timer (geri sayım devresi).
Şâyet bir kaza durumu söz konusu olmaz ise, o sürenin sonunda Mars’ın, Plüton ve Ay’la beyin haritasındaki ölüm noktasında bir sert açı meydana getirerek oluşturduğu ışınım bu beyindeki kontağı kapatır ve beyin bir anda durur!.
İşte sapasağlam iken, sebep yokken, “bir anda öldü” denen olay bundandır!. Yâni bu üçüncü tesir de kişinin “ecel”ini meydana getirir. Ki bu sürenin uzaması mümkün değildir.
Nihâyet bir de dördüncü tesir alır beyin bu 120. Günde. O da daha sonraki yaşamında ne kadar açılım sağlayabileceğini sağlayan ana devre açılım kapasitesini meydana getirir. Bir diğer ifâde ile “rızık” durumunu.
İşte bu anlattığımız olay 1400 sene evvel Allah Rasûlü’nün ağzından şöyle dile gelmiştir:
“Sizin birinizin ana – baba maddeleri 40 gün anasının karnında toplanır. Sonra o maddeler o kadar zaman içinde (ikinci kırk yâni 80) katı bir kan pıhtısı hâlini alır. Sonra yine o kadar zaman (üçüncü kırk) içinde mudge yâni bir çiğnem ete tahavvül eder. (120 böylece tamam olduğunda) Allah bir melek gönderir. Ve tekâmül eden mudgeye dört kelime emrolunur ki; ‘’Onun işini, rızkını, ecelini, said veya şakî olduğunu yaz!’’ denilir.
Sonra ona ruh nefholur. İmdî, sizden bir kişi iyi iş işler de hattâ kendisi ile Cennet arasında birkaç kulaç mesafe kalır. Bu sırada yazı gelir, o kişiyi önler.
Bu defa o, cehennemliklerin işini işler!. Sizden bir kişi de kötü iş işler. Hattâ kendisi ile cehennem arasında ancak bir kulaç mesafe kalır. Bu sırada kitabı gelir onu önler. Bu defa o kişi ehli Cennetin işini işler. (ve Cennete gider) “Buharî”.
Evet, demek ki 120. Günde ilk beyin cevheri, kozmik ışın etkileri ile yukarıda, mecâzî bir ifade ile açıklanan, hususları kayda alarak ve bunları diğer yandan da “Ruh” üzerine yükleme yaparak faaliyete başlıyor!
İşte 120. Günde beyin cevherinin almış olduğu ilk kozmik tesirler, o kişinin dinî tâbirle “A’yân-ı sâbitesi”dir!. Yâni, sabitleşmiş ana programı!. Öyle ki, artık bu ana programda asla bir değişiklik sözkonusu olmaz!.
 

7-9 AY SÜRECİ
 İstidat, 7.ve 9. ay arasında aldığı tesirlerle oluşur.
Daha sonra özellikle 7. Ay başlarından itibaren gelişen beyin, istidadını oluşturacak bir biçimde, içinden geçtiği burçlardan giderek artan bir biçimde aldığı ışın tesirlerini değerlendirmeye başlar. Bu aylarda alınan tesirler ise kişinin ilerde düşünme gücünü ve kapasitesini oluşturacaktır. 
Nihâyet beyin 9. Ayda ve doğumdan hemen önceki bir iki gecede en verimli şekilde gelen tesirleri değerlendirir. Ve doğum durumuna girer. Bu ana kadar alınan tesirler kişinin sadece, az önce de belirttiğimiz gibi düşünce dünyasını oluşturan tesirlerdir.
 

DOĞUM ANI..
Beyin bundan sonra en güçlü ışın etkilerini ise doğum anında ananın rahminden dünyaya geldiği anda alır. 
Yükselen burç, “actend” tâbir edilen bu kozmik etkiler annenin koruyucu manyetik perdesinden dünyaya çıkan bebeğin beynini en güçlü şekilde etkiler!. Bu etkiler ise, o kişinin mizacını, karakterini, çevresiyle ilişiklerini ve olaylar içinde ne tür bir yaşam süreceğini programlar.
Esasen başlı başına bir kitapta izah etmemiz gereken bilgileri burada daha fazla açarak okurlarımızı sıkmak istemiyoruz. Bu sebeple konuyu ana çizgileriyle anlatıp, sistemi gözler önüne sermeye çalışacağız. İlâhi nizâmı, işleyiş şeklini elimizden geldiğince anlatmaya çalışacağız.
İşte bu andan sonra, sanki ıslak alçının kalıpta suyunu yitirdikten sonra yeni bir form almaması gibi, beyin de yeni açılım tesirleri almaz olur. Ve hangi tür tesirler ile oluşmuş ise, o kişinin düşünce duygu tasavvur, vehim, hayal gibi beynî fonksiyonları o düzeyde ölene kadar devam eder. Nitekim bu yeni tesirlerle açılım olmayışı da; “yedisinde neyse yetmişinde odur; can çıkmadıkça huy çıkmaz” gibi halk deyişleriyle anlatılmaya çalışılmıştır.


İNSANIN KENDİNDE VAROLAN İSTİDAT VE
KÂBİLİYETİ MADDE DÜNYASINA AKTARABİLMESİ
BEYNİN GELİŞMESİYLE ORANTILIDIR

İnsanın, kendisinde var olan kâbiliyet ve istidadı madde dünyasına aktarabilmesi, beynin gelişmesiyle orantılı olmaktadır.
Beynin gelişmesi ise her ne kadar elinde görünüyorsa da, bu gelişme dış ya da içe ait çeşitli şartlarla bağlantılı olabilmektedir.


“İNSAN”DA AÇIĞA ÇIKAN BİLİNÇ, 
ORTAYA ÇIKTIĞI MAHALLİN İSTİDADI ORANINDADIR

”RUH” ismiyle işaret edilen varlık, orijinal yapısı itibarıyle TEK’tir ve akla gelen her şeyin orijini ve aslıdır...
“RUH” kelimesi ise burada Ruh-u A’zâm’ın ilim yönünün zâhir oluşudur...
Esasen âlemde”TEK” bir”RUH” vardır ki, buna tasavvuf lisânı ile”RÛH-U A’ZÂM” denilir. Evrende var olan her şey bu”Rûh-u â’zâm”ın varığından meydana gelmiştir.
“Rûh-u â’zâm”, bugünkü ifade ile anlatmak gerekirse, varlığın özündeki “Kudret- İlim Boyutu”dur. Bu diğer ifâde ile Allah’ın ilk tecellisidir!
İlmi, şuuru itibariyle aldığı isim, “Akl-ı Evvel”`dir. Ki bu vasfa işaret için günümüzde “Kozmik bilinç” tâbiri kullanılmaktadır..
Her nesnenin yapısındaki “bilinç”, onun özünü oluşturan aslı ve orijini olan “RUH”ta mevcut olan “bilinç”ten ileri gelmektedir... Ancak onda ortaya çıkan bilinç, ortaya çıktığı mahallin kâbiliyet ve istidadı nisbetinde olmaktadır. 


KİŞİ, 
KÂBİLİYET VE İSTİDAT DENİLEN
KOLAYLAŞTIRILMA MEKANİZMASI İLE MÂNEVİ
SURETE BÜRÜNÜR VE NİHÂİ HEDEFİNE YÖNELİR!

Mutlak varlığın indinde, nihâî sûretler vardır! Bu nihâî sûretlerin oluşması ise, kendisinden izhâr olunan mânâlar terkibleriyle oluşur ki, bu mânâ terkibleri de yine kendi varlığıyladır..
Ancak burada sakın şu hataya düşmeyelim!
Bir düzenleyen, bir mutlak şuur, bir mutlak varlık kabul edip, onu bir yana koyup; O Zâtın, varlığın ötesinde de oluşmuş ikinci bir âlemi kesinlikle tasavvur etmeyelim! Böyle bir olay kesinlikle söz konusu değildir!
Sınırsız-sonsuz varlık olması itibariyle, kendi varlığının dışında bir şey olması asla söz konusu değildir. Hattâ, "kendi" kelimesini dahi târif sadedinde kullanmaktayız.. 
Esasen, "kendi veya kendisi" gibi kelimelerle dahi işaret edilemez!



HERKES, İSTİDADI MİKTARINCA RIZIKLANARAK
TEKÂMÜL EDER VE ASLINA YAKLAŞIR

 Bil ki, yaradan bütün mahlûkatını her an nice rızıkla rızıklandırmaktadır.
Önce zâhirde, birçok yiyecek ve içecekle maddeni rızıklandırmaktadır, bu bir...
Sonra, ilimle bilincini rızıklandırmaktadır, bu da iki.
Daha sonra, her an yeni bir tecellî ile cesedinde ve mânânda tecellî etmektedir, bu da üç!
Bu daha derinleştikçe gider, ama şimdilik, biz bu kadar ile yetinelim; bu üç mânâ kâfi bize!
Bu rızık, her mahlûkatın fıtratına en uygun bir tarzda onu bulmaktadır. Şüphesiz ki bu rızık ile o mahlûkat, her an bir nebze daha tekâmül eder ve aslına yaklaşır!
Bu rızık umumi ise de, herkes ancak kâbiliyeti ve istidadı miktarınca alır. Kabı büyük olan elbette daha fazla rızık almış olur. Tabiî ki bu kişinin vüs’atincedir.
“DİLEDİĞİNE HESAPSIZ RIZIK VERİR.” (2-212)
Âyetinde bu incelik vardır.
Efendimiz yağmurun yağdığı üç çeşit topraktan bahsetmişti. Yağmur, yağarken, hiçbir şeyi diğerinden ayırmaksızın, hepsine eşit şekilde yağar! 
Eğer bu yağmur kayaların üstüne rast gelirse üstünden akıp gider, çünkü kaya ve taşların istidadı suyu emmek değil, üstünden akıtmaktır. 
Bazı topraklar da vardır ki, suyu muhafaza eder - havuz, kuyu gibi de halk onunla faydalanır, kendileri içerler, hayvanlarını sularlar, ekinlerinin sulanmasında yararlanırlar. 
Bazen de verimli bir toprağa yağar ki, bu toprak suyu emer ve onunla nice nebatın yetişmesine vesile olur.
İnsanlarda fıtratlarına göre çeşit çeşittir. 
Kimi hikmetten, yaradanın uyarılarından anlamaz, dinlemez! 
Kimi onlardan yararlanır; ama ancak kendisini kurtarabilir, başkasına faydası olmaz! 
Kimi de onlardan kendisi faydalandığı gibi, pek çok insanı dahi faydalandırır.
Öyle ise kendini şöyle bir kontrol et bakalım, bunlardan hangisine daha ziyade benziyorsun?


