AHMED HULÛSİ'DE KAVRAMLAR

“ALLAH’’ İSMİYLE İŞARET EDİLEN

Zâtı itibâriyle her türlü fikir, düşünce, idrak, tahayyül gibi konuların hepsinden münezzeh olan; benliği itibariyle kendinden gayrinin varlığı sözkonusu olmayan; kendi bildirdiği isimlere müsemma olan ve nihayet bütün âlemleri yoktan var eden ve o âlemleri kendisiyle kaim kılan.

* * *

Yüzmilyarlarla yıldızdan oluşan milyarlarca galaksiyi varedene işaret eden isim “Allah”!. 

* * *
“ALLAH” KELİMESİ,

BİR YÜCE ZÂT’IN “İSMİ”DİR!

İhlâs Sûresini anlamadığımız sürece, "Allah" ismi ile işaret edilen Mutlak Vücud`un ne olduğunu kavrayabilmemiz mümkün değildir.

İhlâs Sûresi, dedik...

"İhlâs" okumak, demek bu sûrenin kelimelerini tekrar etmek demek değildir... 

Yüz bin defa "İhlâs"ı tekrar eder de insan, bir defa dahi "Hû Allahu Ahad"ı "OKU"mamış olabilir!. Bunun anlamını müşahede etmektir ve hissetmektir gerçek anlamda "OKUMAK"!.

Önce şu çok önemli hususa dikkatinizi çekelim; bir gerçeği farkettirmeye ve hissettirmeye çalışalım..

"ALLAH" kelimesi bir yüce Zât`ın ismidir!

İsme yönelmek ile isimle anılan Yüce Varlık`ın ne olduğunu kavrayarak O`na yönelmek arasında son derece önemli anlayış ve sonuç farkı vardır! Bu yüzdendir ki bu farkı çok iyi anlamak ve değerlendirebilmek gerekir…

Kim bunu değerlendirebilir?.. 

Ehlullah denilen "mukarrebler"! 

Yani; 

"Allah dilediğini kendine seçer" (42-13)

âyetinde işaret edilen seçilmişler!

* * *
 “ALLAH” İSMİ,

BİR İŞARET KELİMESİDİR!

 “ALLAH” kelimesi bir isim! Bir işaret kelimesi!…

Bizim dikkatlerimiz, bu isim ile, bir noktaya yönlendirilmek isteniyor… “ALLAH” isminin işaret ettiği husus üzerinde derin derin düşünmemiz ve bazı gerçekleri görmemiz isteniyor…

Şimdi şöyle düşünelim bir…

-Hulûsi’yi tanır mısın? 

Diye soruyorlar size… 

Siz de birkaç kitabını okumuşsunuz, ya da bir yerde resmini görmüşsünüz!

-Tanırım Hulûsi’yi!… 

derseniz bu ne kadar gerçekçi olur? 

Hulûsi’nin yaşamının çok kısa bir bölümündeki bazı düşüncelerini yansıtan bir kaç kitap ile bir resim, size O’nu ne kadar tanıtabilir?… İnsanlar yirmi-otuz yıllık sürekli beraberliklerden sonra bile, birbirlerini tanımazlarken!

Sizin burada en fazla bileceğiniz şey, Ahmed Hulûsi’nin bir düşünür, bir “sûfî” kişi olduğu yolunda kanaat edinmenizi sağlayan kitapları ile dış görünüşüdür! 

Bir resim, bir tablo bir ressamı ne kadar anlatabilir? Gördüğünüz bir resim, ressamın kısa bir süre içindeki hayâl ya da görüşünün tabloya yansımasıdır; hepsi o kadar! Ya o resmi yapan ressam nasıl biridir? 

Meçhul!

“Hulûsi” ismi, nasıl yalnızca bir işaret kelimesi ise; bu kitaplarını okuduğunuz kişiye yalnızca işaret anlamı taşıyorsa; ancak bu isim ile de onu tanımak asla mümkün değil ise… Aynı şekilde, “ALLAH” ismi ile de, o ismin işaret ettiği varlığı tanımak kesinlikle mümkün değildir! 

* * *
"ALLAH" kelimesi bir isimdir ve bir varlığa işaret etmektedir sadece... 

"ALLAH” isminin işaret ettiği varlığın özelliklerine, yani sıfat ve özelliklerine de yine çeşitli isimlerle işaret edilmektedir... Öyle ise bizim isimlerle uğraşmayı bırakıp, isimlerin işaret ettiği anlamlar doğrultusunda, işaret edilen ZÂT’ı anlamaya çalışmalıyız ki, bu da somut bir ismi olan obje değildir!

Dolayısıyla bizim çok iyi anlamamız gereken husus şudur:

Evrende bir nokta bile olmayan Dünya’da yaşayan varlıklar, "ALLAH" ismiyle işaret edilenin özelliklerinin yanında; o isimlerin (Esmâ’nın) işaret ettiği özelliklerle yaratılmışlardır ki, sonsuz varlık içinde bir hiçtir! Tüm algılananlar, O`nun yarattıkları içinde bir hiçtir!

* * *
“ALLAH” KELİMESİ YERİNE

“ALLAH İSMİYLE İŞARET EDİLEN” LÂFZINI KULLANIP

BU MÂNÂYI DÜŞÜNÜRSENİZ ÇOK BAŞKA KAPILAR AÇILACAK!

Kelimeler hep bizi yanlış yere çekiyor.. 

Ne kadar suçlu bu kelimeler! Bizde hiç suç yok! 

Kelimelerin neye işaret ettiğini araştırıyor muyuz? 

Kelimeler, isimler hep içeriklerine perde oluyor yaşamımızda. Kelimenin şeklinde-görüntüsünde kalıyoruz, kelimelerin işaret olarak değerlendirilmesi gerektiğini fark etmiyoruz. 

“ALLAH” diyoruz, sonra da “Tanrı”yla kıyaslamaya kalkıyoruz.

Halbuki kitapları okurken veya karşındakiyle konuşurken ”ALLAH” kelimesi yerine “Allah” ismiyle işaret edilen lâfzını kullansan ve bu mânâyı düşünsen sana çok başka kapılar açılacak..

Tasavvuf kelimeleriyle yâni mecâz yâni işaret kelimeleriyle hayâl dünyanızda bir âlem kurup, sonra da onu deşifre etmek isterseniz, hiç bir yere varamazsınız.

Düşüncenizin temelinde "ALLAH" laştırmaya çalıştığınız "TANRINIZ" yattığı sürece hayâl dünyanızdan çıkıp gerçeği göremezsiniz!

Öncelikle yapmanız zorunlu olan şey "düşüncelerinize kaynak teşkil eden "TANRI" kavramından kurtulmanızdır...

 “Allah” ismiyle işaret edilen ile, bizim zâti sıfatlarından veya sıfatlarından veya esmâsından sözettiğimiz, FARKLI şeydir.

Biz bizi yaratanın, âlemlerimizi yaratanın zâti sıfatlarından, sıfatlarından, velhâsıl bizim yaratılışımıza GÖRE bize açıkladıklarından sözediyoruz... Oysa, "ALLAH” adıyla işaret edilen, Âlemlerden GANÎ’dir; yâni âlemlerin varlığını borçlu olduğu, onları var gösteren esmâ ve sıfatlardan GANÎ’dir!

Besmele, "İsmi Allah olan“ diye başlamıyor mu? 

İsim, müsemmayı ne kadar anlatır?

* * *
“ALLAH” İSMİ, “NOKTA” ÖTESİNE İŞARET EDİP,

“ÖTE” İNDİNDEKİ SAYISIZ “NOKTA”LARI FARKETTİRME

AMACIYLA İŞARET OLARAK KULLANILAN İSİMDİR!

Eğer “ALLAH” kelimesinin yalnızca bir isim olduğunu; ve bize bir gerçeği farkettirmek amacıyla kullanıldığını farkettiyseniz; sıra gelmiştir, o isim ile bize işaret edilmek istenen mânâyı anlamaya…

Düşünürseniz kelime-i tevhidi, “lâ ilâhe illallah” cümlesini, burada ilk bölümde tanrı ve tanrılık kavramının yok oluşunun vurgulandığını ve daha sonra da sadece “Allah” ismiyle işaret edilenin varolduğunun açıklandığını hatırlayacaksınız.

Bu durumda ortaya şu sonuç çıkmaktadır;

İnsanoğlunun, algıladığı ya da algılayamadığını farkettiği her şey, yâni tüm göresel ya da mutlak evrenler, “ALLAH” ismiyle işaret edilen “O”nun kendisine göre olan bir “an”ındaki eseridir!… Yâni, “HÛ”nun kendisine göre sayısız olan “an”larından yalnızca bir “an”ındaki eseri!
Tüm yaratılmışların algıladığı ya da algılayamadığı; farkettiği ya da farkedemediği; tasavvur ya da tahayyül ettiği her şey, hep bu “ALLAH” isminin işaret ettiği varlığın bir “an”ındaki eseridir! Ki bu “an”, “HÛ”nun indinde bir “Nokta”dır! 

Bize göreyse “çıkış noktası”dır!

“Nokta”dan meydana gelmiştir insan-cin-melek tanımlamalarıyla anlatılan her şey ve dahi, evren içre sayısız-algılayana göre-evrenler! 

Sonsuzda bir “nokta”nın yerini düşünün!
“Nokta” olarak yaratılmış; ilmi yönüyle “Akl-I Evvel”, hayâtiyeti yönüyle “Ruh-u Â’zâm”, hüviyeti yönüyle “Hakikat-I Muhammedî” ve nihâyet kişiliği itibariyle aldığı isim de “İnsan-I Kâmil” olan evrensel varlığı düşünüyor; ve biz ona da “HÛ” ismiyle işaret ediyoruz.
Oysa…

Bu bahsettiğimiz Zât, “Allah” ismiyle işaret edilenin ilminde yalnızca bir “ilmî sûret” olup; vücudu ise varlığını “HÛ”nun esmâsından alır! Bu sebepledir ki, “nokta”nın, gayrı bir bağımsız varlığı ve vücudu sözkonusu olmaz!

“Nokta”dan meydana gelen bu varlığın –mutlak evrenin- algılanan sıfatları ve esmâsı ve müşahede edilen ef’âli, “HÛ”nun her an yeni bir “şe’n”de oluşundan kaynaklanır!

 “Allah” ismiyle işaret edilenin indindeki sayısız “an”dan ya da bir diğer ifadeyle “nokta”dan yalnızca biri olan “İnsan-I Kâmil” ise “mardiyye nefs” bilincine sahip kılınanın ilminden münezzehtir! (muhalefet lil havâdis)..

“Sınırsız-sonsuz” kavramları dahi “İnsan-ı Kâmil”de açığa çıkan “HÛ”nun esmâ ve sıfatı yönünden geçerli olup; “nokta” dışında geçerliliği kalmaz!
“Nokta” içre varolmuş “İnsan”ın, “nokta”da (DEHR) varlığı yoktur!
“Nokta” ötesine işaret edip, “ÖTE” indindeki sayısız “nokta”ları farkettirme amacıyla işaret kelimesi olarak kullanılan “ALLAH” isminin günlük yaşamdaki yerini buyurun siz düşünün! 

* * *
ALLAH

HİÇBİR MAHALDE, MEKÂNLA KAYITLI OLMAZ!

"ALLAH" ismiyle işaret edilen NEDİR; sualinin cevabına geldiğimiz zaman…

Bu sualin en güzel cevabı Kur'ân-ı Kerîm'de "İhlâs" sûresindedir. 

Şimdi zât, sıfat, esmâ ve ef'âl mertebeleri yönüyle târif yaptık. Bunlardan birini söylemediğin zaman, mutlaka bir eksiklik vardır tarifte!..

Her an, bu dört mertebesiyle müşahedeye devam etmek zorundadır kişi...

Hangi mertebeyi inkâr edersen, o mertebenin varlığı ve hakikatı, O olması hasebiyle, O'nu inkâr etmiş olursun!

Veya hangi mertebesi itibariyle, sadece o mertebeyi ele alırsan, o yönü ile onu kayıt altına almış olursun!.. Ya öteye atmak veya sadece buraya has kılmak gibi bir durum çıkar.

Ama sende, eğer belli bir şartlanma hâli, belli bir terkibiyet hâli sözkonusu ise, mutlaka, bu târifte sana göre, öteye atma veya buraya hazır kılma gibi bir anlam çıkar. O ise hiçbir mahalde, mekânla kayıtlı olmaz!

* * *
NEREDE “ALLAH” KELİMESİ GEÇERSE

O KELİMENİN ANLAMINI DIŞINIZDA VEYA

KARŞINIZDA DEĞİL; İÇİNİZDEN, ÖZÜNÜZDEN GELEN

BİR ŞEKİLDE ANLAMAYA ÇALIŞIN!

Dostlar!.

Size hayatınızın en önemli anahtarını kullandırmaya çalışıyorum;

-elbette bana göre-, bu sohbetlerimde...

O da şu:

Nerede "Allah" kelimesi geçerse, o kelimenin anlamını dışınızda veya karşınızda değil, içinizden, özünüzden gelen bir şekilde anlamaya çalışın; diyerek...

Bu açıdan bakarsanız eğer...
Kurân‘daki bütün anlayışınız da değişime uğrar!.
Kurân’ı çağdışı, İslam Dinini çağdışı, Kur'ân şeriâtını çağdışı görenler; Kurân‘a el sürmemeleri gereken, ötede bir tanrı anlayışından kurtulamamış müşriklerdir!..
Tanrı elçisinin, dışarıdaki bir tanrı ile görüşüp ondan vahiy aldığını sananlar, ANLAMADIKLARINI ANLAMAYANLARDIR!..
Kendinizde ne kadar derinleşebilirseniz, âfâkî boyutu da o kadar deşifre edebilirsiniz...

Tavsiye ederim biraz vakit ayırarak "TEK’İN SEYRİ" kitabını yeni baştan okuyun...

"Allah", "Rab" “İlâh” gibi kelimeleri dışarıda değil, konu edilen varlığın derûnundan olarak algılamaya çalışın...
Ve öylece Kur'ân meâllerini okuyup, Nebi ve Rasûllere atfedilen olayları yorumlayın!.

Göreceksiniz ki, bugüne kadar bildiğiniz Kurân‘dan bambaşka bir Kur'ân ile yüzyüze geleceksiniz... Ve o zaman belki, OKUMAYA başlayacaksınız!.

* * *
‘’ALLAH’’ ÖZEL İSMİ,

‘’TANRI’’ GENEL İSMİ İLE TERCÜME OLUNAMAZ!

Bu konuda ilmi olmayıp, kulaktan dolma asılsız verilerle “Din” hakkında hüküm veren bilgisizler topluluğu, her iki sözcüğün de aynı anlama geldiğini sanıp, akılları sıra biraz da sanki milliyetçilikle ilgili sanarak, “Allah” ismi yerine “Tanrı” sözcüğünü kullanmaktadırlar..

Oysa, “Tanrı” sözcüğünün işaret ettiği kavram ile “Allah” isminin işaret ettiği anlamın, birbirinden tamamiyle ayrı mânâlara işaret eder. Mânâları birbirinden tamamiyle ayrı iki sözcük!

Bu konuya Türkiye’de yaşamış çok değerli bir Kur’ân tefsircisinin satırlarıyla açıklık getirelim.. 1940’larda yazılmış en kapsamlı ve detaylı Kur’ân tefsiri olan Elmalılı Hamdi Yazır’ın Diyanet İşleri Başkanlığı tarafından bastırılmış “Hak Dini Kur’ân Dili” isimli eserinde bakın bu konuda ne deniyor:

“Gerek ismi özel olsun gerek ismi genel, “ALLAH” ismi celâli ile, yine “ALLAH” tan maâda hiçbir mâbud anılmamıştır...

Meselâ “TANRI”, “HUDÂ” isimleri, “ALLAH” gibi özel isim değildir! “İLÂH”, “RAB”, “MÂBUD” gibi genel mânâ ifade eden kelimelerdir... 

Arapça’da “İLÂH”ın çoğuluna “ÂLİHE”; “RAB”bın çoğuluna “ERBÂB” denildiği gibi; Farsça’da da “HUDÂ”nın çoğuluna “HUDÂYAN” ve lisanımızda dahi TANRILAR, MÂBUDLAR, İLÂHLAR, RABLAR denmiştir; çünkü bunlar haklıya ve haksıza ıtlak edilmiştir... 

Halbuki hiç “ALLAH”LAR denilmemiştir ve denemez! 

Böyle bir tâbir işitirsek, söyleyenin cehline veya gafletine hamlederiz!

“TANRI” adı böyle değildir; mâbud, ilâh gibidir... 

Bâtıl mâbudlara dahi “TANRI” ismi verilir... Müşrikler birçok tanrılara taparlardı. “Filanların tanrıları şöyle, falanların tanrıları şöyledir” denilir... Ama Allah için değil!

Demek ki, “TANRI” genel ismi, “ALLAH” ismi özelinin eş anlamlısı değildir, en genel bir tâbirdir...

Binâenaleyh, “ALLAH” ismi, “TANRI” adı ile tercüme olunamaz!”

Türkiye`deki en değerli Kur`ân tefsirini yazan kişiye göre, yukarıda okuduğunuz üzere, “ALLAH”a kesinlikle “tanrı” denemez! 

* * *
KURÂN VE ALLAH RASÛLÜ,

HEPİMİZİN ÖZÜNDE OLAN VE “HAKİKAT”İNİ

OLUŞTURAN BİR “ALLAH”TAN BAHSETMEKTEDİR!

“TANRI” ismi bize neyi anlatır?

Benim, senin, yaşadığımız bu varlığın ötesinde; bu varlığı dıştan gelen bir biçimde yaratan; öteden bizi seyredip, hakkımızda hüküm verecek olan; sonra da bizi cehennemine atacak ya da cennetine sokacak bir varlık!?

İnsanların çoğu ile; “Din”in kelimelerinde, dış anlamlarında, mecâzında kalmış din adamlarının hepsi “tanrı”ya inanır, onu savunur ve onun adına insanları yönetmeye kalkar! Akıl-izan sahipleri de böyle bir şeyin olamayacağını idrâk ettikleri için tanrıya inanmazlar ve din adamlarına da kulaklarını tıkarlar.

“ALLAH” kavramına dayalı “Din” anlayışı ise, bütün tasavvuf ehli ve evliyâ tarafından paylaşılan bir gerçektir! 

Ne yazık ki, insanların pek azı bu gerçeği farketmiştir! 

Bu gerçeği açıklayan Kur`ân-ı Kerîm’e göre, “Allah”, evreni ve varolarak algılanan her şeyi, kendi ilminde, kendi kudretiyle ve kendi güzel isimlerinin özellikleriyle yaratmıştır.. Bu sebepledir ki, ’’doğa kanunları’’ ve ‘’evrensel düzen’’ dediğimiz şey, gerçekte ‘’Allah düzen ve SİSTEMİ’’nden başka birşey değildir! Bu gerçek nedeniyle de, insan, ötesinde bir tanrıya tapınmak yerine; ÖZÜNDEKİ “ALLAH”ı farketmek ve ötesindekine değil, özündekine yönelmek zorundadır! 

Gelmiş geçmiş bütün evliyâ, insanları, “ALLAH” kavramına dayalı din anlayışına ve bunun sonucunda oluşacak “haşyet” hâline yönlendirmek isterken; işin şeklinde kalan din adamları da ötedeki bir tanrı kavramıyla olayı anlatıp, insanları ondan “korkutarak” hükümranlık tesis etmeye çalışmışlardır!

Şu anda bizim ÖTEMİZDE, bizi seyredip, yaptıklarımıza göre hakkımızda bir karara varacak; buna göre de bizi cehennemine atacak ya da cennetine sokacak bir “tanrı”dan sözetmemektedir Kur`ân ve Hz. Muhammmed aleyhisselâm!

Aksine, hepimizin ÖZÜNDE olan ve “Hakikat”ını oluşturan bir “ALLAH”tan bahsetmektedir Kutsal Kitabımız ve Allah Rasûlü!

* * *
“TANRI” KELİMESİ SIFATLARI ANLATAN
GENEL BİR KELİMEDİR

“ALLAH” İSE TEK ZÂT’IN “İSMİ”DİR!

Burada ayrıca şu çok önemli farklara dikkat etmeliyiz.. 

“Tanrı” kelimesi, sıfatları anlatan genel bir kelimedir; “Allah” ise kendisinden gayrı hiç bir şeyin mutlak vücudu olmayan Tek Zât`ın ismidir! 

Yâni olay, yalnızca kelime, telâffuz olayı değildir! Kelimeler, isimler arasındaki son derece büyük anlam farkıdır!

İSİM MÜSEMMAYI NE KADAR ANLATIR?

(Soru:“ALLAH” ismiyle işaret edilen derken neyi kastediyorsunuz? Biraz açar mısınız... Teşekkürler…)
Besmele, “İsmi, ALLAH olan“ diye başlamıyor mu?... 

İsim, müsemmâyı ne kadar anlatır?...

* * *
“TANRI” TAPINILACAK ÖTENDEKİ VARLIK;

“ALLAH” İSE KULLUK EDİLEGELMEKTE OLAN

ÖZÜNDEKİ HAKİKATTİR!

“Tanrı” ve “tanrılık” kavramına dayalı din anlayışı bâtıldır! 

“Allah” isminin işaret ettiği anlama dayalı, yürürlükte olan”İSLÂM Dini”dir! 

 “Tanrı”, tapınılacak ötendeki bir varlıktır,

“Allah”, kulluk edilegelmekte olan özündeki Hakikat’tır!

“Tanrı”, korkulası umacıdır!,

“Allah” ise, ilim sahiplerinde, sonsuz-sınırsızlığın yanındaki hiçliklerini kavrayış nedeniyle oluşan “haşyet”in kaynağıdır! 

Allah, korkulacak -eli sopalı- cezalandırıcı bir tanrı değil; haşyet duyulacak Mutlak Yaratıcı’dır!

Taklidi iman sahipleri, tanrıdan korkarlar; tahkike ermiş ilim sahipleri olan zevât, Allah’a karşı haşyet duygusu içindedir!

“Tanrı”, yeterli olmayanların kendi kafalarında hayâl edip varsandıkları ötelerindeki yönetici ve yargılayıcıdır !

“Allah”, âlemleri kendi varlığından meydana getirmiş ve her zerresinde esmâsıyla algılanır olmuş “TEK mutlak varlık”tır; hiç bir şekilde ortağı yoktur!

“Tanrı”, her devirde ve toplumda anlayış seviyesine göre sayısız özelliklerle bezenip süslenen; hayâllerin karşılığının kendisinde olduğu varsayılan, beşer anlayışına göre şekillenen bir balondur!

“Allah” ise “Ahad”, “Samed”, “Lem yelid ve lem yûled”dir!

“Tanrı”lar “ulu” olabilir...“Allah” ise “ekber”dir!

“İlâhlar öldü artık… 

Tanrıysa can çekişmede...

HAYY ALLAH!"

Diyor değerli Hâkim şâir Halûk Mahmutoğulları, bu gerçeğe işaretle..

* * *
ANLAYIŞIMIZI ‘’TANRI’’ KELİMESİ İLE SINIRLARSAK,

“HİLÂFET” SIRRINDAN MAHRUM KALIRIZ!

“Lâ ilâhe illallah” cümlesinin anlamı, “tanrı yoktur sadece ALLAH vardır” şeklindedir. Ve iyi bir müslüman olmak için, önce bu farkı çok iyi anlamalıyız!

Zirâ, “tanrı” kelimesinin anlamı ile sınırlarsak anlayışımızı, “Allah” isminin işaret ettiği mânâdan mahrum kalırız; bu da sonunda, bizi “hilâfet” sırrından mahrum bırakır!

* * *
ALLAH SONRADAN MEYDANA GELMİŞLERİN HİÇBİRİNE

HİÇBİR ŞEKİLDE BENZEMEZ!

"Sonradan meydana gelmişlerin hiçbirine benzememe" tanımlamasının mânâsı nedir, burayı anlamamız lâzım... Bu husus oldukça derinliği olan bir husustur. 

Mutlak olan prensip, "ALLAH"ın "Ahad"iyetidir. 

"ALLAH" isminin mânâsını, "ALLAH" ismiyle işaret edilen varlığın ana yapısını anlama sadedinde, ilk çıkış noktası "ALLAH`ın Ahad oluşu”dur. 

"ALLAH'ın Ahadiyeti"ni târif sadedinde Hz. Rasûlullah aleyhisselâmın şu açıklamasına dikkati çekmiştik:

"ALLAH vardır ve O'nunla beraber hiçbir şey yoktur!." 

"Ahad" olarak var olan varlığın; dışında, gayrısında veya içinde gibi kavramlar olmaksızın, "O"nunla beraber var olan hiçbir şey yoktur!.

Peki o zaman şu sualin cevabını anlayalım... Ki ondan sonra, bu "sonradan meydana gelmişlerin hiçbirisine hiçbir şekilde benzemez" ifadesini çözebilelim. 

Açıklamaya göre; "ALLAH'la beraber hiçbir şey mevcut olmadığına" göre; her isimle anılan müsemma; yani her ismin işaret ettiği mânâ, ALLAH`ın ilminde varolmuş ”ilmi sûret”tir!. 

"İlmi sûrettir" demek, "ilimdeki mânâ sûretidir", demektir!. Bizim beş duyu ile algıladığımız şekli olan sûret anlamında değil!. 

“İlmi sûret”, "ilimde varolmuş anlam", ya da "bilinçteki ilim mânâları" şeklinde de anlaşılabilir.

Demek ki bütün bu ana kadar duyduğumuz, bildiğimiz, düşündüğümüz, hayâl ettiğimiz her şey ve her kavram gerçekte, sadece ve sadece ALLAH'ın ilminde mevcuttur. 

"ALLAH`ın ilminde" mevcut olan bu mânâlar, “ALLAH`ın yaratmasıyla” meydana gelmiştir. 

Dolayısıyla Kâinat, Evren ismi altında, kapsamında varolan, her ismin işaret ettiği varlık, "ALLAH'ın ilmi, iradesi ve kudretiyle" meydana gelmiştir. 

* * *
“ALLAH” İSMİNİN MÂNÂSININ

2 TÜRLÜ TÂRİFİ VARDIR!

Allah’ın Tekliğini, Birliğini, ama dikkat edin… Birliğini derken sayısal birlikten söz etmiyoruz!. Bir tanrı için sayısal birlikten sözedilebilir; Allah için sayısal birlikten sözedilemez.

Burada bazıları hâliyle şu suali soracaklardır. .Bugüne kadar bu konuları dinlememiş bu konuya girmemiş olanların bu suali sorması son derece doğaldır: Allah’ın Vâhid ismi var ve Kurân’ın birçok yerinde İLÂHINIZ diye bahsediliyor Şimdi Kurân Allah’tan İLÂHINIZ diye insanlara bahsederken, İLÂH diye bahsederken Allah’ın VAHİD isminden bahsederken, sen nasıl Allah’ın İLÂH olmadığını Allah’ın BİR olmadığını nasıl söylersin?

Şimdi bakın burada şuna çok dikkat edin… Biraz evvel konuşmamızın başında dedik ki: “Allah” isminin mânâsının 

1-İnsanlara, insânî kavramlara gore târifi vardır.

2-Allah’ın Kendini târifi vardır, dedik..

Sayısız tanrılara tapma devrinden döneminden tek tanrıya tapma dönemine kadar gelmiş ve nihayet efendimiz aleyhis selatü vesselam ile tebliğ olunmuştur ki “Tanrı yoktur, Allah vardır!”
İşte bu silsile, bu seyr içinde insanlara idrak ettirilmek için bu hitap biçimine uygun bir surette “İLÂH”tan sözedilmiştir Ama söz edilirken şu denmiştir: Sizin İlahınız yani sizin o düşündüğünüz ilâh var ya, o ilâh Allah’tır. Yani Allah’ın ilâh olmasından değil; İLÂH kavramıyla ismiyle, düşüncesiyle tasavvuruyla insanda varolan kavramın esasında Allah’a yönelmesi gerektiğinden sözedilmiştir. Allah’ın ilâh olduğıunun vurgulanması ayrı şeydir.. İnsanların İLÂH diye düşündüğü varlığın Allah olduğu gerçeğinin vurgulanması ayrı şeydir. Bu ikisi birbirinden doğu ile batı kadar uzaktır. 

* * *
1-ALLAH’IN KENDİNİ KENDİSİNE GÖRE TÂRİFİ

Öncelik veya sonralık devamlılık veya devamsızlık gibi kavramlardan münezzehtir. Çünkü buyurulmaktadır ki Allah vardır ve O’nunla beraber hiçbirşey mevcud değildir!

Buyurulmaktadır ki; 

"KÂ'NALLAHÛ VELEM YEKÛN MEAHÛ ŞEY'A !"

"ALLAH VARDIR, VE ONUNLA BERABER HİÇ BİRŞEY MEVCUT DEĞİLDİR!." 

Eğer bu uyarının mânâsını idrâk edersek, farkederiz ki, böylesine "TEK" olan bir varlığın, önceliğinden veya sonralığından, söz edilemez!. 

Çünkü "öncelik" ve "sonralık" kavramı, var kabul edilenlere göre oluşmuş bir kavramdır... Halbuki "ALLAH sonsuz ve sınırsız tek"tir, diyoruz ya!.

Şimdi dikkat ediniz, "sonsuz-sınırsız" târifi dahi gene bir beşeri kavrama nispetledir. 

"ALLAH", gerçekte, "sonluluk" kavramından münezzeh olduğu gibi, "sonsuzluk ve sınırsızlık" kavramından dahi münezzehtir!. Böyle bir kavramdan dahi beridir. 

Ama beşeri değerlerle programlanmış, bezenmiş bizler; tanrı kabulünden arınabilmek için, bu izâfi değerlere bağlı sonsuzluk sınırsızlık ifade eden kavramlara sığınmak, onlara sarılmak; böylece "ALLAH" isminin mânâsını anlamağa yaklaşmak zorundayız!. Yani, bir zorunluluğun getirdiği tanımlamalardır bunlar! 

Oysa "ALLAH", bizâtihi kendisini, çok net bir biçimde târif ediyor... 

Ne diyor?

"O ALLAH AHAD'DIR"!.

Bu, ALLAH`ın kendi kendisini, kendisine göre târifidir!. 

Yani, "ALLAH", "Ahad" olması nedeniyle kendisinin dışında bir varlık kabul etmez... Kendisinin dışında bir varlıktan söz etmek mümkün değildir!. 

İşte bu hususa işaret bâbında "muhalefet lil`havadis", yani, "sonradan meydana gelmişlerin hiç birine, hiçbir şekilde benzememe", tanımlaması getirilmiştir. 

“İHLÂS” Sûresi’nde bize anlatılan Hazreti MUHAMMED’in açıkladığı “ALLAH”ı özetle tekrar edelim... 

Bakalım bizim kafamızdaki “TANRI” anlayışı ile Kur’ân-ı Kerîm’de anlatılan “ALLAH” anlayışı birbirine uyuyor mu?

“ALLAH”, “AHAD” oluşu dolayısıyla, sınırsız – sonsuz, zerrelere cüzlere ayrılmaktan beridir.

“ALLAH”, “SAMED” oluşu dolayısıyla öyle bir tümel varlıktır ki, ne kendisine bir varlığın girmesi veya katılması söz konusu olabilir; ne de kendisinden ikinci bir varlığın çıkışı, meydana gelişi! 

Hiç bir eksiği, noksanı ve bu yüzden de bir şeye muhtâciyeti düşünülemeyecek olandır “ALLAH”!

“ALLAH”, “LEM YELİD” oluşu dolayısıyla, kendisinden meydana gelecek ikinci bir varlığın mevcûdiyetinden sözedilemez.

“ALLAH”, “LEM YÛLED” olması dolayısıyla, kendisinin meydana geldiği öne sürülecek ne bir tanrı ne de herhangi bir şey olarak, ikinci bir varlık mevcut değildir...

“LEM YEKÛN LEHÛ KÜFÜVEN AHAD” oluşu dolayısıyla da mikro ya da makro plânda O’nun dengi, misli benzeri ikinci bir varlık yoktur...”AHAD”tır! 

ALLAH’IN KENDİNİ TÂRİFİ, “İLİM” İLEDİR!

Allah’ın, “Aşk” ismi yoktur; “Mârifet” sıfatı, “irfan” vasfı olmadığı gibi; ama “İLİM” sıfatı vardır!

Allah’ın kendini târifi, “İLİM” iledir; “Mârifet” ile değil!.

“Mârifet”, kulun Allah’a bakışındadır!… “İLİM” ise “O”nun yarattıklarına bakışı!.

* * *
2-“ALLAH” İSMİNİN MÂNÂSINI ANLAMAK

İSTİYORSAK EĞER , KURÂN’DAKİ “BEŞERE GÖRE

ALLAH’I TÂRİF EDEN ÂYETLERİN SIRRINI ANLAMALIYIZ

Şâyet biz, gerçek mânâda "ALLAH" isminin mânâsını anlamak istiyorsak, Kur`ân-ı Kerim`deki, beşere göre "ALLAH"ı târif eden âyetlerin sırrını anlamalıyız. 

Sonra da buradan ilerleyerek, "ALLAH"ın bizâtihi "ALLAH"ı anlatması tarzındaki âyetlerin sırrına ermeye çalışmak mecburiyetindeyiz! 

Eğer, gerçekten "ALLAH"ı istiyorsanız, beşeri değer yargılarından-beşeri kavramlardan arınıp, saflaşıp; "ALLAH"ın bizâtihi kendisini anlatışına; kendine göre kendini anlatışına kulak vermek; bütün algılama araçlarımızla, bütün duyularımızla bu hitâba yönelmek mecburiyetindeyiz! 

* * *
“ALLAH” ADIYLA ANILANIN İSİM VE SIFATLARI DAHİ,

BİZİM DÜŞÜNMEMİZ DİLEDİĞİ BİÇİMDE BİZE BİLDİRİLMİŞTİR;

Kİ, BİLDİREN, BİLDİRDİKLERİNDEN MÜNEZZEHTİR!

Bakın.. burayı iyi anlamaya çalışın boş şoklardan çıkarak!

Ölüm belki yarın kapınızda, bunu düşünüp şok olmuyorsunuz da masalları kafanızda büyüterek kendinizi şoka sokuyorsunuz...

Olacaksanız, hâlâ "Allah” adıyla işaret edilenin ne olduğunu anlamayışınıza ŞOK olun!

Bu durumda geçseniz öbür tarafa ne olacak?

"Allah” adıyla işaret edilenin sayısız özellikleri, bazen de birbiriyle çelişki gibi görülen anlatımlarla bize anlatılmaya çalışılıyor…

Allah isimlerini biz Hulûsi'nin isimleri gibi anlamayalım!