ESMÂ ZİKRİ 
VE HALİFELİK İSTİDADI

İSTİDAT VE KABİLİYET,
İLAHİ GÜÇ TARAFINDAN TESBİT OLUNUR

Kaderi, biz iki mânâda inceleyeceğiz... 
Bir, istidadın oluşması; bir, kabiliyetin oluşması istidat da kaderdir, kâbiliyette kaderdir. Fakat o istidat ve kabiliyetin, kader olmasına karşılık; hakkında takdir biçilen varlık da, ilahî isimlerden meydana gelmesi hasebiyle ve o ilâhî isimlerin kuvvetlerinin kendisinde varolması sebebiyle; orada belli bir iş yapabilme, belli bir gücü ortaya çıkarabilme gücü de söz konusudur!.
İstidadın ve kâbiliyetin, ilâhi güç tarafından tesbiti “kader”; buna mukabil, o mahalde, o birim adını verdiğimiz nesnede varlık, ilâhî isimlerin terkibi olması hasebiyle mevcut olan irade de "irade-i cüz" diye adlandırılmıştır!. Yani "irâde-i cüz" kelimesiyle kastedilen mânâ, o mahalde mevcut olan ilâhi isimlerin varlığıdır!.

Âlemlerin Rabbı olan Allah yarattığı âlemlerde Zâtı ile mevcuttur!
Bu âlemlerde, her zerrede, kendinden gayrı bir varlık olmadığı gibi; kendi mânâlarını da gene kendisi seyretmededir.
 Öyleyse ”yaratma” dediğimiz olay, mânâların fiiller mertebesinde âşikâre çıkışıdır!. Fiiller mertebesinde âşikâre çıkan her bir fiil yaratılmıştır!.
Yaratılmış çeşitli isimler alır.. İnsan, maden, hayvan vs. .Ve bunlar, bütün yaratılmışlıklarına karşılık, varlıklarını tümüyle Hak’tan alırlar. Hak’kın varlığı ile kâimdirler.
Hakk’ın varlığı ile kâim olmaları, kendilerinde “Kayyum” isminin mânâsının mevcut olmasındandır!
Her biri, kendi yönünde ne yapması gerektiğini bilir!. Çünkü, ”Alim” ismi de kendilerinde mevcuttur!.
Ancak bu isimlerin o fiil mahallinde âşikâre çıkmaları, o mahallin “kâbiliyet ve istidadına” yani bu mânâları âşikâre çıkarmada pay alışına; hisse alışına göredir!.
Her bir mânâ neyi gerektiriyorsa o mânanın gerektirdiği fiil oradan âşikâre çıkar. Bu fiillin ortaya çıkması da Allah’ın dilemesinden başka bir şey değildir!.




İNSANIN VARLIĞINI MEYDANA GETİREN
GÜÇ(Rabbi), "ALLAH İSİMLERİ"NİN İŞARET
ETTİĞİ İLÂHİ GÜÇTÜR

İNSAN, gerçeği itibariyle bir İSİMLER TERKİBİDİR!.
Her insanda, Allah ismiyle toplu olarak işaret edilen isimlerin tümü, yani bildiğimiz ve bilemediğimiz pek çok Allah ismi bir terkip oluşturur. İşte bu terkibe, biz “insan” deriz!. Allah, bu esmâ terkibine “insan” adını takmıştır.
İnsanın Rabbî, kendi varlığını meydana getiren bu “Allah” isimlerinin işaret ettiği ilâhî güçtür!.
Her insanın yapısının bir diğerinden farklı olması, her birinin terkibindeki “Allah” isimlerinin farklı güçlerde olmasındandır.


İSTİDADIN KAPSAMI
· “B”i-iznillah
· "Öz"ündeki açılım (isimler bileşimi) müsaadesi 
· Allah'ın, hakikatin olan Esmâ'sının(Varlığını meydana getiren esmâ bileşiminin) elvermesi bileşiminin) elvermesi








TETİKLEME SİSTEMİ
"İsimlerin özelliklerinin ilgili ismin özelliğini tetiklemesi mekanizması"

“Kelime”nin frekansı vardır ama “Kelimeler”, frekanslar esas alarak düzenlenmiştir
RASÛLULLAHLAR tarafından!.

Bu isimlerin işaret ettiği özellikler her noktada tümüyle mevcuttur eksiksiz! Ne var ki, açığa çıkması dilenen özelliğe göre, kimileri kimilerine baskın hâle gelerek, tıpkı ekolayzırda yükselen kanalların öne geçmesi gibi, diğerlerinin önüne geçerek oluşumu meydana getirmektedir. Ayrıca belli isimlerin işaret ettiği belli özellikler, doğal olarak, otomatik olarak ilgili diğer isimlerin oluşumlarını tetikleyerek, akışı-oluşumu, "yeni şe'n"i meydana getirmektedirler. İşte bu olay, "Sünnetullah" diye tanımlanan, evrensel Allâh kanunlarının -ya da basîreti kısıtlı olanların deyişiyle doğa kanunlarının- işleyiş mekanizmasını anlatmaktadır. Bu husus tahmin ve hayal edilemeyecek kadar azametli bir olaydır; ezelden ebede, tüm boyutlarıyla ve algılanan tüm birimleriyle her şey, bu sistem içinde varlığını sürdürür! Evrensel boyutta veya insanın dünyasında, bilincinden açığa çıkan düşünceler dâhil, tüm fiiller bu sisteme göre oluşur. Buna kısaca "İsimlerin özelliklerinin ilgili ismin özelliğini tetiklemesi mekanizması" diyebiliriz. Yukarıda uyardığım üzere, bu isimlerin özelliklerinin açığa çıkış ortamı olarak, -gerçekte TEK'il- bilebildiğiniz tüm evrenselliği düşünün. O evrensellik içinde algılayanın algıladığı her ortama ya da boyuta veya açığa çıkan birime göre, söz ettiğim "tetikleme" olayı geçerlidir! Bu sisteme göre de -neyin neyi meydana getireceği bilinmesi nedeniyle- ezelden ebede ne olup bitecekse "Allâh ilminde" mevcuttur! Bakara Sûresi sonundaki (Bakara: 284) "...Bilinçlerinizde (düşündüğünüz) ne varsa, açıklasanız da gizleseniz de, Allâh varlığınızdaki Hasîb ismi özelliğiyle size onun sonuçlarını yaşatır..." uyarısı; Zelzele Sûresi'ndeki (Zilzâl: 7) "Kim zerre kadar hayır yaparsa, sonucuna erişir" ve de "Hasîb" isminin işaret ettiği özellik, hep bu "tetikleme" mekanizmasını bize anlatmak içindir ki, açığa çıkan bir fiil veya düşüncenin sonucunun yaşanmaması mümkün değildir. İşte bu yüzdendir ki, geçmişimizde düşündüğümüz ya da ortaya koyduğumuz şükür ya da nankörlük bâbında her fiil mutlaka sonucunu yaşatmıştır veya yaşatacaktır! Bu konu üzerinde derin düşünülürse çok kapı açar ve çok sırlar fark edilir. "Kader sırrı" olarak bahsedilen konu dahi bu mekanizma ile ilgilidir!


KİM NE KADAR ESMÂ ZİKRİ YAPARSA,
O ZİKRİN İŞARET ETTİĞİ ÖZELLİK İSTİKAMETİNDE
VE O KİŞİNİN İSTİDAT VE KÂBİLİYETİ KADARIYLA AÇILIM OLUR

İslâm’daki ”zikir”kelimeleri olan Allah’ın isimleri, esas olarak varlıkta yürürlükte olan mânâlardır ve beyinde de bu mânâları ortaya çıkartıcı devreler zaten kozmik plandan düzenlenmiştir. Siz bu kelimeleri tekrarlayarak, beyninizin kozmik plana göre bir tür frekans ayarlarını yaparsınız ve evrensel mânâlar ile iletişim içine girersiniz! Meleklerle görüşmeye başlarsınız!
 İslâm’daki ”Allah isimleriyle”zikir, sizde Allah’a yaklaşma ve O’ndaki sayısız özellikler ile bezenme hali oluştururken; bunun dışındaki kelime tekrarlarının beyninizde oluşturacağı hassasiyet - alıcılık sadece”cin”lerle bağlantı kurmanıza sebebiyet verir. Bu da neticede onların sayısız şekillerde sizi aldatmalarına ve sizin de hiç farkında olmadan onların hükmü altına girmenize yol açar.
Öyle ise her hâli ilâhî mânâları zâhire çıkarmak suretiyle zikirde olan varlıklar ile oluşturulan bağlantılar o zikrin bize yansımasına yol açacaktır. Ki bu da canlılar olan yıldızlarla oluşur.
Siz hangi ismin mânâsına dönük olarak ”zikir”yaparsanız; yâni, Allah'ın ”esmâi hüsnâsı” tâbiriyle işaret edilen Allah'ın hangi ismini tekrar ederseniz, beyninizde o mânâ yönünden bir kapasite genişlemesi sözkonusu olur. 
Beyindeki her tekrar, beynin kullanılır kapasitesinin o istikamette genişlemesine yol açar.. 
Esmâ tekrarı ise, tekrar edilen Esmâ’nın anlamı kapsamında meydana gelir.

Şimdi siz; “ALLAH” ismini zikrettiğiniz zaman; bu ismin zikrinden doğan güç, terkibinizdeki bütün isimleri eşit oranda güçlendirir... Bunun da neticesinde tüm özellikleriniz aynı seviyede gelişir.
“ALLAH İSİMLERİ” zikri ise, yapınızı meydana getiren isimler terkibi içinde, belirli isimlerin mânâlarını güçlendirmeye yöneliktir.
Meselâ, “ALLAH”ın “İRADE” sıfatının adı olan “MÜRÎD” ismini zikrettiğiniz zaman; terkibinizdeki bu ismin mânâsı güçlenir; beyninizdeki “İRADE” fonksiyonu daha kapsamlı olarak faaliyete geçer ve eskiden iradeniz zayıf olduğu için başaramadığınız bir çok şeyi rahatlıkla başarabilirsiniz.
Ya da “HAKÎM” ismini zikretmeniz, sizin bir süre sonra, her şeyin hikmetini, sebebini, neyin niçin olduğunu anlamanıza yol açar. Eskiden bağlantısız sandığınız, gereksiz olduğunu düşündüğünüz pek çok şeyin aslında bir sistem içinde birbiriyle bağlantılı olarak yer aldığını idrâk edersiniz.
Yani, “ALLAH” ismi zikri; fizikteki bileşik kaplar sistemindeki gibi, bütün isimleri eşit oranda yükseltirken; “İSİMLER” zikri ise sadece kendi cinsinden olan terkibinizdeki mânâyı güçlendirir. Ve bu yüzden de kişide çok kısa sürede önemli gelişmeleri farkedilir hâle getirir.
İşte bu sebepledir ki, biz, kendinde kısa süre içinde gelişme görmeyi arzu edenlere, “İSİMLER” zikri tavsiye ederiz.

Bizim tavsiye ettiğimiz zikirlerin, herhangi bir tarikat zikri ile alâkası asla yoktur!.
Tarikatsız ya da hangi tarikattan olursa olsun; kişi bu zikirleri yaptığı zaman, birkaç ay içerisinde neticelerini görmeye başlar!.

“MÜ'MİN” ismine gelince… 
Bu isim kişinin “İMAN NURU”na kavuşmasına vesile olur. 
“İMAN NURU” ne demektir?.
İnsan, tüm ömrünü şartlanma yollu, şartlanmaların kendi bünyesinde oluşturduğu mantık düzenine göre geçirir. Ve bu şartlanmalarının oluşturduğu mantığının kabul edemediği şeyleri de bir türlü özümleyemez ve reddeder. 
İşte “iman nûru” bir kişide oluştu mu, artık o kişi mantığına ters düşeni reddetmeyi bırakarak, o şeyin olabilirliğini araştırmaya başlar. Zihin kapasitesinin ötesinde bir şeyler olabileceğini düşünebilir. “Her şey benim bildiğimden ibarettir, en büyük benim, benim bilmediğim olamaz, mantığımın kabul etmediği şey yoktur” izansızlığından kurtulup, yeniye, ileriye, algılayamadığına açık bir hâle gelir.
İşte bu algılayamadığını inkâr etmeyip, olabilirliğini düşünme ve inanma hâlini “İMAN NURU” diye tanımlarız.
İnsanı sürekli yeniye, ileriye, bilmediklerine, algılayamadıklarına açık bir hâle getiren özellik “İMAN NURU”dur!.

“FETTAH” isminin zikri, insanda açılımlar yapar!. Hem zahîri problemlerin çözümlenmesi yönünden, hem de BATINÎ kapanıklıkların açılması fetholması cihetinden!
“KUDDUS” isminin zikri, insanın tabiatından, benliğinden kurtulması yönünden çok faydalıdır. İnsan, şartlanmaları ve doğası gereği olarak, kendini içinde yaşamakta olduğu fizik beden zanneder!.
Tıpkı, 65 model şevrole otomobilin direksiyonunda oturup da, kendini otomobil sanan sürücü gibi!. Sorarsınız, kimsin sen; der, 65 model şevroleyim!. Bir türlü aklı almaz, kendisinin otomobilden ayrı bir varlık olduğunu ve bir süre sonra arabadan çıkıp gidebileceğini!.
İşte aynaya bakıp, ben bu bedenim diye düşünen kişiler de, şayet farkedemiyorsa bir süre sonra bu bedeni terkedip yaşamına değişik bir boyutta o boyuta özgü bir bedenle devam edeceğini. durum biraz vahîm demektir!.
İşte “KUDDUS” ismi, insanın aslının kudsî bir varlık olduğunu, madde ve ruh ötesi bir bilinç varlık olduğunu farketmesine yarayan isimdir.
“REŞÎD” ismi insanda “RÜŞD” hâlinin oluşmasını sağlar.
Fizik bedende “rüşd” bir tanımlamaya göre, “bülûğ” ile başlar; çünkü o zaman cinsiyet hormonları faaliyete geçerek zihinsel fonksiyonlarda “aklı” güçlendirir; ve aynı zamanda da cinsiyet hormonları beynin biokimyasını etkileyerek, “günah” dediğimiz “negatif yüklü mikrodalga enerji”nin ruha yâni mikrodalga bedene yüklenmesini sağlar. Bir diğer tanımlamaya göre de, sebebi her ne hikmetse, 18 yaşında başlar!.
Olgunluğun tabanı, insanın ölümötesi yaşam olabileceği ihtimalini düşünerek, hayatına ona göre yön vermesi, bu konuda araştırmalar yapmasıyla başlar!.
İşte “REŞÎD” ismi bu en alt sınırdan başlayıp, “İlâhî sıfatlarla tahakkuk etme” hâli olan “FETİH” hâline kadar devam eder. Ondan sonra bir başka şekilde hükmünü icrâ eder.
“HAKÎM” ismine gelince. İnkârın daima kökeninde, idrâk edememe vardır!. Sebebi hikmetini bilemediğin, anlıyamadığın şeyi inkâr edersin. Oysa, bilsen o şeyin neden öyle olduğunu, neyin neyi nasıl meydana getirdiğini, ne yapılırsa, nasıl neyi meydana getireceğini, bütün değerlendirmen bir anda değişiverir!.
İşte bu isim, kişide oluşların hikmetine erme kapasitesini genişleten, her şeyin ne sebeple oluştuğunu, neye yönelik olarak konduğunu farkettiren isimdir.
“HALÎM” ismi insanda, öncelikle hoşgörü ve yumuşaklık, sâkinlik ve fevrî çıkışları kesme özellikleriyle tesirini gösterir.
Kişinin mânevîyatta gelişmesi için önce hoşgörülü olması ve fevrî, aşırı ve zamansız çıkışlarını kontrol altına almış olması gerekir!.
Çünkü bu tür çıkışlar insanın hem zâhir dünyasını mahveder, sinirli, stresli, bunalımlı bir yaşama çevirir. Hem de bâtın âlemini mahveder, Allah'la arasına sanki ziftten-katrandan bir perde çeker!.
“HALÎM” ismi işte insanın hem zâhir hem de bâtın dünyasını düzene sokan isimdir. Kişinin olgunlukla hoşgörüyle karşısındakine açık olmasını sağlar ki bu da onun yeni yeni şeyleri farketmesine vesile olur. Sinirlilik, stres, fevrî davranışlar bu zikre devamla çok kısa sürede kontrol altına alınır. İleri aşamada fâilin Hak olduğunu görmeye yol açarak, müşahedeye imkân sağlar.
“VEDÛD” ismi kişide muhabbet duygusunu geliştirir. Tüm varlığa karşı sevgiyle yaklaşır. Her yerde ve şeyde Allah'ı hissedip sevmeye başlar. Dünyası sevgi olur.
“NÛR” ismi insanın idrâk gücünü, kapasitesini artıran bir isimdir. Kişinin hem ruh gücünün artması, hem de idrâk gücünün gelişmesi hep bu ismin neticesidir.
“BÂİS” ismi dar mânâda yeni bir bedenle varoluş gibi anlaşılır. Ve işin gerçeğini bilmeyenler tarafından da zannedilir ki, -şimdi ölücez yok olucaz; sonra kıyâmette mahşerde Allah bizi -BÂ'S- edecek yeniden yaratılacağız!!! Bütünüyle İslâm öğretisi dışındaki yanlış bâtıl ilkel bir bilgidir!.
“BÂİS” ismi her an geçerlidir ve eseri her an görülen bir isimdir. Bâ's olayı da her an cereyan etmektedir. Ölüm meydana geldiği anda, kişi fizik bedenden kopar, biolojik bedenle bağlantısı kesilir ve hemen o anda mikrodalga bedenle “Bâ's” olarak yaşamına kesintisiz bir şekilde devam eder. 
İşte bu -Bâis- ismi zikri hem olayın kavranılmasını kolaylaştırır hem de, her anki bâ's oluşumuzda, yâni her an yeni bir bedenle varoluşumuzda bize çok daha gelişmiş özellikler getirir

 “RAHMAN” ismi hem ilâhî rahmete nâil olmamızı sağlar, hem de gazâb anlamı taşıyan fiîllerden korunmamızı temin eder. Çünkü gazâb, şiddet ateşini kesen Rahman’ın rahmetidir. İleri mertebelerdeki zevâtta bu ismin çok daha değişik neticeleri vardır ki, onlara bu kitapta girmek istemiyorum.