Kaldı ki, Hulûsi’nin isimleri bile, Hulûsi’yi anlatmaya yeterli değildir!

İsimlerle nereyi yakalamağa kalkarsan, oradan eli boş çıkarsın!

Ne zaman o isimle O'nu kayıt altına alırsan, yalnızca bilincini kayıtlamış olursun!

Hangi anda hangi boyutta nasıl açığa çıkarsa, algılayana göre; orada bir isim yaratılır! İsim perdesi kalkmayan sağlıklı düşünemez!

İsimler bize yolda ışık tutan fener gibidir... “ALLAH” adıyla anılanın isim ve sıfatları dahi, bizim düşünmemiz dilendiği biçimde bize bildirilmiştir ki; bildiren, bildirdiklerinden MÜNEZZEHTİR!

Bilmem anlatabildim mi?

-İsmi terketmeden resme eremezsin!

Tasavvuf mecâzdır!

Tasavvufun "vuf"una eremezsen, "tasa"sında kalırsın!

Allah isimlerinin dahi mecâz olduğunu ve bu mecâzların neye işaret etmek istediğini bilmiyorsan, "ZÂT" kelimesi de bir isim olarak şuurunu işgal etmez mi acaba?

İsimsiz düşünmek nasıl olur? 

Bunu bana anlatacak var mı?

* * *
BİRİMLER, NESNELER SURETİYLE

DİLEDİĞİNİ YAPMAKTA OLANIN ADIDIR; “ALLAH”!

Varlıkta tasarrufu görüyoruz... Çeşitli nesnelerin tasarrufu; insanların, hayvanların, diğer varlıkların, objelerin… 

Nesneler sûretiyle, o birimler sûretiyle dilediğini yapmakta olanın adıdır “ALLAH”!

Bu cümleyi iyi not edin kafanıza.

Varlıkta algıladığın-gördüğün-bildiğin birimler ve nesneler sûretiyle dilediğini yapmakta olanın adıdır “ALLAH” !

Sen, bir varlık-bir obje-bir nesne düşünüp; bir de onda tasarruf eden ikinci bir varlık diye düşündüğün anda “Tanrı kavramındasın!”, ‘’Hz.Muhammed’in anlatmaya çalıştığı ALLAH” kavramından koptun ve uzaklaştın demektir.

Tanrı değil, ALLAH!... Hele hele, bir tanrının adı hiç değil!

Bizim dikkatlerimiz bu isim ile bir noktaya yönlendirilmek isteniyor; bu ismin işaret ettiği husus üzerinde derin derin düşünmemiz ve bazı gerçekleri görmemiz isteniyor.

YUKARIDA BİRİ YOK!

Allah bir tanrı değil! Yukarından seni seyredip, seni imtihan edip, seni yargılayacak bir” hâkim tanrı” değil! 

Sen, O’nun için hiçbir şey yapmıyorsun. Yâni ; sen, ”ben Allah için de şunu yapıyorum” diye düşündüğün an kendi hayâlinde yarattığın ve tapındığın tanrından bahsediyorsun!

Yukarıda biri yok! 

Bunun farkında değiliz. İşin en kötüsü bu!

Bizi yukarıda bağışlayacak, alıp bizi Cennetine koyacak, Cehenneminden çıkaracak biri var sanıyoruz. Allah’ın gerçek mânâda ne olduğunun-“Sistem”in ne olduğunun farkında değiliz!

”Affeder canım!”!!!

Kim affediyor?!

Neyi affediyor?!

Kimi affediyor?! 

Onun içinde benim en çok üstünde durduğum konu, hep, “ALLAH” isminin mânâsını bu insanların anlaması!

* * *
“ALLAH” DEĞİL;

“ALLAH” İSMİYLE İŞARET EDİLEN!

“ALLAH” kelimesi bir isimdir! 

Allah ismi bir varlığa işaret ediyor ki, O’nun her an sayısız isimlerle anılan zuhûru mevcut..

İsimler altındaki müsemma ise, O’nun isimler bileşimi...

Bazı isimler bileşimi, varlık sûretlerini zamanla kaybetmezler yine bileşimleri dolayısıyla... İnsan da bu türdendir.

“ALLAH”, bir objeye , bir varlığa işaret eden bir isimdir!

İsmi obje kabul etmek, insanı önemli düşünce yanlışına sürükler!

Gerek, obje ismi olsun; gerekse objeye ait bir sıfat yâni vasıf ismi olsun hiç farketmez; hep, o isimle işaret olunana, düşünceyi yönlendirme amacı güder!

Dolayısıyla... “ALLAH” ismiyle işaret edilenin ismi, asla kendisini târif etmez... Üzerinde düşünülmesi gereken adresi târif eder!

Kezâ, ““ALLAH” ismiyle işaret edilenin, bütün diğer isimleri dahi, ismin işaret ettiği mânâya düşüncemizi yönlendirmek içindir!

Bir kere “ALLAH” kelimesini değil; “ALLAH ismiyle işaret edilen” cümlesini beyninize kazıyarak düşünmeye başlayın..

“ALLAH” KELİMESİ İLE ÖNCELİKLE 

KİŞİNİN BÂTINININ DÜŞÜNÜLMESİ GEREKİR
“Allah” kelimesi ile her zaman dışardakini düşünürüz. Oysa bu kelime ile pek çok zaman kişinin bâtınındakini düşünmek gerekir. Hattâ öncelikle kişinin bâtınının düşünülmesi, ama konu uymuyorsa o zaman evren içre evrenler silsilesinin orijini düşünülmelidir. aksi halde tanrı ya tapınılmaya başlanmıştır.

* * *
ALLAH, ÂLEMLERDEN GANÎ’DİR!

Her birim, kendi terkibinin getirdiği şartları yaşar. Terkibinin getirdiği neticeleri yaşaması, Rabbının hükmüne itaat eden kul olarak yaşamasıdır ki, Rabbı Allah`dır.
Yâni, bu isimler bileşimini -insanı- oluşturan mânâlar, Allah`ın kendinde seyretmeyi dilediği mânâlardır! 

Ve Allah, tüm bu mânâlardan Ganî`’dir, münezzeh`dir... Yâni, açığa çıkan bu mânâlara dayanılarak, "Allah böyledir"; ya da "Allah bu kadardır" diye düşünülemez! Tıpkı yapmış olduğu binlerce resimden yalnızca birine göre ressam hakkında hüküm verilememesi gibi!

* * *
“ALLAH” İSMİ İLE İŞARET EDİLENİN TÜM İSİMLERİ,

ASLA KENDİSİNİ TÂRİF ETMEZ…

İSİMLERİN İŞARET ETTİĞİ MÂNÂYA

DÜŞÜNCEMİZİ YÖNLENDİRİR!

Şunu önce iyi anlayın...

İsim, işaret içindir!... İsim müsemma değildir!...

İsim, objeye işaret eder, düşünceyi objeye yönlendirir...

İsmi obje kabul etmek, insanı önemli düşünce yanlışına sürükler!...

Gerek obje ismi olsun; gerekse objeye ait bir sıfat yani vasıf ismi olsun hiç farketmez; hep, o isimle işaret olunana, düşünceyi yönlendirme amacı güder!...

Dolayısıyla... "ALLAH" ismiyle işaret edilenin ismi, asla kendisini târif etmez... Üzerinde düşünülmesi gereken adresi târif eder!...

Kezâ, "ALLAH” ismi ile işaret edilenin, bütün diğer isimleri dahi, ismin işaret ettiği mânâya düşüncemizi yönlendirmek içindir!...

Meselâ “Rahim” dendiği zaman, bir rahim düşünmeyeceğiz... 

“Rahim” ismiyle acaba hangi özellikler vurgulanmak isteniyor diye yaklaşacağız...

* * *
“ALLAH” İSMİ HEM ZÂT’NI, HEM SIFATLARINI,

HEM DE SAYISIZ ÖZELLİKLERİNİ İÇEREN BİR İSİMDİR!

"ALLAH" İsmi... 
 “ALLAH” ismi, toplayan bir isimdir…Yâni, Allah’ın hem Zât’ını, hem vasıflarını, hem de sayısız özelliklerini içeren bir isimdir…

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…

“ALLAH” İSMİNİN ARAPÇA HARFLERLE AÇILIMI

VE İŞARET ETTİĞİ MÂNÂLAR
Besmele, bilindiği üzere, “Allah” ismiyle, diyerek bu kelimenin bir isim olduğuna işaret eder.

İsim, isimlenmiş olana işaret eder bazen birkaç yönden...

Biz, “Allah” adıyla işaret edilen, diyerek bu konuya değişik bir bakış açısı göstermiştik. 

İsterseniz şimdi de “Allah” isminin Arapça orijinal yazılımına dayalı bir başka bakış açısı üzerinde daha duralım.

Tasavvuf ile ilgilenen herkesin iyi bildiği üzere âlemler dörde ayrılır... 

Zât âlemi, sıfat âlemi, esmâ âlemi ve Efâl alemi... 

Bu âlemlerde yaşanarak urûc yapılır ve kişi hakikatini tanır.
Şimdi bu kısa hatırlatmadan sonra konumuza girelim...
“Allah” ismi bilindiği üzere Arapça harfler ile yazıldığında, başta kendisinden sonra gelen tüm harflerden bağımsız, tek duran “Elif” ile;” yanında birbirine bağlı iki “Lâm” harfi ve ikinci “Lâm”a bağlı daire (veya kûfi yazılımda dört köşe) “H” harfinden ibarettir. Bir de ikinci “Lâm” ile “H” arasında görünmez ama okunur “Elif” vardır ki bu da “A” sesini verir.

Şimdi bu harflerin temsil ettiği ve işaret ettiği anlamlara bir bakalım isterseniz. 

Elbette bu değerlendirme, keşif ehlinin kendi keşiflerine dayanmaktadır ve kimseyi bağlamaz. Ama bilgi olarak bazı değerlendirmelerimize yararlı olur diyerek nakledelim..

Birinci “Elif” ehline göre “Allah” ismiyle işaret edilenin Ahadiyetine yani Zâtına işaret eder. Zât mutlak bağımsızlığı ve sıfatlardan kayıtsızlığı itibariyle hiç bir fikre ve düşünceye bağlanmaz. Öyle bir HİÇ’liktir ki, üzerinde ne tefekkür olur ne tahayyül veya ne de târif!. İşte bu duruma yazılımda, ancak mutlak bağımsız, noktanın uzamış hâli olan “Elif” işaret eder.

Gelelim birinci “Lâm”a... Birinci “Lâm” sıfat âlemine işaret eder. Var olan her şey, bu sıfat mertebesinin özellikleriyle hayat bulur, şuurlanır, kudrete kavuşur!. Tüm âlemler, sıfat mertebesinin özelliklerinin sonucu olarak meydana gelen esma(isimler) mertebesinin açılımından meydana gelmiştir. İşte bu yüzden de birinci “Lâm” yani “L” yazılımda ikinci “Lâm”a yani “L” ye bağlanmıştır.

İkinci “Lâm”... İkinci “Lâm” yani “L” yazılımda birinci “Lâm”a bağlıdır çünkü varlık birinci “Lâm” ile yani sıfat mertebesinin özellikleri ile oluşmuştur ve onunla kâimdir. Esmâ mertebesinde mevcut bulunan tüm isimlerin özellikleri varlığını sıfat mertebesindeki sıfatlardan alırlar. Bu sebeple de ikinci “Lâm” birincinin sanki tekrarı, ama detay ve açılımı olarak da ayrı bir görünümle ikinci defa olarak bu işaret kelimesi içinde yerini alır. Evet, ikinci “Lâm”, varlığını birinciden alması hasebiyle birincinin tekrarı olarak, ama buna karşın da sayısız açılımları meydana getiren farklı bir mertebeye işareti dolayısıyla da ikinci defa tekrarlanan bir “Lâm” görülmektedir.

 Gelelim “H” harfine... İster asırlardır yazıla gelen ikinci “Lâm”a bağlı daire şekliyle, ister de İslâm’ın ilk yıllarda kullanılan Kûfi yazı karakteriyle dört köşe hâliyle şuna işaret eder...

Sıfat ve esmâ âleminden her an açığa çıkan, başı ve sonu olmayan özellikleri, devamlı bir dönüşüm hâliyle ortaya koyan efâl âlemi yani fiiller âlemi; yani, evren içre sayısız evrenler ve onlarda algılananların tümü!

Bu “H”nin iki gözlü veya kûfi yazılışa göre üstte iki noktalı olması da efâl âleminin, algılayanın boyutuna göre zâhir ve gayb âlemi olarak iki yönlü mütalâa edilmesidir.

“H” harfi ikinci “Lâm”a bağlıdır, çünkü, efâl aleminin esma ve sıfat âleminden bağımsız bir varlığı yoktur; ve dahi varlığı ancak kendisinde açığa çıkan sıfat ve esma mertebelerindeki özelliklerin varlığı ile kâimdir.

Bir de bu arada, yani ikinci “Lâm” ile “H” arasında görünmeyen, ama buna karşın varlığı her okunuşta itiraf edilen gizli “Elif” mevcuttur. Bu da efâl âleminin, Zât’ın varlığı ve dilemesiyle, O’nun ilminde, O’nun sıfat ve esmâsının varlığıyla varolup, süregitmekte olduğuna işaret eder. 

Ehli, elbette bu keşif ehlinden naklettiklerimizi çok daha kapsamlı olarak fark edecek ve “Allah” isminin işaret ettiğine, niçin “bu ismin” uygun görülüp seçildiğini böylece daha iyi değerlendireceklerdir.

Umarım keşfen sâbit bu bilgi, “Allah” adındaki inceliği daha iyi anlamamıza ve bu kelimeyi bundan sonra daha yerli yerince kullanmayı bize nasip eder.

* * *
TANRIYA TAPINILIR…

ALLAH’A KULLUK EDİLİR!

“ALLAH” ismi ile işaret edilen, insanın dışında-ötesinde ve hattâ bu vargördüğümüz varlıkların dışında ve ötesinde tapınılacak bir TANRI değildir! 

Bu takdirde “tapınma” nedir, “kulluk” nedir?

“Tapınma” ve “kulluk”...

Burada öncelikle üzerinde durmamız gereken konu “tapınma” nedir, “kulluk” nedir ; ve bu kelimelerin anlamı nedir?

“TAPINMA” kelimesi bir “tanrıya” bağımlı olarak kullanılır. Tapınılan ve tapan ikilisinin mevcûdiyetine bağlı olarak “tapınma” olayı söz konusu olur.

“Sen” varsındır... “Sen”in bir “tanrın” vardır... Ve sen bu tanrına tapınırsın! Yâni “tapınma” denilen olay, iki ayrı varlık arasında geçerli olan bir davranış türüdür... Tanrı'ya; gökteki veya yerdeki herhangi bir tanrıya inanan kişinin, bu mânâda ortaya koyduğu çeşitli davranışlara verilen isimdir “tapınma”... "Sen"in ona yönelik yaptığın fiiller! (1) 

(1)- Nitekim Kelime-i Şehâdetteki “ABDU HÛ” kelimesi, “Abdiyet-kulluk”un “Hüviyete” yâni “Hû”ya zorunlu olarak yapılmakta olduğunu açık seçik göstermektedir.
“KULLUK” kelimesinin anlamına gelince;

Birimin, varoluş gayesine ve programına göre, davranış ortaya koyuşunun adıdır “kulluk”. 

 “Kulluk”, varoluş gayesine uygun davranışları ortaya koymaktır... "Tapınma" ise, bir birimin, var sandığı bir “tanrıya” özgür iradesi ile, dilediği bir biçimde yönelerek, zamanın belli bir bölümünde prestij etmesi ve ondan bir şeyler ummasıdır.

Sonuç;
"TANRI"YA TAPINILIR; "ALLAH"A KULLUK EDİLİR!

* * *
ALLAH’IN VASIFLARI

Bilelim ki, İlâhiyât ile, din ile ilgili bütün konuların başlangıç noktasını “ALLAH NEDİR?” sorusunun cevabı oluşturur...

Bu sualin cevabını verenler ise, ya hayâllerinde tasavvur ettikleri bir “TANRI”ya göre konuşurlar; ya da Hazreti MUHAMMED’İN açıkladığı “ALLAH”a göre düşüncelerine yön verirler..

Biz, Hazreti MUHAMMED’İN açıkladığı “ALLAH”a göre bu konunun içyüzünü göstermeye çalıştığımıza göre; gene Hazreti Muhammed aleyhisselâm tarafından yapılan tanımlamalar ile “ALLAH”ı anlamaya çalışalım... 

Ki böylece “ALLAH”ın, bugüne kadar ve günümüzde bahsedilen TANRI ile hiç bir benzerliği olmadığını vurgulayalım!

Yukarıda anlatmaya çalıştığımız “AHAD” olan “ALLAH”, gene Hazreti Muhammed aleyhisselâm tarafından bize ulaştırıldığına göre;

H A Y Y’ dır;

A L Î M’ dir;

M Ü R Î D’ dir;

K A D İ R’ dir;

S E M Î ‘ dir;

B A S Î R’ dir;

K E L Î M’ dir;

Evet, demek oluyor ki “AHAD” olan “ALLAH” aynı zamanda yukarıdaki isimlerle işaret edilen vasıfların da sahibidir!.

* * *
ALLAH HAYY’DIR!

“ALLAH AHAD” dır, gibi;

“ALLAH HAYY”dır; sınırsız-sonsuz, bölünmez, parçalanmaz “CAN” dır!

* * *
ALLAH ALİM’DİR!

“ALLAH ALÎM”dir; sınırsız-sonsuz, bölünmez, parçalanmaz “İLİM” dir!

* * *
ALLAH MÜRİD’DİR!

“ALLAH MÜRÎD”dir; boyutsal sınırsız-sonsuz, cüzlere ayrılmaz “İRADE” dir!

* * *
ALLAH KADİR’DİR!

“ALLAH KADİR” dir; sınırsız-sonsuz, bölünmez, cüzsüz, tek bir “KUDRET” tir

* * *
ALLAH SEMİ’DİR!

“ALLAH SEMÎ”dir; sınırsız-sonsuz, bölünmez, cüzleri olmayan “VUKÛF” tur!

* * *
ALLAH BASİR’DİR!
“ALLAH BASÎR” dir; sınırsız-sonsuz, cüzleri olmayan, bölünmeyen, mevcut tek “DEĞERLENDİRİCİ”dir!

* * *
ALLAH KELİM’DİR!

“ALLAH KELİM”dir; sınırsız-sonsuz, bölünmez, sayısız “MÂNÂLAR”dır!

* * *
ALLAH’IN İLMİ

Kendindeki mânâları seyretme gücüdür! 

Bütün kâinatta var olan her şeyi, gerçeği itibariyle evreni meydana getiren Aklı Evvel`den ve de O`nun kudretinden, enerjiden meydana geldiğine göre, bütün bilinçlerin özü gerçekte "Kozmik Bilinç" dediğimiz “Evrensel Bilinç”tir... Eskiler bunu, "Allah`ın İlmi", "Allah`ın ilim sıfatının eserleri" diye tanımlamışlardır.

* * *
Galaksilerin yaşamından yıldızların yaşamından Dünyanın oluş sisteminden Güneş Sisteminin oluşmasından, Yeryüzünde yaşayanlara, varolanlara ait tüm oluşlar bir Sistem, bir Kanun, bir düzen içinde faaliyet göstermektedir.

KAOS yani kargaşa, düzensizlik, şuursuzluğun eseridir. “SİSTEM” ise, bir bilincin bir şuurun ifadesidir!. 

Kâinatta tümüyle algılayabildiğimiz bütün boyutlarda bir Sistem varolduğuna göre ve bu Kâinat tümüyle bu enerjinin yoğunlaşması şeklinde meydana geldiğine göre, Kâinatı meydana getiren bu kaynak cevher aynı zamanda bir şuur, bir ilim, bir bilinç sahibidir.

İşte bu şuur bu ilim bu bilinç, 1400 sene öncesinde “ALLAH’IN İLMİ”
olarak târif edilmiş tanımlanmıştır. Varlığın her zerresinde bu ilim ve kudret hükmünü icra etmektedir!. 
* * *
ALLAH’IN KUDRETİ

Evreni meydana getiren "enerji" adını verdiğimiz yapı ise "Allah'ın Kudreti" diye tarif edilmiş, kudret sıfatına bağlanmıştır.

* * *
ALLAH’IN KUDRETİNİ BİLMEYEN

"Allah’ın kudreti’’ni bilmeyen, ‘’beşerin iradesi’’nden sözeder.

* * *
ALLAH’IN KUDRETİNİN BİTTİĞİ YER

NERESİDİR Kİ…!

"Allah’ın irade ve kudreti’’nin bittiği yer neresidir; ki, orada ‘’beşerin irade ve kudreti’’ başlasın?.

* * *
TÜM KOMPOZİSYONLARLA ANLATILAN

HEP AYNI TEK ALLAH’TIR!

“AHAD” ile “HAYY”; “ALİM” ile “MÜRÎD”; “HAYY” ile “KADİR”; ve tüm kompozisyonlarla anlatılanlar hep aynı tek “ALLAH”tır! 

Yâni, bütün bu anlatılanlar ile târif edilen, aynı Tek “ZÂT”tır! O Tek “ZÂT”ın değişik vasıflarıdır özellikleridir bu isimlerle işaret edilenler.

Öyle bir, TEK “ZÂT” ki, baş-son gibi kavramlardan berî; sınırsız-sonsuz; bölünmesi, cüzlerinin varolması muhal; sayısız mânâlara sahip; sonsuz-sınırsız, cüzleri olmayan irade; sonsuz-sınırsız cüzü olmayan kudrettir; varlığının dışında ikinci bir varlık düşünülemez; içi ve dışı yoktur, merkezi özü olmaktan münezzehtir! 

Kısacası, “AHAD”tır... TEK’tir!

İşte öyle bir “ALLAH”tır ki Hazreti MUHAMMED’İN açıkladığı “ALLAH”; O’nun “dışında” ya da “içinde” kavramı olmaksızın; bir ikincisi; ya da ikinci bir varlık, mevcut bir şey düşünülemez! 

* * *
ALLAH, “ŞEY’İN KENDİSİ OLARAK ŞEY’İ İHÂTA EDEN

ZERRELERE BÖLÜNMESİ SÖZKONUSU OLMAYAN TEK’TİR!
“ALLAH AHAD”dır... Yâni, sınırsız, sonsuz, cüzlere ve zerrelere bölünmesi sözkonusu olmayan TEK’dir.

Şimdi bu ifadeyi anlamaya çalışalım...

Şu dünya üzerinde normal şartlarda yaşayan her insan, algıladığı mevcûdâtı beş duyu ile değerlendirir. Bu yüzden de bütün insanlar arasında ölçütaşı, beş duyudur! Bunun sonucu olarak en-boy-derinlik ölçüleri ile kabul ettiğimiz bir evrende yaşadığımızı düşünürüz...

Bu yüzden de genelde, kafamızdaki “TANRI” her ne kadar “her yerde mevcut” ise de, fiiliyatta, belli boyutları ve mekânı olan bir “TANRI”dır!

Oysa...

Bize târif edilen “ALLAH”; bölünmesi, parçalanması, cüzlere ayrılması mümkün olmayan, “BİKÜLLİ ŞEY’İN MUHÎT” yâni “şey’in kendisi olarak şey’I ihâta eden”, sonsuz, sınırsızdır!

Burada çok önemli bir hususu daha açıklığa kavuşturmak isterim.. 

Türkiye’deki en mükemmel tefsir olan Diyanet’in bastırtmış olduğu, Elmalılı Hamdi Yazır’ ın hazırladığı “HAK DİNİ KUR’ÂN DİLİ” isimli 9 ciltlik eserin 1. cilt 42 ve 43. sayfalarında “ B “ harfinin mânâsıyla ilgili olarak özetle şu bilgi vardır: 

“Eazımı müfessirin diyorlar ki. “BA”nın buradaki mânâyı ilsakı, ya MÜLÂSEBET ve MUSAHEBET veya istianedir.. .....

Bu te’vile göre (“ B “ ile başlayan) besmelenin meâli “ALLAHı rahmanı rahim nâmına” demek oluyor ki; bu da “B”de MÜLÂBESE mânâsına râcidir.. Bunun hâsılı, bir niyâbet itirafıdır. 

Bir işe başlarken , “filan nâmına” demek, “ben bunu ona izâfeten, ona hilâfeten, onu temsilen, ONUN BİR ÂLETİ olarak yapıyorum; bu iş hakikatte benim veya başkasının değil ancak O’nundur” demek olur.. Bu da vahdeti vücûd mülâhazasına râci bir fenâfillah hâlidir.” 

Bu konuda son devir çelebilerinden değerli mutasavvıf Ahmed Avni Konuk da Fusûs şerhinde (Marmara Üniversitesi İlâhiyat Fak. Yay. Cilt 2 sayfa l9l), “B” harfiyle alâkalı olarak kısaca şöyle der: 

“Bİ İBADİHİ’ deki “Ba” mülâbese içindir... Demek ki, ALLAH Zü’l-celâl ibadının kisve-I taayyününe bürünüp zâhir olmuştur”! 

“B” harfinin sırını açıklayan bu mânâyı kavrayabildiysek eğer...

Şimdi bu tanımlamayı iyi düşünelim;

Cüzlere, zerrelere bölünüp parçalanması mümkün olmayan “AHAD”, ya sonlu sınırlı bir Bir’dir; ki bu takdirde evrenin herhangi bir yerinde oturmaktadır (!); ya da sonsuz, sınırsız, cüzlere ayrılmaz TEK’tir ki, bu takdirde de ancak ve sadece, tekrar ediyorum, ancak ve sadece “KENDİSİ” mevcuttur!

“AHAD” olan “Allah” ismiyle işaret edilen dışında herhangi bir varlığın mevcûdiyetini ileri sürmek önce akıl ve mantığa, sonra da iz’ân ve insafa sığmaz!

Düşünelim... 

Şayet “ALLAH” ismiyle işaret edilenden ayrı, “ALLAH”ın dışında bir varlık var ise; bu varlık ile “ALLAH” arasındaki sınır nerededir? Bu sınırı nerede çizeceksiniz?

Ya var olan, mevcut, sınırsız-sonsuz TEK’tir, ikinci bir varlık yoktur!

Ya da sınırlı sonlu, evrenin içinde bir yerde, veya evrenin dışında MEKÂNI OLAN bir TANRI mevcuttur (!)..?

Burada idrâk edilmesi en önemli olan şey “SINIRSIZLIK-SONSUZLUK” kavramıdır... 

* * *
EVVEL VE ÂHİR ZÂHİR VE BÂTIN

KELİMELERİYLE İŞARET ETTTİĞİN HEP O’DUR!

-Evvel, Âhir, Zâhir, Bâtın O`dur!.

Geçmiş veya gelecek... Sınırsız geçmiş veya sınırsız gelecek... Zâhir ve Bâtın O`DUR!.

Gerçekte, TEK bir sonsuz sınırsız mutlak var ki, O`nun için, "O"na GÖRE, "Zâhir", "Bâtın", "Evvel", "Âhir" gibi kavramlar sözkonusu değil!. Bunlar bize GÖRE târifler, tanımlamalar!. Anlayış sınırlarımızı genişletmek için verilmiş izahlar...

"Evvel", "Âhir", "Zâhir", "Bâtın" isimleriyle hep "O Tek" şey ifade edilmektedir. Mânâ, bundan ibarettir.

* * *
ALLAH’IN MERKEZİ, ÖZÜ, İÇİ, DIŞI YOKTUR!

“ALLAH”, sonsuz-sınırsızdır, dedik.. 

“ALLAH”ın sınırsız-sonsuz oluşu dolayısıyla bir MERKEZİ olması da muhaldir!

Bir şeyin merkezi olması için, onun sınırları olması, bu sınırların köşelerinin kesiştiği noktanın da merkez kabul edilmesi gerekir... 

Halbuki, “ALLAH”ın sınırı yoktur.

Sınırı olmayan şeyin, merkezi de olmaz! 

Merkezi olmayan şeyin özü, içi ve dışı da olmaz!

Bizim beş duyusal yaşamımıza ve beş duyudan ileri gelen madde kabulümüze göre, bir nesnenin içi ve dışı vardır; özü vardır kabuğu vardır! Oysa, merkezi olmayan şeyin özü ve kabuğundan, içi ve dışından sözedilemez!

Nitekim bu mânâ Kur’ân-ı Kerîm’de bir âyette şöyle vurgulanmaktadır:

 “Hu’vel Evvelü vel Âhiru vez Zâhiri vel Bâtını”

O, Zâhir Bâtın Evvel Âhir dediğin şeyin ta kendisidir! 

Yani Zâhir ve Bâtın diye Evvel ve Âhir diye 2 ayrı şey yoktur. Zâhir Bâtın Evvel Âhir diye bahsettiğin hep O’dur.

Çünkü senin 5 duyunun getirdiği bir anlamdır Zâhir ve Bâtın… Allah ise sonsuz ve sınırsız bir Tek olması dolayısıyla Zâhir ve Bâtın mefhumlarından münezzehtir. Merkezi özü olmayan nesnenin tecellisi de olmaz!

* * *
ALLAH’IN TECELLİSİ OLMAZ!

Allah'ın tecellisi, ifade yetersizliği dolayısıyla kullanılmış bir tâbirdir. İfade yetersizliği dolayısıyla kullanılmış bir tâbirdir, “tecelli” kelimesi. 

Gerçekte, tecelli olabilmesi için, bir merkez, bir öz, bir cevher olacak, buradan oluşan, dışa yansıyan, akseden bir nesne olacak. Güneşin merkezinden dışına yansayan ışık- ışın gibi Allah'ın da bir merkezi, bir tecellisi olacak, oradan dışarı yansıyan birşey olacak, biir mânâ olacak.. 

Bu da olamaz! Mümkün değil.. Niye?... 

Çünkü Allah'ın merkezi yok ki bir tecelli, çıkış noktası olsun.. Tecelli için bir çıkış noktası gereklidir. Çıkış noktası olmadığı zaman, tecelli anlamı da yitirir mânâsını... Geçmişte “tecelli” kelimesi kullanılmıştır çeşitli zevât- ı kiram tarafından.. Fakat bu bir mânâya kişileri yaklaştırabilmek için kullanılmış bir anlatım tarzı, gerçek karşılığı olan birşey değil!

 Şimdi.. Allah'ın, içi ve dışı yok.. Özü ve dışı kabuğu yok.. Sınırı yok, mânâsı sonsuz... Ve bu anlamların getirdiği neticeler olarak kendisinden başka bir varlık yok!. 

Peki böyle bir varlığa tapınılır mı, böyle bir varlığa tapınacak varlıklar var mıdır, tapınacak varlıkların, tapınacağı, yöneleceği bir varlık, bir mahal var mıdır?.. 

Düşünebilen beyinler, bunun cevabını versin!
 Allah öyle bir varlıktır ki O’nun dışında veya içinde veya O’ndan ayrı olarak hiçbirşey mütalâa edilemez, düşünülemez, tefekkür edilemez.

Her neye ki sen bir varlık verirsin Allah’tan ayrı, o zaman sen şirk ehli olursun!

* * *
HAYÂL EDİLEBİLEN HER NOKTADA

TÜM ÖZELLİKLERİYLE VE ZÂT’IYLA

ANCAK VE ANCAK SADECE VE SADECE

KENDİSİ YANİ AHAD OLAN ALLAH MEVCUTTUR!’

Sen, “O”na, ister “Zâhir” de, ister “Bâtın” de, ister “Âhir” de, ister “Evvel” de; dediğin, işaret ettiğin, târif ettiğin hep “O”dur! 

Zîrâ, “zâhir-bâtın” ayırımı senin beş duyundan kaynaklanmaktadır! Beş duyu ile algılayabildiğine “zâhir” diyorsun, algılayamadığına “bâtın”! 

Oysa altı, yedi, oniki duyuyla algılama durumunda olsaydın, senin için zâhirler de değişecekti, bâtınlar da! Ve sen, bugün zâhir dediğine, bâtın; bâtın dediğine de zâhir, demek durumunda olacaktın.

“ALLAH” ismi ile işaret edilen ise sınırsız-sonsuz TEK olması hasebiyle, “ZÂHİR”-“BÂTIN” kavramlarından berîdir, münezzehtir!

Evet... merkezi, içi-dışı, zâhiri-bâtını, başı-sonu olmayan; bu gibi anlamlardan ve oluşlardan beri olan varlığın, bir yerde son bulup, o noktadan sonra ikinci bir varlığın başlamasından sözedebilir misiniz?

Elbette hayır!

İşte, bu yüzden farkederiz ki, düşünülebilen, hayâl edilebilen her noktada, tüm özellikleriyle; ve “ZÂT”ıyla ve dolayısıyla tüm özellikleriyle ancak ve ancak, sadece ve sadece KENDİSİ, yâni, “AHAD” olan “ALLAH” mevcuttur!

“O”nun dışında ikinci bir varlığın vücudundan sözeden ise, tümüyle derin düşünce yetersizliğinden doğan yanılgı içerisindedir! Ki bu durumun dindeki adı da “ŞİRK”tir! 

* * *
ALLAH YARATTIKLARIYLA SINIRLANMAKTAN
KAYIT ALTINA GİRMEKTEN VE "ONLAR" OLMAKTAN
BERİ VE ÖTEDİR!
ALLAH AHAD”dır... Yâni, sınırsız, sonsuz, cüzlere ve zerrelere bölünmesi sözkonusu olmayan TEK’dir.

Bu sebeple de, kendisinin bir noktada bitip, o noktadan sonra ikinci bir varlığın başlamasından sözedilemez!

Bu yüzden de “ALLAH”ı meydana getiren, DOĞURAN, ikinci bir varlıktan bahsedilemez, böyle bir şey düşünülemez!

“ALLAH”, “AHAD” oluşu dolayısıyla, sınırsız – sonsuz, zerrelere cüzlere ayrılmaktan beridir.

Varlıkta her ne algılıyorsak ve algılanıyorsa, hepsi de Allah’ın isimlerinin işaret ettiği mânâların terkibinden meydana gelmiş olmasına rağmen, dolayısıyla o ismin ardındaki varlık Allah olmasına rağmen; Allah’tan gayrı bir varlığın orada mevcûdiyetinden sözedilememesine rağmen, gene de o varlığa “Allah” denilemez!

İşte bu sebepledir ki;

Algıladığımız ve algılanan her varlıkta, her zerresinde ve boyutunda, Allah’ın varlığı dışında hiç bir şey olmamasına rağmen; gene de ona asla “Allah” denilemez ve böyle bir yanlış anlama sonucu verilecek hükümden Allah kesinlikle münezzehtir!

Zîrâ “Allah”, her türlü mânâ ile kayıtlı olarak düşünülmekten beri, sonsuz – sınırsız AHAD’dır!