Şunu kesinlikle belirtelim ki... 
“Allah” adıyla işaret edilen, asla, dışarıda ötelerde bir yerde olup, fizik beden ya da ruh ile yanına gidilecek bir varlık olmayıp; kendi özünde hissedilmesi zorunlu olan, sonra da her zerre de varlığı algılanabilen sonsuz-sınırsız “TEK”tir!. Bu anlayışa uymayan bütün fikirler, şeytânî vasıflı CİNLERİN vesveseleridir!.
Allah'ı bilmek, bulmak ve O'nunla olmak için tek bir tarikat vardır, tek bir yol vardır; o yol da Efendimiz Rasûlullah sallalâhu aleyhi ve sellemin yoludur!.
Kur'ân-ı Kerîm ve Rasûlullah öğretisine dayanmayan; bu öğreti dışında kalan her fikir, kesin olarak neticede insanın gerçekten sapmasına yolaçar!.
Bu yüzden deriz ki...
Şayet bu zikirleri yaparsanız, kesinlikle ilim yolundan ayrılmayınız!. Âyet ve Hadîslere ters düşen fikirlere itibar etmeyiniz!. Farz kılınanları ne gerekçe ile olursa olsun asla terketmeyiniz!. Artık, kendinizin evliyâ, şeyh, mehdî olduğu yolunda, içinize gelen fikirlere asla itibar etmeyiniz.
Çünkü, CİNLER, en büyük oyunlarını, hassasiyet kazanmış, alıcıları güçlenmiş olan beyin sahiplerine oynayıp, kendilerini bir şey zannettirerek yoldan çıkartırlar!.
Kesinlikle bilelim ki...
ALLAH KULU olmaktan daha üstün bir derece asla yoktur!.
Biz bütün çalışmalarımızla bu dereceyi, bu yakınlığı niyâz edelim.

Bu arada tavsiye etmekte olduğumuz isimlerle ilgili olarak biraz bilgi vermek istiyorum. Ki, ne yaptığının bilincine ermek isteyenlere yararlı olur umarım!.
Önce ilk tavsiyem olan “MÜRÎD” isminden sözedeyim.
“MÜRÎD” ismi, “ALLAH” adıyla işaret olunanın “İRADE” sıfatının adıdır!. 
Bizim tüm boyutları ile varlığımız, önce Allah'ın sıfatlarıyla meydana gelmiştir!. 
Hayat, sıfatıyla, hayatımız; bedenlerimiz içinde bulunduğu boyuta göre “BÂİS” ismi hükmünce yeni özelliklerle yeni yapıyla meydana gelse dahi; sonsuza dek devam edecektir.
“ALÎM” ismi gereğince bir bilincimiz ve ilmimiz mevcûttur. 
“MÜRÎD” ismi sonucu olarak “ALLAH'IN İRADE SIFATI” bizden ortaya çıkar ve “İRADE” sahibi olarak algılanırız. 
“SEMİ” sıfatıyla algılayıcılık kazanır, “BASÎR” sıfatıyla görür idrâk ederiz. 
“KELÂM” sıfatı bize “İFADE” yeteneği kazandırır ve bütün bunlar hep “KUDRET” sıfatının bizden ortaya çıkışı dolayısıyladır ki, bütün bunları yapacak “KUDRET” bizde görev yapar!.
“MÜRÎD” ismi, bildiğimiz kadarıyla ilk defa olarak bize açılmış, bir “sır”dır!. Bizden evvel, hiç kimse bu ismin zikrini yapmamış ve başkalarına da tavsiye etmemiştir. Hattâ din ve tasavvufla uğraşan pek çok kişi, bu ismin varlığını bile bilmez; çünkü kitaplarda daima diğer sıfatların isimleri yazılır da; “İRADE” sıfatının ismi yazılmaz!. Muhakkak ki bu da Allah'ın bir hikmeti sonucudur.
“MÜRÎD” ismi, yaptığımız çeşitli çalışmalar sonucu olarak müşahede ettik ki, insanda en süratli gelişmeyi sağlayan bir güce sahip!.
Hemen hepimiz, pek çok şeyi biliriz de, bir türlü bu bildiklerimizi uygulamaya koyamayız. Bunun da gerçekte tek bir sebebi vardır; İRADE ZAYIFLIĞI!.
İşte bu irade zayıflığının çaresi, anladığımız kadarıyla “MÜRÎD” isminin zikredilmesidir. Bu ismin zikredilmesi sonucu, kişinin ilgi duyduğu konuya karşı iradesi güçlenmeye başlıyor ve eskiden bilip de tatbik edemediği pek çok şeyi kolaylıkla tatbik edebilir hâle geliyor. 
Meselâ içkiyi bırakamıyor; TASAVVUF EHLİNE KESİNLİKLE YASAK OLAN SİGARAYI BIRAKAMIYOR; veya istediği gibi ibadet edemiyor; yahût kendini ilme verip kararlı bir biçimde ilim çalışamıyor; işte bu durumda bu zikir, kişinin irâde gücünü arttırdığı için, kolaylıkla bunları başarabiliyor.
Ancak bu isimden bahsederken, şunu da kesinlikle belirteyim. Nasıl ilâçların belirli dozajları varsa, “İSİMLER” zikrinde de belirli rakkamların üstüne kesinlikle çıkılmamalıdır.
“İSİMLER” zikri insan bünyesinde, beyninde, sürekli takviye yapar!.
Nasıl, Diabet yâni şeker hastalığında, şekeri tüketmek için ensülin yeteri kadar verilmediği için dışardan takviye alınırsa; terkedildiği zaman bünye derhal kendi orijinini yaşarsa. Aynı şekilde, Zikre devam edildikçe de, mânâsı ister bilinsin ister bilinmesin; inanılsın inanılmasın, hükmünü icrâ eder. Tecrübelerimize göre, zikir bırakıldıktan sonra onbeş gün içinde bünye eski normal hâline döner!.

Burada kesinlikle anlamamız gereken bir husus da şudur;
Siz asla ötedeki, yukarıdaki bir TANRI'yı zikretmiyorsunuz!. 
Siz, varlığınızın her zerresinde tüm varlığıyla mevcût olan SONSUZ-SINIRSIZ ALLAH'ın bazı sıfat ve isimlerinin sizde açığa çıkmasını, sağlama yolunda bir çalışma yapıyorsunuz. Ve ancak algılayabildiğiniz nisbette, gerek kendinizde ve gerekse çevrenizde, Allah'ı tanıyabilirsiniz!.
İşte bu sebeplerden dolayıdır ki, “MÜRÎD” ismi, bize göre, kişinin ALLAH'I tanımasında en süratli yoldur. Ancak bu tanıyışı Allah'tan “hazmı ile” talep etmek gerekir. Zîra, “hazımsızlık” insanın başına olmadık işler açar!.








İSTİDAT VE DUA İLİŞKİSİ

İSTİDAT(Ve Fıtratın) EL VERDİĞİ DUAYA 
MUTLAKA İCABET OLUNUR!

(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?..

(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!...





HALİFELİK İSTİDADI ÖMRÜNÜ İSRAF EDEN
· Esmâ'sını açığa çıkarmanın bilinciyle yaşama istidadının gereğini(“Allah Ahdi”ni), dünyaya geldikten sonra yerine getirmeyen…
· Allah’ın birleştirilmesini emrettiğini (bilinçteki Esmâ hakikati müşahedesini) kesen…
· Arzda (bedensel yaşam boyutunda) fesat çıkaran (bedensel arzular peşinde ömür tüketen)
· Bedensel arzular peşinde ömür tüketen…
· “Allah zikri”nden(Hatırlatılan Hakikatinden) yüz çeviren…
· Rabbinin hakikatindeki delillerine iman etmemiş kimse…
· Deliller kendine geldikten sonra onları değerlendirmeyi unutan…
· Unutup hatırlamadıklarından mahrum kalan…
· Kıyamet sürecinde kör olarak haşredilen…
· Kendisi için (beden-bilinç kayıtlarıyla) çok sınırlı yaşam alanı olan…
· Hüsrana uğrayanların ta kendileri…

"Kim zikrimden (hatırlattığım hakikatinden) yüz çevirir ise, muhakkak ki onun için (beden-bilinç kayıtlarıyla) çok sınırlı yaşam alanı vardır ve onu kıyamet sürecinde kör olarak haşrederiz."
 (O vakit) dedi ki: "Rabbim, niçin beni kör olarak haşrettin, (dünyadayken) gözlerim görüyordu?"
 (Rabbi) dedi ki: "İşte böyle... Delillerimiz sana geldi de sen onları (değerlendirmeyi) unuttun. Bunun sonucu olarak bu süreçte unutulursun (mahrum kalırsın unutup hatırlamadıklarından)!"
 (Halifelik istidadını açığa çıkarıcı ömrünü) israf etmiş ve Rabbinin hakikatindeki delillerine iman etmemiş kimse, sonuçlarını böylece yaşar! Gelecek azabı ise daha şiddetli ve daha kalıcıdır. (Tâ Hâ/124-127)

Allah kesinlikle bir sivrisinek kanadı veya ondan da ufak bir şeyi misal vermekten kaçınmaz. İmanın gereğini yaşayanlar bunun Rablerinden kaynaklanan bir Hak olduğunu bilirler. Bu gerçeği inkâr edenler ise, (misalî anlatımları değerlendirmeyip) "Acaba bununla ne demek istedi" derler. Bu anlatım çoğunun (fıtratlarının elvermemesinden dolayı) sapmasına yol açar. Allah, sâfiyetini yitirmişlerden başkasını saptırmaz!
Onlar, Allah ahdini (Esmâ'sını açığa çıkarmanın bilinciyle yaşama istidadının gereğini) dünyaya geldikten sonra yerine getirmezler. Birleştirilmesini emrettiğini (bilinçteki Esmâ hakikati müşahedesini) keserler ve arzda (bedensel yaşam boyutunda) fesat çıkarırlar (bedensel arzular peşinde ömür tüketirler). İşte bunlar hüsrana uğrayanların ta kendileridir.
Nasıl da varlığınızın hakikatinin Allah Esmâ'sı (B işareti kapsamında) olduğunu (ve gerçekte, vehmettiğiniz benliğinizin var olmadığını) inkâr ediyorsunuz? Ölüydünüz (hakikatinizin ne olduğunu bilmeden yaşıyordunuz), O sizi diriltti (inzâl ettiği ilimle size hayat verdi); sizi yine öldürecek (kendini sırf bedenmiş gibi kabul hâlinden), yine diriltecek (kendini beden sanma hâlinden arınarak bilinç boyutu hâliyle yaşam)... Nihayet sonunda hakikatinizi göreceksiniz!
"HÛ" (O işaretini boyutsal derinlikli düşünmek gerekir) yarattı sizin için arzda olanların (bedeninizdeki özelliklerin) tümünü; sonra da şuur boyutunuza yönelip onu yedi kat (yedi idrak-Nefs mertebesi) olarak düzenledi. O her şeyi bizâtihi kendinden yarattığı içindir ki her şeyi bilendir. (Bakara/26-29)