Lütfen gerçekçi olalım ve meseleyi, görmek istediğimiz gibi görme noktasından, gerçekçi ve objektif bir biçimde olduğu gibi görme noktasına oturtalım...
"ALLAH" ismiyle işaret edilen, “SINIRSIZ vücüd” sahibi olduğu içindir ki; kendi varlığı, vücudu dışında başka bir varlık ve vücud sahibi yoktur.

Tüm isimlerle andığımız bütün varlıklar ve birimler, hep O'nun varlığı, vücudu ve isimlerinin mânâlarıyla kâim ve dâim ve harekette ve bilinçte varlıklardır!

Her birinin diğer birinden farkını, yapısını-terkibini oluşturan Allah isimlerinin farklı oranlarla ortaya çıkışı oluşturmaktadır.

İşte bu yüzdendir ki; her birimde tasarruf eden ve o birimle diğerlerini etkileyen, yönlendiren, biçimlendiren, yürüten, varediş gayesine göre hedefine ve hayrına erdiren hep ALLAH'tır!
O'ndan gayrı “YARATAN”; O'ndan gayrı “RAB”; O'ndan gayrı”HÂDİ”(hidâyet eden); O'ndan gayrı “MEHDİ”; O'ndan gayrı “MUHYİ”, O'ndan gayrı “MUMİT”(ölümle dönüştüren) asla ve kesinlikle mevcut değildir!

Ancak ne var ki, biz bu gerçeği bir türlü farkedemiyor, anlayamıyor ve dolayısıyla inkâr etme anlamına gelen bir tarzda olayları yorumluyoruz.

Ya, O'nu yüceltme tahayyülü ile, O'nu her şeyin ötesine, ötelerin ötesine; ARŞ'ın ötesine; kısacası hayâlimizdeki en uzak öteye, noktaya oturtuyoruz!

Ya da, gördüğümüz her pireyi-deveyi "O" yapıp; "O"nu orada ortaya konulan mânâ ile kayıt altına alıp; her şeyi "ALLAH" kabulleniyor; ve böylece geri planda "birimselliğimizi ALLAHLAŞTIRIYORUZ"!
Ve yahut da, her birimizin varlığını, vücudunu isbat eder bir düşünce ile; “sen, ben, o varız, varlıkta her şey mevcut, artı, bir de "O" var!” deyip; "O"na "SINIR" getiriyoruz! 

Sonra da bu görüşe dayalı bir biçimde, "O"nun bizlere, makro ya da mikro birimlere yaptırttıklarından dem vuruyoruz!

Oysa, nasıl bir yazarın kafasında türlü senaryolar olur da hepsi onun kafasından, onun özellikleri istikametinde oluşursa; ve buna rağmen de yazarın kişiliğinden, "oluşturduğu" kişiliktir diye söz edilemezse; benzer şekilde, her birimi ve tüm varlığı kendisinden ve kendisiyle meydana getiren "ALLAH" da, o yarattıklarıyla sınırlanmaktan ve kayıt altına girmekten; ve onlar olmaktan beri ve ötedir!
Tüm varlık isimleri altında ortaya çıkan kudret ve mânâ, hep O'na aittir!

Tüm varlıklar ve oluşturdukları tasarruflar hep O'na aittir; ve onların her biriyle bir diğerini etkilemektedir!

Ancak bütün bunlara rağmen de, ne mikro ne de makro plandaki hiç bir "şey" için, "ALLAH"tır denemez! 

Fakat, oradaki " vücudu" da inkâr edilemez!

* * *
“KADER” OLAYI,

ALLAH’IN AHAD OLUŞUNUN DOĞAL SONUCUDUR!

"Ef'âl âlemi" denen fiiller âlemi ise... Buna, “tüm varlıklarıyla, o varlıkların algılayabildiği evren” de denebilir.

“Ef'âl âlemi” denen fiiller âlemi, yani meleklerin, cinlerin ve insanların da içinde yer aldığı kâinat ise bu varlıkların algılama araçlarına, duygularına göre mevcut olup; ALLAH "İLMİNDE", ALLAH "İNDİNDE" ise yalnızca "İLMÎ SÛRETLER"dir.

Ya da başka bir ifade tarzı ile, var olan her şey, hakikatte "İLMİ SÛRETLER"dir... “Ki bunlar asla vücut kokusu almamışlardır” Hakikat ehline göre..
Kısacası, yaşadığımız kâinâta ait olarak bilinen her şey, gerçekte, vücut, varlık sahibi olmayıp; sadece ve sadece "ALLAH'ın İLMİNDE" mevcut, basit anlayışımıza indirgenmiş ifadesiyle “hayâl olan” varlıklardır!..

İNSAN, hangi devirde yaşarsa yaşasın; beş duyu ile algıladığı verilere dayanarak, hangi ilme sahip olursa olsun; varlığın ORİJİNİNİ - HAKİKATİNİ asla hissedemez!..

Beş duyu ilmi, sizi makrokozmosta ya da mikrokozmosta sayısız uzaylara ve boyutsal evrenlere sürükler!. Beş duyu ilmiyle yıldızlardan galaksilere, galaksilerden karadeliklere, karadeliklerden akdeliklere, akdeliklerden yeni evrenlere sürüklenir; hep ÖTEDE BİR TANRI yanılgısı içinde yaşar gidersiniz!..

"RUH İNSAN CİN" isimli kitabımızda, günümüz insanının "UZAYLI VARLIK" dediği, eski dildeki ifadesiyle "CİN" denen varlıkların, insanları aldatma ve gerçekten saptırma yollarını anlatırken, bunlardan birinin de çeşitli “Din’den” veya “HAK'tan” görüntülerle, fikirlerle, insanı “ALLAH”tan mahrum ettiklerine değinmiştik... Bilvesile, burada da aynı noktaya mevzûumuz yönünden değinmek istiyorum;

"UZAYLI" sanılan bu varlıklar -ya da İslâm'daki adıyla "CİNLER"-,  iki konuda kesinlikle yetersizdirler ve ilişkide oldukları insanları da bu iki konudan daima uzak tutmaya çalışırlar... Ki bu iki konu "ALLAH'ın AHAD" oluşu ve “KADER” konularıdır!..

Zaten, “KADER” olayı, “ALLAH'ın AHAD” oluşunun doğal  sonucudur!..

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

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

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

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

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

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

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

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

Öncelikle ve kesinlikle şunu belirtelim ki, kim “ALLAH” isminin mânâsını anlamamışsa, mevcûdâtın yapısını öz değeriyle bilmesine asla imkân yoktur!

Esasen, evrenin ve insanın yapısını dahi, ancak, “ALLAH”ın ne olduğunu anlayabildikten sonra kavramak şansına sahibiz. Aksi halde, lokalize değerlendirmelerle yetinmek zorunda kalacak ve konunun özünden mahrum olacağız!.. 

* * *
KUR’ÂN-I KERİM, “İLAH” TÂBİRİNİ MÜŞRİKLERE

HİTAP EDERKEN KULLANMAKTA VE AKABİNDE DE

ALLAH’IN BİR İLÂH OLMADIĞINI VURGULAMAKTADIR!

Konuya vukûfu olmayanların düşecekleri bir hatayı önleme amacıyla, şu hususu da belirtmeden geçmeyelim;

Kur’ân-ı Kerîm’de çeşitli yerlerde “İlâhımız”, “İlâhınız” gibi ifadeler geçmekte; ancak akabinde de “İLÂH”ın, “ALLAH” olduğu vurgulanmaktadır... 

Peki bu duruma göre, “ALLAH”ın, bir “İlâh” yâni “tanrı” olduğu ileri sürülemez mi?

Sürülemez!

Bu gibi tanımlamalar, “İlâh”a yâni “tanrı”ya tapanlara yapılan açıklamalardır. 

Yâni onlara denilmektedir ki;

“Sizin, İLÂH sandığınız, TANRI dediğiniz şey mevcut değildir; gerçekte var olan SADECE “ALLAH”tır! Sizin ve bizim “İlâh”ımız hep aynı ve tektir... Ve dahi O da “ALLAH”tır..”

Evet, bu açıklamalardan gaye, o kişilerin belirli bir “tanrı” varsayımından kurtulup, “ALLAH”ı idrâk etmeye çalışmalarıdır... 

Zîrâ, Kur’ân-ı Kerîm’de, şayet dikkatle tetkik edilirse görülecektir ki, bu tür hitaplar hep “müşriklere”, yâni “ALLAH” kavramı dışında bir “TANRI” varsayıp, ona tapanlara yapılmaktadır... Tâ ki, onlarda mevcut olan, “İlâh-Tanrı” varsayımı, “ALLAH” anlayışına dönüştürülsün...

AFRİKA’DAKİ “TANRI KULU” KABİLESİNİN TOTEMİ NE İSE,

 “ALLAH” İSMİYLE İŞARET EDİLENİN İNDİNDE DE

 İNSANLARIN “TANRI-İLÂH” DÜŞÜNCESİ ODUR!

Peki… Bu ismin işaret ettiği varlık, nasıl bir varlıktır?.. Bir tanrı mıdır, ya da başka bir şey midir?. 

İşte burası, konunun en önemli tarafıdır.

Bize “Allah” ismiyle, “O”, ”Hù” dediğimiz varlığı tanıtan Rasùl Muhammed Mustafa aleyhisselâm, o isimle işaret edilen varlığın bir Tanrı, mâbud, ilâh olmadığını vurgulamaktadır!. 

Burada şunu iyi anlayın… 

Kurân’daki, ”Sizin İlâhınız Allah’tır!.” beyânıyla da; bizim, “İlâh” veya “Tanrı” diye var sandığımız şeyin, gerçekte “Allah İsmiyle İşaret Edilen” varlık olduğu açıklığa kavuşturulmaktadır.

Yani, “Sizin ilâh sandığınız varlık gerçekte ALLAH’tır, ki o da bir ilâh olmaktan münezzehtir”!. anlamı vurgulanmaktadır. 

“İlâh-tanrı” kavramı başkadır… Kurân’a göre, “ALLAH” ismiyle işaret edilendeki anlam ve târif başkadır.

Bu yüzden, eğer, “ilâh”ın, “ALLAH” olduğu açıklanıyorsa size; bu demektir ki, “Allah” isminin işaret ettiği mânâ içinde, “ilâh-tanrı”lık kavramını yeniden değerlendirmek zorundasınız!. Yani, “ilâh-tanrı”yı, “Allah’laştırmayıp; aksine, “Allah” ismiyle işaret edilen anlamı kavramaya çalışarak, “ilâh-tanrı” kavramının onun içinde yok olduğunu FARK edeceksiniz!.

Zira, idrâk edilirse “Allah” ismiyle işaret edilen anlam, görülür ki, “ilâh-tanrı” kavramı ortadan kalkar!.

“İlâh-tanrı” kavramıyla işaret edilen daima senin ötende bir varlığı simgeler…

Çok önemine binâen biraz daha üstünde duralım…

“Sizin İlâhınız Allah’tır!.” demek; “Allah”ın bir “tanrı” olduğu yani “İlâh” olduğu anlamına gelmeyip; aksine, şu mânâda olarak ifade edilmiştir; “siz ötenizde tanrı-İlâh diye bir şey kabul ediyorsunuz ya, işte öyle bir şey yoktur”!.

“Tanrı, İlâh” yoktur: “Allah” ismiyle işaret edilen bir varlık vardır. Bu isimle size anlatmaya çalıştığım varlık; varlığı ve özellikleri itibariyle sizin var sandığınız “Tanrı-İlâh” kavramından tamamiyle ayrı birşeydir!.

Öyleyse bugüne kadar düşündüğünüz ve var sandığınız “tanrı-İlâh” fikrini bir yana koyarak, “Allah” İsmiyle tanımlanan varlığın ne olduğunu bir nebze de olsa farketmeye, tanımaya çalışın!.

Dünya..

Dünya adlı uydunun tâbi olduğu, kendinden 1.333.000 defa daha büyük olan Güneş..

Güneş gibi 400 milyar yıldızdan oluşan bir galaksi..

Bu galaksi gibi milyarlarla galaksiyi barındıran, varlığını algıladığımız evren..

Algılama boyutumuza hitap eden bu evren gibi, sayısız algılama boyutlarına hitap eden, evren içre nîce evrenler..

Nihayet, bu sayısız boyut algılayıcılarının algıladığı sayısız evrenlerin içinde yer aldığı açının yaratıldığı TEK NOKTA, TEK AN.. DEHR!.

İndinde sayısız anlar ve noktalar; ve o noktalardan meydana gelen açılar içinde sayısız evren içre evrenler yaratan varlığa işaret amacıyla kullanılan, “ALLAH” ismi!.

Evren içinde, Afrika’daki “Tanrı kulu” kabilesinin toteminin yeri ne ise; “Allah” ismi ile işaret edilenin indinde, insanların “Tanrı-ilâh” düşüncesi de o!.

İşte nerde bugünki dünya toplumlarının düşündüğü “tanrı-İlâh” fikri; nerede Muhammed Mustafa aleyhisselâmın Kurân-ı Kerim ile açıkladığı “ALLAH” İSMİ İLE İŞARET EDİLEN!.

Kurân; “Şirk”, yani ”Tanrı-İlâh” necâsetinden tâhir olmuş, gerçeği anlamaya gayret eden, düşünen ilim sahibi insanlar için gelmiştir!. “Allah” ismi ile işaret edileni fark edip kavramaya çalışsınlar ve onun gereklerine ve gerçeklerine göre yaşasınlar diye.

Bunu kavrayacak kapasitesi olmayanlar ise, elbette güdülecekler ve diğer mahlùkat gibi yaşamaya devam edecekler!.

Evet.. işte bu yazıda “Allah” kelimesinin mânâsının bizim kafamızda öyle hayâl ettiğimiz-düşündüğümüz “tanrı-ilâh” kavramından ne kadar öte, farklı bir şey olduğuna bir nebze olsun işaret etmeye çalıştık.

Eğer bunu birazcık anladıysak, hiç değilse akşamları yatağa girdiğimizde bir durup düşünelim.. 

Kâinatın, evrenin sonsuzluğu içinde bizim yerimiz ne?. Ve fark etmeye çalışalım o sonsuz kâinatı, evreni yaradanın varlığını, kudretini, azâmetini, kibriyâsını!.
Esasen Hz. Muhammed aleyhisselâmdan bu yana gelmiş ve olayın hakikatine vâkıf olmuş her insan, çevresine benim şu anlattıklarımı söylemiştir. 

* * *
“ALLAH. SAMED’DİR”!

İHTİYAÇ KAVRAMINDAN BERİDİR!

“SAMED” kelimesinin anlamında derinlemesine bir araştırma yaparsak, şu mânâlar ile karşılaşırız bilebildiğimiz kadarıyla:

“Hiç boşluğu olmayan, eksiksiz, gediksiz, deliksiz, nüfuz edilemeyen... Bir şey girmez, bir şey çıkmaz! Som..” Hani som altın deriz ya; işte öyle... Yâni bir diğer ifade ile “sırf”! 
Abdullah İbni Büreyd’den gelen bir rivayete göre;

“Es Samedillezî lâ cevfe leh”...* *(1)

Görüldüğü gibi bütün bu mânâlar esas itibariyle “AHAD” isminin mânâsını bütünleyen, ışıklayan, açıklamalar şeklindedir.

Hiç boşluğu olmayan, eksiksiz, kusursuz, gediksiz, deliksiz, içine nüfuz edilmesi muhal, sırf, salt, birşey girmesi ya da çıkması sözkonusu olmayan, sınırsız, sonsuz, cüzlere bölünmesi mümkün olmayan, cüzlerden, zerrelerden meydana gelmiş olmayan “TEK” yâni “AHAD”!

Bu ifadelerin târif ettiği “ALLAH”ı anlamaya çalışalım... Yoksa, hayâlimizde yarattığımız TANRI’ya tapmaktan asla kurtulamayız ve şu âyetin târif ettikleri arasına gireriz:

“ALLAH’ı hakkıyla idrâka çalışmadılar!” (6-91)

Bu mânâ ile birlikte... 

“SAMED”, ayrıca, ihtiyaç mefhumundan beridir, anlamına dahi gelir.

Yâni, “ALLAH” her türlü ihtiyaç kavramından berîdir.

Esasen zâten, kendisinin dışında mevcut olan bir şey yoktur ki, O’nun herhangi bir şeye muhtaç olabileceği düşünülsün...

**(1) Bu mânâdan haberi olmayanlar, Hamdi Yazır’ın Hak Dini Kuran Dili isimli tefsirinin (cilt 9 sayfa 6306 ve 6307) daki açıklamalarına başvurabilirler.. 

* * *
ALLAH, BAŞKA BİR VARLIKTAN

MEYDANA GELMEMİŞTİR!

“LEM YELİD ve LEM YÛLED”

Şimdi de “LEM YÛLED”i anlayalım...

“Doğmak” bir nesneden, bir canlıdan onun özellikleriyle ikinci bir varlığın meydana gelmesidir.. Bu anlamda kullanılır.

“Doğmamıştır” dendiğine göre burada bize şu idrâk ettirilmek isteniyor demektir:

“ALLAH, başka bir varlıktan meydana gelmemiştir!”

 “Allah” ismiyle işaret edilenin, başka bir varlık tarafından meydana getirilmesi nasıl düşünülebilir ki? Zîrâ O, “AHAD”dır! Yâni, sınırsız-sonsuz, cüzlere bölünme kabul etmez TEK’tir!

“ALLAH İsmiyle İşaret Edilen”i meydana getirecek bir varlık düşünebilmek için, önce “ALLAH”ın ister yönsel, ister BOYUTSAL bir sınırı olması gerekir ki; o sınırın ötesinde O’nu meydana getirecek ikinci bir varlık olsun!!! Ve sonra da o ikinci varlık kendisinden “ALLAH”ı meydana getirsin!!!

“ALLAH” , “AHAD”dır!

“AHAD” olan “ALLAH” ise, sınırsız-sonsuz, zerrelere bölünmezdir.

Bu sebeple de, kendisinin bir noktada bitip, o noktadan sonra ikinci bir varlığın başlamasından sözedilemez!
Bu yüzden de “ALLAH”ı meydana getiren, DOĞURAN, ikinci bir varlıktan bahsedilemez, böyle bir şey düşünülemez!

İşte, “LEM YÛLED” uyarısının bize anlatmak istediği, anlayışımız kadarıyla budur... 

* * *
O’NUN DIŞINDA İKİNCİ BİR VARLIK YOKTUR!

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

Sınırı olmadığı için de bu varlığın dışından asla sözedilemez! 

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

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

* * *
ALLAH

YARATILMIŞLIK ANLAMINDAN MÜNEZZEHTİR.

ÇÜNKÜ BİR TERKİP DEĞİLDİR O!

İlâhi yapıda renksiz ve sınırsız olan mânâlar, terkibi yapıda ortaya çıktığı zaman, "yaradılış" denen mânâları meydana getirir... Yani, yaratılmışlık noktası, ilâhi mânâların terkipsel bir hâl alması ile birlikte başlar.

Hangi varlık bir terkipsel yapıya sahip ise, o varlık yaratılmıştır!. 

Melek olsun, cin veya insan olsun; ya da hayvan, nebat, maden cinsinden olsun farketmez!. Çünkü bunların tümü de isimler bileşimi olan yapılardır...İlâhi esmâ terkipleridir.

Ama, bunları meydana getiren orijinal mânâlar ve bu mânâların sahibi olan Allah, yaradılmışlık anlamından münezzehtir!. Çünkü, bir terkip değildir, O!.

İşte, biz bu noktayı, çok iyi anlamak mecburiyetindeyiz!.

* * *
ALLAH ‘’AHAD’’ OLDUĞU HALDE, BU EVREN VE

SAYISIZ CANLILAR NASIL MEYDANA GELMİŞTİR?!

Yâni doğurmuş mu?!

Acaba burada anlatılmak istenen, bizim dilimizde basit olarak kullandığımız “doğurma” olayı mıdır?

“Doğurma”, az önce de ifadeye çalıştığımız gibi, bir varlığın kendinden, kendi özelliklerine sahip ikinci bir varlığı meydana getirmesi anlamında kullanılır.

“Doğuran” her şey, kendi özelliklerine sahip ikinci bir kendi gibiyi kendinden meydana getirir...

Ancak açıklanmaktadır ki, “ALLAH DOĞURMAMIŞTIR”!

Öyle ise “ALLAH DOĞURMAMIŞTIR” uyarısı hangi mânâlarda anlaşılacaktır?

İlk anlayacağınız, en basit mânâsıyla şudur:

“ALLAH” kendisinden ikinci bir varlık meydana getirmemiştir!

Ya da başka bir ifade şekliyle; “ALLAH”ın varlığından meydana gelmiş ikinci bir varlık mevcut değildir!

Çünkü O, cüzlere, zerrelere bölünmesi parçalanması mümkün olmayan TEK’tir, yâni “AHAD”dır!

1-Sınırsız-sonsuzdur ki, bu yüzden ikinci bir varlığı kendi içinde veya dışında meydana getirmesi sözkonusu olamaz.

2-”AHAD” oluşu dolayısıyla cüzlere, zerrelere ayrılmaz ki, O’ndan meydana gelen ikinci bir parça olsun!

İşte bu yüzden, “ALLAH”tan meydana gelmiş, O’nun doğurduğu, O’nun özellikleri ile de olsa ikinci bir varlığın mevcûdiyetinden asla sözedilemez!

Netice...

“ALLAH” ne başka bir varlık tarafından doğurulmuş yâni meydana gelmiştir; ne de O’nun doğurduğu, yâni O’nun varlığından meydana gelmiş ikinci bir varlık mevcuttur!

KÂİNATIN BOYUTLARINI FARKEDEMİYORSANIZ,
"ALLAH" İSMİYLE İŞARET EDİLEN
MUTLAK VARLIĞI HİÇ DÜŞÜNEMEZSİNİZ!
Modern bilimleri bilmezsek, Kurân’daki birçok işaretin mânâsını çözemeyiz, deşifre edemeyiz.

İşte onun için gerçek mânâda dini anlayıp değerlendirebilmek için bugünkü bilimleri bilmek zorundayız..

(Sunucu: Bir dinleyicimiz sordu; değişik gezegenlere gidiliyor. Mars’a gidiliyor. Ay’a gidildi. Oradaki veriler değerlendiriliyor. Ve sanıyorum Mars’tan gelen gelen veriler, orada su olduğunu, hayat kalıntılarına rastlanabildiği yönünde. Uzaylılarla ilgili birçok filmler var. Birini de siz görmüşsünüz; “Man in black”.. Program öncesinde konuşuyorduk.. Sizin astroloji konusunda çalışmalarınz olduğunu biliyorum..Mars ve Uzaydaki yaşamla ilgili yorumlarınızı, düşüncelerinizi almak istiyorum.)

Dünya üzerinde insanın görüldüğü süreç, bugünkü bilimin verdiği verilere göre 100 milyon, 200 milyon seneye uzanıyor. Oysa dünyanın varoluşu, yine bilimsel bulgulara göre 4.5 milyar seneye gidiyor. 

Bizim güneşimizin, “Güneş” adını verdiğimiz merkez yıldızımızın varlığı 8 milyar sene civarında.. Bu rakamları bizim hafsalamız almıyor. Rakkam konuşuyoruz ama bu ne kadarlık bir süredir?... 100 milyon senedir, 700 milyon senedir insan yeryüzünde yaşıyor diyoruz...

Dinimize çok hurâfe girmiş, çok safsata girmiş...(HURÂFE; yanlış, geçersiz asılsız bilgi)

Yahudi kaynaklarından gelen birtakım bilgileri bizimkiler hemen almışlar doğruymuş gibi almışlar nakletmişler: ”Âdem 7000 senedir yeryüzünde yaşıyormuş... 7000 senedir Âdem varolmuş!!!”
200 milyon senedir insanın dünya üstünde yaşadığı bugün ilmen tesbit edilmiş. 

Sen bu veriyi tutup da ”Dinî veri” diye nakledersen, bu işi bilen adam sana güler... Ve senin anlattığın Din’e de sırtını çevirir gider. İşte bu yüzden, yanlış bilgilerle insanları Din’den uzaklaştırıyoruz, kaçırıyoruz!

Halbuki olayın Evrensel boyutlarına bakarsak, bizim Samanyolu galaksisinde 400 milyon tane Güneş gibi yıldız var... Ve bunların Dünya gibi sayısız gezegenleri var, planetler var. 

Allah, tuttu sadece dünya üzerine insanı koydu yarattı da bütün ötekileri de boşu boşuna mı yarattı?!!!
İlkel basit toplumların anlayışında dünya düz bir tepsiydi... Ucuna gidersen dışarı düşüyordun; aşağı boşluğa düşüyordun... Düz tepsinin etrafında da bir gökkubbe vardı..Güneş de bir yerden doğuyordu bir yerden batıp kayboluyordu... Sonra da onu çekenler, çekip bir yere getiriyordu!!!
Bunlar, Din’in insanlar tarafından bir kenara itilmesine yol açan yanlış, asılsız ve geçersiz anlatımlar!.

Öbür yandan Kurân diyor ki: 
“Güneş de ay da belli bir felekte, belli bir yörüngede devamlı hareket hâlindedir!” (36-40)

Biz bu âyeti bir kenara koyuyoruz, böyle bir anlayışa sapıyoruz…

Gelmek istediğim nokta şurası:

Eğer 400 milyar yıldız bizim "Samanyolu" dediğimiz galakside varsa, bu galaksideki 400 milyar yıldızdan bir tanesinin uydusunda sadece insan varsa, bütün bu galaksinin boşu boşuna içinde hiçbir canlı olmadan varolduğunu nasıl kabullenebiliriz?

Biraz evvel konuşurken “man in black” adlı filmden bahsetmiştik. O filmin ana teması şu:

Uzaydan gelmiş varlıkların büyük bir kısmı insan sûretine bürünerek insanlar arasında yaşıyorlar fakat insanlar onu kendileri gibi insan zannediyorlar. Bazıları da insan sûretine bürünmüyorlar kendi sûretinde yaşıyorlar; fakat özel bir bölümde yaşıyor.

Biz, gördüğümüz kadarıyla konuşuyoruz. Ama bizim göremediğimiz o kadar çok şey var ki!.

Basit insan olarak göremediğimizi de inkâr ediyoruz. 

Bugün artık havayı nasıl inkâr edemiyoruz... Göremiyorsak da varlığını kabul ediyoruz... 

Işınları dalgaları nasıl kabul ediyoruz...

Güneşin bir kısım ışınları var. Güneşten çıkıyor, 8 saniyede dünyaya ulaşıyor. Bizim içimizden geçip gidiyor ve biz bunun kesinlikle farkında değiliz!.

Bunun gibi, Evrende böyle ışınlar var.

”Madde” dediğimiz yapı, evrendeki varoluş skalasında çok dar bir bölüm. Ve gözün algıladığı dar bir bölüm. 

Bunu dışında sayısız dalgalar var. Bu dalgaların şuursuz olduğunu söylemek mümkün değil!.

Çünkü Kurân’da bir âyet var. Diyor ki: 

“Hiçbir şey hariç olmamak üzere her şey Allah’ı zikreder!” (17-44)

Bu âyetin anlamı şudur:

Kâinat diye algıladığımız yapıda varolan her şey canlı ve şuurlu birer varlıktır. Fakat biz bu varlıkları algılayamamaktayız!. 

Eğer bunu anlayabilirsek, o zaman şu noktaya geliriz;

Bir zamanlar Mars’ta biyolojik birtakım canlılar var idi... Olabilir!

Ama bundan daha önemlisi, şu anda da var!
Ay’da şu anda da canlı ve şuurlu varlıklar var. Diğer gezegenlerde, planetlerde, yıldızlar da da canlılar var!.
Güneşin içinde de şu anda canlı varlıklar var, şuurlu varlıklar var!. Fakat bunlar bizim göz kulak boyutumuzun yani göz ve kulağımızın algıladığı dalgalardan oluşmuş varlıklar değil; bizim algılayamadığımız dalga boyutunda varolan varlıklar!. 

Nitekim Kurân, Cehennemdeki zebânilerden bahsediyor. 

Eğer dünyaya gelecek ve dünyayı yok edecek varlık olan Güneş, Cehennem ise; zebâni denen varlıklar da onun içinde yaşayan varlık türleridir!. 

Aynı şekilde Kurân pek çok âyetinde, sayısını veremeyeceğim kadar çok âyetinde, şeytandan bahseder ve cinlerden bahseder. 

Bunlarda işte bu tür çeşitli dalga boylarından oluşmuş dalgasal beden, belli bir perisperi içinde yaşayan canlı varlık türleridir. 

Bunlar, insanlar arasında yaşıyorlar.

İnsanlar arasında yaşadığı gibi güneş sistemi içinde yaşıyorlar! 

Güneş sistemi içinde yaşayan bu varlıkların dışında diğer gezegenlerde diğer yıldızlarda da yaşayan canlı varlıklar var.

Biz bunların hiçbirini algılayamıyoruz. Bizim üzerimizdeki etkilerini farkedemiyoruz. Edemediğimiz için de çok basit ve ilkel insan anlayışıyla inkâr ediyoruz,: “yok, böyle şey olamaz!” diyoruz.

İşte orda taş devri insanı şekline dönüşüyoruz; her ne kadar kravatlı veya fraklı, smokinli de olsak! 

Çünkü eğer bugünkü modern ilme sahip olsak, bugünkü modern ilmin verileri içinde evreni değerlendirebilsek olayın boyutları çok farkedecek!.

İşte o “man in black” filminin sonunda da Manhattan’dan yola çıkmış yükselen bir helikopter gibi olayı düşünün... Manhattan’dan çıkmış... Newyork’u almış, Amerika’yı almış, Dünya’yı almış, Dünya’nın Güneş Sistemi’ndeki yerini gösteriyor. 

Oradan galaksiye gitmiş, artık galaksi içinde güneşin yeri gözükmüyor...

Oradan başka galaksilere gitmiş... Çünkü bizim Samanyolu galaksisi gibi milyar tane galaksi tesbit etmiş ilim. Daha ötesini bilmiyoruz.

Oradan sonra da bu galaksileri içine alan bir Kâinat almış, galaksileri de bir torbaya misket gibi dolduruyor.

Bu senaryoyu düşünen adam, bir batılı adam!. 

Düşünün ne kadar olayın boyutları ne kadar geniş...

Ve bütün bunları var eden bir mutlak varlık düşünüyor...

İşte Kurân’da O’ndan ALLAH ismiyle işaret ediyor!
Bakın... “ALLAH“ İSMİYLE dedim!

Biz, “Allah” ismini sanki bir Tanrı gibi kafamızda düşünüp canlandırıyoruz. 

Halbuki “ALLAH”, bir isimdir, bir kelimedir!
Ben dışardaki bir arkadaşıma, “Ümit’le radyoda sohbet ettik” desem; seni hiç tanımıyorsa o kişi, “Ümit” kelimesinden ne anlar?

Hiçbirşey!

Sadece bu kelime bir işaret anlamıdır.

“ALLAH” kelimesi de, bir işaret kelimesidir; bir işaret ismidir!.
Bu isimle bir varlığa işaret ediliyor. 

Bu varlığın ne olduğunu anlamaksa, evvelâ Kâinatın boyutlarını anlamaktan geçer! 

Eğer siz galaksinin ve Kâinatın boyutlarını farkedip hissedemiyorsanız, bu Kâinatı yaratan o MUTLAK KUVVET, KUDRET, VARLIĞI hiç hayâl edip düşünemezsiniz!. Bir totem bir put gibi düşünürsünüz veya gökte oturan bir dede gibi düşünürsünüz. Yani kendi hayâlinizde bir tanrı yaratmış olursunuz ve kendi hayâlinizde bu yarattığınız tanrıya da “Allah” etiketini yapıştırırsınız ve ondan sonra da “ben Allah’a iman ediyorum” dersiniz. 

Halbuki iman ettiğiniz “Allah” ismiyle Kurân’da insanlara anlatılmaya çalışılan değil; kendi hayâlinizde yarattığınız tanrı olur!. 

Onun için, bir insanın Din konusuna yöneldiği zaman ilk anlaması gereken şey; Kurân’da “Allah” ismiyle işaret edilenin ne olduğunu anlamak olmalıdır!
* * *
“ALLAH” İSMİYLE İŞARET EDİLEN

“ÂLEMLERİN RABBI”DIR!
 "Rabbülâlemin"…

Âlemlerin Rabbı, yani âlemler kelimesiyle işaret edilen, sonsuz sınırsız varlıkların meydana getirildikleri Rubûbiyet mertebesidir.

Ef'âl âlemi içinde mevcut bulunan varlıkların hepsinin Rabbı, Allah'tır!

Âlemlerin Rabbı, ‘’Allah’’ ismiyle işaret edilendir! 
Allah, Rabbül âlemindir! Bütün âlemleri meydana getiren, yöneten, bütün âleme tasarruf eden, bütün bu varlıkların varlığını meydana getiren "Rab"dır. 

Bütün âlemler, ilâhî isimlerin mânâlarının âşikâre çıkışından başka bir şey değildir; ve âlemlerde, ilâhî isimlerin mânâlarından başka bir şey yoktur. Ancak bu âşikâre çıkış, bütün isimlerin mânâlarının bir terkib hükmüyle âşikâre çıkışıdır.

* * *
ALLAH, YARATTIĞI ÂLEMLERDE

ZÂTI İLE MEVCUTTUR!

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!

Varlık tümüyle, bu mânâlardan ibaret olması hasebiyle; ve bu mânâların bakış açısı itibariyle;ef’âl mertebesinin varlığından söz etmek mümkün değildir!

Çünkü ef’âl mertebesinin varlığı bir diğer bakana nisbetledir. Bir arının dünyası ve âlemi aynıdır; bir insanın dünyası ve âlemi ayrıdır; bir atomun milyonda bir küçüklüğünde olan bir mezonun dünyası ayrıdır.

Saniyenin on milyonda biri kadar olan bir süre içinde, doğan, büyüyen, çoğalan ve yok olan varlık ve on milyar senede kemâle ulaşıp bir o kadar sene sonunda yok olan varlık; her biri kendi boyutuna göre vardır, kendi yaşam ölçüsüne göre vardır; fakat bir diğerine nisbetle, o varlığın varlığından söz etmek de mümkün değildir!

Bu böyle olduğuna göre çıkan sonuç nedir?

Çıkan sonuç şudur:

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!

* * *
ALLAH,
“ZÂT” KAVRAMINDAN DA MÜNEZZEHTİR!

“ALLAH” adıyla işaret edilenin "ZÂT"ından bahsediş semboliktir... Çünkü "Zât" kavramından da münezzehtir ve bu kavram bize "GÖRE"dir!.