Eğer Allah onlarda bir hayır (değerlendirecek istidat) olduğunu bilseydi, elbette onlara işittirirdi... Şayet onlara (bu şartlar altında, algılayamadıkları için) işittirmiş olsaydı (bile) onlar yüz çevirirlerdi! (Enfâl/23)


SİZİ,
“HALİFELİK İSTİDADI“ ÜZERE “TEK BİR NEF”STEN (“İnsan şuuru”ndan)

 YARATAN RABBİNİZDEN KORUNUN!
Ey insanlar, sizi tek bir nefsten (insan şuurundan) yaratan ve ondan da kendi eşini (beden) halk eden ve ikisinden pek çok erkek ve kadın üretip (Dünya'ya) yayan Rabbinizden korunun! Korunun O Allah'tan ki, siz O'nun hürmetine (kişinin hakikatinin Esmâ olması sebebiyle hakikatte Allah'tan) ve de Rahimlerin hatırına (Esmâ mertebesinin oluşturduğu insanî hakikat dolayısıyla) birbirinizden istersiniz. Çünkü Allah, Esmâ'sıyla sizi her an kontrolünde tutandır (Rakîb'dir). (Nisâ/1)
 



İNS VE CİNN’İN İSTİDADI

İNS (türü-insan denmiyor) VE CİNN
KURÂN'IN BENZERİNİ GETİREMEZLER!

De ki: "Herkes yaratılış programı (fıtratı-şâkılesi) doğrultusunda fiiller ortaya koyar! İşte bu yüzden (Fâtır'ınız olan) Rabbiniz yol itibarıyla kimin hakikat yolunda olduğunu en iyi bilendir!"
 (Yahudiler) sana Ruh'tan soruyorlar... De ki: "Ruh, Rabbimin hükmündendir. İlimden size (yani Yahudilere) pek az verilmiştir!"
Dilersek sana vahyettiğimizi elbette gideririz... Yaptığımıza karşı sana arka çıkacak bir vekîl bulamazsın...
Rabbinden olan bir Rahmet dışında! Muhakkak ki O'nun senin üzerine olan lütfu çok büyüktür!
De ki: "Andolsun, eğer İNS (türü-insan denmiyor) ve CİNN şu Kurân'ın benzerini getirmek üzere bir araya toplansalar, birbirlerine destek de olsalar, gene de onun benzerini getiremezler!" (Isrâ/84-88)


İSTİDRAC
· İman nuru olmayan kişide gözüken olağanüstü haller…
· Benlikten kaynaklanan, cin kökenli haller…

Tasavvuf ise, iman nuruna dayanan bir tarzdaki çalışmalar bütünüdür. 
Felsefe, daha önce de izah ettiğimiz gibi ise iman nurunu esas almaksızın, sırf akıl gücü ile yapılan çalışmalardır.
Bir kişi tasavvufa yani iman nurunu esas alan çalışmalara dayanmadan, kendindeki şartlanmaları ortadan kaldırabilr...
Şartlanmaları kaldırması, eğer iman nuruna dayanmıyorsa, tamamen beşeri zevk ve arzular istikametinde bir yaşam yolu oluşturur. 
Bunun neticesi; "zındık" denen, "ALLAH" kavramını inkar ederek; kendini bir birimsel yapı kabul edip, tümüyle bedene dönük zevk ve arzular peşinde, hiç bir korkusu kalmaksızın yaşamayı doğurur. 
Eğer ki; şartlanmalar perdesini kaldırmakla birlikte tabiat perdesini kaldırmışsa, ancak dikkat edelim bunu akıl yolu ile başarıyor; iman nuru yok!. O zaman bu kişide olağanüstü haller gözükebilir!. Onda gözüken bu olağanüstü haller, "istidraç" adını alır. 
 

KERÂMET VE MUCİZE,
ALLAH'TAN KAYNAKLANIR; 
KUVVETİNİ ULÛHİYETTEN ALIR İLMİNCE...
 
İSTİDRAC İSE BENLİKTEN KAYNAKLANIR; 
KİŞİNİN "BEN"İ KAPASİTESİNCE!

TANRI olmayan ALLAH’ın Rasûlüne hitabı gökten midir, özünden mi?
Hele hele....
Bu ZÂT’lara anlayışı kıtların, anlattıklarının derinliğini anlayamamaları dolayısıyla GÖSTERİLEN mucize, kerâmetler ile, istidraçların kimler tarafından onlara sunulduğuna gelirsek...
Demişler ki geçmişte...
“Peygamberliğini ispat için Allah (tanrı) onlara mucizeler bahşetmiştir, evliyasına da kerâmet... Kâfirler ise istidrac gösterir...”
Sirius yıldızındaki tanrı,yeryüzündeki postacısına özel ulakla güç postalamıyorsa, ALLAH RASÛL veya NEBİLERİNDEN nasıl açığa çıkıyordu acaba mucizeler?
Sirius yıldızındaki tanrı yollamıyorsa özel ulakla Allah VELİ’lerine ikramları, nasıl açığa çıkmakta ALLAH Velilerinde kerâmet?
Destekleyen bir TANRI yoksa Sirius yıldızından KÂFİRLERİ, nasıl açığa çıkıyor onlardan insanları âciz bırakan olaganüstü olaylar, kerâmet karşılığı olarak?
Ben de sizin misliniz olan bir beşerim; 
diyen en muhteşem insan, Allah Rasulü ve hatemen nebiyyin Muhammed Mustafa aleyhisselâm... Bizler gibi bir bedene sahip!.
Kerâmetleri hadsiz hesapsız Gavsı Azam Abdülkadir Geylâni, Ahmed Rufai ve niceleri; bizler gibi bir bedene sahip!.
El-kol, bacak beyin aynı da....
Tıpkı kâfirlerde olan el-kol, bacak, beyin gibi...
Farklı olan tek bir yanları var bugünkü bilimsel verilere göre....
BEYİN İŞLETİM SİSTEMLERİ!.
TANRI DEĞİL ALLAH ise...
Kaynak aynı kaynak...
Beşer aynı bedene sahip aynı beşer...
Ama birinden çıkana Rasül ya da Nebi ise, diyoruz mucize...
Diğerinden çıkana Veli ise, diyoruz, kerâmet...
Kâfirden çıkana ise diyoruz istidrac!.
Aynı kaynaktan gelen aynı su, musluğun aldığı isim yüzünden değişik isimle tanımlanıyor!.
Musluk olayı Allah’a bağlıyor; mucize, keramet diyoruz!.
Musluk olayı vehmettiği benliğine bağlıyor, istidrac diyoruz!.
Oysa açığa çıkış SİSTEMİ hepsinde aynı!. Beynin eseri!.
Hattâ bazen istidrac olarak nitelenenler cin kökenli iken; Mucize ve keramet ise Allah’a ait!.
Mucize veya kerâmet daima istidractan güçlüdür!. Niçin Hemen farkedelim...
İstidrac, benlikten kaynaklanır; kişinin beni kapasitesince...
Kerâmet ve mucize ise Allah’tan kaynaklanır kuvvetini Uluhiyetten alır ilmince...
Onun içindir ki, Allah’a iman etmiş olanın arzı geniştir... Ulûhiyet arzında ve semâsında seyreder!.
İstidracı ortaya koyan kâfirin arzı ise benliği kadardır; sonu ise cehennem!
ALLAH, KUR’ÂN‘IN RUHUYLA KİTABINI OKUmayı kolaylaştırsın hepimize…