* * *
ALLAH’IN HAKKINI VERMEMEK

Yaratılmış çeşitli isimler alır.. İnsan, maden, hayvan vs. .Ve bunlar, bütün yaratılmışlıklarına karşılık, varlıklarını tümüyle Hak’tan alırlar!.. Hakk’ın 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 aşikâre çıkar. Bu fiillin ortaya çıkması da Allah’ın dilemesinden başka bir şey değildir!..

Rabbın Allah’tır! Sen Rabbının kulusun! Rabbının kulluğunu yerine getirmen yönünden; Allah’ın emrini yerine getirmiş olursun! Ama Rabbının emrini yerine getirmen yanısıra, Allah’ın yerine getirmeni istediği, bütün emirleri yerine getirmekle mükellefsin! Bu mükellefiyetini yerine getirmemenin neticesi ise,”Nefsine zulm etmek” ve bundan dolayı da “azâba” düçar olmaktır..

Zîrâ “nefsinin hakikatı”, “Allah’ın hakikatı”dır...
Nefs, bir şeyin Zâtıdır. Oysa, varlığın Zâtı, Allah’tır!
Sen nefsine zulm etmekle, Allah’ın hakkını vermemiş oluyorsun! Bunu yapmanın sebebi de yaratılmışlığın hükmü altında, varlığının hakikatini müşâhede edememendir!

Eğer bilirsen ki, ne yönden kulsun, ne yönden Rab; ve bilirsen ki Allah senin nendir; ve bu bildiklerinin hakkını yerine getirirsen, işte o zaman ilâhi saadete ermiş, Allah’a vâsıl olmuş, dünyada iken cennete girmişlerden olursun!

* * *
‘’ALLAH İLMİNDE İLK YARATILAN

EN MÜKEMMMEL VARLIK’’

Hakikat-I MUHAMMEDİ’dir.
“ALLAH” evvelâ aklımı yarattı, ”ALLAH” evvelâ nurumu yarattı” 

diyen Hz.Rasûlullah’ın açıklamasında yer alan “akıl” ve “nur”, işte bu “Ruh” adlı melek, yani 

“RÛH-U A’ZAM”dır. Yani bölünmesi parçalanması sözkonusu olmayan, mânâda beliren ilk tekillik, birimlik kavramıyla mevcud olandır.

* * *
ALLAH, BİR “HÂKİM TANRI” DEĞİLDİR!

Allah, bir tanrı değil! Yukarından seni seyredip, seni imtihan edip, seni yargılayacak bir " hâkim tanrı" değil!.

* * *
ALLAH’IN SONSUZ VE SINIRSIZ VARLIĞINI

İDRAK EDEN İNSANIN FARKEDECEĞİ ŞEY,

EVRENDEKİ HİÇLİĞİ’DİR!

Allah’ın sonsuz ve sınırsız varlığını idrâk eden insanın farkedeceği şey; EVRENDEKİ HİÇLİĞİDİR!

Kâmil, olgun kişi, tevâzu sahibi değildir!

Tevâzu, kendine bir varlık, bir mertebe, bir büyüklük veren, kendinde bunları gören kişinin sanki kendinde bunlar yokmuş gibi aşağıdan almasının adıdır “Tevâzu”!

Gerçek olgun tevâzu sahibi kişi ise, ALLAH İNDİNDE, YANINDA HİÇ OLDUĞU idrâkı içinde HİÇLİĞİNİ yaşar!

Onda ne büyüklenme olur; ne tevâzu olur!

İşte, bu gerçekleri farkedenler, “Tasavvuf” denen çalışmalarla mecâzi yoldan da olsa, VARLIĞIN TEKLİĞİ hakikatini kavramış, idrâk etmiş, yaşamış; “ Varlıkta Hak’tan başka bir şey yoktur!” demiş; ve HER AN HERYERDE O’NU GÖRMEYE, O’NU MÜŞAHEDE ETMEYE, O’NU YAŞAMAYA başlamışlardır!

Nitekim buna Kurân’da da şöyle deniyor;

”Başını ne yana çevirirsen, Allah’ın Vechi’ni görürsün!”

Çünkü her zerrede mevcud olan O! 

* * *
ALLAH, 
NİÇİN ''RAB'' İSMİYLE DE ANILIR?

 Ef’al mertebesi dediğimiz mertebede tasarruf eden, ef’al mertebesini meydana getiren mutlak varlıktır. Allah’tır!

Ef’al mertebesini meydana getirmesi ve ef’al mertebesinde mutlak mutasarrıf olması hasebiyle "Rab" ismiyle anılır.
Not: Daha geniş açıklama için ‘Rab’’ bölümüne bakınız.

* * *
HAYÂLDEKİ “TANRI”YI BİR YANA KOYUP

“ALEMLERİN RABBI OLAN ALLAH’I ÖĞRENMEK

MECBURİYETİNDEYİZ!,

 Hayâline, mantığına ve şartlanmalarına uygun bir ilâhi kafanda yaratıp ona "ALLAH" adını takmak; sonra da herkesi o kafanda yarattığın ilâha göre yargılamak!

Günümüzde insanların büyük çoğunluğu kafalarında tasavvur edip gökte bir koltuğa oturttukları "TANRI"ya tapmaktadırlar. 

Bu TANRI şu kadar ya da bu kadar büyüktür! Bazen insanların işlerine karışır, bazen de onları kendi hâline bırakır!!! 

Kimi zaman onları sever, kimi zaman yaptıklarına üzülür ama bir türlü onlara müdahale de edemez! Kâh kimilerinden hesap sorar; kâh da milyonlarla insanı katleden, süründüren zâlimlere hiçbir şey yapmayıp onları seyreder!!! 

Bazen yahûdilerin ilâhı olur, bazan hıristiyanların, bazen mecûsilerin, bazen diğerlerinin, bazen de hiçbirinin! 

Başlar sıkıştığında O'na sığınılır ve herkesin kendi zannına göre icâbeti beklenir; ancak ne yazık ki, çok kere istenen cevap alınmaz!!! Bu defa da bu durum bir sebebe bağlanır.

Bu TANRI herkese bir diğerinin istek ve arzularına göre davranmak zorundadır!!!? Aksi takdirde ilâhlığından şüphe edilir!

“Sen şunu yapmadın, Allah da seni şöyle yapacak" diye ahkâm kesilip; herkes "kendi yarattığı, tasavvurundaki TANRISIYLA" karşısındakini tehdit eder! 

Kendine dönük olarak da, çeşitli nimetler beklentisi içine girilir, ne tür fiİller içinde olunursa olunsun.

Oysa... 

Evet, oysa...

Kendi hayâlimizde kendi arzu, şartlanma, yapısal özelliklerimize göre îcat ettiğimiz TANRIYI bir süre için bir yana bırakabilsek de; İslam Dîni’nin anlattığı “ÂLEMLERİN RABBI OLAN, ‘ALLAH’ ismiyle işaret edilen anlayışını kavrasak!

Gerçeklerin; hayâlimizde varedip, besleyip, geliştirdiğimiz "TANRI" anlayışı ile hiç bağdaşmadığını bir idrâk edebilsek!

Yaşamı düzenleyen gerçeklerin; yaşamda, kendi boyutları içinde değişmez kanunlar şeklinde gelişen tabiat mûcizesinin, şifrelerini çözmeye çalışsak...

"ALLAH" ismiyle işaret edilen varlığın nizamını, kanunlarını, sistemini, neyi niye, nasıl, neden var ettiğini anlayabilsek. Muhakkak ki yaşama bakış açımız çok büyük açılarla değişecek ve her şeyi çok daha iyi anlayabileceğiz!

Aksi takdirde kozamızda, çevremizde bir kat daha iplik örecek; kozamızdan başımızı çıkarmayı, gerçekleri görmeyi, gerçeklerin âlemine uçmayı istemememiz dolayısıyla da gözümüzü kaynar suda açacağız!

İş işten geçtikten sonra da, ne yazık ki, o günde hiçbir mâzeret kabul edilmeyecektir!

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!

* * *
ŞEHÂDET ETMEKTEDİR Kİ ALLAH,

KENDİSİNDEN GAYRI VARLIK MEVCUD DEĞİLDİR!

Galaksinin büyüklüğünü hiç bir yeryüzüne gelmiş insan aklı-hafsalası alamaz. Dört yüz milyar yıldız!... Aralarındaki mesafe, her birinin arasındaki mesafe ışık yılları ile ölçülüyor. 

İnsan ömrü birinden diğerine gitmeğe müsait değil. Hele ki bu galaksi gibi milyarla galaksi var Evrende bilebildiğimiz...

Peki... bu sonsuz, bize göre sonsuz olan bu büyüklüğü aklımız-hafsalanız almazken, mekânsal mânâdaki bu büyüklüğü hafsalamız almazken, insan vücuduna gelelim...

“Hücrelerden oluşmuş bir biyolojik beden” diyoruz...

Halbuki bu hücrelerden oluşmuş biyolojik beden tamamen bir atomik kitle, bir atomik bedendir.

Bütün hücreler, bedenimizin tamamı; atomlardan meydana gelmiş bir kitledir!

Eğer insan vücudunu imkân olsa da bir elektron mikroskobuna koyup 60 milyar defa büyütülmüş olarak o vücudu görsek, vücut dediğimiz şey ortadan kaybolur, sadece atomik bir kitle kalır. Hidrojen, oksijen, helyum, azot vs... atomlardan ibaret, 110 çeşit atomdan ibaret bir kitle kalır. 

Mikroskobun üstünden baktığımızda, bugün “biyolojik bedendir”de dediğimiz Ahmed, Mehmed, elektron mikroskobunun altında 110 atomdan ibaret bir kitledir. 

Ahmed, Mehmed atomdan ibaret de Hulùsi farklı bir şey mi?

Hayır.. 

Bu da atomlardan ibaret bir kitle, bu da atomlardan ibaret bir kitle, bu da atomlardan ibaret bir kitle ..

Bunlar atomlardan ibaret birer kitle de şu “hava” dediğimiz, ”boşluk” dediğimiz şey atomlardan ibaret bir kitle değil mi? 

O da atomlardan ibaret bir kitle!

O zaman bu bedeni değil de bütün burayı o mikroskobun lâmına yatırdığımız zaman ortada ne sen-ne ben-ne başkası var sadece 110 çeşit atomlardan ibaret bir kitle var.

Benim gözüme göre bu insanlar varken elektron mikroskobunun gözüne göre insanlar kavramı kalktı, atomlardan ibaret bir kitle kaldı. Bu “göz bebeği” dediğim nesne, geçirdiği ışık dalgaları dolayısıyla beyine nesnelerin var olduğu zannını-vehmini veriyor ve beyinde oluşan hayâlde böyle ayrı ayrı varlıkların varlığını var sandırıyor insana!

Elektron mikroskobunda ben-sen-o-biz-siz-onlar yok oldu; atomlardan ibaret bir dünya kaldı! Elektron kere elektron mikroskobunun lâmına dünyayı koyarsak-güneşi koyarsak-galaksiyi koyarsak bunların tümü; sadece ışınlardan ibaret tekil bir yapı olarak kalır! 

O tekil yapı daha da üst alıcı düzeyiyle değerlendirilirse, sonsuz-sınırsız bir kudret hâlini alır!

Bir başka bakış açısı ile; sonsuz-sınırsız kudret, kendinden gayrının olmadığını dile getirmektedir! 

Nerede?

Kitap’ta!

“Limenil mülkül yevm” .”Bu anda mülk kimindir?”

“lillâhil Vâhidil Kahhar”... “Tek ve Kahhar olan Allah’ındır!”

Biz sanıyoruz ki kıyâmetin belli bir aşamasında yukarıdaki megafonla seslenilecek de o megafon kendi kendisine duyurulacak! 

Bu dediğim boyutlar itibariyle, HER AN kıyâmet kopmakta ve o kıyâmetin hakikatında Allah tarafından kendi varlığı dışında başka bir varlığın olmadığı dile getirilmekte! 

 “Şehidallahù ennehù lâ ilâhe illâ hù”

 “Şehâdet etmektedir ki Allah kendisinden gayrı varlık mevcut değildir” 

Amma bizdeki tecelli gereği var sanmaktayız ki; bir O var, bir de bizler var! 

Ne zamanki bu gerçeği anlayıp-idrâk edip-fark edip-hissederiz, işte o zaman “tahkiki iman”a varırız ve itiraf ederiz ki; “ Allah var, gayrı yok”.. gayrı, bir hayâlden ibarettir!

İşte onun içindir ki Evliyaullahtan geçmiş pek çok zevat ”Bütün âlemlerin varlığı–aslı-hakikati, hayâldir”demişlerdir.

* * *
ALLAH ANCAK KENDİSİNE YAKINDIR!

"Yâ Gavs-ı Â'zâm!.. Allah, gayrından münezzeh, Allah'a yakındır!"

Burada anlatılmak istenilen mânâ şudur: 

Allah, kendisinden gayrı bir varlığın mevcûdiyetinin düşünülmesinden münezzehtir! Yâni, O'ndan gayrının varlığının düşünülmesi muhaldir! O, bu münezzehiyeti dolayısıyla, ayrı bir varlık anlamına gelen tüm anlamlardan berîdir, ötedir. 

Ancak bu berîlik, ötelik; mekânsal veya boyutsal değil, anlam olaraktır.

Kısacası, "Allah", kendisinden ayrıca bir varlığın sözkonusu olması anlamından beridir!

Ve Allah, ancak kendisine yakındır!

Yâni şâyet bir yakınlık mefhumu, ona yakın olma kavramı düşünülecekse, ancak kendisinin kendisine olan yakınlığından sözedilebilir. Çünkü varlığından ve vücudundan sözedilebilecek yegâne var olan kendisidir.

* * *
“ALLAH“ İSMİYLE İŞARET EDİLEN

''SONSUZ'' VE ''SINIRSIZ'' KAVRAMINDAN DA
MÜNEZZEHTİR!

Bizim bu konuda söyleyebileceğimizi, Kurân açık-net bir şekilde söylüyor, meleklerin dilinden ;

“Allah’ım. bize izhar etmiş olduğun ilim kadarıyla biz seni bilebiliriz”.
“Bize izhar ettiğin ilim, şuur- anlayış ne kadarsa biz o kadarıyla Seni bilebiliriz, Seni bilmemiz asla mümkün değildir”

Allah ilminde, bizim bu kâinat ve bizler ve algıladığımız her şey, hayâlî sûretleriz; ve bunun gibi nîce sayısız sûretler vardır!

Bu sûretlerden âşikâr olan her şey, Allah’ın yaratması ile meydana gelir.

“Sizi de, yapmakta olduklarınızı da Allah yaratmıştır”

âyeti bunu vurgular. 

Anlaması bunu zor değil!

Biraz önce misâlini verdim. Kafanızda yarattığınız o insanları birbiriyle karşılaştırın…

O insanlar birbirleriyle karşılaşıp, birbirlerine çeşitli davranışlar ortaya koyduğu zaman, onların müstakil - bağımsız varlığı var da onlar mı bunu koyuyorlar? Yoksa, sizin yaratışınıza göre, onlarda meydana gelen o özelliklerin sonucu olan o davranışlar mı ortaya koyuluyor? 

Elbette ki, ikincisi!

Öyleyse, bizim her birimiz, Allah’ın yarattığı varlıklar olmamız hasebiyle; her an “O”nun hükmünün âşikâre çıkmasına, “O”nun dilediği özelliklerin ortaya saçılmasına aracı olan varlıklarız.

Ve bu yaptığımız iş,”Hakiki Kulluk”un tâ kendisidir!
Ben seni, sen beni ne kadar bilebilirsin? Ben seni kendim kadar bilebilirim! Sen de beni kendindeki kadarıyla bilebilirsin. Bende, sende hiç olmayan bir özellik varsa Sen onu hiç bilemezsin. Sende, bende hiç olmayan bir özellik varsa, ben onu bilemem...

Bu kâinatın bünyesinde, bizim algılayamadığımız özelliklerle var olmuş bir başka kâinat varsa; onu, bu kâinata ait hiç bir varlık bilemez! İşte bu noktadan hareket ederek olayı düşünürsek…

“Allah” adıyla işaret edilenin, o “sonsuz varlığı” dediğimiz varlık dahi, bizde izharı kadarıyla, bu mânâlara “göre sonsuz sınırsızlık” kavramıdır. Yoksa hakikati itibariyle “Allah” adıyla işaret edilen, sonsuz-sınırsız kavramından da münezzehtir!

Ben, anlatma sadedinde “K” diye verdim misâli…
“K”daki açının meydana geldiği “NOKTA”nın üzerinde varolduğu çizgiyi de tek bir çizgi diye anlama!… 

Bunu, sınırsız bir plâtform olarak düşün! Bu sınırsız platformun, bir noktasından meydana gelen, bir açı olarak algıla! Bir çizgi olarak alırsan, nihayet belli açılardır. 

Kolay anlaşılsın diye böyle söyledim. Esasında bunu sınırsız bir plâtform düşün, öyle bir geometrik şekil düşün ki sonsuz olsun! o sonsuzda meydana gelen bir açı diye düşün...
Şimdi, bunun biraz daha ilerisine gidelim... 

O noktadan meydana gelen açının içinde, -o açı, boyutsal olarak sonsuz bir açı-, meydana gelen sayısız “NOKTA”lardan oluşan sonsuz açılar düşün! O Tek açının içinden meydana gelen sonsuz açılar, “halk edilmişler”dir işte!

* * *
BİLİNÇTEKİ “TANRI” DÜŞÜNCESİ

NASIL KANSERLEŞİYOR?

Günümüz insanına anlatmaya çalıştığım çok önemli bir gerçeği idrâk ettirmede niçin fevkalâde zorlandığımı şöyle farkettirdi Allah;

İnsanların çok büyük bir kısmı, bu algılanan boyuttaki her şeyin bir yaratıcı tarafından meydana getirilmiş olduğunu kabul ediyor; ve de bu yaratıcıya “TANRI” adını veriyor..

Kendisinin ve varlığın ötesinde olarak nitelediği bu yaratıcının niteliği ve niceliği hakkında da, çevresinden-sorgulayarak ve düşünerek değil-şartlandırılma yollu edindiği bilgiler kadarıyla da bu “tanrı” kafasında şekilleniyor..

Daha sonra, bulunduğu toplumun kullandığı tâbir eğer “Allah” ise, kafasındaki bu “tanrı” imajına “Allah” adını vererek konuşma ortamına dalıyor..

Bizde, doğuştan ve çevreden gelen bir inanç var; bir “Tanrı inancı” var! Biz buna “ALLAH” ismini taktığımız için de “Allah’a inanıyoruz” diyoruz!

Hemen hepimizde, ”Biz Allah’a inanıyoruz” diye bir inanç var. Fakat “ALLAH” kelimesini “Tanrı “ kavramı için kullanıyoruz.

İşte bütün problem burada başlıyor!

“Tanrı” kavramının hiç bir aslı, gerçeği olmadığını anlamayan bu kişiye, siz “Allah” ismiyle işaret edilen mutlak varlığın özelliklerini anlatmaya başladığınız zaman; bu defa o kişi, bu bilgileri kafasındaki “tanrısına” enjekte ederek, aşılayarak; “tanrısını Allah’laştırıyor”! 

Oysa yapılması gereken işlem, “tanrı” kavramından kurtularak “Allah” ismiyle işaret edilen mutlak gerçeği farketmek”!

İşte, “Allah” isminin işaret ettiği anlamların, kafamızdaki “tanrı” kavramına enjekte edilmesi, beynimizdeki “tanrı” kavramının ve düşüncesinin sanki kanserleşmesi gibi olay meydana getiriyor; “Allah”a ait özelliklerle bezenen “tanrı” kavramı günden güne gelişip büyüyor, yayılıyor! 

Zîrâ düşüncedeki “Tanrımız” gittikçe “Allah’laşıyor”! 

Beden hücrelerinin kanserleşmesi dünya yaşantısını kaybettirirken; “tanrı” bilincinin kanserleşmesi ve kişinin “Allah” ismiyle işaret edilen mânâyı idrâk edememesi ebedî hayatını değerlendirememesi sonucunu getirir! 

“TANRI” ve “tanrılık” kavramının ne olduğunu âcilen çok iyi öğrenmek ve çevremizdeki düşünme kâbiliyeti olanlara da farkettirmek mecbûriyetindeyiz! 

Hazreti Muhammed aleyhisselâmın, Kur’ân-ı Kerîm’e dayalı bir yolla açıkladığı “ALLAH” ismiyle işaret edilen varlığı gerçekten anlamak, idrâk etmek istiyorsak, öncelikle; ötede, dışımızda bir “Tanrı” varsayma düşüncesinden arınmak zorundayız!

Tecrübelerimle şunu gördüm;

Genelde yapımızda-yaradılışımızda olan o “tanrı inancı” dolayısıyla biz, o tanrı inancını kafamızdan atamıyoruz. 

Ne yapıyoruz? …

Allah konusunda bu ilimle öğrendiğimiz bilgileri, kafamızdaki “tanrı” kavramına şırınga ediyoruz, enjekte ediyoruz. Tanrı kavramını Allah kavramı ile aşılıyoruz ve kafamızdaki tanrı kavramını Allah’laştırıyoruz!

Yâni tanrımızı Allah’laştırıyoruz! Allah’ı yine anlamış değiliz!

Allah’ı anlayamadığımız içinde sistemde bir yığın aksaklıklar görüyor ve sualler çıkartıyoruz ortaya.

Sistemdeki bağlantıları kuramamamızın, kafamızda beliren suallerin sebebi, hep, ALLAH kavramını anlayamamamız!

İşin bütün problem noktası burası!

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

* * *
ALLAH ADINA KONUŞMA YETKİSİ,

HZ. MUHAMMED ALEYHİSSELÂMDA İDİ.

ONUN BOYUT DEĞİŞTİRMESİYLE BİRLİKTE,

İNSANLIKTAN ALINMIŞTIR!

Hz. Rasûlullah’ın getirdikleri, istisnasız her insanın ölümötesi yaşamda karşılaşacakları dolayısıyla, yapması-hazırlanması gerekenlerdir!. 

Ölüm ötesinde yaşamı devam eden yapıya, varlığa hitâben DİN yani “SİSTEM” bildirilmiştir. “İSLÂM”, bu “Sistem”in adıdır!.

Ve “Din” denen yapının getirdiği teklifler, kurallar, özellikler Hz. Rasûlullah tarafından bildirilmiştir.

Bunları, başka birinin ne değiştirme şansı vardır; ne bunlara ilâve getirme şansı vardır; ne de bunlardan birşeyi eksiltme şansı vardır bir başka kişinin.

Çünkü Hz. Rasûlullah, VAHYE dayalı bir biçimde içinde yaşadığımız SİSTEME bağlı ve dayalı olarak yapmamız gereken teklifleri bize bildirmiştir. 

Yani ALLAH ADINA konuşma yetkisi Hz. Muhammed Mustafa aleyhisselâmda idi. O’nun boyut değişimiyle birlikte bu özellik insanlıktan alınmıştır! 

* * *
MUTLAK HÜKÜM VE DEĞERLENDİRME

YALNIZCA ALLAH’A AİTTİR!

 “İslâm Dini” ile ilgili günümüzün en büyük sorunlarından biri de, hemen herkesin başkalarının yaptıklarını Allah ADINA yargılayarak hükümler vermesi.. 

Herkes birbirini eleştiriyor; diğerinin, kendi yaptığına uymayan davranışının yanlış olduğunu söyleyerek, “Allah`ın onun yaptığını kabul etmeyeceği” hükmünü veriyor!

Kişinin cehâleti ne kadar çoksa, bu tür hükümleri de o oranda artıyor!

Öncelikle ve kesinlikle şunu bilelim ki;

Şu anda yeryüzünde yaşamakta olan hiç bir kişi, -Nebi değilse- ALLAH ADINA değerlendirme ve hükmetme yetkisine sahip değildir! Böyle bir yetkisi olduğunu söyleyen kişi ise, ancak ve sadece akıl hastası olabilir! Böyle birine inanmak ise, cehâletin son sınırıdır! 

Biz bütün insanlar, Hazreti Muhammmed aleyhisselâmın bize bildirdiklerine ve Kur`ân-ı Kerîm’e dayalı olarak, kişisel yorumlarımızla “İSLÂM DİNİ” HAKKINDA düşüncelerimizi dile getirebiliriz. Ama kim olursak olalım, “İSLÂM DİNİ” HAKKINDAKİ kişisel düşünce ve yorumlarımız, DİN ve ALLAH ADINA değildir!

Yeryüzünde ALLAH ve DİN ADINA konuşma yetkisi yalnızca son Nebi olan Hazreti Muhammed`e ait idi! O da görevini tamamlayıp âhıret âlemine intikal etmiştir 1400 küsur yıl önce...

İşte O yüce zât’tan sonra, herkes, o kaynaktan aldığı ışık nisbetinde KENDİ ANLAYIŞI KADARIYLA, DİN HAKKINDA düşünce ve değerlendirmelerini dile, kaleme getirmişlerdir.

Bizler, kim olursak olalım, birbirimizin ilminden, anlayışından, ferasetinden istifade ederiz. Çünkü bizleri yaratan Allah, her birimize, diğerinde olmayan ayrı bir kemâlât ve özellik bahşetmiştir. Ancak herkesin bağlanması zorunlu olan tek kişi, Allah Rasûlü Hazreti Muhammed Mustafa aleyhisselâmdır! 

Bizim mutlak olarak tâbi olmamız gereken yegâne kişi Allah Rasûlu Muhammed Mustafa aleyhisselâmdır. Çünkü Allah adına konuşma yetkisi sadece ve sadece Hz.Rasûlullah’tadır, aldığı nübüvvet vahyi dolayısıyla!

O’nun dışında, O’ndan sonra nübüvvet vahyi alan hiç bir şahsın gelmediğine inanmamız hasebiyle hiç kimse Allah ve Din adına veya Rasûlullah adına konuşma yetkisine sahip değildir. Herbirimiz ancak öğrendiğimiz kadarıyla İslâm Dini hakkında konuşuruz, fikirlerimizi serdederiz ve diğerleri de onu dilediği gibi değerlendirir

Bizler birbirimize kişisel kanaatlerimizi söyleyebiliriz... “Benim bilgime göre...”, “kişisel kanaatime göre...” gibi başlıklar altında karşımızdaki kişinin sorusunu cevaplayabiliriz... Ancak anlaşılacağı üzere, bu cevaplar hep bizim “DİN” HAKKINDAKİ kanaatlerimize dayanan kişisel yorumlardır! Bu mütalâalarımız, kesinlikle ALLAH ve DİN ADINA olmadığı için, kimseye bağlayıcı bir sonuç getirmez!

İşte bu sebepledir ki, kimsenin, kimseyi yaptığı ya da yapamadığı ibadetleri yüzünden eleştirip, “sen şunu yapmıyorsun öyle ise cehennemliksin”; ya da, “sen şunu yapıyorsun cennetliksin” diye hükümlendirmesi geçerli olmaz! 

Herkesin yaptıkları hakkında mutlak hüküm ve değerlendirme yalnızca Allah`a aittir!

Siz, ilmine güvendiğiniz bir kişiyi kendinize yolgösterici olarak seçebilirsiniz; yaşamınıza, onun öğretisine göre yön verebilirsiniz.. Ama şunu da kesin olarak bilmek zorundayız ki, o öğretilenler de, o kişiye “GÖRE”dir! Allah ve Din ADINA kesin mutlak gerçek değil!

Öyle ise, biz kimden bilgi alırsak alalım, kimi hocaefendi, şeyh, âlim, önder kabul edersek edelim; yalnızca onun fikirlerine ve bakış açısına dayalı olarak, insanları eleştirmekten, yargılamaktan; onlar hakkında hüküm vermekten uzak durup; herkes hakkında mutlak hükmün yalnızca Allah`a ait olduğunun farkına varalım! 

Bilelim ki bizler, “müminler kardeştir” işareti ışığında, ilmimizi birbirimizle paylaşıp, geleceğin şartlarına hazırlanmak için varız! 

Ve bundan da çok daha önemlisi; hakikatımızdaki Allah`ı tanımak ve ermek zorundayız! Bu dünyadan gittikten sonra, bunun oluşması kesinlikle imkânsız!

Zîrâ biz dünyaya, devlet kurup, saltanat sürmek; insanları güdüp, kendimizi tatmin etmek için gelmedik! 

* * *
“ALLAH” ADIYLA NEYE İŞARET EDİLDİĞİNİ

ANLAMAMIŞSAN EĞER, ÇELİŞKİLER İÇİNDE

BOCALAYIP DURURSUN!

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

* * *
ALLAH’IN ADALETİ

"ADALET", O'nun, hangi amaçla yarattıysa, o amaca uygun olarak birime hakkettiğini vermesinin; dildeki adı!
Herkes ne iş için varedilmiş ise; hangi ismin mânâsının açığa çıkmasına vesile olmak üzere varedilmiş ise; O ismin gereklerini hakketmiş demektir !

İşte bu mânâda adalet, onun hakkettiklerini almasıdır!

* * *

“Allah adl sahibidir”, demek, herkese hakkettiğini verir demektir!

Adl’in gerçek anlamını kavrayabilmek için, olaya mutlaka Hakk’ın indinden bakmak mecburiyeti vardır.

Mâdem ki Allah, kendi esmâsının mânâsını seyretmek üzere âlemleri var etmiştir; bu takdirde her varettiğinin hakkını da, varediş gayesine uygun olarak verecektir.

İşte budur adalet!

* * *

ALLAH’IN ADALETİNDE HERKES

PAYINA NE DÜŞERSE

ONA RAZI OLMAK ZORUNDADIR!

”Adalet” deyince biz ne anlıyoruz?

Eşitlik!... Herkese eşit muamele!…

Hayır!…

Halbuki, “adalet, “ her birimin hak ettiğinin verilmesi; veya, her hak etmediğinin verilmemesidir! Herkese eşit vermek değildir, adalet!

Her birimin kendi yapısına, özelliğine göre hak ettiğinin verilmesidir. 

Biz herkese eşit muamele diye anlıyoruz. Ve sonra, “herkese eşit vermiyor!” deyip, suçlayacak makam arıyoruz.

Allah Kurân’da, her kese eşit vereceğim diye bir şey söylemiyor ki! “Ben Âdilim!” diyor. 

İşte, bunun gibi bir çok şeyi bizler yanlış anlıyoruz. Ondan sonra da, bu yanlışlığı getirip, tanrımıza bağlıyoruz.

Tabii ki, bu durumda tanrıyı beğenmeyip; “haydi canım, böyle tanrı olmaz!” diyoruz.

Allah adaletinde, herkes payına ne düşerse ona razı olmak zorundadır!

Allah, herkese, dilediği ve takdir ettiği kadarını verir; ki bu da onun “hakkettiğidir”! 

Allah herkese hakkettiği kadarını verir; ki Allah`ın “Adl sahibi” olmasının anlamı da budur!

* * *

ALLAH’IN ADL OLUŞU,

YAŞAMIMIZI NASIL YÖNLENDİRMELİDİR?

ALLAH, herkese eşit mi davranıyor?

Yoksa, herkese ortaya koyduklarının karşılığını mı veriyor?

Adalet, herkese hakkettiğinin karşılığını mı vermektir?

Bunun cevabı yaşamımızı nasıl yönlendirmelidir?

* * *
ADALET NE ZAMAN YERİNE GELİR?

Kim neyi hakketmiş ise, o hakkettiğini aldığı zaman adalet yerine gelmiştir.

Halbuki, sanılır ki, herkese eşit davranmak adalettir! Bu yanlıştir. Hakkını, hakkettiğini vermemek zûlümdür!

* * *
KÂİNATTA

“EŞİTLİK” MEVCUD DEĞİLDİR!

Herkese eşit dağıtma, "eşitlik" olarak, adaleti anlayanlar, bu konuda kesinlikle büyük bir yanılgı içindedirler!

Kâinatta "eşitlik" mevcut değildir! Kâinâtta "eşit" iki varlık mevcut değildir!

Herkesin aklı, fikri, idrâkı, kavrayışı, evi-barkı, çoluğu çocuğu farklı farklıdır. Bütün bu sebeplerle de eşitlikten sözedilemez.

Ayrıca insanlar, ellerinde olmayan şeyden dolayı da suçlanamaz.

Kimse, dünyaya gelirken, bedenini, ailesini, yaşayacağı çevreyi, toplumu, aklını vesaireyi seçmemiştir! Herkes, kendi hakkında takdir edileni yaşamak mecburiyetindedir.

Varolurken, hangi şeyi seçmedesin ki, varolduktan sonra da seçebileceksin?

Lûtfen, gerçekçi bir şekilde düşünüp şu soruların cevabını verin...

Evrende günümüz biliminin tespitlerine göre mevcut olan, bir milyarı aşkın galaksi içinde; "Samanyolu" isimli bu galakside varolmayı siz mi tercih ettiniz?.. Bu sizin isteğiniz mi?..

"Samanyolu" adlı, son bulgulara göre 400 milyar yıldızdan oluşan birikimin, merkezden 32 bin ışık yılı uzaklığındaki bir kıyısında, "Güneş" adlı bir sistemde varolmak dahi sizin seçiminiz veya tercihiniz miydi? 

Efendim?!..

"Güneş" sistemi içinde, Güneş'ten 1 milyon 303 bin defa küçük "Dünya" adlı uyduda, "insan" türünden olarak varolmak da mı sizin tercihiniz değil?

Yoksa bulunduğunuz kıta, ülkeyi de mi siz seçmediniz!?

Öyle ise, içinden geldiğiniz ırkı, nesli, milleti siz seçtiniz..?!

Artık, ana veya babanızı, aile ortam ve şartlarını da seçmediğinizi, size bunun dahi hiç sorulmadığını, söylemeyin bana!

Öyle ise, Erkek ya da kadın bedeniyle bu dünya üzerinde boy göstermek artık sizin tercihiniz olmalı! Ne, o da mı değil?!

Peki bu durumda şunu soralım kendimize,

İnsanlar, ellerinde olmayan şeyler yüzünden kınanır, hor ve küçük görülür, dışlanır ya da suçlanabilir mi?

Bu durumda biz, insanlar arasında ırkları; renkleri; yetişme tarzlarından gelen din anlayışları; dilleri gibi doğmatik özelliklerinden dolayı ayırım yapabilir miyiz? Bu akla, mantığa, insafa sığar mı? 

İnsanların bu gerekçelerle birbirlerine baskı uygulaması "İslâm Dini"ne de aykırıdır; "kimse kapasitesinin dışından sorumlu değildir" hükmünce; insanlık şuuru ve aklına da! Eğer böyle bir bakış yanlışı varsa, demek ki bu bakış açısı bir daha sorgulanmalıdır!

Gelelim yaşam yarışındaki "eşit"liğe... 

Yarışın, eşit şartlarda olması için, önce başlangıcın eşit olması gereklidir! 

Peki biz, yaşam yarışına, eşit şartlarda mı başlıyoruz?

Sen, dehâ bir baba-bilgin bir anneden doğuyorsun, genetiği ilim irfan yüklü; ben saf iyiniyetli, kendi hâlinde; yarını düşünemeyip, o gün karnını doyurmaya çalışan gariban bir çiftten dünyaya geliyorum, genetik yoksulu!

Sen, zengin bir aileden dünyaya geliyorsun; kahvaltısını New York'ta akşam yemeğini Tokyo'da yiyen; ben garip bir aileden merhaba demişim dünya günlerine, altı yamalı pabuç giyip, taksiye binme lüksü olan! 

Sen, Dünya güzeli bir annenin ve dünya yakışıklısı bir babanın ürünüsün; bense Nasreddin Hoca'nın "bana görünme de kime görünürsen görün" dediği gibi bir ana ile işte öylesine bir babanın karışımı!

Sen iki cihan Efendisinin sulbünden gelmişin; bense Molla Kasım'ın!

Ve biz "EŞİT"iz; öyle mi?! 

"EŞİT" başladığımız bu hayat yarışında, "EŞİT" şartlarda yaşıyor; "EŞİT" şartlarla karşılaşıyor; "EŞİT" muamele görüyor; "EŞİT" şartlarda ayrılıyoruz dünyadan; bu kadar "EŞİT"likten sonra! 

Ama ne "EŞİT"lik!

Ve "ADALET"! Allah dâim bâki rahmetiyle kuşatsın, şimdi İstanbul Silivrikapı'da medfûn annem!

"BEN DİLEDİĞİMİ YAPARIM", diyen; ve kendinden gayrı mevcut olmayan "ALLAH"! 

Ve O'nun takdirine, hükmüne, dileğine mutlak olarak bağımlı; her şeyini, O'ndan almış; O'nun, ilim ve kudreti, yaratıcılığı önünde, dünyada bir "hiç" olan ben; ve gibiler!

Para ve etiketin çıplak ya da giyimli bir biçimde, acımasızca insanlara hükmettiği dünya yaşantısı! Aslanın pençe ve dişleri arasındaki ceylan; insanın ağzında dişleri arasinda kuzu ya da tavuk; zenginin elleri arasında insafına kalmış fakir! 

Ve de Allah Rasûlü’nün duyurduğu ölümötesi yaşam gerçeği ile; insanların ne tür çalışmalar yaparsa, ölümötesinde onun sonuçlarıyla karşılaşacağı yolundaki, evrensel sistem ve düzene dayalı "İslâm Dini" gerçeği!

Olmuşun kavgasını bırakıp da, oldurabileceklerimizle zamanımızı değerlendirsek; daha iyi olmaz mı dersiniz? Hele bunu bir düşünelim ciddi ciddi! 

Niye ve kime ibadet etmek zorundayız acaba?

Seni, zengin-âlim babadan dünyaya getiriyor, ötekini fakir- câhil babadan meydana getiriyor. Yâni, işin bu yönüne gelene kadar, sen doğuştan bir kere bak olaya! Yâni, doğuşta eşitlik yok! Dolayısıyla böyle bir eşitliği hiç arama!

Sen, sadece kendi içinde bulunduğun şartlar içinde kendini en iyi şekilde kullanmağa, şu verilmiş beyin nimetini en güzel, seni hedefe yaklaştıracak en iyi bir biçimde kullanmağa bak!

Bizim yapacağımız olay bu! Çünkü Âyet-i Kerime çok sarih:

“İnsan için kendi çalışmalarının getirisinden başka bir şey yoktur”!

* * *
ALLAH AYNASINDA

KENDİ HAKİKATİNİ SEYREDEMEYENLER!

Kimi "insan", “Allah" için yaşadı ; "fiysebilillah"!..

Kimi de yaşadı; dişiyse, mutfakla yatak arasında ya da erkekse dükkânla yatak arasında!.

"İnsan" dışında kalan mahlûkat da yiyip içmek, çiftleşmek, üremek, gördüğü güzele sahip olmak ve yalnızca bunlar için!...

Ya da iniyle orman; ağılla otlak arasında!.

Rasûlullah, "İnsan" olana geldi ve tebliğ etti kendindekini ona!... Yaşasın diye ne için yaratıldıysa...

Kimi içinde denildi ki, "onlar hayvan sürüsü gibidirler belki de daha aşağı"!..

Kimleri böyle tanımladı Kur'ân?

"Halife" olarak yaratılmış olmanın idrâkı içinde olmayarak yalnızca dünya nimet ve zevkleri için yaşayanları... 

"Allah" aynasında kendi hakikatını seyredemeyenleri!...

Onlar yalnızca beden olarak kabullendiler kendilerini ve bedene dönük zevkler için çalışıp yaşamayı edindiler gaye kendilerine!...

Onlar yalnızca dünya süsü oldular, gül gibi, karanfil gibi; yılan gibi çıyan gibi; dağ gibi taş gibi!...

Nuh aleyhisselâma bu yüzden dendi," o senin sulbündendir, ama oğlun değildir"! diye...

"İnsan" olanlar bir nesildir, "Allah"ı tanıma ateşiyle yanan ve beynini buna çalıştıran....

Diğer mahlûkat bir nesildir, hayvan sınıfının tekâmül etmişi ve son sıradaki akıllı hayvan!.

Bak kendine hangisindensin?...

"Allah"ı tanımak, aynasında kendini seyretmek için yananlardan mısın?...

Yaşamında tek amacın bu mu?

Beynini buna dönük mü çalıştırıyorsun çoklukla?

Amacın bunu gerçekleştirmek için yaşamak mı?...

Yoksa, dünyalık havuç peşinde koşup; Cehennem ateşinden kurtulup, Cennet yeşilliği için bir şeyler yapıp; kendini bir koltuğa oturtmak mı tıpkı bütün mahlûkatta olduğu gibi?...

Sen bilirsin kendini.. Dışında altın sırma kaftan olup, içinde yün kaşağı fanilâ mı var;

Lüks görüntüsünde, tek odanda mı yaşıyorsun; yoksa giydiğin pılı-pırtıdan kurtulup, altın sırma elbiseler, lüks yatlarda yaşama hayâli içinde misin?

Gününün ne kadarı "Allah" ahlâkı ve bakışı, ve değerlendirmesi ile geçiyor; gününün ne kadarında, "Allah" aynasında kendini seyrediyorsun?

Gününün ne kadarında, dünyada bırakıp gideceğin şeyler için, beynini tüketiyorsun?

Bu nasıl idrâktır ki, dünya yaşamının birkaç saniye olduğunu bilirsin de âhiretin milyarlarca sürecek boyutuna göre ve yalnızca burada edindiğin sermaye ile orada yaşayacağına; ona göre yaşamazsın?

Tehlikeyi hissettiğin zaman, paranı –malını- canını- yakınlarını başka diyarlara taşımayı düşünürsün de, sonunda, dünyada bırakıp belki de bir daha hiç göremeyeceğin halde; nasıl olur da bunları ebedi yaşam boyutuna transfer etmeyi düşünmezsin?...

Evet, Rasûlullah, açıkladığı hakikati anlayıp yaşayamayanların ebedi olarak Cehennem boyutunda kalacaklarını, açıklıyor... Hem de Cehennem boyutu için yaratılanların oranlarını şu misâlle açıklayarak:

“Bir siyah öküzün üstündeki kıllar kadar”

Bunlardan kendini Cehennem boyutundan kurtarabileceklerin oranını da şöyle vurguluyor:

“Bir avuç ayası kadar yerdeki beyaz tüylerin oranı”

Kimsin?... Gerçek dostların kim?... 

Kimler Cehennem boyutu dostların; kimler Cennet boyutu dostların?...

Kimlerle hangi konuları paylaşıyorsun?

Paylaştığın konulardan da anlamıyor musun onların hangi boyut için varolduklarını?...

Dünyalık için yardımcı olduğun teşvik ettiğin insanlara, Cennet boyutu için ne kadar yardımcı oluyorsun?...

Dünyalık için bin türlü akıl öğretirken, Cennet boyutu için “bir kere konuşup kimseyi zorlamam “diyerek nasıl bırakırsın?...

Dünyalık çalışmıyor diye bin kere kafasına kakmak varken; Cennet boyutu yaşamaları için niye beş kere uyarmayı göze alamıyorsun?... 

Alırsan kaybın neler olacak?... Bu kayıp ne kadar ve nereye kadar sürecek?...

Dünya için çalışmayan neler kaybedecek ve nereye kadar?...

Cennet boyutu için gerekenleri yapmayan neler kaybedecek ve nereye kadar?...

“Dosttan Dosta” kitabından uzun yıllar önce yazılmış bir söz:

“Kişinin teşvikine bak, ne için yaratılmış olduğunu anla!.

Dostlar bugün varız, belki de bir daha hiç bir araya gelemeyeceklerimiz var...

Lûtfen şunu çok iyi anlamaya çalışın...

Ya da ben anlatamıyorsam daha iyi ve anladığınız gibi anlatan birini bulun... size anlatsın...

Bir daha dünyaya geri gelme şansınız yok!...

Geçen, boşa harcadığınız zamanı da telâfi etme şansınız yok!.

Bugün çevrenizde olan herkesi burada bırakıp tek başınıza yolculuğa çıkacaksınız; size en yakın olan eşinizi bile yan yastıkta bırakıp kendi rüyanıza, kendi dünyanıza daldığınız, gibi!...

Beyninize, ruhunuza yüklediklerinizle baş başa olarak, yalnızca!...

Eşimin benden gizli saklı hiç bir şeyi yoktur!.

Benim de kaldırabileceği hakikatlar için de öyle!.

Ama buna rağmen, rüyamız ayrı; bazen bazı noktalarda kesişse bile!...

Peki, ideali ayrı, dünyası ayrı, rüyası ayrı insanlarla yaşamak uğruna "Allah"ı yitirip; ebeden, bir insan öncesi mahlûk gibi yaşamayı kabullenmek niye?

Bir başağrısı düşünme yetinizi ortadan kaldırırken; yıllar ve alışkanlıklar beyninizi parça parça mahvedip tüketirken; beyninizin kalan ne kadarlık kullanılır kısmıyla ve önünüzdeki ne kadarlık bir zaman içinde "Allah"ı tanıyıp, "ayna"sında kendinizi seyretmeyi düşünüyorsunuz?

Ne zamana kadar, Deccal süsü olan ve sizin dünya ile oyalanmanıza yol açan oyuncaklar ile zamanınızı boşa harcayacaksınız?.

Alın bir Kur’ân meâlini ve bu idrâk ile tekrar baştan sona okuyun bakalım; neler diyor, Allah ‘ın sizin için daha hayırlı olması konusunda, dünya süslerinin sizlere neler kaybettirmekte olduğu konusunda...

Evet dostlar ben demiyorum ki, dünya için çalışmayı bırakın..

Din, siyaset ve dünya saltanatı için gelmemiştir...

Din insana, geleceğini kurtarması, Hakikatini tanıması, "halife"liğini yaşaması için; "Allah ahlâkıyla ahlâklanmış olarak" yaşaması için gelmiştir...

Öyle ise bu gerçek doğrultusunu benimsedik mi, yoksa bu hobiyle dünyamızı daha zevkli hâle mi getiriyoruz?

Lûtfen bunun cevabını, yatınca gözümüzü kapadıktan sonra gerçekçi bir şekilde düşünelim... Dönüşü olmayan bir yolda hızla ilerliyoruz zira... 

* * *
ALLAH’I ANMA

(Soru: “İşte onlar, iman edenler ve kalpleri Allah'ı anmakla huzura kavuşanlardır. Dikkat edin, Kalpler ancak Allah'ı anmakla huzura kavuşur”. (Ra’d, 28) Üstadım, buradaki “Allah'ı anma”dan ne anlamalıyız?)
"ALLAH” isminin işaret ettiği mânâyı anlamak için yapılan tefekkür, burada “zikir” olarak anlatılmakta ve bu tefekkürün sonunda erilen gerçek ile iman ehlinin huzur bulacağına işaret edilmektedir..

“İnsanların, idrâka dayanan ilimden mahrum kalıp ezbere dayanan bilgi birikimiyle mukallit olarak yaşamaması” demektir.

* * *
ALLAH NİÇİN AZÂB EDER?!

(Üstadım nedendir bu başımıza gelenler? Neden yaşıyoruz bu sıkıntıları? Allah niye toplumlara böyle azap yaşatıyor?)

-Yavrum sen hiç Kur'ân okumadın mı?

‘’Ellerinizle yaptıklarınızın sonuçlarını yaşarsınız!” uyarısını fark etmedin mi?

İnsanların başına ne gelirse, çok büyük bir çoğunlukla, kendilerini akıllı, çevrelerindekileri aptal kabul etmelerinden gelir!

“Sen âlemi kör, herkesi aptal mı sanırsın?” atasözü neden söylenmiştir acaba?

İnsanların içine düştüğü tüm yangınlar “kendi elleriyle” ya da daha kapsamlı ifadesiyle “organlarının yaptıklarının” sonucudur!

Bir kişi;

· Ya âhıret hayatını hedef alıp, o yolda çalışmalar yapmak için yaşar! Allah Rasûlü ve yolundan gidenler gibi! 

· Ya da, geçici dünya zevkleri gözünü kör eder; basiretini bağlar; artık başka hiçbir şeyi düşünmez olup; yalnızca organlarını nasıl tatmin edeceğini düşünerek yaşar! 

Birinci düşüncede olanların tek amacı, içinde bulunduğu her ortam ve şartta, beyninde ve elindekileri insanlarla paylaşarak Rasûlullah yolunda yürümektir.

İkinci düşüncede olanlar ise, imanı ve ahıret kaygısını bir yana atarak yalnızca bedensel zevklerini daha iyi tatmin için yaşarlar... Çevrelerini, başkalarını düşünme yeteneğini yitirmişlerdir! “Allah”, onlar için bir kelimeden ibaret kalmıştır; âhıretleri ise yarınki günden ibarettir! Sahip oldukları şeyler MEKR yollu kendilerinde olduğu için de Rasûl yolunda değerlenmezler, dünya batağında onları biraz daha batırıcı yük olarak boyunlarında asılı kalır! Onlar ne oruç bilir, ne namaz! İçki de mubahtır, zina da! Lâfta melekûtta gezerler, ama ne çare ki, eylemde esfeli sâfilinde saplanmışlardır; uyanasıları yoktur!

Tasavvufun kıyısından geçmişlerse eğer, aldıkları ilim kendilerini beşeriyet batağında batırmaya yarayan gülleler olarak yığılıp kalmıştır üzerlerinde!

Dünyaları hüsrandır; âhıretleri hüsran!

İnsanlar ne zaman, organlarının zevkleri için yaşamayı hedef alıp, bu uğurda çevresindekileri ezip geçmeye başlarlarsa; başkalarını düşünmeyi bir yana bırakıp, yalnızca kendilerine zevk veren, eğlendirenler için yaşarlarsa, işte o zaman musibetlere dâvet çıkarmış, karabulutları çağıran paratoner olmuşlardır! Ummadığı anda yıldırım çarpar! İnme iner; sille yer!

Allah’ın yeryüzünde konuşan dilleri vardır; hayra ileten elleri vardır! Onlar HAK’kı tavsiye ederler! Onları değerlendirmeyip, nankörlük yapanlar; kendilerine uzanan yardım ellerini, “benim malımda mülkümde, koltuğumda, sahip olduklarımda gözü var da onun için bana hitap ediliyor,” diye geri çevirenler, bunun sonucunu da yaşarlar!

Allah yoluna harcanmayanlar nereye gider? Bunu göremeyecek kadar kör olanlar düştükleri batağı fark ettiklerinde iş işten iyice geçmiş olacaktır!

Şeytanına tâbi olarak, gerçekleri görmekten perdelenmiş olanlar, TÖVBE de edemeyecekleri için; kendi elleriyle kendi geleceklerini cehennem etmektedirler.

Bil ki, insanlar düşünce, değerlendirme ve yaptıklarıyla ya cenneti yaşayacaklardır; ya da bu alanlardaki yanlışları ve yanlışta ısrarları ile hem kendilerini hem de kendilerine bağlı olanları helâk edeceklerdir!
Karabulutlar kendileri gelmeyip; insanların davetine icâbet ederek onların başı üzerinde birikmeye, yoğunlaşmaya başlamıştır! 

“Rüzgarın esmeye başlamasından yağmurun geleceğini anlarsınız!” diyen İsa aleyhisselâmı ne çabuk unuttunuz!

* * *
ALLAH’IN İLMİ BAKIŞI

Allah’ın bakışı; kendi isimlerinin mânâlarını, ilmi ile ihâta etmesidir.

İşte “isim mertebesindeki-isimlere olan ilmi” diye kastettiğimiz şey, “Allah’ın ilmî bakışı”dır!

* * *
ALLAH’IN BAĞIŞLAMA SİSTEMİ

1-İnnallahe lâ yağfiru en yüşreke bihi ve yağfiru ma dûne zâlike limen yeşâ'

ALLAH KESİNLİKLE KENDİSİNE ŞİRK KOŞULMASINI BAĞIŞLAMAZ; FAKAT BUNUN DIŞINDAKİLERİ DİLEDİĞİNE BAĞIŞLAYABİLİR.

2-Kul: yâ ibadıyelleziyne esrefû alâ enfüsihim, lâ taknetu min rahmetillah!. İnnallahe yağfiruz zünûbe cemîa, innehu huvel gafûrur rahiym.

Anlamı:

 DE Kİ: EY NEFİSLERİNİN ALEYHİNE HADDİ AŞAN KULLARIM. ALLAH'IN RAHMETİNDEN ASLA UMUT KESMEYİN!. ALLAH KESİNLİKLE BÜTÜN GÜNAHLARI BAĞIŞLAR (iman edene). ZİRA O, GAFURDUR, RAHİMDİR.

 3-Ve huvelleziy yakbelut tövbete an ibadihi ve ya'fû anisseyyiati ve yâ'lemû ma tef'âlûn, ve yesteciybülleziyne amenû ve amilussâlihati ve yeziydühüm min fazlih.

Anlamı:

 O kullarının tövbesini kabul edip, onların kusurlarını affeden ve ne yaptıklarını bilendir. İman edip yararlı işler yapanların dualarını kabul eder. Onlara kendi fazlından fazlasını da bağışlar

4-Ya eyyühelleziyne amenû, tûbû ilallahi tövbeten nasuha, âsa rabbüküm en yükef fire anküm seyyiâtiküm ve yüdhıleküm cennatin tecriy min tahtıhel enhar.

EY İMAN EDENLER, ALLAH’A İÇTENLİKLE PİŞMANLIK DUYARAK TÖVBE EDİN; UMULUR Kİ, RABBİNİZ SUÇLARINIZI ÖRTER VE SİZİ AĞAÇLARI ALTINDAN IRMAKLAR AKAN CENNETE SOKAR.

Değerli okurlarım, Kur'ân-ı Kerîm'deki, Allahû Teâlâ'nın bağışlama sistemi ve bu sisteme bağlı olarak tövbe edilmesi hususu yukarıda sıralamış olduğum dört âyet-i kerîmede açık seçik görülmektedir.

Bu âyet-i kerîmelerden kesinlikle anlaşılan hususlar şunlardır:

1. Şirk yani TANRI’ya inanma suçu asla bağışlanmaz. Çünkü Allah vardır, TANRI YOKTUR!. Tanrı kavramı, asla Allah isminin manâsının karşılığı değildir. Olmayan "ŞEY=TANRI"nın güçlerinin, seni bağışlaması da elbette sözkonusu olamaz!. Bu sebeble, öncelikle ve âcilen, Allah isminin işaret ettiği manâyı öğrenmek ve yaşamımıza ona göre yön vermek MECBURİYETİNDEYİZ. 

Aksi halde, Allah yanısıra tanrı edinenlerden olma tehlikesi bizim çok yakınımızdadır. Böyle bir riske girmek çok büyük hatadır..

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

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

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

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

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

* * *
“ALLAH’IN SENDE KENDİNE BAKIŞI

Zikir, "Allah"ın sende kendine bakışıdır! Bu da; Sıfat, Esmâ yollu veya sana izâfeten Ef'âl yollu olabilir!

Varlığın ise, tesbihindir!

* * *
ALLAH’IN VARLIĞA BAKIŞ AÇISI,

KOZANIZIN TANRISI VE DEĞERLERİNDEN ÇOK FARKLIDIR!

Bir insanın ne kadar çok sükût-u hayâli olmuşsa yaşamında, o kadar çok gerçeklerle yüz yüze gelmiş, demektir.

“Ben hiç sükût-u hayâle uğramadım” diyen insan da, kendi hayâl dünyasından başını dışarı hiç çıkarmamış, yaşamı kozası içinde geçmiş demektir.

Onun içindir ki, gezmenin faydası çoktur. Çok gezerseniz, gezdiğiniz yerlerdeki başka başka değerleri, bakış açılarını görür, fark eder; o zaman “Allah”ı biraz daha tanırsınız. 

Zîrâ, sizin “kozanızın tanrısı”ndan çok farklıdır, demek dahi abes gelir, “Allah”ın varlığa bakış açısını kıyasa sokmak!.

Ne yapacağız?.

Yapacağımız çok basit!. 

Hayatta ne ile karşılaşırsak karşılaşalım; o karşılaştığımız olayı “şu an için Allah bu olayın böyle cereyan etmesini istemiştir.” diyerek olduğu gibi kabullenmek... Ve de,
“Mevlâ görelim neyler, neylerse güzel eyler!.”diyerek teslim olmak!.

Yapacağımız, bana göre, en akıllı iş budur!.
* * *
ALLAH BAKIŞIYLA MEVCÛDATA BAKMADIKÇA

ÇELİŞKİLER BİTMEZ!

Ahmaklar Cennetinden kurtulup, İrfan Cenneti’nde yer almanın yolunun “ALLAH” ismiyle işaret edilenin kendinde açığa çıkmasını oluşturamadıkça...

“ALLAH” ismiyle işaret edilende, kendini bulamadıkça; bir diğer deyişle...

Allah bakışıyla mevcûdata bakamadıkça çelişkiler bitmez, diyebilir miyiz?...

* * *
ALLAH BÂKİ’DİR…

“YOK”, EZELDEN VE EBEDEN “YOK”TUR!

“Yâ Gavs! Kim mücahededen mahrûm ise, ona müşahedeye yol yoktur! Tâliplere, benim kendilerine lâzım olduğum gibi, mücahede lâzımdır!

Eğer bir kişide mücahede mevcut değilse, bu yolda bir cehdi-çalışması-fiîliyatı yoksa, o kişi asla müşâhedeye eremez.

Bir diğer deyişle, kişinin müşâhededen nasîbi yoksa, Hakk’ı müşahede için varolmamış ise, o kişiye mücahede yapmak da nasîb olmaz! Zîrâ mücahede yapsa, ister istemez müşahede olacak...

“ZERRE KADAR HAYIRLI FİİL ORTAYA KOYAN; KARŞILIĞINI ELDE EDER”

hükmünce kimden ne nispette mücahede sâdır olursa, o nispette de müşâhedeye kavuşur.

Kimin de müşâhededen nasîbi yoksa, o mücahedeyi ihmal eder!

Mücahede, vehmin getirdiği perdelerin kalkması için şarttır!

Kişi kendini beden kabul edip, bedene dönük istek ve arzular peşinde koştuğu sürece, elbette bütün düşüncesini, yemek- içmek, seks, güzel maddelere sahip olmak gibi şeyler kaplayacaktır...

Buna karşılık, hakikatın ne olduğunu öğrenmek isteyen insanı da bunlar fazla ilgilendirmeyecek, bu konudaki ilmin peşinde olacaktır...

Hakikatın ilmini elde edenin amacı ise o hakikatı yaşayabilmektir!

İşte bütün bunlar, hep mücahede isteyen ve mücahedesiz gerçekleşmesi mümkün olmayan şeylerdir.

Sahibi olduğunu sandığın şeylerin varolduğu sürece, elbette ki onların elinden çıkışının da ızdırabını duyacaksın...Sana ait olmayan bir şeyin, bir zarar görmesinden hiç için sıkılıyor mu?Hayır!

Öyle ise, öncelikle, gerçekte hiçbir şeyin sahibi olmadığını idrâk etmen ve sahiplenmeyi terketmen gerekir; ki, en basit mücahede budur!

Neticesi de, Mâlikel Mülk olan mülkün hakiki sahibini müşâhededir!

İşte böyle mücahedeyle, ne kadar sahiplik duygusunu terk ederse insan, o kadar hakiki sahibi müşâhede eder...Anlar ki, mal da yalan, mülk de yalan, gerisi hep oyalan...

Bundan sonra, mücahede de ikinci dönem başlar... Mülk, mülkün sahibi olan Mâlik-el Mülk’e ait olduğuna göre, onlarda tasarruf eden de O’dur!Ki bundan sonra gerekli olan Allah’tan gayrına kuvvet, kudret atfetmemektir!

Bundan da sonraki mücahede, vehim, zan ve beş duyunun getirdiği müstakil varlıklar görme hâlini terk yolundadır.

Ve böylece mücahede sürekli devam eder...Elbette, mücahede de başarılan her savaştan sonra oluşan bir müşâhede; şâhid olunan yepyeni âlemler sözkonusudur.

Böylece devam eden mücahedeler, son olarak esmâ perdesinden de kurtulmayı sağlarsa, Zât-ullah Bâkî’dir hükmünü alır.

Allah Bâkî’dir; “YOK,” ezelden ve ebeden “yok”tur!

* * *
ALLAH’I BİLMEK…

Allah’ı bilmek, esma mertebesi üzerinden olur... 

Allah’ı bilmek sıfat mertebesi yönünden olur.. 

Allah’ı bilmek zât mertebesi yönünden olur.

* * *
Benim için en önemli konu önce ALLAH’I BİLMEK!.. Yâni önce İMAN!

Ama nasıl iman?

BİLİNÇLİ bir İMAN!

Neye ve niye inanılması gerektiğini düşünerek iman!

“Annemden babamdan duydum, benim de içim yattı, bunu böyle kabullendim”!!!

Güzel! Makbul! Ama benim tarzım değil!

Benim tarzım; inandığınız herşeyi neden-niye-niçin-nasıl öyle olduğunu bilerek o şeyi kabullenmek...

İman edilmesi gereken hususların en başında gelen şey de, bendeki anlayışa göre; ALLAH’A İMAN’dır!

Peki, Allah’ı bilmek en birinci vazifemiz olduğuna göre Allah’ı acaba ne kadar - nasıl biliyoruz?

“Yerleri ve gökleri yaratan Ulu tanrı, mı!?“ ...

Şimdi, burada klasik anlatımın ötesinde bir Ahmed Hulùsi klasiği ile karşı karşıya geliyorsunuz! 

Allah’ı bilmek!

Allah’ı ne kadar ve ne şekilde bilebiliriz? 

Allah’ı bilmekten önce, evvelâ içinde yaşadığımız âlemi-ortamı-algılamakta olduğumuz çevreyi ne kadar biliyoruz, bir kere onu bir düşünelim.. 

Zîrâ İhlâs sùresi’ni hepiniz biliyorsunuz ki Allah TEK’dir, Eşi benzeri yoktur. 

Sonsuz-sınırsız-bölünmez-parçalanmaz bir varlıktır. 

Ne O’na bir şeye dahil olabilir, ne O’ndan bir şey çıkabilir gibi bir genel anlatım ile. Ama bu genel anlatımı düşüncemizde hissedebilmek lâzım! 

* * *
ANCAK BEŞERİ DEĞER YARGILARI VE

ŞARTLANMALARI KIRARAK DENİZLE

BÜTÜNLEŞMENİN YOLU AÇILABİLİR!

Bizler, gene onun dilediği özelliklerle, ve KENDİSİNİ düşünebilecek bir kapasite ve özellikle yaratıldığımız için de bu yönden KULLUK yapmaktayız...

Gerçek kulluğumuz budur!

“İbadet”adı altında yapılan çalışmalar ise, ”Kulluk” kapsamında değil, yeme-içmenin insana yararı gibi değerlendirilmek zorundadır...

Bu çalışmalar, yani, zikir, namaz, oruç; bilinçli yapılmak sûretiyle beyni geliştireceği için, kendini Var eden’le arandaki perdeleri kaldırır... 

Denizdeki bir bardak suyun, kendini kızdırarak camı çatlatıp-kırıp denizle bütünleşmesi misâlinde olduğu gibi!

Yani, ana konu, sen bardaktaki su olarak; denizle bütünleşmeni engelleyen camı yani beşeri değer yargıları ve şartlanmalarını kırarak, "ALLAH" ahlâkıyla ahlâklanırsın ki; böylelikle denizle bütünleşmenin yolu açılır...

Musa aleyhisselâma, -SEN, “B”ENİ göremezsin- denmesinin sebebi, bardaktakini denizden ayıran cama işarettir...

Kendini, şeffaflığından dolayı fark edemedikleri cam sananlar!!! Ya da camı görüp, içinde su olduğunun farkında olmayanlar....

Denizin bereketinden mahrûm kalmış bir halde geçip giderler bu Dünya’dan...

Su her ne kadar deniz suyu ise de, bardak onu sınırladığı için, cam kayıtları içinde yaşayıp; kendi varlığını da; Teklik bilgisini almış olduğu için, deniz sanıp; öylece avunarak ebedi yaşamlarına geçerler!

Anlatabildim mi .........?

* * *
İNSANIN ASLI VE ZÂTI OLAN ALLAH’I

BİLEBİLMESİ İÇİN MUTLAKA VE MUTLAKA

KENDİ TERKİBİYET OLUŞUMUNDAN ÇIKMASI ŞARTTIR

Burada olaylara tâbi olan, yarın cehennemde, tabii olarak meydana gelen olaylarla azaptadır! Burada olaylara yön çizebilen, yarın cennettedir!.. Cehennemden kurtulur, orada olaylara tâbi olmaktan çıkar, çıkması hasebiyle de Allah onda her an yeni bir yaratıştadır, dolayısıyla da hâli cennettir!..

Aksi halde bu kişinin kendi nefsinin hakikatini bilmesi, kendini bilmesi demek değildir!..

Nefsinin hakikatını bilmesi, Rabbını bilmesidir!..

Kendi aslı ve zâtı olan Allah’ı bilebilmesi için, mutlaka ve mutlaka kendi terkibiyet oluşumundan çıkması şarttır; bu da fiil âleminde olaylara yön verir duruma girmesi, tabiatının ve duygularının istediği şeyleri terketmesiyle mümkündür!..

* * *
İNSANIN DÜNYA VE ÂHİRET SAADETİ,

“ALLAH” İSMİYLE İŞARET EDİLENİ ANLAYIP, TANIYIP,

O’NU DEĞERLENDİRMESİNE BAĞLIDIR!

“Allah” ismi ile işaret edilen var!. 

İnsanın, dünya ve âhiret saâdeti, bu “Allah” ismi ile işaret edileni fark edip, anlayıp, tanıyıp O’nu değerlendirmesine bağlı!. 

Bunu yaparsa, dünya ve âhiret saadetinin kapıları ona açılır. 

* * *
“ALLAH” ADIYLA İŞARET EDİLEN,

GENEL BİR OLUŞA YÖNLENDİRİR DÜŞÜNCEYİ…

"ALLAH"a, Kur'ân ‘ı okuyup, ona iman etmeyenler, kaçamazlar!...

(Soru: Peki kaçınca nereye gidecek, bütüne mi?...)
.... "ALLAH" kitabını iyi oku!... Parça yok ki, bütün olsun!...

Gelelim "hilâfeti" tanımaya!...

Bütün varlıkların ve dolayısıyla cinlerin hakikatı, alt boyutu melekler olması hasebiyle; cin için ne kadar, melektir, denebilirse; insan için de o kadarıyla halifetullah denebilir...

İnsan, kendi derûnundaki melekiyet boyutuna ermeden; "ALLAH"ı bilmesi kesinlikle mümkün değildir!...

"Allah” adıyla işaret edilen, genel bir oluşa yönlendirir düşünceyi... 

Önce bu oluşu anlayacaksın, ve bunun sonucu olarak şirkten arınıp, "tanrı" kavramından kurtulacak ve böylece duş alıp arınacaksın...

Ondan sonra genel oluş içinde kendini tanımaya başlayacaksın... Hayvan olan yanınla; cin olan yanınla; melek olan yanınla, insan olan yanınla.... 

Ve tüm bunların sonunda da "Allah kulu" olduğunun ne demek olduğunu farkedeceksin!...

Bunlar, bilgi ve ezberle değil, yaşam ve hissedişle olacak!...

Bunun sonucunda "Allah ahlâkıyla ahlâklanmış olacaksın ve seyredeceksin âlemleri, "Allah bakışı”yla!...

Özünüz aşkına aldatmayın kendinizi; benim yapmadığım zulmü ediyorsunuz kendiniz nefsinize!...

Yarın yukarıdan tanrınız megafonla mı seslenecek sizlere, falancanın ağzından uyarmıştım, sizleri; diye?... Ne diyor imtihan konusunda?...

İmtihan hangi üniversitenin hangi salonunda olacak?...

Peki bu kadar dostun bana bir tavsiyesi olmayacak mı?....

* * *
ALLAH’I “AHADİYETİ” YÖNÜYLE BİLMEK

Allah'ı Ahadiyeti yönüyle bilen kişi için ne mertebe vardır, ne de esmaları arasında fark... Ahadiyyeti itibariyle bilmek HİÇ olduğunu bilmekten başka bir şey değildir!.

* * *
ALLAH’I TANIMANIN TEK YOLU,

“VAHDET” SIRRINA ERMEKTİR!

“Velâyet”, Hakikatını bilmek ve gereğini yaşamaktır.

Velâyet, Allah’ı tanıma işidir.

Allah’ı tanımanın tek yolu "vahdet" sırrına ermektir. Şükür, rıza, fakr, muhabbet ancak "vahdete" götüren basamaklardır. 

Bunların neticesinde "Vahdet" oluşmuş ise, "veli"lik kapısı açılır!. "Vahdet" sırrına erişmemiş veli olmaz!.

"Vahdet" sırrına erişmemiş veli olmaz!.

Tasavvuf bütünüyle "vahdet" sırrına yönelme işidir!. Kişilikten, benlikten kendini bir birim olarak kabullenme halinden kurtulup, vahdet deryasına garkolmadan Allah bilinmez!. Allah, böylece bilinmeyince de "veli"lik oluşmaz.

* * *
ALLAH AHLÂKIYLA AHLÂKLANMADIKÇA

ALLAH’I TANIYAMAZSIN!

Önce senin, “benliğin” dediğimiz şey nedir?..