İSTİĞFAR

· Sonsuz, sınırsız kuvvet, kudret, ilim içinde bir hiç olduğunu fark ediş...
· Sonsuz-sınırsız olan varlığın mânâlarını, sonsuz-sınırsız şekilde ortaya koymaktaki aczini yani yetersizliğini hissediş hâli... Sonsuz-sınırsız varlığın mânâlarını, "kulluğunun gereği olarak ortaya koymakta aciz"  olduğunu ve "O yüce Varlığın Âlemlerden Ganî"lik vasfını itiraf etme... (İnsan-ı Kâmil`in istiğfarı)
· Var oluş kemâlâtına yakışmayan fiîlinden (veya düşüncenden) dolayı bağışlama talebi...
· Kelime değil; bir hal... ( "Estağfirullah" demek değil; mânâsını bilerek ve hissederek hâlinden pişmanlık duyma ve üzülme...)
· Yanlış bir fiîli yapmaktan dolayı özür dileme...
· Günlük olaylar içinde, var oluş gayemizin hakkını şuûrlu bir biçimde edâ edememekten dolayı yapılan hatalı hareketlerin ardı sıra özür dileme...
· Hatalarını, cehâletini, Allah'ın  emrinde haddi aşmasını; lâtifeyle, ciddî olarak,  bilmeyerek veya kasten yaptığı yanlış hareketlerini itiraf edip bağışlanma dileme...
· Kalbinin örtülmesi neticesinde duyulan üzüntüden, içine girilen kapanıklıktan, zâtı ilâhî’nin müşahedesinden perdelenmekten dolayı özür dileme...
· Hakkı, hakkıyla müşahede edememenin getirdiği sıkıntı ile; bu durum hissedildikçe özür dileme...
· İnsanın yeryüzünde "HALİFETULLAH" olarak yaşaması gerekirken, bu kemâlâtı yaşamasını engelleyen davranışlar ortaya koyarak hayatını sürdürmesini  fark edip-o idrakla özür dilemesi... 
· Yeryüzünde Halife olarak zâhire çıkarıldığı için, hilafetinin bilinci içinde, yaptığını ÖTEDEKİNE mal etmeyip; öteye atmayıp; faili hakiki olarak kendindekini görmek... Ve yaptığını nefsinin hakikatine bağlayarak; yaptığı gerçeği örtme işi dolayısıyla; nefsinin hakkını yemiş olarak, kendisine zulümde bulunduğunu idrâk etme...(Bu idrâkın bize açılması, hissedilmesi ve yaşantımızda yer alması, Âdem’in istiğfarının bizim tarafımızdan paylaşılmasıdır)
· Bağışlanmadığı taktirde, "Halifelik" yüceliğine yakışmayan ilkel beşerî değerlendirmeler batağında boğulup gideceğini fark edip bu yüzden merhamet edilmesi ve var oluş kemâlinin gereğini yaşama yolunun kolaylaştırılmasını talep etme…
· Azîm olan Arşın Rabbi Allah'ı tenzih edip, rahmet ve merhametinin gerektirdiklerine ve her iyi olana mazhar kılması ve her günahtan selâmete çıkarmasını talep....
· İnsanın hakikatinin gereğini yaşayamaması; beşerîyetinin getirdiği düşüncelerle, duygularla, şartlanmalarla, tabiatının oluşturduğu güdüsel hareketlerle; ve şartlanmalardan ileri gelen değer yargılarıyla hayatı değerlendirmesi; ve bunun sonuçları olarak ortaya çıkan bütün fiîllerden dolayı özür dilemesi...
· Beşerî kusurların örtülerek, hakikat nurlarının "nefs"inde ortaya çıkmasını talep etmek...(İstiğfarda bağışlamanın "Allah" indinden talep edilmesi...)







”İSTİĞFAR”IN ANA GEREKÇESİ...
 
“HALİFETULLAH” KEMÂLÂTINI YAŞAMAYA 
ENGEL OLAN YAŞAM BİÇİMİ!

İnsanın yeryüzünde "HALİFETULLAH" olarak yaşaması gerekirken, bu kemâlâtı yaşamasını engelleyen davranışlar ortaya koyarak hayatını sürdürmesi, "istiğfar"ın ana gerekçesidir.
Yani, "istiğfar" eden kişinin bu istiğfarı yaparken âdeta şöyle düşünmesi icab etmektedir:
"-Yâ Rabbi, sen beni kendine "halife" olarak yeryüzünde yaşatıyorsun. Oysa ben şu davranışımla, senin "halifene" asla yakışmayacak bir hareket ortaya koydum. Ve bu yanlışımın da farkına vardım!. 
Lûtfen, varoluş kemâlâtıma yakışmayan bu fiîlimden (veya düşüncemden) dolayı beni bağışla… Eğer bağışlamazsan, ben "halifelik" yüceliğine yakışmayan ilkel beşerî değerlendirmeler batağında boğulur giderim... Bu yüzden bana merhamet et ve bana varoluş kemâlimin gereğini yaşama yolunu kolaylaştır"
İşte bu anlayış sonucu yapılan istiğfar elbette ki gayesine ulaşmış demektir. Sanıyorum, niçin istiğfar sorusunun cevabını böylece izah etmiş olduk. Şimdi gelelim neden istiğfar bölümüne. Yani nelerden dolayı istiğfar.


“İSTİĞFAR”, BİR HÂLİN ADIDIR...

(Soru:istiğfarla, tövbeyle sıfırlanamıyor mu? Böyle bir imkan yok mu?)
İnsan istiğfarla tövbeyle tam bir sıfırlanmaya girmez. Çünkü “estağfirullah” demekle, “tövbe” demekle kişi tövbe etmiş olmaz. 
İstiğfar, estağfirullah demek değildir….
(Soru:karşında Hakk’ı görürsen o zaman var mı böyle bir imkân?)
Onu görenler düşünsün!
İstiğfar, belli bir şey için yapılır. Genel istiğfar yapılmaz!. 
“Bütün geçmiş hayatıma estağfirullah” denmez! 
İstiğfar, kelime değil; bir haldir. Yani bir yanlış iş yaparsın, daha sonra yaptığın yanlış işi fark edersin.. 
“Ya ben bu işi yanlış yaptım bu benim yaptığım iş yanlış…” diye düşünürsün.. ve pişman olursun… 
İşte bunun adı, “istiğfar”dır.. Yani bir hâlin adıdır istiğfar.. Yoksa Dinimizde, al eline “estağfirullah estağfirullah estağfirullah”, “ESTAĞFİRULLAH” demiş olmazsın, 100 defa da desen.. 
“Estağfirullah” diyebilmen için idrakla, bunu hal ile diyebilmen için önce o yaptığın şeyin yanlış olduğunu idrak edip bundan pişmanlık duymak gerekir. 
Bak ne diyor, hadiste Rasûllullah;
“Tövbe, pişmanlıktır!” diyor. Pişmanlık duymadan sen zaten tövbe etmiş olmazsın.






“ESTAĞFİRULLAH” SÖZCÜĞÜ
ASLA TEFEKKÜRSÜZ SÖYLENMEMESİ GEREKEN 
BİR İFADEDİR

Burada çok önemli olan ve kesinlikle idrâk icap eden bir hususa değinmeden geçmeyeceğim.
"Estağfirullah" yani "özür diliyorum Allahım" sözcüğü asla, tefekkürsüz söylenmemesi gereken bir ifâdedir, aksi takdirde sanki muhatap hafife alınıyormuş anlamı çıkar.
Bugün çeşitli tarikatlarda verilen "şu kadar istiğfar çek", târifi tamamıyla bilinçsizce ve yanlış bir şekilde uygulanmak tadır. Her ne kadar bu "çekiş" dolayısıyla ruha yüklenecek bir enerji sözkonusu ise de; kesinlikle istenilen amaç doğrultusunda bir çalışma değildir bu!. Ancak tesbihi verenin bilinçsizliğinden, taklid ehli olmasından doğan bu durumun elbette ki kurbanı da "estağfirullah çeken" olmaktadır.


LÂF OLSUN DİYE DEĞİL,
YAPTIĞIMIZ YANLIŞLARI DÜŞÜNEREK
 İSTİĞFAR ETMELİYİZ

Her yerde ve her zerrede zâtı, vasıfları, isimlerinin özellikleri ile mevcût olan Allahû Teâlâ; dilemiştir ki, O'nu hem kendi özümüzde hem de tüm mevcûdatta müşahede edelim. 
Bunun içindir ki, 
"Nefsinizde mevcut, idrâk edemiyor musunuz?" 
ve 
"Başını ne yana çevirirsen çevir Allah'ın vechini görürsün" 
işaretleri verilmiştir Kur'ân-ı Kerîm'de. 
Ancak gerçek bu olmasına rağmen; bizim ne bu gerçekten haberimiz vardır, ne de "HALİFE" olmanın bilincine sahibiz; ve dahi, ne de özümüzün gerektirdiği davranışları ortaya koyabilmekteyiz.
İşte, insanın hakikatinin gereğini yaşayamaması; beşerîyetinin getirdiği düşüncelerle, duygularla, şartlanmalarla, tabiatının oluşturduğu güdüsel hareketlerle; ve şartlanmalardan ileri gelen değer yargılarıyla hayatı değerlendirmesi; ve bunun sonuçları olarak ortaya çıkan bütün fiîller, hep özür dilenmesine yani "istiğfar" edilmesine neden olan şeylerdir.
Bu sebepledir ki, biz, lâf olsun diye "estağfirullah" çekmeyecek; yaptığımız yanlışları düşünerek, onları farkederek özür dileme anlamında "istiğfar" edeceğiz.


İSTİĞFAR,
İÇİNE GİRİLEN KAPANIKLIKTAN-ZÂTİ İLÂHİ’NİN
MÜŞAHEDESİNDEN PERDELENMEKTEN DOLAYIDIR

Konuyu anlamak için, önce istiğfara sebep olan hususu iyi idrâk etmek gerekir. 
Buyurun, Rasûlullah aleyhisselâmdan dinleyelim:
"Gerçek şu ki, kalbim örtülür de ben de yüz defa Allah'dan özür dilerim." (Müslim-Ebû Davûd)
Burada dikkat ediniz... İstiğfar lâf olsun, sevab olsun diye söylenmemektedir. 
Kalbin örtülmesi neticesinde duyulan üzüntüden, içine girilen kapanıklıktan, zâtı ilâhî’nin müşahedesinden perdelenmekten dolayıdır!.
Hakkı, hakkıyla müşahede edememenin getirdiği sıkıntı ile; bu durum hissedildikçedir; ve bu, bir gün içinde, çeşitli zaman ara lıkları ile, belki günde yüz defa vâki olmaktadır Efendimizde; kendi ifâdesine göre.
Nerede, günde yüz defa çeşitli aralıklarla, kendinde bu yetersizliği hissedip bundan üzüntü duyup istiğfar yapmak...


TEVBE İLE İSTİĞFAR ARASINDAKİ FARK

Tövbe, bir büyük suçtan sonra; ortaya konulan fiîlden duyulan pişmanlık ve geri dönüş dolayısıyla yapılır. 
İstiğfar ise, günlük olaylar içinde, varoluş gayemizin hakkını şuûrlu bir biçimde edâ edememekten dolayı yapılan hatalı hareketlerin ardısıra özür dilemektir.