Ahmed’in; daha doğrusu bu isimle işaret edilen müsemmanın, belli bir terkibi var... A isminden %23, B isminden %2, C isminden %7, D isminden %18 ve bu gibi… Böylece çeşitli mânâların terkip hükmüyle bir bedende çıkışına Ahmed demişiz.. Bu terkibin başka bir târifi de, belli huylar ve tabiatlardır!...Yani Ahmed’in huyu budur, şunu yapar; Atasay’ın tabiatı budur, şöyle yer, içer, uyur gibi sıraladığımız özellikler, bu terkiplerin fiil mertebesinde ortaya çıkışıdır.

Yani huy ve tabiat dediğimiz özellikler bu terkibin mânâsının fiil mertebesinde ortaya çıkışından başka bir şey değildir.

Senin kendini, hakikatınla tanıyabilmen için, zâtının tekliği yönünden harekete geçmen gerekir... Zira, sadece tekliğini bilip, mânâları kendinde bulamaman, senin ancak, hayâlini kendine TANRI seçmiş olduğunu gösterir. Bu huylarını, Allah’ın ahlâkı ile genişletmedikçe; yani sen “Allah’ın ahlâkı ile ahlâklanmadıkça”, Allah’ı tanıyamazsın!..Tanıdığını iddia ediyorsan, bu tanıdığın ancak belli ölçülerle kayıtlı bir ilâh olur. Allah’ın bir yönü olur!...

Hz.Rasûlullah sallallahu aleyhi ve sellem ne diyor:

“Allah’ın ahlâkı ile ahlâklanınız!...”

Tevhid esasındaki görüşe göre, sendeki ahlâk, Allah’ın ahlâkı değil mi?...Evet, ama o sendeki ahlâk, senin terkibiyetin dolayısıyla oluşmuş bir ahlâk!..Yani, sınırsız ve ölçüsüz mâhiyetleri ve asliyeti itibariyle Allah’ın ahlâkı olan o husus; Ahmed ismi altında, terkip hükmüyle müşahede edildiği zaman, tamamen ölçülü, sınırlı, kayıtlı bir hâl alır ki, bu hâliyle görünüşü itibariyle, Allah’ın ahlâkı olduğu iddia edilemez artık!..

* * *
DİN KONUSUNDAKİ YANLIŞLARIN KÖKENİNDE

HZ.RASÛLULLAH’IN BİLDİRDİĞİ “ALLAH” İSMİYLE

İŞARET EDİLEN VARLIĞIN NE OLDUĞUNU ANLAMAMAMIZ YATAR!

Kurân‘ın veya Hz.Muhammed’in anlattıklarını hissedebilmek önemlidir, ezberlemek ve tekrar etmek değil! 

Hepiniz “Kul Hùvallahu ahad”ı ezberlemişinizdir. Hiç içinizde “Hù vallahu Ahad”ı söyleyen var mı?

Hangi birinize desem ki “İhlâs sùresi’ni bana okuyun”, hepinizde başlayacaksınız “Kul Hùvallahù Ahad”...

Muhtemelen içinizden çıkmayacak “Hù vallahu Ahad” diyerek bana İhlâs sùresini okuyacak olan!

Ahmed’e desem ki; ”Git, Mehmet’e de ki -benim fotoğraf makinemi getirsin-...

Ahmed gidip te Mehmet’e; Hulùsi dedi ki, “Git ,Ahmet’e de ki benim fotoğraf makinemi getirsin...diye benim cümlemi tekrar etmez.

”Hulùsi senin fotoğraf makinesini getirmeni istedi” der.

Allah bizlere diyor ki; “Kul” ( “deyin”)..

Nasıl deyin?

Benim sesimi alan şu teybin beni tekrar etmesi gibi değil!

Söyleneni düşünün, mânâsını anlayın, idrâk edin. kavrayın öylece bu mânâyı benimseyin anlamına olarak “Kul” diyor ve ondan sonra; 

“Hû vallâhù Ahad”.. 

“O Allah Ahad’dır! 

Size birinin naklettiği gibi alıp ezbere direkt tekrar değil, mânâsını anlayıp idrâk etmek! Yâni “Allah” ismiyle işaret edilen varlığın ne olduğunu iyi anlamak!

Din konusundaki yanlışların hemen pek çoğunun altında Hz.Rasûlullah’ın bize bildirdiği “Allah” ismiyle işaret edilen varlığın ne olduğunu anlamamamız yatar! 

* * *
“ALLAH” ADIYLA İŞARET EDİLENİN NE OLDUĞUNU

KAVRAMAMIŞ OLANLARIN, “EVRENSEL KİŞİLİĞİNİ”

FARK ETMESİ DE MÜMKÜN DEĞİLDİR!

Dünyada yaşarken, bu güne kadar bildiğiniz kişiliğinizden arınıp, “evrensel kişilik” edinemediyseniz; hâlâ da, bu yolda bilgi ve enerjinizi kullanamıyorsanız, bu hâl üzere ölümü tadacaksınız, demektir.

“Evrensel kişilik” nedir bunu kavrayabildiniz mi?

“Allah” adıyla işaret edilenin ne olduğunu kavramamış olanların, “evrensel kişiliğini” fark etmesi de mümkün değildir.

Evrensel kişiliğini” fark edemeyenler, geçmişte “bühl” olarak tanımlanmışlardır…

Onların tüm beyinsel faaliyetleri, dünyada bırakıp gidecekleri şeyler üzerine hasrolmuştur…

Onlar için önemli değildir “evrensellik”!… “Evrensellik” kavramının yanına bile yaklaşamazlar.

Daha iyi nasıl yerler, daha çok nasıl ve kiminle seks yaparlar, daha çok nasıl kazanırlar, isimlerini daha çok nasıl duyururlar! Tüm yaşamlarını buna ayırmışlardır…. Belki bazen de vicdanlarının sesini bastırmak için bir umre ya da hac yapar, sadaka, zekat dağıtırlar.

Tüm varlıkları bir çukurluk bedenleridir oysa; farkında bile değillerdir bunun!.

“Evrensellik nedir”; “evrensel kişilik nasıl oluşur”, bunlara ancak o istidat ve kâbiliyetle yaratılmış olanlar önem verirler; ve ona göre yönlenirler…

Gerisi içinse, “biri daha gitti sürüden!” derler…. Hepsi o kadar.

* * *
KİŞİNİN ALLAH’I TANIMASINDA EN SÜRATLİ YOL,

“MÜRİD” İSMİDİR!

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!.

* * *
İNSAN ŞUURU ALLAH’I

NE KADAR TANIYABİLİR?

İnsan şuuru Allah'ı ancak beyin kapasitesi kadar tanıyıp "yakîn" elde eder!.

* * *
BİRİMSİZ, OBJESİZ
ALLAH’I ANLAMA ŞANSIN YOK!

Allah’ın ne olduğunu anlamak için birimi ve sistemi çok iyi gözlemek lâzım.

Birimi ve sistemi ne kadar çok iyi gözlemleyip anlayabilirsen o kadar ALLAH’I ANLAMIŞ oluyorsun. Başka türlü şansın yok!

Birimsiz-objesiz, Allah’ı anlama şansın yok!

Senin bütün duyuların hep 5 duyuna dayalı olarak aldıklarını değerlendiriyor.

Dolayısıyla bunun dışında senin gözlemleme şansın yok!

Ya hayâlinde birşey yaratacaksın, ona “Tanrılık vasfı!” vereceksin, ya “gözlemlediğin”dir! Ama gözlemlediğin kadarıyla da Allah’ı kayıt altına -sınır altına almayacaksın! Yâni “bunu yapıyor, öyleyse budur!” demeyeceksin. 

İsimler resim olmasın!
İsimleri resim gibi klişe gibi alıp beynimize yerleştirip sonra da o isim resimleriyle resimlerin ardındaki içerikten perdelenmeyelim. 

Ressam resim yapar…Resmi yapmaktan amacı; o resimle karşısındakilere-çevresindekilere bir mesaj vermektir. Eğer o resimden o mesajı almazsan, resme bakmışındır…Resmi görmemişindir! 

Resme bakmak başka şeydir, resmi görüp resmi okumak başka şeydir.

Ben şurada karşıma bir resim asmışım…Bu resim Samanyolu Galaksisi diyorum… Ortası biraz sarı…Hiçbirşey belirgin değil… Kenarlara doğru parlak noktalar var falan… Ben resmi görmüyorum, şu an resme bakıyorum!

Ben ne zaman “resmi görmeye” başlarım?.. 

Bu galakside bir yığın yıldızlar var ve bu yıldızların içinde bir nokta sadece Güneş…

Bu kadar büyük galaksinin içinde benim bu koskoca dev bizim Dünyamızın tâbi olduğu Güneş adını verdiğimiz, orada bir nokta olursa ya bu galaksinin içinde Dünyanın yeri ne? Benim yerim ne? diye düşünmeye başlarsam, işte “resme bakmak” durumundan çıkıp, ”resmi görme”ye başlamış olurum!.. Çünkü şu temel esas sarsılmaz gerçektir;

Ressam binlerce resim yapar.

Her bir resim ressamın bir özelliğini yansıtır. Ama resim, ressam değildir! Bu da ana MUTLAK GERÇEK! 

Resmi, ressamdaki vasıftan ayrı düşünemezsin! Çünkü onu ressam meydana getirdi ama ressamı da resimle kayıt altına alamazsın!

Sen beni bir tek kitabımla kayıt altına alıp, ”Ahmed Hulusi, bu kitaptaki bilgilerden ibarettir” diyemezsin! Ben o kitabı yazdığım gibi 10 kitap, 20 kitap daha yazarım. Kitaplara yazdığımın dışında kafamda daha yazmadığım bir ton nesne vardır. Sen beni yazdığım bir kitapla kayıt altına alamazsın.

Sen Allah’ı bir tek Kurân‘la kayıt altına alamazsın!

Kur’ân insanlara gelmiştir. Kur’ân insanların gereklerine göre gelmiştir. Dolayısıyla Kurân ‘la ALLAH’ı kayıt altına alamazsın.

O’nun sonsuz kelâmından bir kelâmdır KUR’ÂN! 

Ve yaşadığımız âlem, O’nun sayısız-sonsuz âlemlerinden bir âlemdir.

Biz daha içinde yaşadığımız bu âlemi tam anlayıp değerlendiremezken bu âlem gibi sayısız âlemleri-evrenleri-varlıkları meydana getiren mutlak varlığı ne kadar tanıyıp-anlayıp-yorumlayıp-değerlendirebiliriz?

“El”’de her an tasarruf eden, bu beyindir.

El ve parmaklar hiçbir şekilde kendi başına hareket edemez.

Hiç bir el beyinsiz hareket edeme. Nerede bir el veya bir parmak hareket ediyorsa onda tasarruf etmekte olan bir beyin var demektir!

Bu varlıkta da hiç bir nesne-birim-obje, Allah’ın dilemesi-irade etmesi-kudreti dışında, kendi başına tasarruf gücüne sahip değildir. Mümkün değildir böyle bir şey. . Ama “Beyin”i de hiç bir zaman bu elle kayıt altına alamazsın. Eldeki hareketleri görüp de,”işte beyin ancak bu parmakları oynatır” diyerek beyin’i sınırlayamazsın.

Bu dengeyi çok iyi kurmak lâzım! “Allah’ı anlama”nın yolu buradan geçer.

* * *
ÖNCE VARLIĞI KAİNATI UZAYLARI TANIYIP DA

SONRA ALLAH’A ERMEK DEĞİL; “ALLAH” İSMİYLE

İŞARET EDİLENİ TANIYARAK, O’NUN BAKIŞIYLA

ÂLEMLERİ SEYRETMEK ANA GAYEMİZ VE HEDEFİMİZ OLMALIDIR!

Önce varlığı, mevcudâtı, kâinatı, uzayları tanıyıp da; sonra “ALLAH” adıyla işaret edileni tanıyalım görüşü fevkalâde yanlıştır!..

Eserden müessire gitmek, diye eskilerin târif ettiği bu yol son derece uzun, dolambaçlı, tehlikeli ve âdeta labirent gibi bir şeydir!.. İçine bir girenin bir daha kolay kolay çıkması mümkün değildir.

“ALLAH”'ın kelimelerinin sonu yoktur!.. “ALLAH”ın isimlerinin işaret ettiği mânâların sonu yoktur!.. 

O mânâların seyri anlamında olan oluşların da sonu yoktur!..

Netice olarak âlemlerin sonu yoktur!..

Âlemlerin sonu kabulü, “hükmî”dir ve ZÂT'a nispetledir!..

Zâhir ve Bâtın ilimleri, bu hakîkati idrâk ve yaşam için yeterli değildir.

Zâhir ilimleri denen beş duyuya dayalı ilimler - ki cifir ilmi de buna dahildir-; bâtın ilimleri denen beş duyu ötesi ilimler -ki hissî müşahede ve keşif bu bölümde mütalâa edilir- Hakikati yaşamaya ve “ALLAH adıyla işaret edilen”i tanımaya yeterli değildir!..

“Hakikati” yaşayabilmek, ancak “ilmi ledün” ile mümkündür... 

Zîrâ, ilâhî sıfatlarla tahakkuk, ancak “ilm-i ledün” ile mümkündür!..

Şâyet tasavvuf lisanı ile açıklamak gerekirse, kendini Esmâ boyutunda, Sıfat boyutunda ve Zât boyutunda tanıyabilmek ana hedeftir ki; bu da ancak gidilecek noktanın ne olduğunu idrâk edip, O'nun gereğini yaşayabilmek ile mümkün olur.

Bunun için de ilk hedef “ALLAH“ ismiyle işaret edilenin ne olduğunu öğrenmek, anlamaktır!..

Yolculuk ALLAH'tan başlar, ve ALLAH'la, ALLAH'a olur ise son derece kısalır!..

Netice olarak şunu belirtelim ki, âlemleri tanıyarak ALLAH'a ermek değil; “ALLAH” ismiyle işaret edileni tanıyarak, O’nun bakışıyla âlemlerini seyretmek ana gayemiz ve hedefimiz olmalıdır.

Aksi halde tüm ömrümüz âlemler içerisinde geçer gider ve neticede “hicap”ları aşamaz, “perdeli” olarak bu dünya yaşantısından geçer gideriz!..

ALLAH, sürekli tefekkür içinde yaşamayı; “ZAN”lardan kurtulup, gerçeğe ermeği; İlâhî hakikatler ve vasıflarla tahakkuk etmeyi takdir etmiş olsun bizlere!..

* * *
ALLAH’I BİLEBİLME ÖZELLİĞİ

SADECE “İNSAN”DA MEVCUTTUR!

Peki herkes, her varlık böylece rabbının hükmünü yerine getiriyorsa, her varlık cehenneme mi gidecektir?. Veya Rabbın hükmünü yerine getirmek, niçin cehennemi meydana getirir?.. 

Her varlık cehenneme gidecek mi; ikincisi, cehenneme niçin gidecek? 

Üçüncü bir şık, daha önemli bir soru, insan niçin cehenneme gidecek?.. 

Her varlık, Rabbının hükmünü yerine getirdiği halde cehenneme gitmeyecek!.. Bunlardan sadece insan, cehenneme gidecek!.. Her varlık cehenneme gitmeyecek, çünkü her varlık rabbının hükmünü yerine getirme durumundadır; ancak bunun ötesinde, Allah'ı bilme özelliği onlarda yoktur!.. Yani, ilâhi isimlerin mânâlarının o mahaldeki oluşumu anında, Allah'ı bilme özelliği dediğimiz özellik, o mânâ terkiplerinin oluşumunda mevcut değildir!.. Bu mevcut olmayışı sebebiyle de, o Rabbının hükmünü yerine getirir ve böylece de kemâlini ortaya koymuş olur, geçer gider!.. 

İnsan ise cehenneme uğrar!.. Cehenneme uğramasının, cehennemde olmasının veya cehennemde sürekli kalacak olmasının sebebi nedir?.. Çünkü insan, her varlık gibi, Rabbının hükmüne uymak üzere meydana gelmiştir. Ancak, bu meydana gelişinde, diğer varlıklardan farklı olarak, kendisinde Allah'ı bilebilme özelliği de mevcuttur!.. Terkibi itibariyle!.. 

"Her insan öldüğü zaman hakikati görür"den murad, kendindeki ilâhi varlığı müşahede eder demektir!.. Kendindeki ilâhî varlığı müşahede etmesine rağmen, dünyadaki yaşantısında, o ilâhî varlığa ulaşamamış olduğu için; kendi Rabbı hükmü altında, kayıtlı kaldığı için, mânevî cehennem meydana gelir. 

* * *
“ALLAH’I BİLMEMİZ” DEMEK,

ALLAH’IN MUTLAK OLARAK BİLİNMEZLİĞİNİ

BİLMEK DEMEKTİR!

Şimdi şu anda üzerinde yaşadığımız dünyayı düşünün... Bu dünya, içinde bilimsel olarak yapılan araştırmalara göre dört yüz milyar yıldızın yer aldığı bir galaksinin kenarında bir yerde...

Dört yüz milyar tane güneş ne demek, bunu hiçbir insanın aklı hafsalası alıp kavrayamaz!

Bunların hepsini yanyana getirsen, 400 milyar tane güneş ne kadar yer kaplar, nedir bu büyüklüğü insanın aklı-hafsalası alamaz.

 “Lâ ilâhe illâllah” dendiği zaman ; “tanrı yoktur ama Allah vardır” gibi anlaşılamaz bu mânâ! Çünkü Allah, bir tanrı değildir, tanrılara kıyas olmaz!”

Resim Ressamı ne kadar ihâta eder?

Ressam bir an düşünür, ”şöyle bir resim yapıcam” der, oturup birkaç saat çalışır veya bir kaç gün çalışır bir resim ortaya çıkarır. 

Ortaya çıkan resim aslında ressamın bir anlık düşüncesinin eseridir. Ressamın çok kısa süreli bir tasavvurunun-şekillendirmesinin bir eseridir. 

O resim ressamı ne kadar anlatır, yansıtır?

Haydi şimdi farz edelim ki, Allah’ı anlatıp konuşmaya başlayalım!

Bizim bu konuda söyleyebileceğimizi Kur’ân açık-net bir şekilde söylüyor, meleklerin dilinden; 

“Allah’ım! Bize izhar etmiş olduğun ilim kadarıyla biz seni bilebiliriz. Bize izhar ettiğin ilim, şuur- anlayış ne kadarsa biz o kadarıyla Seni bilebiliriz, Seni bilmemiz asla mümkün değildir!”

Geldiğimden beri konuşmalarımın hâsılası, sonucu işte burada vurgulanıyor;

Bizim “Allah’ı bilmemiz” demek; “Allah’ın bilinmezliğini bilmek” demektir!

Bizim Allah’ı bilmemiz, Allah’ın mutlak olarak bilinmezliğini bilmemizdir. Bunu bildiğimiz zaman, işte Allah’ı bilenlerden olmuş oluruz!

“Allah’ı bilenlerden’dir bu kişi” dendiği zaman, o kişi Allah’ın bilinmezliğini bilmiş demektir! 

 “Ben Allah’ın bilinmezliğini bildim” diyen kişi “ârif”tir,”âlim”dir. Bu gerçeğe Allah Rasûlü’’nün en yakın arkadaşı bu noktaya şöyle işaret etmiştir; “Allah’ı idrâk, Allah’ın idrâk edilemeyeceğini idrâk etmektir”.

* * *
ALLAH’I BİLMEK, KİŞİDE İMAN NURUNU

MEYDANA GETİRİR, BASİRETİNİ AÇAR VE

DÜNYADAYKEN CENNET YAŞANTISINI NASİP EDER!

Mümin, dünyaya “Allah’ı tanıyıp gereğini yaşamak; ölümötesi ebedi yaşama hazırlanmak; ve bu arada bildiklerini insanlarla paylaşmak için geldiğini bilmelidir. Onun kavgaya ayıracak boş vakti yoktur!

Kim, neye kaç saatini ayırıyorsa, o yolda o kadar ilerler! 

Arpa ekip, gül derleyemezsin!

10 saat mal satmayı düşünürken, on saatlik tefekkürün getireceği Allahı farketme idrâkı sende oluşmaz! 

Beynini ne yolda kullanıyorsan onun neticesine erersin!

“Allah”ı “kıymetini bilerek tanımamanın, nefsine yaptığın en büyük zulüm olduğunu idrâk edemiyorsan; mübarek olsun dünyalığın! 

Ama bu arada, “Allah”ı ebeden tanımaktan mahrum bir hâlde; “Allah”ın gazâbına ve lânetine uğramış olarak bu dünyadan ayrılacağını da bilmelisin!

Bak aynaya! Seyret kendini, yaptıklarını!…

Günün ne kadarını, “Allah”ı bilmeye ayırıyorsun; günün ne kadarında, dünyada bırakacağın şeylerle meşgulsün?!

Gözünü ve kalbini dünyalık bürümüş, aklı bulûğa ermemiş koca insana, “Allah”a yakîn elde edip, bunun sonuçlarını yaşamanın” ne olduğunu da anlatmak elbette mümkün olmaz!

Ne amaçla olursa olsun, dünyalık kazanma hırsına bak bir… “Allah”ı tanıma ve yakîn elde etme hırsına bak bir!… Hangisi ne kadar; koy terazinin iki kefesine; gör kendini!

Kırkında, ellisinde, altmışında bedene sahip olmasına rağmen çocuk beyniyle yaşayanın elbette iman bilgisi de olmaz! Bırak ki, imanın gereğini yaşamayı! 

Çocuğun derdi, oyuncaktır!

Büyük çocuklarınki de dünya!

‘’Dünyasız da yaşanmaz ki’’ deyip; Dini “hobi” edinene mübarek olsun dünyası! Mübarek olsun imansızlığı!
“Allah”ı anlama, onun gereğini yaşama, yakîn ve sonuçlarını elde etme bir anlam ve değer ifade etmiyorsa bir takım insanlara, nasıl anlatılabilir ki “ALLAH”a imanın önemi ve âciliyeti?

Neyi-niye yaptığını bilmek ve varlığın sırlarını çözmek, HAKİKATE ULAŞTIRIR Kİ böylece Allah’a erersin. ESAS AMAÇ da budur!

Hemen bir hadîs-i şerîfi hatırlayalım:

"Ölen her kişi pişmanlık duyar. Cennetlikler, “keşke daha yapsaydık!” diyerek; cehennemlikler de yapmadıklarından dolayı"

Bütün bunlara ilâveten bir de Allah'ı bilmemenin, bulmamanın ve erememenin getireceği pişmanlık vardır ki bunun üzüntüsünün haddi hesabı olmaz.

Ölümötesi yaşama intikal etmiş bir kişi için, "vuslata ermeden gitmenin" getireceği eksiklik kadar büyük ve korkunç bir eksiklik düşünülemez. Bunun çok minyatürize edilmiş misâlini vermek gerekir ise, şöyle bir benzetmeden sözedebiliriz:

Bir hapishanedeki en zavallı ve eziyet gören mahkûmu düşünün, bir de yeryüzündeki tüm insanlara ve mahlûkata hükmeden insanı düşünün.

Biri, kendi hakikatından mahrum kişinin hâlidir, diğeri de Allah'a ermiş kişinin hâli... Hiç mukayese edilebilir mi?

İman nûru olan kişide basiret açılır! 

İman nûru, kişinin basiretini açtığı içindir ki o kişi ”başını ne tarafa döndürürsen Allah’ın vechini görürsün” âyetinin işaret ettiği mânâ ile varlığa bakar ve her kişide-her varlıkta Allah’ın vechini müşâhede eder ve Allah’ın vechini müşahede etmenin gerektirdiği edep ile hareket eder, isimle-resimle perdelenmez. 

Dolayısıyla ırk-renk-din-cins farkı ayırt etmeksizin bütün insanların adı arkasındaki varlığın, Hakk’ın varlığı olduğu idrâkiyle kızma-üzülme-sinirlenme-darılma gibi hallerden arınmış olarak her an Allah’tan razı bir halde yaşar! Bu razı halde yaşamanın sonucu da bir âyeti kerime ile; 

 “Ey beni görerek rızaya ermiş olan kulum… Cennet hâli mübarek olsun sana!” 

âyeti tecelli eder. 

İşte bu kişi dünyada yaşarken Cehennem’den çıkmış, Cennet’in huzurunu ve güzelliğini yaşamağa başlamıştır.

 “Allah’ın Vechi, Cennette görülür. Vechini gören de Cennet ehlidir! 

 “Vechi görmek” demek; isimden-resimden geçerek ismin ve resmin hakikatini görmek demektir! 

Bu hâli-bu idrâkı yaşayan bir kişi hiç bir zaman karşısındakine zarar vermez, hiçbir zaman karşısındakini eksik-noksan-kusurlu-yanlış görmez. En yanlış-ters yaptığı halleri-hareketleri dahi kendisine öyle geldiğini, esasında o fiilin faili hakikatının Allah’ın olduğunu ve Allah’ın her yaptığının da bir hikmete mebni olarak meydana geldiğini idrak ederek İbrahim Hakkı Erzurumlu’nun dediği gibi ;

“deme şu niçin şöyle,

yerincedir o öyle.. 

bak sonuna sabreyle 

Mevlâm neylerse güzel eyler” 

anlayışıyla olayı değerlendirir. 

Nitekim size geçmişte kötü gelen, feveran ettiğiniz nice olaylar vardır; bir zaman gelmiştir, ya iyi ki öyle olmuş-o öyle olmasaydı bu da böyle olmazdı dediğimiz çok olmuştur. Bu da demektir ki, bizim o anki hâleti rûhiyemize-duygularımıza-düşüncelerimize ters gelen birçok şeyin aslında Allah’ın hikmeti olarak meydana geldiğini - yerli yerinde olduğunu ve zamanın da böyle olacağını bize göstereceğini.fark ederiz. 

Demek ki “Allah’ı Bilmek”; kişide, “iman Nûru”nu meydana getiriyor, iman nuru Cehennem ateşini söndürüyor, iman nûru basireti açıyor, perdeyi kaldırıyor, basiretle baktığın zaman da Allah’ın vechini müşahede ediyorsun, bu da Cennet yaşantısını sana dünyadayken nasip ediyor! 

Allah hepimize bunu kolaylaştıra, hazmını vere! 

* * *
RABBININ HÜKMÜNDEN ÇIKAMADIĞIN SÜRECE

ALLAH’I TANIYAMAZSIN!

Senin belli bir esmâ terkibi olarak belli fiilleri ortaya koyuşunun neticesinde, beşeriyet yönünden belli huy, tabiat, karakter diye adlandırdığımız yönlerin var.

Rabbının hükmü olan bu esmâ terkibi olarak yaşadığın sürece, sen zaten Rabbının zikrindesin ve hâkiki mânâda ibadetini yapmadasın; varoluşunun hakkı yerine gelmede! Ama bir ince nokta var…

Zâhir yönünden sen, bu terkip olarak yaşadığın sürece, bu terkibin ortaya koyduğu fiil; zâhir yönünden konuşuyorum; belli bir enerjinin "ruhâniyet" dediğimiz radyasyonun, ruhta oluşmasını sağlayamıyor!..  Sadece, normal hayvanın yaşadığı gibi yiyor, içiyor, görüyor, biliyor fakat ekstra bir enerji üretimine geçerek bu radyasyonla ruhâniyetini kuvvetlendiremiyorsun!.

Bu ruhâniyetin kuvvetlenememesi dolayısıyla da öldükten sonra cehennemden kendini kolaylıkla kurtarıp, sırattan kolayca geçip, cennete varılamıyor!. İşin zâhir yönünden sebebi bu.

Bâtın yönünden sebebi: Senin varlığının Hak olmasına ve sen Rabbının kulu olmana rağmen, Rabbının kayıtlarından Rabbani kayıtlardan kendini kurtarıp, Allah'ı tanıyamıyorsun ve Allah'tan mahrum kalıyorsun!

Allah ismi, 99 ismin, 99 isim diye târif edilen isimlerin ve daha nice sayısız isimlerin mânâlarının karşılığıdır. Halbuki sen, bu terkip olarak kaldığın sürece, her ne kadar bu isimler senden çıkıyorsa da, kendi tabiî hâliyle senden çıkıyor!.. Terkip oluş şekliyle senden çıkıyor!.. Tabiî hâliyle senden çıktığı için de, senin "senliğini" oluşturuyor ve "senliğinde" tahakküm ediyor!.. Hüküm altındasın!

Burada bu isimler bunu meydana getirdiği gibi, tabiî olarak daha sonra da yani biyolojik bedenin terkinden sonraki hayatta da, gene aynı tabiî akış içinde gidecek ve bu tabiî akışları meydana getirecek!.. Bu da cehennemin manevî azâb yönü!

Bunun dışında, Allah'ı tanımaktan mahrum kalmak en büyük azâb!.. Niye?.. Çünkü sen kayıtlı, sınırlı, ölçülü, tahditli bir biçimde yaşama durumundasın!..

Kendi Hakikatının genişliğinden mahrumsun! Rabbının hükmünden çıkamıyorsun!..

Rabbının hükmünden çıkamaman, Allah’ı tanımaman demektir!.. Halbuki, Allah'a vâsıl olmanın 3 şartı vardır.

Birincisi: "Men arefe" sırrı "Men arefe Nefsehu fakad arefe Rabbehu". Yani, nefsine ârif olacaksın ki; Rabbına ârif olabilesin! Rab kelimesiyle kastedilen şeye ârif olman, nefsine ârif olmanla mümkündür!.. Bu birinci aşama!..

İkinci aşama: "Mübdî marifet" sırrı denilen Rabbının, yani seni meydana getiren esmâ terkibinin sınırlarını genişleterek, kaldırarak; Allah'ı tanıyacaksın.

* * *
ALLAH’I BİLMEK, O’NUN VAR

ETTİĞİ SİSTEM VE DÜZENİ İDRAK ETMEKLE MÜMKÜN OLUR!

İnsanın hayâl dünyasındaki gerçek dışı değerleri ne kadar çoksa, yaşamın gerçekleri ile karşılaştığı zaman duyacağı azâp da o kadar fazla olur.

Ne kadar gerçekçi yaşarsan, Allah’ın yarattığı bu Sistem ve Düzeni, ne kadar gerçekçi bir biçimde anlayıp değerlendirebilirsen, olaylar karşısında o kadar az etkilenirsin. Olaylar seni o kadar az sarsar. Ve, kendini o kadar sağlam bir geleceğe hazırlarsın!.
Dolayısıyla, gerek dünyada yaşarken, gerek daha sonrasında; çeşitli azâp ve sıkıntılardan, yanmalardan kurtulmak; dünyada yaşarken huzura ermek, ancak ve ancak Allah’ı bilmek, O’nun var ettiği Sistem ve Düzeni idrâk etmekle mümkün olur.

Kim, Allah’ı öteden bizi yöneten bir tanrı gibi düşünüyorsa; o anda veya o düşüncesi devam ettiği sürece, dünyada da, âhırette de azâp çekmeye mahkûmdur. Kendi azâbını kendisi oluşturuyordur.

* * *
ALLAH’I BİLENİN DİLİ TUTULUR!

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

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

* * *
ALLAH’I TANIYABİLMEMİZİN YOLU,

O’NUN YARATMIŞ OLDUĞUNU TANIMAKTAN GEÇER!

İnsanı gerçeği görmekten alıkoyan en büyük engel, önyargılı yaklaşımdır.

Kale kapısındaki bir insana “ Hulûsi’yi duydun mu?” desem, hasbelkader Antalya’da yaşıyorsa, “duydum” der.

Hulûsi ismini duyduğuna göre, “Bana anlat Hulûsi’yi!“ dersem; hiçbir şey anlatamaz!

Çünkü, Hulûsi bir isimdir. Bir kelimedir. Bir varlığa, bir objeye verilen addır.
Hulûsi bir isim olduğu gibi, her nesneye de konmuş bir isim var. O isimle o objeye, o varlığa işaret edilir.

“Allah” kelimesi de bir isimdir. Bir objeye, bir varlığa işaret eden bir isimdir.

Bu ismin karşılığını kavrayabilmemiz için bir yol var; o da, bu içinde yaşadığımız âlemi-evreni olabildiğince tanıyabilmektir! Çünkü; varlığı meydana getiren gücün kökenindeki bilinç TEK olduğuna göre, varlığın TEK’liğini artık bildiğimize göre bizim Allah’ı tanıyabilmemizin yolu, O’nun yaratmış olduğunu tanımaktan geçer!

Ayrıca Kurân‘daki O’nu anlatan işaretleri değerlendirmekten geçer.

Bütün varlıkların ve dolayısıyla cinlerin hakikatı, alt boyutu melekler olması hasebiyle, cin için ne kadar, “melektir” denebilirse; insan için de o kadarıyla “halifetullah” denebilir.

İnsan, kendi derûnundaki melekiyet boyutuna ermeden; "ALLAH"ı bilmesi kesinlikle mümkün değildir!

"Allah” adıyla işaret edilen, genel bir oluşa yönlendirir düşünceyi... 

Önce bu oluşu anlayacaksın, ve bunun sonucu olarak şirkten arınıp, "tanrı" kavramından kurtulacak ve böylece duş alıp arınacaksın...

Ondan sonra genel oluş içinde kendini tanımaya başlıyacaksın... Hayvan olan yanınla; cin olan yanınla; melek olan yanınla, insan olan yanınla.... Ve tüm bunların sonunda da "Allah kulu" olduğunun ne demek olduğunu farkedeceksin!

Bunlar, bilgi ve ezberle değil, yaşam ve hissedişle olacak!

Bunun sonucunda "Allah ahlâkı”yla ahlâklanmış olacaksın ve seyredeceksin âlemleri, "Allah" bakışıyla...

ALLAH’I TANIMAKTAN MAHRUM KALMA

Allah ismi, 99 ismin, 99 isim diye târif edilen isimlerin ve daha nice sayısız isimlerin mânâlarının karşılığıdır. Halbuki sen, bu terkip olarak kaldığın sürece, her ne kadar bu isimler senden çıkıyorsa da, kendi tabiî hâliyle senden çıkıyor!.. Terkip oluş şekliyle senden çıkıyor!.. Tabiî hâliyle senden çıktığı için de, senin "senliğini" oluşturuyor ve "senliğinde" tahakküm ediyor!.. Hüküm altındasın!

Burada bu isimler bunu meydana getirdiği gibi, tabiî olarak daha sonra da yani biyolojik bedenin terkinden sonraki hayatta da, gene aynı tabiî akış içinde gidecek ve bu tabiî akışları meydana getirecek!.. Bu da cehennemin mânevî azâb yönü!

Bunun dışında, Allah'ı tanımaktan mahrum kalmak en büyük azâb!.. Niye?.. Çünkü sen kayıtlı, sınırlı, ölçülü, tahditli bir biçimde yaşama durumundasın!..

Kendi Hakikatının genişliğinden mahrumsun! Rabbının hükmünden çıkamıyorsun!..

Rabbının hükmünden çıkamaman, Allah’ı tanımaman demektir!..