ÂDEM'İN İSTİĞFARININ
BİZİM TARAFIMIZDAN PAYLAŞILMASI

Hâlinden pişmanlık duyma ve üzülme, İSTİĞFAR’dır, ”estağfirullah” demek değil!
"Estağfirullah" yani "özür diliyorum Allah’ım" sözcüğü asla, tefekkürsüz söylenmemesi gereken bir ifâdedir, aksi takdirde sanki muhatap hafife alınıyormuş anlamı çıkar.
Bugün çeşitli tarikatlarda verilen "şu kadar istiğfar çek", târifi tamamıyla bilinçsizce ve yanlış bir şekilde uygulanmak tadır. Her ne kadar bu "çekiş" dolayısıyla ruha yüklenecek bir enerji söz konusu ise de; kesinlikle istenilen amaç doğrultusunda bir çalışma değildir bu!. Ancak tesbihi verenin bilinçsizliğinden, taklid ehli olmasından doğan bu durumun elbette ki kurbanı da "estağfirullah çeken" olmaktadır.
Konuyu anlamak için, önce istiğfara sebep olan hususu iyi idrak etmek gerekir. 
Buyurun, Rasûlullah aleyhisselâmdan dinleyelim:
"Gerçek şu ki, kalbim örtülür de ben de yüz defa Allah'dan özür dilerim." (Müslim-Ebû Davûd)
Burada dikkat ediniz!. 
İstiğfar lâf olsun, sevab olsun diye söylenmemektedir!. 
Kalbin örtülmesi neticesinde duyulan üzüntüden, içine girilen kapanıklıktan, zâtı ilâhînin müşahedesinden perdelenmekten dolayıdır!.
Hakkı, hakkıyla müşahede edememenin getirdiği sıkıntı ile; bu durum hissedildikçedir; ve bu, bir gün içinde, çeşitli zaman ara- lıkları ile, belki günde yüz defa vâki olmaktadır Efendimiz’de; kendi ifâdesine göre.
Nerede, günde yüz defa çeşitli aralıklarla, kendinde bu yetersizliği hissedip bundan üzüntü duyup istiğfar yapmak... 
Nerede, bilinçsiz bir şekilde, TAKLİDEN, ders yapıp vazife savar gibi, arkası arkasıyla 100 defa "estağfirullah" çekmek(!). 
Elbette çekeceği varsa kişinin, çekecektir estağfirullah!.
Gerçeği idrâk ederek, "insan"lık ve "halife"lik şeref ve haysiyetine ulaşmak isteyenler şunu âcilen ve zorunlu olarak idrâk etmelidir ki; mukallidden ders alınmaz ve TAKLİDLE HAKİKATA varılmaz!. 
Tasavvuf, külliyen TAHKİK mesleğidir; asla taklid değil. Velev ki şeriatı bile taklidi olarak kabul etmeyenler mevcuttur.Ama şu da gerçektir ki, TAHKİKE güç yetiremeyen elbette kendini TAKLİDLE avutacaktır!.
İblisin lânet almasına sebep, Allah’ı enfüste seyredip âfâki seyrini tamamlamamış olması sebebiyle karşısındakinde göremeyişi ve karşısındakini inkâr edişi şeytan vasfını almaya sebep oldu!. 
 Bilmesine rağmen, bildiğini yaşayamaması yüzünden; yaptığının müsebbini ÖTEYE ATTI!. Öteye atmakta ŞEYTÂNİ VASIF olduğu için, LÂNETİ=UZAKLIĞI yaşamak durumunda kaldı... 
 Buna karşın Adem ise, yeryüzünde Halife olarak zâhire çıkarıldığı için, hilafetinin bilinci içinde, yaptığını ÖTEDEKİNE maletmedi; öteye atmadı; faili hakiki olarak kendindekini gördü... Ve yaptığını nefsininin hakikatına bağlayarak; yaptığı gerçeği örtme işi dolayısıyla; nefsinin hakkını yemiş olarak, kendisine zulümde bulunduğunu idrak etti....
Bu idrak edişin anlatımı, içinde bulunulan idrak da; "Ben nefsime zulmettim" kelimeleriyle bizim anlayışımıza nakledildi... 
 Yani kalıp kelime olarak biz bu cümleyi tekrarladığımız zaman, ne tesbih etmiş oluruz; ne de dua!.
O idrakın bize açılması, hissedilmesi ve yaşantımızda yer alması ise, Adem’in istiğfarının bizim tarafımızdan paylaşılması demek olur; kanaatime göre...


İNSAN-I KÂMİL’İN İSTİĞFARI

İnsan-ı Kâmil boyutundan, ne kadar mânâ izhâr olunursa olunsun, izhâr olunmayana göre sınırlılık içindedir. Sınırlılık ise, o izhâr olunanın acziyetinden veya acziyeti olarak tavsif olunur.
İşte bu mânâda ele alınırsa, Hazreti Muhammed Aleyhisselâm :
"Ben, günde yetmiş defa istiğfar ederim." der...
Buradaki, İnsan-ı Kâmil`in istiğfarından murad, sonsuz-sınırsız olan varlığın mânâlarını, sonsuz-sınırsız şekilde ortaya koymaktaki acz`ini yani yetersizliği hissediş hâlidir... 
Senin anlayacağın, sonsuz-sınırsız mânâlarını, "kulluğumun gereği olarak ortaya koymakta acizim!." diyerek, "O yüce Varlık`ın Âlemlerden Ganî"lik vasfını itiraf etmektir bu... 


HİÇLİĞİN FARK EDİLMESİYLE
KİŞİ İSTİĞFAR EDER

Allah’tan haşyet duymanın hâli kişiyi hiçliğe götürür. Allah indinde bir hiç olduğunu farkeder.
Sonsuz-sınırsız kuvvet, kudret, ilim… O sonsuz, sınırsız kuvvet, kudret, ilim içinde bir hiç olduğunu fark eder. 
Bu hiçliğin, -bu hiçliğin yaşanması demiyorum- bu hiçliğin fark edilmesiyle birlikte, kişi istiğfar eder. 
“Estağfirullah” der demiyorum.
O sonsuz varlık yanında, indinde bir hiç olduğunu fark eder. 
İşte bu fark ediş, istiğfarıdır. Bu fark ediş, istiğfarıdır kişinin.


“İSTİĞFAR”DA BAĞIŞLANMANIN 
ALLAH İNDİNDEN TALEP EDİLMESİ
(Beşerî kusurların örtülerek, hakikat nurlarının
"nefs"inde ortaya çıkmasını talep)

İstiğfarda da bağışlamanın "Allah" indinden talep edilmesi demek; beşerî kusurların örtülerek, hakikat nurlarının "nefs"inde ortaya çıkmasını taleb etmek demektir
Kalem, bundan ötesini satırlara dökmeye yetmiyor. Bağışlayın. Elbette ârif olan anlayacaktır işaretimizi.

 Rabbi inniy zalemtu nefsiy zulmen kebiyra, ve lâ yağfiruz zunûbe illâ ente, fağfirliy mağfireten min indike, verhamniy, inneke entel gafûrur rahîm.
 Anlamı:
 Rabbim, nefsime büyük zulûmde bulundum, (nefsimin hakikatının hakkını veremedim), bu suçumu da senden gayrı bağışlayacak yoktur. İndinden gelen bir bağışlayıcılıkla beni bağışla, merhamet et, şüphesiz ki sen bağışlayıcı ve rahiymsin.
 
Hazreti Ebû Bekir Sıddık (Allah razı olsun ondan) sordu Rasûl aleyhisselâma:
-Ya Rasûlullah, namazdan çıkmadan evvel ne okuyayım?
Namazlarda, selâm vemeden evvel okuması için Efendimiz Rasûlullah sallallahu aleyhi ve sellem de Hazreti Sıddîk'a bu istiğfarı öğretti.
Hazreti Sıddîk da namazlarda selâm vermeden önce bu duayı okudu.
-Ebû Bekir'in imanı terazinin bir kefesine, bütün müminlerin imanı da terazinin öbür kefesine konsa; Ebû Bekir'in imanı ağır basar" buyuran Rasûlullah aleyhisselâmın öğrettiği bu istiğfardaki incelik nedir acaba?.
Bu istiğfarda geçen "min indike" yani "indinden" hitâbı işin "sır" noktasını meydana getirmektedir.
Tasavvufta, "mâiyyet sırrı" denilen hususa işaret eden "ind" tâbiri Türkçe'ye "katından" diye çevrilmektedir ki bu asla yeterli olmayıp; bilakis konunun inceliğini örtmektedir.
Zâhir vardır, bâtın vardır, ledün vardır.
Ledün kelimesiyle işaret edilen her şey, o kişinin zâtından açığa çıkan Allah'ın kudretine işaret eder ki; buna şöyle de diyebiliriz.
Hikmet sisteminde açığa çıkan kudret sırrı!.
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.
İşte mukarreblere dünyada ikram kâbilinden gelen "ledün" nimeti ile "kudret" sırları seyredilir.
İstiğfarda da bağışlamanın "Allah indinden” talep edilmesi demek; beşerî kusurların örtülerek, hakikat nurlarının "nefs"inde ortaya çıkmasını taleb etmek demektir. Kalem, bundan ötesini satırlara dökmeye yetmiyor. Bağışlayın. Elbette ârif olan anlayacaktır işaretimizi.


İSTİĞFARDA "İSM-İ A'ZAM" KULLANILDIĞINDA 
BÜYÜK GÜNAHLAR DAHİ AFFOLUR

Estağfirullahelleziy lâ ilâhe illâ Hû el Hayyul Kayyum ve etûbu ileyh.
Bağışlanma diliyorum Allah’tan ki, tanrı yoktur; Hay ve Kayyum olan sadece O vardır. Tövbem O’nadır!.
 