* * *
ALLAH’I BÂTININDA MÜŞÂHEDE ETMEK

“Mirâc”dan amaç; “Allah” adıyla işaret olunanı bâtınında yaşamaktır “Allah ahlâkıyla ahlâklanmış olarak!”.

“Allah”ı bâtınında müşahede etmek de ancak şuur ve idrâk ile olur. 

İdrâksiz, şuursuz bir şekilde namaza yöneldiğin zaman, namazın sadece şeklini, bedensel yanını yerine getirirsin. 
* * *
“ALLAH” KELİMESİ,

HERHANGİ BİR DİLE TERCÜMESİ

GENEL DİL KURALLARINA GÖRE

MÜMKÜN OLMAYAN BİR ÖZEL İSİMDİR!

“İsim”, isimleneni ne kadar anlatır?. Burada çok çok önemli bir noktaya dikkat çekmek istiyorum. 

“İsim”, dikkati-düşünceyi bir varlığa yönlendiren kelimedir.

Biz, ”isim”i konuşmak ya da herhangi bir şekilde düşünmek istediğimiz varlık için kullanırız.

”Allah” kelimesi, bilindiği üzere bir isimdir ve dahi herhangi bir dile tercümesi genel dil kurallarına göre mümkün olmayan bir özel isimdir!.

”Hulùsi” kelimesi, nasıl bu fakîre işaret eder, tanımayan biri için de bu işaretin ötesinde hiçbir şey açıklamayan bir kelime ise; “ALLAH” ismi de, yalnızca bir özel isimdir ki, işaret ettiği varlık hakkında hiçbir açıklama getirmez. İlk defa bu kelimeyi duyan kişi, sadece, bu isimle anılan bir varlık olduğunu anlar.

* * *
“ALLAH” İSMİ,

ULÛHİYETİN ÖZEL, HAS İSMİDİR!

“Allah” ismi hiçbir isimden türememiştir! Tamamıyla özel, has ismidir “Ulûhiyetin”.

* * *
ALLAH, ÖYLE BİR ALLAHTIR Kİ

KENDİSİNİN DIŞINDA BİRŞEYDEN SÖZETMEK MUHALDİR!

Biz hangi isimle neyi anarsak analım, bu andığımız varlık hep “ALLAH” a ait varlıktır!

Yani “ALLAH”, öyle bir “ALLAH”tır ki, kendisinin dışında bir şeyden sözetmek muhaldir! 

Ya zâtî vasıflarıyla, ya izhar ettiği mânâlarla ya da bu mânâların oluşturduğu fiillerle, her an, her şekilde hep O düşünülmekte; hep O konuşulmaktadır.

* * *
ALLAH’IN KELİMELERİ

“ALLAH”, kendisinde mevcut olan sayısız sınırsız sonsuz özellikleri biliyor.

“ALÎM”, bu bildiği sayısız-sonsuz-sınırsız özellikleri; “MÜRÎD” olduğu için, yani, “irade” olduğu, dileme ve dilediğini meydana getirme gücü olduğu için; bunun sonucunda da kendisindeki bu mânâları seyretmeyi diliyor.

Ve “KÂDİR” isminin işaret ettiği biçimde, “kudretiyle” bu kendisindeki mânâları seyretmeye başlıyor... 

“Kudret”, “kendindeki mânâları seyretme gücüdür”!..

İlim mertebesinde, kendindeki bütün mânâlara karşı bilgi sahibi!..

“MÜRÎD” isminin işaret ettiği “iradesini” kullanarak, kendindeki sayısız mânâları “KÂDİR” isminin işaret ettiği bir şekilde, “kudretiyle” seyir hâline sokuyor. Ve seyir hâline girdiği anda, “KELÎM” isminin mânâsı olarak, sayısız nesneleri yani kelimeleri, şeyleri, seyretmeye başlıyor!..

“ALLAH”ın kelimeleri yedi deniz mürekkep olsa, bir o kadarı daha olsa yazmakla bitmez!.. Biter mi?.. Sonsuz olan! Yedi deniz, yedi galaksi, yetmişyedi evren ne eder Sonsuzun yanında!?..

Rakama vurulan her şey, ne kadar rakamla ifade edilirse edilsin, sonsuzun yanında çok bir değer ifade etmez.

İşte bu seyrettiği “kelimelerin” yani mânâların her birinin durumuna, bizâtihi kendisi olarak “VÂKIF” yani “SEM'Î”dir. Zaten, kendisi, kendindeki mânâları seyrediyor; onlara vâkıf olmaması mümkün mü?..

Ve “BASÎR”... İdrâk edici... değerlendirici!.. 

Nasıl olmasın ki!.. Gene kendisi yapıyor!.

Peki, bütün bunlar nerede olup bitiyor?...

Bütün bunlar, “Allah’ın ilminde’’olup bitiyor!. 

* * *
ALLAH İSMİYLE İŞARET EDİLENİ ANLAMAK

İÇİN BİRİMİ VE ”SİSTEM”İ ÇOK İYİ GÖZLEMEK VE

GÖZLEMLEDİĞİN KADARIYLA DA KAYIT ALTINA ALMAMAK GEREK!

Varlıkta algıladığın, gördüğün, bildiğin birimler ve nesneler suretiyle, dilediğini yapmakta olanın adıdır “Allah”!.

Sen bir varlık, bir nesne, bir obje düşünüp, bir de onda tasarruf eden ikinci bir varlık düşündüğün anda, tanrı kavramındasın, Hz. Muhammed aleyhisselâmın anlattığı Allah kavramından koptun ve uzaklaştın demektir.

“Allah” ismiyle işaret edilenin ne olduğunu anlamak için, birimi ve sistemi çok iyi gözlemek lâzım.

Birimi ve sistemi gözlemleyip ne kadar anlayabilirsen, o kadarıyla da Allah’ı anlayabilirsin. Başka türlü anlama şansın yok!.

Senin bütün duyuların, her şeyi, hep beş duyunla algıladıklarına bağlı olarak değerlendiriyor. Dolayısıyla, bunun dışında senin gözlemleme şansın yok!. Ya hayâlinde bir şey yaratacaksın, ona “tanrı”lık vasfını vereceksin. Ya da gözlemlediğin kadarı ile “Allah”ı kayıt altına almayacaksın!. Yani, bu yapıyor, öyleyse budur, demeyeceksin!.

* * *
HER VARLIK, ALLAH’I KENDİ VARLIĞINDA VE

ÖZÜNDE BULABİLME ŞANSINA SAHİPTİR!

“LÂ İLÂHE İLLALLAH!”

”Tanrı ve tanrılık kavramı yoktur. Sadece Allah 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! 
* * *
ALLAH’I YUKARILARDA ÖTELERDE

BİR YERLERDE ARAMAYALIM… KENDİ ÖZÜNÜZDE

VARLIĞINIZDA MEVCUD OLAN MÂNÂDIR O!

Şuna bir “kitap” diyoruz.. 

İsim olarak bu isim verilmiş. Bu kitap dediğimiz şeye “sayfalardan oluşmuş bir kütle” de diyebiliriz. Bu da elimdekini tanımlar. 

Bu sayfalardan oluşmuş kütleye, “bileşik moleküler kütle” de diyebiliriz. Bu da doğrudur. 

Buna “atomik bir kütledir “de diyebiliriz. 

Sayfalar ve kitap, moleküllerden; moleküller atomlardan meydana gelmiştir. 

Yaşadığımız yıllarda eskilerin bölünmez- parçalanmaz dediği atom çoktan parçalanmış, atomların özündeki nötronlar, nötrinolar mezonlar kuarklar bulunmuştur. Ve bu gidişin sonunda varılan yer, “ENERJİ”dir. Dolayısıyla şu elimdeki kütleye “bir enerji kütlesidir” de diyebilirim, diyebiliriz...

“Bu kitabın neresindedir enerji?” diye bir sual sorulur mu?

Enerji, bizim 5 duyuyla algılayamayacağımız, ancak şuurumuzla bilincimizle tesbit edebildiğimiz bir cevherdir, “Öz”dür!

”Kâinat” adı altında hangi isimle anarsak analım, tüm varlık enerjinin yoğunlaşmasıyla meydana gelmiştir. Dolayısıyla “o nesnenin neresindedir enerji?” diye bir sual olmaz! Çünkü o nesne, o enerjinin yoğunlaşmış hâlidir.

“Enerji” ismiyle işaret ettiğimiz yapının eni boyu sınırı derinliği yoktur!

Peki... Enerji Allah mıdır?.Bu sual gelir akla hemen… .Bunun cevabını verelim…

“Enerji” ismiyle işaret ettiğimiz güç- kuvvet, Allah ismiyle işaret ettiğimiz varlığın KUDRET sıfatıdır!

Ve bu enerjiden meydana geldiğini gördüğümüz tüm Evrende varolan herşey bugün kanıtlanmıştır ki, bir Sistem içinde çalışmaktadır.

Galaksilerin yaşamından yıldızların yaşamından Dünyanın oluş sisteminden Güneş Sisteminin oluşmasından, Yeryüzünde yaşayanlara, varolanlara ait tüm oluşlar bir Sistem, bir Kanun, bir düzen içinde faaliyet göstermektedir.

KAOS yani kargaşa, düzensizlik, şuursuzluğun eseridir. “SİSTEM” ise, bir bilincin bir şuurun ifadesidir!. 

Kâinatta tümüyle algılayabildiğimiz bütün boyutlarda bir Sistem varolduğuna göre ve bu Kâinat tümüyle bu enerjinin yoğunlaşması şeklinde meydana geldiğine göre, Kâinatı meydana getiren bu kaynak cevher aynı zamanda bir şuur, bir ilim, bir bilinç sahibidir.

İşte bu şuur bu ilim bu bilinç, 1400 sene öncesinde “ALLAH’IN İLMİ”
olarak târif edilmiş tanımlanmıştır.. Varlığın her zerresinde bu ilim ve kudret hükmünü icra etmektedir!. 

Hz.Rasûlullah aleyhisselâtüvesselâm, 1400 sene evvel bunu söylemiş... Bugün Amerika’da bir bilim adamı çıkıyor Fred Kim, son günlerde bir gazetenenin manşetinde çıktı, arka sayfasında görmüşsünüzdür; ““Evren dev bir bilgisayar tarafından mı idare edilmektedir? Hiçbir zerre yoktur ki bu bilgisayarın düzeni dışında hareket edebilsin!” görüşünü ilmin son buluşlarından biri olarak sergiliyor. 

Bugün modern bilim adım adım 1400 sene evvel bildirilen bir gerçeğe doğru yürüyor... 

“Tanrıların varolmadığı; varolan yegâne varlık, Allah’ın varlığıdır!” gerçeğine doğru!.

Kâinat tümüyle Allah'ın ilmi ve kudretinden meydana geldiğine göre, biz de bu Kâinatın içinde toplu iğnenin sivri ucu kadar bile bir yer kaplamasak da, bir birim olarak varolduğumuza göre o cevher- o kudret-o ilim varlığımızda mevcuttur!. 

Öyleyse, Allah’ı yukarılarda-ötelerde biryerlerde aramayalım!. Kendi Özünüzde varlığınızda mevcud olan mânâdır O!
“Kulum Ben sendeyim! Ama sen nerdesin?...” diyor. 

Yunus çıkıyor: 

“Ben taşrada arar idim.O can içre canan içre imiş” diyor.

Hattâ bunu öylesine hissediyor öylesine yaşıyor ki: 

“Ete kemiğe büründüm Yunus diye göründüm” diye bir seslenişe aracı oluyor

Varlığımızın tümünde mevcud olan o yüce kudret ve ilmi acaba farkedebiliyor muyuz?

* * *
ALLAH, TÜM BOYUTLARDA ESMÂ VE

SIFATLARIYLA AÇIĞA ÇIKAN, YANISIRA BUNLARDAN

GANİ OLAN OLARAK “NEBİ”, “RASÛL” VE

“VELİ”NİN HAKİKATİDİR!

“Alah” ismiyle işaret edilen, algılayabildiğimiz ya da algılayamadığımız her birimin varlığını, orijinini oluşturuyor esma ve sıfatlarıyla; Zâtına sınır getirmek de muhal!...
Bu demektir ki...
Kim “Allah”a ermişse, afaktan=dıştan değil; varlığından, özünden, derûnundan, hakikatından ermiş; bilmiştir ki, ismiyle işaret edilen varlığı-ismi-resmi bir hayâl; varlığı “yok”tan ibarettir; yalnızca var olan “Allah” adıyla işaret edilendir!.
Öyle ise, anlamamız gerekir ki, “Allah” ismiyle işaret edilen, tüm boyutlarda esmâ ve sıfatlarıyla açığa çıkan; yanısıra da bunlardan münezzeh ve “Ganî” olan, olarak “nebi”, “rasûl” ve “veli”nin hakikatidir...
Bu isimlerle vasıflarına işaret edilenler de, kendi varlıklarında, boyutsal olarak eriştikleri mertebenin hakikatını dillendirmektedirler. Yani bunlar, ötedekinin postacısı değil; hakikatlarındakinin dilleridir!.

* * *
HER ZERREDE ESMÂSIYLA VAROLAN “ALLAH”IN

YÖNELİLEN HER NOKTADA ALGILANMASI GEREKİR

Nasıl anlatabilirim “gökte-yukarıda Allah var”, diyenlere, yukarıda-,gökte ancak bir tanrı olabileceğini, bunun da asla mevcut olmayıp; yalnızca her zerrede tüm Esmâsıyla var olan “ALLAH” adıyla işaret edilenin yöneldiğin her noktada algılanması gerektiğini?
* * *
ALLAH İNDİNDE “TANRI” DÜŞÜNCESİ

Evren içinde, Afrika’daki “Tanrı kulu” kabilesinin toteminin yeri ne ise; “Allah” ismi ile işaret edilenin indinde, insanların “Tanrı-ilâh” düşüncesi de o!.

“ALLAH” indinde, ilminde “KUL” ne ise, “TANRI” da odur!..

Çünkü, her ikisi de “ALLAH” ilmindeki, “İlmî sûretler, kavramlar”dır.

* * *
RABBİNİ BİLEN, ALLAH’I BİLMİŞ OLMAZ!

İnsanın "rabbını" bilmesi; "insan" ismiyle kastedilen varlığın, "İlahi isimlerin bir terkibi" olduğunu bilmesidir!..

Her "insan", ismi altında, mutlak olarak hükmünü yerine getiren Hak'tır!

Senin rabbın, sendeki mânâların terkibiyet hâlidir!..

Senin Rabbınla, Ahmed'in Rabbı hem ayrıdır, hem aynıdır!.. Terkibiyetleri yönüyle ayrıdır; terkiplerin mâhiyeti yönüyle aynıdır!..

Rabbını bilen, isimleri yönüyle, Allah'ı bilmiş olur. Yani, isimlerin mânâları yönüyle Allah'ı bilmiş olur!.. Yani isimler mertebesinde, Allah’ı bilmiş olur!.. Halbuki, "Allah" ismi ise, zât, sıfat, esmâ ve ef’al mertebelerinin tümünü içine alan bir isimdir. Oysa burada "Rabbı" bildiğin zaman, esmâ mertebesi itibariyle bilmiş oluyorsun! İsimleri bilmek hasebiyle, Allah'ı bilmiş oluyorsun… Her ne kadar isimlerin mânâları, o benliğe, o hüviyete ait ise de; o benliği ve hüviyeti, isimleri perdesi arkasından müşahede edebiliyorsun!..

Peki, isimler perdesi arkasından değil de, bizâtihi sıfat mertebesiyle bilmek nasıl olur?

Terkibiyetin; terkibiyetinden doğan huy ve karakterin ve tabiatın; tabiat kaydı altında bulunman sözkonusu olduğu sürece, sıfat mertebesindeki benliğini bilebilirsin fakat bu, bilgiden öteye geçmez!..

İşte bu sebepledir ki, "rabbını bilen" "Allah'ı bilmiş" olmaz!

Rabbını bilmesi, bir kişinin cehennemden kurtulmasına yol açmaz! Rabbını bilmesinin ötesinde; kendi rabbının hükmü altından çıkabilmesi zarureti sözkonusudur!..

Rabbının hükmü altından çıkabilmesi de, rabbını bilmesi, rabbının ötesinde Allah adıyla işaret edileni bilmesi; ve Allah'ın hükümleri gereğince, Rabbının kaydından kurtulması gerekir!..

Demek ki "Allah ahlâkıyla ahlâklanmak", zâtında ve benliğinde Allah'tan gayrının var olmadığını müşahede etmekle ve ef'âl mertebesinde bütün ilâhî isimlerin dengeli, ölçülü, kontrollü ve bürünme hükmüyle ortaya çıkışını seyretmekle mümkün olur.

Bütün bunlar ancak ve ancak, kendinde vehmettiğin, birimsel, izâfî şartlanmadan doğan "kişisel benlik" duygusunun ortadan kalkmasından sonra oluşan yaşam şekilleridir.

Varlıkta, Allah'tan gayrının mevcut olmadığına şâhîd olacaksın. Artık, vehmî, şartlanmadan ve beş duyunun aldatmacalarından ileri gelen varlıklar zannı senden kalkacak!.. 

Bütün varlığın, kül hâlinde, tek bir varlık olduğunu müşahede edeceksin. Hakk'tan söz edildiği zaman, "Hakk" isminin mânâsını Zâtında göreceksin, müşahede edeceksin; ondan sonradır ki, bu söylenilenler sende yaşanacak!.. Ondan evvelki biliş, sadece öğreniş, kabulleniş, iman, takliden tasdiktir!.. Yaşama olmaz!..

İşte bunu yaşayabilmek, bunu hissedebilmek, bunu fiiller düzeyinde müşahede edebilmek için, izafî varlığa ait izâfî (göresel) benliğin ortadan kalkması için, buna ait huyların ortadan kalkması lâzımdır, zaruridir!

İzâfî varlığın "yokluğu" konusundaki şüphe ve endişeler gittikten sonra; şuurunda, izafî varlık hükmünü doğuran huyların, davranışların, şartlanmaların, tabiatların da ortadan kalkması sözkonusudur.

Bunlar kalkmadan, TEK'liği yaşayabilmek gene mümkün olmaz. Evvelâ bunlar kalkacak, sonra gereken isimlerin mânâlarına bürünmüş olarak fiilleri ortaya koyacaksın.

Kaldırmaktan kasıt ne?..

Kaldırılacak, ortadan yok edilecek bir şey, gerçekte yoktur!..

Öyle ise kaldırmaktan murad, sende zuhur eden mânâları dengelemek; ağır basan mânâların kaydından çıkarak, hafif kalan mânâları ağırlaştırmak şeklinde değiştirme demektir. Böylece eski ağırlıklarla oluşan mânâ ya da fiiller sende ortadan kalkmış ve yerine başka mânâlar ve fiiller gelmiş olur!..

Meselâ cimrilik dediğimiz haslet, sendeki bir ismin mânâsının yeterli ağırlıkta zuhur etmemesine bağlı olarak ortaya çıkmış bir haslettir!.. Şayet, bu ismin mânâsı sende ağırlık kazanırsa, cimrilik özelliği sende hükmünü yitirir ve elaçıklığı ve hattâ daha da ileri özellikler ortaya çıkar. Bu da zikir yoluyla beyin programında meydana gelecek değişiklik sonucu ortaya çıkar ancak.

* * *
ALLAHA KARŞI YEGÂNE MÜKELLEFİYETİMİZ,

ALLAH’I BİLMEKTİR!

 Yaşam, fânidir! 

 “Yaşam fânidir” den önce, YAŞANILANLAR FÂNİDİR! 

Dün yaşadığınız en büyük zevkler, dün yaşadığınız en büyük ızdıraplar DÜNDE KALIR; ertesi gün yepyeni şeylerle karşılaşırsınız! 

İnsanoğlu ya ÖZÜNDEKİ ALLAH’A ermek ve bunun neticesini yaşamak için yaratılmıştır; ya da bunun dışındaki herhangi bir gerekçeyle! 

Kendinize sorun: “Benim yaşamdaki amacım ne? Niye yaşıyorum, niye varım? Hedefim ne?” 

Buna vereceğiniz cevap, ya: 

“Ben Allah için varım. O’na ermek için O’nu yaşamak istiyorum” olsun.. 

Ya da, başka bir gerekçe! 
“O günde hesap görücü olarak nefisiniz yeter” âyeti, filanca fişmekânca tarihteki bir hesaptan bahsetmiyor! 

İçinde yaşadığınız AN’dan bahsediyor. Ve her an hesap görücü olarak nefsiniz yetiyor! 
Nefsinize verdiğiniz hesap, Allah’a verdiğiniz hesaptır! 

Beni ve herkesi aldatabilirsiniz... Nefsinizi aldatamazsınız! 
Ona bir diğer tâbirle, VİCDANINIZI da derler... 
Vereceğiniz cevap acaba nefsinizi mutmain ediyor mu, doyuruyor mu, tatmin ediyor mu? 

Eğer vicdanen müsterih iseniz, Allah’a vereceğiniz hesapta selâmet sözkonusudur!. 

Vicdanen müsterih değilseniz, daha yapmanız gereken birtakım çalışmalar sözkonusudur! 

Kendinizde edinmeniz gereken birtakım değişiklikler sözkonusudur! 

Birarada bulunmanın getirdiği birbirimize karşı mükellefiyetler elbette ki sözkonusudur! 

Ama Allah’a karşı olan mükellefiyet hepsinin başında gelir! 

Allah’a karşı olan ve herşeyin önünde olan mükellefiyet nedir? 

Herşeyin önünde gelen, herşeyin başında gelen ve Allah’a karşı olan ana mükellefiyet nedir? 

Namaz kılmak mı?.. Oruç tutmak mı?... Hacca gitmek mi?... Ya da daha başka bir çalışma türü mü, başka bir ibadet mi? 

Allah’a karşı olan en birinci mükellefiyet, Allah’ı bilmektir! 

Allah’a karşı olan en büyük mükellefiyet, en birinci mükellefiyet, ve hattâ Allah’a karşı olan yegâne mükellefiyet , Allah’ı bilmektir! 

Onun içinde dedik ki, Allah’ı bilmeyenin ilmi boşa emektir! 

Seni vareden MUTLAK VARLIĞIN ne olduğunu bilemiyorsan, affedilmez suçu işliyorsun! 

Allah’ı bilemiyorsan, Kurân’ın ve Hz.Muhammed’in açıkladığı Allah’ı bilemiyorsan, kendi zannına-şartlanmalarına-hayâline göre bir tanrı yaratıp ona kulluk ediyorsun demektir! 

Bunun adı da Din’de adı, ŞİRK’tir! 

”Allah, şirk koşanın hâlini bağışlamaz! 
KESİNLİKLE BAĞIŞLAMAZ!” 

“Bunun dışındaki bütün eksik noksan kusurlu bütün halleri dilediğine bağışlar” diyor. 

Ama bağışlamayacağı tek özellik olarak ŞİRK KOŞULMASInı yani, kişinin kendisine değil; kişinin kendi kafasında yarattığı Tanrıya kulluk etmesini bildiriyor! 

Allah’ın ne olduğunu, “Allah” ismiyle işaret edilen varlığın ne olduğunu bilemediğimiz sürece, şirk içinde oluruz! 

Onun içindir ki, Allah’a karşı yegâne mükellefiyetimiz, Allah’ı bilmektir! 

Onun dışındaki bütün ameller, çalışmalar, ibadetler hep kendimiz içindir! 

* * *
ALLAH’I ANCAK ESMÂSI KADAR TANIYABİLİRİZ!

Allah'ı ancak esmâsı kadar tanıyabilmek mümkündür!

Çünkü, zaten, Zâtı itibariyle tefekkür edilmekten, tanınmaktan münezzehtir!

"Allah'ı idrâk, ancak O'nun idrâk edilemiyeceğini idrâktır" diyen Hazreti Ebû Bekir Sıddık radıyallahu anh. işte bu noktaya işaret etmiştir. 

* * *
İNSANI ALLAH’A YAKLAŞTIRAN ŞEY,

AKILDIR!
Hz.Rasûlullah Efendimiz:

-Allahû Teâlâ AKILDAN daha değerli bir şey yaratmamıştır!.. buyurmuştur.

Yine Rasûlullah sallallâhu aleyhi ve sellem Hazreti Âli’ye hitâben şöyle buyurmuştur:

-İnsanlar güzel ameller ve iyilikleriyle yaklaşıyorsa Allahû Teâlâ’ya, sen de AKLIN ile yaklaş!.

Yine Hazreti Rasûlullah Ebû derdâ radıya’llâhu anha şöyle demiştir:

-AKLINI ARTTIR Kİ ALLAH'A YAKLAŞASIN!.

 -Anam babam sana feda olsun yâ Rasûlullah, aklımı nasıl arttırabilirim ki?..

-Allahû Teâlâ’nın yasaklarından kaçın, emirlerini tut!. Ki böylece akıllı olasın.

* * *
KİM “ALLAH” İSMİNİN MÂNÂSINI

ANLAMAMIŞSA, MEVCUDATIN YAPISINI
ÖZ DEĞERLERİYLE BİLMESİNE İMKÂN YOKTUR!

İNSAN, hangi devirde yaşarsa yaşasın; beş duyu ile algıladığı verilere dayanarak, hangi ilme sahip olursa olsun; varlığın ORİJİNİNİ - HAKİKATİNİ asla hissedemez!..

Beş duyu ilmi, sizi makrokozmosta ya da mikrokozmosta sayısız uzaylara ve boyutsal evrenlere sürükler!. Beş duyu ilmiyle yıldızlardan galaksilere, galaksilerden karadeliklere, karadeliklerden akdeliklere, akdeliklerden yeni evrenlere sürüklenir; hep ÖTEDE BİR TANRI yanılgısı içinde yaşar gidersiniz!..

"RUH İNSAN CİN" isimli kitabımızda, günümüz insanının "UZAYLI VARLIK" dediği, eski dildeki ifadesiyle "CİN" denen varlıkların, insanları aldatma ve gerçekten saptırma yollarını anlatırken, bunlardan birinin de çeşitli “Din’den” veya “HAKK’an” görüntülerle, fikirlerle, insanı “ALLAH”tan mahrum ettiklerine değinmiştik... Bilvesile, burada da aynı noktaya mevzûumuz yönünden değinmek istiyorum;

"UZAYLI" sanılan bu varlıklar -ya da İslâm'daki adıyla "CİNLER"-, iki konuda kesinlikle yetersizdirler ve ilişkide oldukları insanları da bu iki konudan daima uzak tutmaya çalışırlar... Ki bu iki konu "ALLAH'ın AHAD" oluşu ve “KADER” konularıdır!..

Zaten, “KADER” olayı, “ALLAH'ın AHAD” oluşunun doğal sonucudur!..

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

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

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

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

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

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

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

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

Öncelikle ve kesinlikle şunu belirtelim ki, kim “ALLAH” isminin mânâsını anlamamışsa, mevcûdâtın yapısını öz değeriyle bilmesine asla imkân yoktur!

Esasen, evrenin ve insanın yapısını dahi, ancak, “ALLAH”ın ne olduğunu anlayabildikten sonra kavramak şansına sahibiz. Aksi halde, lokalize değerlendirmelerle yetinmek zorunda kalacak ve konunun özünden mahrum olacağız!..

* * *
DÜNYADA YAŞARKEN ALLAH’I NE KADAR BİLEBİLİRSEN,

EBEDİYYEN O SINIRLARI AŞAMAYACAKSIN!

Kafamızı yoracağımız birşey var.
ALLAH’I İYİ BİLMEK!
Çünkü bu dünyada yaşarken Allah'ı ne kadar bilebilirsen ebediyyen o sınırları aşamayacaksın öbür tarafa gittiğinde!.
Dünyada Allah'ı ne kadar tanıyabilirsen tanıdın, öldükten sonra daha fazla tanıma şansın yok!

"Cennette onlar şöyle şöyle ameller yaparlar ve dereceler artar” diye bir âyet var mı Kurân’da???

YOK!...

 Öldükten sonra yapacağın hiçbir çalışmayla dereceni bir derece yukarıya çıkarma şansına sahip değilsin!...
Değilim!...
Değiliz!
Değiller!..
Gong vurdu...
Oyun bitti...
Rol gereği giysiler çıkarılıyor.... 
Etiketler gidiyor!...
Aynı role yeniden dönebilme şansın yok!
ALLAH’I NE KADAR BİLEBİLDİN?...........
İşte onun içi tekrar tekrar üzerinde duruyorum:

Herbirimiz için en önemli şey, ALLAH’I BİLEBİLMEK’tir!
Her anımızı kafamızı bu konuda değerlendirmekle geçirebilirsek, kazançlı çıkarız..

N e kadar eksiğimiz varsa bu konuda, o kadar kaybımız olur.

Hiç değilse sahneyi paylaştığımız rol arkadaşlarımızı ve rollerini asıl, esas gerçek kabullenip; hayatımızı o yüzden karartmayalım.

Oyunu birbirimize kolaylaştıralım!
Takdir edilmişse!

Edilmemişse, “Böyle dilemiş, böyle olmuş!!” demekten başka birşey yok!

İLMİN BAŞI, ALLAH’I BİLMEK! 

* * *
ALLAH ZÂT’I İTİBARİYLE “AHAD”DIR Kİ,

ÜZERİNDE DÜŞÜNÜLMESİ MUHALDİR

“ALLAH” adıyla işaret olunan, Zât'ı itibariyle "AHAD"dır ki, üzerinde düşünülmesi muhaldir! 

Bu yüzden de Hazreti Muhammed aleyhisselâm tarafından konunun ehilleri uyarılmışlardır:

“ALLAH” adıyla anılanın Zât'ı üzerine tefekkür etmeyiniz”...

Bu ikazı yanlış anlamayalım! “Tefekkür edilebilir ama siz etmeyiniz” denmek istenmiyor! 

Böyle bir tefekkür, muhaldir!

Böyle bir tefekkür mutlaka hedefini şaşırır ve neticede yanlış noktaya ulaşırsınız! Onun için de sakın böyle muhal bir işe girişerek zamanınızı boş yere harcamayın, denmek isteniyor.

Bunun niçin olamadığını çok basite indirilmiş bir misâl ile açıklamaya çalışalım;

Sizin çeşitli isimlerle anlatılan pekçok özellikleriniz vardır... 

Bu özellikler kime aittir? 

Elbette size! 

Peki siz kimsiniz? 

Canlı, şuurlu, düşünebilen, dileyen ve gücünce de bu dileklerini kuvveden fiile, yâni tasavvurdan tatbikata çıkarabilen bir terkipsiniz... 

Peki bu vasıflara sahip olan kişi kim? 

"Ben" diyeceksiniz... 

Nedir bu "ben" dediğiniz?

İşte bu noktada, ister istemez geri dönmek zorundasınız! Nasıl lastiğe bağlı bir nesneyi attığımız zaman, esnekliği kadar ileriye gidip, bir noktadan sonra geri dönerse; çeşitli özellikleri ile târif ettiğiniz “BEN”den sonra da tekrar onun özelliklerine geri dönmek zorunda kalırsınız.

Zîrâ, ne zaman “BEN” kelimesiyle işaret ettiğiniz Zât'ınızı anlatmağa kalksanız, mutlaka, onu, yine bir özelliğiniz yâni vasfınız ile anlatmak zorunda kalacaksınız ki, işte bu durum tasavvuf lisânıyla, “zât mertebesinden sıfat mertebesine rücû” etmektir.

Dolayısıyla, “ALLAH” adıyla anılanın ZÂTI üzerine tefekkür etmek muhaldir!

İşte bu yüzden "AHAD" olan “ALLAH”, kendisinin dışında hiçbir varlık mevcut olmadığına, gene kendisi şehâdet eder.

“Şehîdallahu enne Hû, lâ ilâhe illâ Hû...” (3-18)

“Şâhittir ALLAH, sonsuzluğuyla hüviyetine ki; bu yüzden kendinden gayrı bir ilâh da yoktur.”

“Ve ALLAH, dilediği birim isimleri altında, bu şâhitliğini izhar eder.” (Vel melâiketi ve ulûl ilmi)

* * *
ALLAH’I TANIMA KAPISINDAN GİREBİLMEK İÇİN

KULLANACAĞIMIZ ANAHTARLAR, “ALLAH’IN İSİMLERİ”DİR!

 “Esmâ-ül Hüsna”diye bilinen Allah’ın isimleri bizler için son derece önemli anahtarlardır. Bu anahtarları kullanarak Allah’ı tanıma kapısından içeri girebiliriz.

İnsanın “HALİFETULLAH” olması, bu yüce isimlerin mânâlarının kendisinden âşikâr olması dolayısıyladır…

Hattâ daha derinlemesine bir ifâde ile, İnsan bu Allah isimleriyle kâim ve dâim varlıktır!. Ve hattâ tüm mevcûdat bu Allah isimlerinin mânâlarının sûretler hâlinde algılanışından başka bir şey değildir!.

* * *
ALLAH, FİZİK BEDEN YA DA RUH İLE

YANINA GİDİLECEK BİR VARLIK DEĞİLDİR!

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 aleyhivesellemin yoludur!.

Kur'ân-ı Kerîm ve Rasûlullah öğretisine dayanmayan; bu öğreti dışında kalan her fikir, kesin olarak neticede insanın gerçekten sapmasına yolaçar!.

* * *
ALLAH’I ZÂTINDA, ÖZÜNDE; GÖNLÜNDE,

ŞUURUNDA, İLİMDE BULUP O’NU BİR MÂNÂ İLE

KAYIT ALTINA ALMAKTAN KAÇIN!

Âfâkta yani dış dünyada milyarlarla yıldızların içinde kaybolduğu evrende, bir mekânı olmayan “ALLAH”ı bulmak, ermek mümkün olmadığına göre onu nerede ve nasıl bulacaksın?

İbn-i Ömer radıyallahu anh naklediyor:

Rasûlullah Sallallâhu Aleyhi ve Sellem’e sordular:

-Allah nerededir?...Yerde veya gökte midir?...

Rasûlullah Sallallâhu Aleyhi ve Sellem şöyle buyurdu:

-Mümin kullarının kalbindedir!...(Gazalî-İhya)

Öyle ise Allah’ı zâtında, özünde, gönlünde, şuurunda, ilimde bulup, onu bir mânâ ile kayıt altına almaktan kaçınacaksın...

* * *
ALLAH, “BÂKİ” OLDUĞUNU

BİLMEMİZİ İSTİYOR!

Her insanın nefsi, Rubûbiyet Sıfatından yaratıldığı için, kendisini daima en iyi ve mükemmel görür...

İlmi olan, ilmi yönünden; kredi kartı-parası olan o yönden, koltuğu etiketi olan o yönden; güzelliği olan o yönden; homeless bile yaşadığı özgürlük yönünden böyle düşünür!.. 