Rasûlullah salla’llâhu aleyhi ve sellem şöyle buyurmuştur:
-Kim, “Tanrı yoktur Hay ve Kayyum olan O vardır. Bağışlanmayı Allah’tan dilerim, tövbem O’nadır” derse, savaştan kaçmış bile olsa günahları bağışlanır.’
Burada çok önemli olan husus ikidir. İstiğfarda "İsmi A’zâm" kullanılması ve bu tür istiğfarın büyük günahları dahi affettireceği.
Dualarda "İSMİ A'ZÂM" kullanılmasının hikmetini, "İSMİ A'ZÂM" bahsinde nasip olduğu kadar anlatmaya çalışacağım.


SEYYİDÜL İSTİĞFAR

Allahümme ente rabbiy lâ ilâhe illâ ente halâkteniy ve ene abdüke ve ene alâ ahdike ve va’dike mesteta’tü, eûzü bike min şerri mâ sana’tü, ebûuleke binı’metike aleyye, ve ebûu bizenbiy fağfir liy zünûbî, feinnehu lâ yağfirüzzünûbe illâ ente birahmetike yâ erhamerrâhımiyn.
  Anlamı:
  Allahım! Rabbim sensin, TANRI yoktur. Yalnız sen varsın, beni sen yarattın, şüphesiz Senin kulunum ve gücüm yettiği kadar sana verdiğim ahdü vaad üzere sâbitim. (Allahım) işlediğim kusurların şerrinden sana sığınırım, bana ihsan buyurduğun ni’metini Zât-ı Ulûhiyyetine îtiraf ederim. Günâhımı da îtiraf ederim. Binâenaleyh günahlarımı bağışla. Çünkü günâhları bağışlamak sana aittir ya erhamerrahimin!.
 Bilgi:
Muhammed Mustafa Efendimiz buyuruyor ki:
"Bu Seyyid-ül İstiğfar’ı kim inanarak ve idrâk ederek, karşılığını Allah’tan bekleyerek, gündüz okursa ve gece olmadan önce ölürse cennete gider. Ve gene, kim gece okur da, sabah olmadan evvel ölürse o da cennet ehlinden olur."
Böyle bir değer elimize verilmişken, bunun kadri kıymetini bilmezsek, elbette başımıza geleceklere katlanmaktan başka bir şey kalmaz geride.


“SABAH AKŞAM BU İSTİĞFARI OKUYAN
CENNETE GİRER“

Allahümme lekel hamdu lâ ilâhe illa ente rabbî ve ene abdûke âmentü bike muhlisan leke fiydiynî inniy esbahtü (emseytü) alâ ahdike ve va'dike mesteta'tü etûbü ileyke min seyyii amelî ve estağfirüke bizunûbilletiy lâ yağfirühâ illâ ente.
 Bilgi:
"Vallahi de billahi de her kim bu istiğfarı sabah akşam üçer kere okursa, o mutlaka cennete girer"
İşaretiyle bizi uyaran Rasûlullah sallallahu aleyhi ve sellem dikkat buyrula ki sözüne büyük bir yeminle başlıyor.
İşte bu sebepten dolayı, seyyid-ül istiğfar dan sonra ikinci sırada hemen bu istiğfara yer verdik. Sabah akşam üçer kere okusak ne kaybımız olur ki?.. Ya kazancımız!.


GEÇMİŞ VE GELECEK TÜM KUSURLARI
BAĞIŞLANDIĞI HALDE, RASÛLULLAH NİÇİN
İSTİĞFARA DEVAM EDİYORDU?

Allahümmağfirliy hatıyetiy ve cehliy ve israfı fiyemri; ve ma ente â’lemu bihî minniy. Allahümmağfirliy hezliy ve ciddiy ve hataiy ve amdiy ve küllü zâlike indiy.
  Anlamı:
  Allahım, hatalarımı, cehâletimi, emrinde haddi aşmamı bağışla ve benden daha iyi bildiğin hatalarımı da. Allahım, lâtifeyle yaptığımı, ciddî olarak yaptığımı, bilmeyerek veya kasden yaptığım yanlış hareketlerimi de bağışla. İtiraf ediyorum ki bunların hepsi de bende mevcut!.
Bilgi:
Rasûlullah sallallahu aleyhi ve sellem’in ashabından Ebû Musa el Eşarî radıyallahu anh, Efendimiz’in böyle istiğfar ettiğini bize naklediyor.
"Geçmiş ve gelecek tüm kusurlarını Allah bağışlamıştır" âyeti Kur'ân-ı Kerîm'in Fetih Sûresinde yer alırken; gene de Rasûlullah sallallahu aleyhi ve sellem Efendimiz bu şekilde istiğfara devam ediyor. Acaba niçin?.. Bunu biraz düşünmemiz gerekmez mi?
Konunun derinliklerini bir yana bırakırsak, en azından, sınırlı ve kusurlu varlıklar olarak, "halifetullah" olmaya yakışmayan davranışlar içindeyiz. Ve en tabîi yaşantımız içinde dahi, yani yukarıda sayılan hallerde dahi, hakikatımızın hakkını edâ edememekten dolayı nefsimize zulmetmekteyiz. Ve unutmayalım ki, sadece dünyada bir takım çalışmalar yaparak ölümötesi sonsuz yaşamın sonsuz güzelliklerini elde etme imkânına sahip olabileceğiz.
Öyle ise, elden geldiğince, dünyada bırakıp gideceğimiz ve bir daha hiç aklımıza gelmeyecek şeyler için tüm beynimizi harcayacağımıza, hallerimizin ardına geçip, öze yönelelim; ve noksanlarımızı idrâk edelim.


NAMAZLARDA SELÂM VERMEDEN ÖNCE
OKUNMASI TAVSİYE EDİLEN İSTİĞFAR

Allahummağfirliy zenbiy küllehu ve dikkahu ve cillehu ve evvelehu ve âhırehu ve alâ, niyyetehu ve sırrahu!.
 Allah’ım, günâhlarımın hepsini, eskilerini, yenilerini, küçüğünü, büyüğünü, açıktan yaptıklarımı, kafamdan geçirdiklerimi mağfiret et (bağışla).
 
Rasûlullah salla’lâhu aleyhi ve sellem Efendimizin en sık okuduğu "istiğfar"lardan biridir bu yazmış olduğum.
İstiğfar yapılırken, ne derece geniş kapsamlı tutulmasına örnek olması yönünden son derece dikkat çekicidir. Daha önce de belirttiğim gibi, bu duaları sadece papağan gibi tekrar etmekten kesinlikle kaçınmalı; Hazreti Rasûli Ekrem'in neye ne şekilde yaklaşım içinde olduğuna; hangi hususlara nasıl önem verdiğine azamî dikkat göstermeliyiz.
Bu istiğfarın, namazlarda selâm vermeden önce okunmasında büyük yarar görmekteyiz.


SAVAŞTAN KAÇMA DAHİ 
İSTİĞFAR İLE AFFEDİLİR!

Savaştan kaçma olayının dahi bu şekildeki istiğfarla affedilmesi olayına gelince...
Savaştan kaçma, Hazreti Rasûlullah aleyhisselâmın bildirdiği üzere yedi büyük günahtan birisidir.
Buyuruyor ki Rasûlullah:
-Helâk eden yedi şeyden sakının." 
Soruluyor “nedir onlar” diye:
"Allah'a şirk koşmak;
Allah'ın harâm kıldığı insanı öldürmek;
BÜYÜ ve sihir yapmak;
Faiz yemek;
Yetim malı yemek;
Savaştan kaçmak;
İffetli kadına zinâ iftirası atmak." 
açıklaması yapılıyor Efendimizden.

Görülüyor ki, büyük günâhlardan bağışlanma dahi söz konusudur. Ve bağışlanmak için; hıristiyanların günâh çıkartmak için papazlara muhtaç oluşu gibi bir muhtaciyet gerekmeden; sadece Allah’ın Azamet ve Kibriyâ’sına yönelip, kusurunu, suçunu itirâf ile O'ndan bağışlanma niyaz etmek yeterli olmaktadır.
Öyle ise, ne kadar büyük suç işlemiş olursak olalım, asla umutsuz olmayalım; ve Allah'a yönelip tövbe etmeyi ertelemeyelim!.


İSTİHARE

· "Gayb"ı Allah'a danışmak
· Üzerinde düşünülen ve karar aşamasına gelinen bir iş hakkında Allah'a sormak(Sonrasında da Allah’a tevekkül edilip, içe doğan biçimde hareket etmek)
· Teşebbüs ettiğimiz bir iş öncesi  yanlış bir kapıyı çalmamak-pişman olmamak için (Herşeyi ve bütün gaybı, geçmişi ve geleceği bilen) Allah’a yönelmek ve kendine o konuda yol göstermesi-gerçeği ilham etmesi için talepte bulunmak)
· Bir tür oto-kontrol(Tasavvuf ehlinin zaman zaman kendi durumlarını sorma amacıyla başvurdukları yol )
· Rasûlullah salla'llâhu aleyhi ve sellemin bize tüm işlerimizdeki tavsiyesi



İSTİHARE, BİR TÜR OTOKONTROLDÜR

Özellikle, tasavvufla ilgilenmek istiyenlerin, yanlış bir kapıyı çalmamaları için istihâre ehemmiyetle tavsiye olunur.
Bazıları, zaman zaman kendi durumlarını sorma amacıyla da istihâre yaparak bir tür oto-kontrolda devam ederler. 


RASÛLLLAH
 TÜM İŞLERDE İSTİHAREYİ TAVSİYE ETMİŞTİR

"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 istihâreyi tavsiye ederdi!."


İSTİHARE NAMAZI

Hazret-i Rasûlullah aleyhi's-selâm'ın tavsiye ettiği "istihâreyi" 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 aleyhi’s-selâm:
-Biriniz bir işi ciddî olarak düşünüp karar aşamasına geldiğinde, farzın dışında iki rek’ât namaz kılsın ve ardından şu duâyı yapsın.’
Duâ, 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. Çünki 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:
-Allah'ım 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 âzim 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.

 Allah'ım 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.
Allah’ım, 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

İstihârede 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.
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!. 