Sanır ki insanoğlu, kendisine hava verdiği şeyi kendisi çalışarak elde etmiştir ve hakketmiştir; lâyık olduğu için kendisine verilmiştir!.

Düşünmez ve düşünce sistemini ona göre inşâ etmez ki; ezelde senaryoyu yazanın verdiği rolü oynamaktadır ve sahneden çıktığı zaman; “KEŞFİ ŞAK “ olunca; işin hakikati anlaşılacaktır ve pişmanlık da ondan sonra bir yarar sağlamayacaktır!.

Bana bu rol ve gerekleri takdir edilmeseydi senarist tarafından, ben şu anda bu rolde karşınızda olamazdım!.

Üzerimde olan hiç bir şey benim liyâkatim, hakketmem ve çalışmam karşılığı olarak bende açığa çıkmamıştır!.

Bende ne görüyorsanız, o, senaristin takdiri, verdiği rol gereği kolaylaştırması, programımın o fiilleri ortaya çıkarması dolayısıyla daha sonra bu gördüklerinizin açığa çıkışıdır!.

Şehâdet ederim ki, "ALLAH" Tek'tir ve hattâ "TEK"lik kavramından da münezzehtir ve ben, O’nun "yok"tan var ettiği - "yok" olan bir kuluyum!. ”Allah”, neyi dilemişse, dilediği açığa çıkmakta, üzerimizde görünmekte ve bunun sonuçları da neler ise onlar yaşanmaktadır!.

Dilediğini verir, dilediğini alır; dilediği gibi yaşatır, Hüküm O'nundur!.

Mirâcım, beynimden derûnuma semâma uzanan bir kuyu gibidir!...

O kuyuda derûna daldıkça; varlıklar, yaratılanlar kaybolur ve sonunda nefsim!. Benden geride sadece bir HİÇ!. “ALLAH” adıyla işaret olunan ise Bâki ‘dir...

Kimi bugünden bu rolü yaşar, kimi yarın... ama dünyadayken bunu yaşayamayan, senaristin hükmüne göre bir daha bunu hiç elde edemez!.

Ben bir HİÇ 'im ama "ALLAH", bildirdiğine göre "BAKİ" olduğunu bilmemizi istemektedir.. Niye öyle istemektedir?

Niye "Allah" öyle istemiştir bilemem ama, bildiğim bir şey vardır ki, bizim yaşadığımız boyutu ve şartlarını dilediğince düzenleyip yaratan, ona göre de, bilmemiz gerekenleri düzenlemiştir!. Bu ille de böyle olması demek değildir!

“ALLAH” ismiyle işaret edileni bir “tanrı “ olarak düşünmeyi terk etmek, “zor” bile denemeyecek kadar zordur... 

Meğer ki verilen rolde kolaylaştırılmış ola!...

* * *
ALLAH YOLUNDA OLMAK!

Namaza gelmenin mânâsı da; “Mirâc”ı yaşamak!. 

Onun için Gavs-ı Âzâm Abdülkâdir Geylâni diyor ki:
“Mirâcı olmayanın namazı yoktur”!. 

“Risâle-i Gavsiye Açıklaması” adlı kitabımızda birçoğunuz okumuştur, bu sözü.

Beş vakit namaz, sana günde beş defa mirâcın kapısını açıyor. 

O kapıdan içeri girip sarayın sahibi ile hemhâl olmayı kolaylaştırıyor… 

Sen de, “Öyle bir şeye benim ihtiyacım yok” diyorsun… Ondan sonra da; “Ben onun için yaşıyor, onu çok seviyorum, O’nun yolundayım”; diyorsun.

Nasıl olur, O’nun yolunda olmak?.. 

O’nun hâlini ve ilmini paylaşmadıktan sonra onun yolunda olmak ne demektir?. 

Kendini aldatma!.

Bu güne kadarki çeşitli konuşmalarımda hep bir tek gerçeğin üstünde çok fazla durdum. 

“Kendinizi aldatmayın!.” dedim. 

Kendinizi aldatmanın pahasını ödeyemezsiniz!. 

Neyi, neden, yapmakla yükümlüsünüz, bunu idrâk edin!. Sonra da o idrâkinizin gereğini yapın!.

Yarın size kimseden fayda yok!. Gideceğiniz yerde mâzeret diye bir şey geçerli değil, o boyutta “mâzeret” kavramı yok!. 

Mâzeretiniz bugün ne olursa olsun, yarın âhiret yaşamınızda hiçbir şekilde geçerli olmayacak!.

Mâzeretin geçerli olmayacağı bir ortama mâzeretle gitmeye kalkmayın!. Geçersiz akçe!.

Dünyada insanın var olmasının amacı, Allah’ın yaratmış olduğu sistem ve düzeni anlayarak, o sistem ve düzeni değerlendirmek suretiyle kendini geleceğe hazırlamasıdır.

Hangi mâzereti kendine vesile kılarsan kıl, öbür tarafa gittiğin zaman mâzeret geçersiz olacak ve sen bu hâlinin sonucunu yaşayacaksın!.

“Allah ismi ile işaret edilenin, özünü ve özelliklerini kendinde bul ki, gelecekte selâmet olsun yaşamın”, denmiş.

Sen, ulaşmanın kapısı olan namaza girmiyorsun daha!. Namazı yaşamıyorsun, namazı edâ etmiyorsun!. 

Ondan sonra da, “Ben bu yoldayım”, diyorsun. 

O yolda olmak bir şey ifade etmez ki!. Yola çıkmaktan amaç, hedefe ulaşmaktır. 

Sen hedefe ulaşmayı amaç edinmemişsin, hedefe gitmeyi düşünmüyorsun, yollarda ömür harcıyorsun. 

Kaç yüz kilometre gidersen git, isterse bir metre kalsın, içeriye girmedikçe içerdekini göremezsin!.

Boşa emek!.

“İlim, ilim bilmektir. İlim Allah bilmektir. Sen Allah’ı bilmezsin!. Bu nice emektir”, demiş işte!.

* * *
“ALLAH’A BORÇ VERMEK”

"Allah'a güzel bir borç verecek yok mu?" (Bakara 245)

"Eğer Allah'a ödünç verirseniz onu kat kat artırır." 

Yapılan iyilik veya hizmet, sûreten falanca kişiye; fakat hakikati itibariyle onun öz boyutundaki TEK'e dir. 

Dolayısıyla kim kime iyilik yaparsa veya kim kime kötülük yapar yüz çevirirse, hep TEK'e yapmış olur bu davranışını! 

* * *
“ALLAH BOYASIYLA BOYANMAK”

Öyle ise, kendinde mevcut olup, ancak belli programlanma dolayısıyla bir kısmı ortaya çıkabilen, çeşitli mânâların keşfolunması ve dengeli bir biçimde ortaya çıkışı nasıl olacaktır?..

Yani, Allah'ın ahlâkıyla nasıl ahlâklanacaksın?..

Bütün bunları gerçekleşmesi için iki yol vardır:

A - Dıştan içe gidiş.

B - İçten dışa geliş.

Birinci şıkkın gerçekleşmesi nispeten daha kolaydır. Dıştan içe gidiş dediğimiz şeklin gerçekleşmesi, daha önce o hedefe ulaşmış bir kişiyi bulup; onun, senin tabiatına, huylarına, istek ve arzularına ters düşen emirlerine körü körüne sürekli tâbi olarak; yeni bir şekle, tarza, mânâya geçiş yoluyla mümkün olur!..

Daha sonra da bu mânâları kavramaya çalışırsın!..

"ALLAH BOYASIYLA BOYAN." (2-138)

İkinci şıkkın, yani içten dışa gelişin gerçekleşmesi ise bir ölçüde daha zordur. Bunun için geniş tefekkür yeteneğine sahip akla ihtiyaç vardır!.. Ta ki yapılan çalışma ve araştırmalar sonucunda, kendinde mevcut tüm mânâları keşfedebilesin, sonra onlarla boyanabilesin. Böylece Allah'ın boyasıyla boyanmış olasın!..

Allah'ın; önce bilinen tüm isimlerinin mânâlarını, sonra da bilinmeyen sayısız isimlerin mânâlarını kendinde keşfedip, kendini tanıyasın. Zira...

Neyi, niye, nasıl, hangi hedefe yönelik olarak yaptığını bilmeden ortaya koyduğun her hareket "tabiî"dir. Yani, tabiatının gerektirdiği bir biçimde!.. 

* * *
ALLAH SİZLERİ DEĞİŞTİRMEZ,

SİZ KENDİNİZİ DEĞİŞTİRMEDİKÇE!

Biz kendi varlığımızda mevcut olan bütün esmâ-i ilâhinin mânâlarını ne kadar bilip, tanır, bulursak o nisbette Mutlak Varlığı tanımış oluruz.

Bugün hoca, Cuma hutbesinde bir âyetten bahsetti.

“Allah, sizleri değiştirmez; sizler kendi kendinizi değiştirmedikçe!”

Yani, senin kendini değiştirmen, Allah’ın değiştirmesi denen şeydir.

“Herkes kendi amelinin neticesini yaşar, amelinin karşılığını alır” dediğimiz zaman, bizim kafamız gayrı ihtiyari der ki :

“Ben bir şey yapacağım, karşıdan bir şey gelecek...” 

Hayır!.

“Herkes kendi amelinin, kendi ortaya koyduklarının neticesini yaşar”dır, bunun mânâsı...

Ne yaparsan, o ortaya koyduğunun neticesi senin için oluşur. Neler yaparsan, beynindeki “o fiili ortaya koyma özelliği”, o istikamette daha gelişir; ve bu defa o gelişen kapasitenin ürettiği hâli yaşarsın...

* * *
ALLAH, DİLEDİĞİNİ YAPAR!

Ne yapacağız?.

Yapacağımız çok basit!. Hayatta ne ile karşılaşırsak karşılaşalım; o karşılaştığımız olayı “şu an için Allah bu olayın böyle cereyan etmesini istemiştir.” diyerek olduğu gibi kabullenmek... Ve de,
“Mevlâ görelim neyler, neylerse güzel eyler!.” diyerek teslim olmak!.

Bana göre, yapacağımız en akıllı iş budur!.
Nice dün “yanlış” dediğiniz şeyler, ertesi gün baktınız ki, doğru çıktı. 

Nice sizi sevindiren şeyler, zaman içinde gördünüz ki, büyük acılara sebep oldu. 

Nice günlerin değer yargıları, daha sonraki günlerde alt üst oldu.

Öyle ise, yaşadığınız gün içinde, aklınız yettiğince, en doğru bildiğinizi yapın ve onun ötesinde de; 

“Allah’ım!. Ben bugünkü ihsan ettiğin ilme, akla göre bunu böyle doğru bilip yaptım. Ve samimiyetle yaptım. Sen bana indinde bu işin hakikatı farklı ise, değişik ise; o hakikatı, gerçeği de anlayıp idrâk etme yolunu kolaylaştır, o anlayışı bana nasip et” deyiniz!.

Bana göre en çıkar yol bu!.

Hattâ daha yapabiliyorsanız, onu da bir yana bırakıp, olduğu gibi seyredin bütün olayları ve yaşamı, yorumsuz bir biçimde!. 

Sadece seyredin, “dilediğini yapıyor” deyin!.

Çünkü, Kurân’da da;

“Ben dilediğimi yaparım”!. diyor.

“Ben dilediğimi yaparım” sözünün geçerli olduğu yer, bizim komşu Andromeda Galaksisi değil!. 

O’nun, “dilediğimi yaparım” dediği alan-boyut kapsamına, Samanyolu Galaksisi ve şu bizim Dünya ve bizim boyutumuz da giriyor!. Bunu kavrayın artık!

 “Bence şöyle olsa daha iyi” diyordum, gençliğimde…

Ne zaman ki kafamdaki kabaca şirkten kurtuldum; artık, “Bence şöyle olsun “demeyi de bıraktım.

Olan olayları olduğu gibi kabullenmekten başka çare yok!.

Suçlayanlar, şirke girer!.

Suçlamanın olduğu yerde, mutlaka şirk vardır!. 

* * *
“ALLAH DİLEDİĞİNİ NEREDE YAPAR?” 
“Dilediğini yapar O”! (2/253)

Kim? 

Allah, dilediğini yapar! 

Nerede, dilediğini yapar?

Yukarıda, ötende oturupta mı dilediğini yapıyor? 

Hayır! 

Bak, dikkat etsene; nerede yapmada dilediklerini?

“Nefs”lerinizde mevcut, görmüyor musunuz..?”(51/21) 

diyor. 

İşte “nefs” adı altında dilediğini yapıyor! Ama, her “nefs” için, yaptığının neticesine erişmek de mukadder hüküm! O da kendi hükmü-iradesi gene!

* * *
ALLAH’IN EMRİ

Bizim yanlış anladığmız birşey var... ALLAH’IN EMRİ diyoruz.. “Allah’ın emri” tâbiri yanlış kulllanılıyor.

Bu kavram yanlış kullanılıyor. 

Allah’ın emri, yaradılışla ilgilidir!. 

Allah’ın herhangi bir konuda emri olduğu zaman Allah’ın emrine karşı gelebilecek kâinatta hiçbir varlık yoktur. Allah birşeyin olmasını emretmişse o zaten olur, olmaması mümkün değil!. 

Ordudaki bir yüzbaşının emrinin yerine gelmediği vâki midir? Asker derhal emri yerine getirecektir. Emri yerine getirmeme diye birşey sözkonusu olmaz. 

Allah’ın bir konuda emri varsa o emir mutlaka yerine gelir. Allah’ın emrine yeryüzünde veya gökyüzünde karşı koyacak hiç bir varlık mevcud değildir.

* * *

DÜŞÜNSEL ARINMAYLA 
ALLAH’A ERERSİN!

İman ve gereği fiillerle cennete, düşünsel arınmayla “Allah”a erersin; takdirindeki kadarıyla… Tefekkürsüz, sorgulamasız “Allah”a ermiş tek bir ferd yoktur, buna Allah Rasulü de dahil!

* * *
ALLAH’A EREMEYEN

Allah'a eremeyen, tanrısıyladır; ki tanrısı da herhangi birşey veya benliği!.

* * *
‘’ALLAH BÜYÜKTÜR’’ TÂBİRİ YANLIŞTIR; BÂTILDIR!

ALLAH “EKBER”DİR!

“Allah büyüktür” tâbiri yanlıştır, bâtıldır! Allah için “büyük”tâbiri kullanılamaz!

“Büyük”, küçüğün büyüğü anlamındadır. Şu nesne, bu nesneden daha büyüktür.

Büyüklük izâfidir, göre’dir; birşeye göredir.

Allah, bir şeye göre kıyaslanmaktan münezzehtir! Çünkü Allah’ın kıyaslanacağı bir başka varlık yoktur!

Allah öyle sonsuz-sınırsız bir Tek’tir ki kendisinin dışında başka bir varlık mevcut değildir. Kendisinin dışında başka bir varlık olmaması hasebiyle de O’nun büyüklüğünden söz etmek, gafletten başka bir şey değildir!
"Allahû Ekber" demek, Allah "büyüktür" ya da "en büyüktür" gibi bir anlama alınmaz. Çünkü Allah "büyüklük" kavramından münezzehtir!

Allah'ın, misli, dengi, benzeri, makro ya da mikro plânda bir ikincisi yoktur ki, "ondan büyüklüğü" bahis konusu edilsin!

"Ekber" kelimesini, "Allah" ismi yanında gördüğümüz zaman, asla normal biçimde, herhangi bir şeyden büyüklük olarak anlayamayız. Çünkü, az önce de söylediğim gibi, O'nun daha büyük olduğu, ikinci bir varlıktan sözetmek mümkün değildir.

Öyle ise, "Ekber" kelimesini "Allah" ismiyle bütünleşmiş olarak gördüğümüzde nasıl yorumlayacağız..?

"Allahû ekber" kelimesinin Türkçe anlamını, düşünebildiğimiz kadarıyla şöyle yorumlayabiliriz;

Sonsuz - sınırsız olması sebebiyle, tüm varlıkta kendinden başka bir vücûd sahibi olması mümkün olmayan büyüklük! Evet, bir şeyden büyük değil, "büyüklük sahibi”!.

İşte bu "büyüklüğü" şâyet hissedersek ve bu şekilde "Allahû Ekber" diyerek namaza başlarsak; daha sonra okuyacağımız âyetler ve rükû ve secdeler ile namazı "ikâme" etmeye çalışmış oluruz, gücümüz yettiğince, ilmimiz elverdiğince. 

Bu ikâme sırasında, kişi kendini yaratan varlığa hamdeder, şükreder, isteklerini arzeder ve ondan kendisine icâbet etmesini bekler. Bu şekilde bir fiil ortaya koyması istendiği; emredildiği için; bu emri yerine getirmek üzere bu namazı edâ eder!

* * *
"Allahû Ekber"i hakkıyla söylediğinde, indinde Allah`tan gayrısı kalmaz!.

* * *
“BİSMİLLAHİ ALLAHU EKBER” DİYEN

NEFSİNİ KURBAN EDER!

Besmeleyi 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. Onun gaybıdır. Bu anlaşılmadan, dışarıdaki tanrı kavramı kalkmaz!

* * *
ALLAH HAKKINDA

BİLMEDİĞİNİZ ŞEYLER SÖYLEMEYİN!

(Soru: ALLAH hakkında bilmediğimiz şeyleri söylemenin haram oluşu bizde düşünce maceramızda sınırlar olmalı anlamında mı?..)
Hayır, “ALLAH” ismiyle işaret edilen hakkında yanlış ve beşeri değer yargılarına göre kanaat sahibi olarak "ALLAH" gerçeğinden kendimi uzaklaştırmamak içindir.

* * *
ALLAH EHLİ (EHLULLAH)

Öyleyse esas olarak kendini bilmenin 3 derecesi var; 

Birincisi Levvâme, ikincisi Mülhime, üçüncüsü Mutmainne hâlleri.

“Mutmainne”ye kadar olan biliş, Rabbını tek olarak biliş... Rabbını biliş neticesi, “Mülhime”de ilhâmî hitaplar gelmeye başlıyor. Değişik ilhamlar arasında ilâhî olanlar da mevcut! İlâhi olan hitâbı almaya başlarsa, o zaman mutmainneye yönelmek zarûreti hâsıl oluyor.

Mülhime’de rabbani hitaplardan ilâhi hitaplara yönelme durumu söz konusu! Ancak, ilâhi hitaplarda itminan hâsıl olursa, o zaman işte “Mutmainne Nefs” oluyor ve neticesinde de "Veliyullah"- oluyor, yâni "velisi Allah" oluyor. Allah’ın ahlâkıyla ahlâklanmaya başlıyor! Ve “Allah ehli” olma yolu açılıyor. "Ehlullah" olma yolu açılıyor.

ALLAH EHLİNİN ALLAH’I BULMASI

Bir de Allah ehlinin Allah'ı bulması söz konusu...

Allah ehlinin Allah'ı bulması da, kendisinde kuvvede kalan isimlerin mânâlarını bilfiil tatbik edip ortaya koymak suretiyle bu isimleri tanıyıp bulmaya çalışıyor. Bunun neticesinde Allah'ı isimleri yönüyle biliyor. "Men ârefe sırrı" ile Rabbını bildiğin zaman, şu hakikatı idrak ettiğin, müşahede ettiğin zaman "ilmel yâkin" düzeyine gelmiş olursun.

Rabbının sınırlarından Allah'ın genişliğine yayılmaya başladığın zaman ki; bu genişlemenin yayılmanın nasıl olacağını izah ettik; "Aynel yakin" düzeyine gelirsin.

Üçüncü şart: Bu yayılmanın nihâyetinde, "Mûtu kablel ente mût" hükmü ile senin şuurunda terkib sınırların ortadan kalkıpta; sen, yerine, hâline ve şânına göre, dilediğin gibi bu isimlerin mânâlarına bürünebilip, ortaya bu mânâları çıkarttığın zaman; "ölmeden evvel ölmüş" olursun!..

"Ölmeden evvel ölmek" demek, senin şuurunda, terkibinin hükmünü ortadan kaldırarak, dilediğin isme dilediğin anda ve şanda bürünerek, o ismin mânâsı olan fiili ortaya koyman demektir.

ALLAH’A HAMD ETMEK

VE O’NUN EKBERİYETİNİ İTİRAF ETMEK

Başkalarına verilmemiş sayısız nimetin içinde yüzdüğünü fark etmek, bunu kavramak “şükür”dür. Şükretmek, bunu fark etmektir. “Şükür Ya Rabbi” demek, “şükretmek” değildir. Başkalarına verilmemiş sayısız nimetler içinde yüzdüğünü fark etmek “şükür”dür.

 Allah’ın mutlak varlığıyla kavranılamayacağını, O’nu düşünmede acz içinde olduğunu fark edip yaşamak, O’na HAMD etmek ve O’nun EKBERİYETİNİ itiraf etmektir!

Dikkat ederseniz farklı bir anlatım içindeyim. 

Allah’ın sonsuz sınırsız kuvvet, kudret ve ilmiyle varlığı meydana getirişi ve varlık üzerinde tasarruf edişini fark edip, tüm yaratılmışların O’nun indinde bir hiç olduğunu fark etmek; O’na hamd etmek ve de ekberiyetini itiraf etmektir.

“Elhamdülillah” demekle hamd etmiş olmaz insan.

“Allahu Ekber” demekle ekberiyetini itiraf etmiş olmaz insan.

Yani kelimelerle mânâyı oluşturamazsınız. Mânâları fark etmek suretiyle, o kelimelerin anlamını kavramış, hissetmiş, yaşamış olursunuz. Yani tahkik ehli olur kişi işte bunu yaptığı zaman. Taklit ehli olmaktan çıkar. 

* * *
İnsan ömrü, "Allahû Ekber" demeye yetmez!.. 

* * *
ALLAH’I ALLAH’IN DIŞINDA BİR VARLIĞIN

İDRÂK ETMESİ MÜMKÜN DEĞİLDİR!

....sonra "Subhaneke ve bihamdike"yi okudun; her zerrenin "O"nu tesbih ettiğini, "O"nun bütün eksik kavramlardan münezzeh olduğunu; her bir yaptığının mükemmellik olduğunu; her bir var ettiğinin ayrı bir mükemmeliyeti sergileme amacına dönük olduğunu idrâk etmiş olarak dile getirdin. 

"O"nun "hamd"ı ile "hamd" ederim... dedin. Yani, sadece "Allah" kendi kendini idrâk edip, değerlendirebilir; dedin... 

Zirâ, "ALLAH"ı "ALLAH"ın dışında bir varlığın idrâk etmesi mümkün değildir! 

Övüp, yüceltmek ancak idrâk etmekle mümkündür! Bizim "Allah"ı değerlendirip, övmemiz, yüceltmemiz mümkün değildir… 

…ve hattâ böyle bir şeye kalkışmamız "O"na bir nâkısiyet atfetmektir! 

Gerçeğiyle, ancak ve sadece, "ALLAH" kendi kendini anlayıp, bilir ve değerlendirir demektir “hamd”in mânâsı!

* * *
ÇÖZÜMÜ ALLAH’TA ARAMAK

O eşsiz bilinç!…

O muhteşem hüviyet!…

O Hârikulâde devrimci kişilik!…

Sirius ya da BETA NOVA’daki TANRI’dan mı aldı PEYGAMBERLİĞİ?… 

Yoksa…

“ALLAH” adıyla işaret edilenin “RASÛL”Ü ve bunun yanısıra “NEBÎ”si mi idi?

Gökteki tanrının fermanlarını ileten yeryüzündeki vâlisi-komutanı-postacısı-hoparlörü mü idi?

Yoksa…

İnsanlara, hakikatleri olan “ALLAH” adıyla işaret edilenin, fark ettirilmesi ve gereğinin yaşatılması amacıyla, teklif edilen önerileri, kendi hakikatı olan Allah’tan gelen bir şekilde; bu boyuta elçilik-transfer ederek açığa çıkaran “RASÛL”ü mü?

İnsanların sonsuz azâptan korunup, sonsuz saadete ermelerini sağlayacak dünyevi bakış açısını ve uygulama biçimlerini teklif eden Allah “NEBÎ”si mi?

Ciddî olarak düşünün bir; Tanrının Hz. Muhammed adlı Peygamberine mi inanıyorsunuz; “ALLAH” adıyla işaret edilenin “Rasûl”ü ve “Nebî”si olan Muhammed Mustafa aleyhisselâma mı?

Eğer, ikincisine inanıyorsanız… Birincisine inanmaktan hangi farklı yönleri var bu düşüncenizin, lafzından-sözcüklerinden başka? Bunları ayırın bakalım bir yana?

Bu hususları öncelikle çok iyi anlayalım ki, ondan sonra, “ALLAH” adıyla işaret edilenin “RASÜL” ve “NEBÎ”si olan MUHAMMED MUSTAFA isimli “KİTAB”ı “oku”maya çalışalım!.

O Zât’ın, hangi olayda, neyi nasıl değerlendirdiğini; olaylara bakış açısını; sorunların çözümünü “Allah”ta nasıl aradığını; sorunun çözümünün, olayları nereden nereye yönlendirilerek çözülmek istendiğini; insanların yaşamı ve olayları nasıl değerlendirmesi gerekliliğinin neden “Allah” bakışına dayalı nasıl olması îcâbettiğini “oku”maya hazırlanalım. 

* * *
“ALLAH’IN FAZLI”

(Soru: “Allah’ın Fazlı” nasıl olur?)
Fıtratında sana o kolaylığın sağlanmış olması dolayısıyla...

* * *
ALLAH’A FİRAR

DIŞA DOĞRU DEĞİL; İÇE DOĞRUDUR!

“Mâlik-el mülk, mülkünde dilediği gibi tasarruf etmededir; bunu da başıma musallat eden O’dur”; diyebilirseniz… O zaman, yolda üzerinize havlayarak saldıranla uğraşmaz, sahibi’ne seslenirsiniz!.

Havl ve kuvvet Allah’ındır!. Sınanma sırasında yapılacak iş, Mülkün sahibine yönelmektir.

Yoğun imtihan ve fitne günlerine ilerliyoruz…

“Ben Allah için varım, O mülkünde dilediği gibi tasarruf eder, ne dilerse onu yapar”; diyebilirsek, yakın veya uzağımızdakilerden bize isabet edenlere rağmen, sonuçta kazanan biz oluruz.

Yönelişimiz, mülkün Sahibine olmaz da, maşasına olursa, seviyemiz de onun seviyesi olur!. Kınadığımızla aynı koltuğu paylaşırırız!.

“Allah’a firar edin” âyetini dışa değil, içe doğru olarak algılayamazsak; bunun gereğini yerine getiremezsek; hayâlimizdeki tanrının kulu olarak tüm geleceğimiz yangında geçer!.

Dostlarım, lûtfen şunu aklınızdan çıkarmayın; yaşadığınız olayların sert dalgaları altında gaflete düşüp, şu gerçekten perdelenmeyin..

Biz, eğer “Allah”a iman edenlerden isek, “Allah ahlâkıyla ahlâklanmak” ve bunun gereğini yaşamak için varız!. 

* * *
ALLAH’I YİTİRMEYE DEĞER Mİ ?

İdeali ayrı-dünyası ayrı- rüyası ayrı insanlarla yaşamak uğruna "Allah" ı yitirip, ebeden bir insan öncesi mahlûk gibi yaşamayı kabullenmek niye?

* * *
“ALLAH’IN GAZÂBINA UĞRAMAK”

Kişinin özündeki “Allah”tan ve bunun sonuçlarını yaşamaktan “gâfil” olması, onun “gazâba uğramış olması” demektir!

* * *
ALLAH GAZÂBINA DÛÇAR OLMUŞ KİŞİ

“Allah gazâbına dûçar olmuş” kişi, özündeki Allah’ı tanıyamamış ve bunun gereğini hâlâ yaşayamamakta olan insandır!

Bunu idrâk edememek de gazâba uğramışlığın bir başka belirtisidir!”

Eğer “gazap” kuşatmamışsa bizi, vicdanımız ilimle, iğne deliği kadar yerden niyetlerimizi görebiliyorsa; sorgulayalım niyetlerimizi, yaşama ve çevremize bakış açımızı!

Yarından önce bugün hesaba çekelim kendimizi!

* * *
ALLAH GAZÂBINA UĞRAMIŞ OLMANIN

AÇIK YAŞANTISI

Gelecekte beklenen ateş ya da işkence olaylarını “gazap” sanarak; insanın yaşadığı andaki “gazap”tan gafleti ise, “Allah gazâbına uğramış olmasının açık yaşantısı”dır!

* * *
ALLAH’IN BİR TOPLUMA RAHMET VE

GAZÂBININ ALÂMETİ NEDİR?

Evrimle gelen nesil “insansı”, Âdem’den gelen nesil ise “insan” adını alır, demiştik geçmiş kitaplarımızda ve bunun izahını yapmıştık gene onlarda…

Allah’ın bir topluma rahmet ve merhametinin alâmet ve işareti odur ki, onları derinden yönetenler, “insan” sınıfındandır…

Allah’ın bir topluma gazap ve Celâlinin alâmet ve işareti de odur ki, onları derinden yönetenler, “insansı” sınıfındandırlar!

Toplumlar, hâl diliyle, hâllerine göre yöneticilerini talep ederler ve Allah da onların bu taleplerine icabet eder!

* * *
ALLAH’TAN GELİP ALLAH’A GİTMEK!

Dostum, nereden gelip nereye gittiğimizin farkında mıyız acaba; ne dersin?

Şimdi bu soruyu okuyanların, bir kısmı diyecek ki; “elbette farkındayız!”… Birkaç saniyelik Dünya yaşantısını tamamlayıp âhirete gideceğiz!

Bazıları da diyecek ki, okuduğu veya duyduğu üzere… “Allah’tan gelip Allah’a gideriz!”

Allah nerede, biz nerede; ki, Allah’tan ayrılıp, nereye gelmiş olalım; sonra da tekrar nereden, hangi mekândaki Allah’a gidelim… Bu anlayış “Allah” ismiyle etiketlenen bir “tanrı” anlayışına işaret olmuyor mu?

Evet, gerçekten düşündünüz mü; Allah’tan nasıl ve nereye geldik?

Muhakkiklerin dediğine göre, her an yoktan var olan ve bir an sonra tekrar yok olan!… Sonraki anda, yeniden yaratılan; bir sonraki anda tekrar yok olan; ve sonsuza dek, böyle devam edecek olan bizler, nereden geliyoruz bu bir AN içinde?
Diyeceksiniz şimdi; “yok”tan gelip “yok”a gidiyoruz!… Bana kalırsa bu kadar varlık yüküyle, her ne kadar “yok”tan geldiysek de, pek “yok”a gidemiyoruz!… Dünyamızı terk edemiyoruz!

Dünyamızla beraber gidiyoruz bir yere kadar!… Yok’a ulaşamadan orada kalıyor ve tekrar oradan geliyoruz yine dünyamızla!

İyi ama, Allah Rasûlü’nün dediğine göre, dünya içindekilerle birlikte cehenneme atılacak ve yanacak! Dünya, cehennem için yaratılmış! Ona bağlı kalanlar da! Öyle ise dünyadan kurtulmak gerek!… 

Varlığı olmayanlara ne mutlu!

Varlıksız, yokluğa hayli yakınlar; bir de kendi varlıklarından kurtulabilseler!

Peki, bu arada; ben nereden ve nasıl gelmekteyim acaba? 

Rota nereden?… 

Muhakkikler, beden, nefs, kalp, ruh, sır, hafî, ahfâ diye bir tasnif yapmışlar…

Gene bu muhakkikîn, nefs mertebelerini de Emmâre, Levvâme, Mülhime, Mutmainne, Râdiye, Mardiye ve Sâfiye diye tasnif etmiş ve sıralamış kendilerine ulaşan bilgiye ve müşahedelerine dayanarak…

Bunlardan ne anlıyoruz biz?

Bir merdiven yedi basamaklı… Teker teker çıkacağız bu basamakları!!! 

Bunları çeşitli yükseklikte merdiven basamakları yerine; dıştan içe sıralanan boyutlar olarak düşünsek?

Buzun neresinde hidrojen ve oksijen atomları? 

Beynin neresinde akıl?… 

Emmârenin neresinde Sâfiye?… 

Yıllar önce, bir sohbette doldurduğumuz “NEFS” adlı kaseti hatırlayın...

Kişi tekâmül ederken, emmâre nefs bilincinden çıkıp levvâme bilincine; levvâme bilincinden çıkıp mülhime bilincine geçmez gerçekte; her ne kadar anlatım, açıklama sadedinde böyle konuşulsa da… O bilinç boyutunun bakış açısı kendisinden açığa çıkar!

Herkeste bu yedi nefs mertebesi toplu halde, bir bütün olarak mevcuttur! Zâten öyle olmasa, kişi var olmaz! Kişi, anlatım sadedinde yediye ayrılmış mertebelerin toplamı olarak vardır… Ne var ki, kişi bunlardan, bilincinde olduğu kadarını, müşahede eder.

Meselâ, emmâredeki kişiye levvâme’yi anlatamazsınız; anlamaz! Ama Levvâme’deki, hem emmâre’yi anlar, hem de Levvâme’yi… Mülhime’deki kimseye, mutmainne’yi anlatamazsınız; ama o, hem mülhimenin farkındadır; hem de levvâme ve emmârenin ne olduğunu bilir…

Varın diğerlerini de buna göre kıyaslayın!…

Eğer fark ettirmeğe çalıştığım bu hususu kavradıysanız, şimdi bir basamak daha ileri geçelim anlatımda…

Bu yedi isimle birbirinden ayrıymış gibi anlatılan bilinç, hakikat itibariyle tek bir bütündür, dedik ya… Bunun yanı sıra, kuvveden fiîle çıkış itibariyle, emmâre’den başlayıp, Sâfiye’ye doğru yedi mertebe gibi saydıysak da, bu tümel yapıyı; gerçekte olay, işleyişi itibariyle tam tersinedir!
Dikkat buyurula!
Varlığınızda tüm olup bitenler ve olacaklar daima sâfiye noktasından başlayıp; bilince doğru olarak açığa çıkmakta; buna göre çalışmaktadır! Yâni kişi, hangi nefs-bilinç mertebesinde olursa olsun, kendisinde ve kendisinden açığa çıkan her şey, kendi Sâfiye boyutundan, bulunduğu nefs mertebesine doğru akarak o bilinçte açığa çıkmaktadır her an!
Ancak kişi, bulunduğu mertebenin yukarısına âgâh olamadığı için; kendisinde açığa çıkanın nereden geldiğinin de farkında olamamaktadır! Buna da din terminolojisinde “ALLAH”tan geldik” denmektedir!

Tasavvufta bahsedilen tüm mertebeler, herkeste mevcuttur! 

Fark, bunların şuurunda olarak yaşamak ile farkında olmadan yaşamak arasındaki farktır.

Kendinde bunları bulmuş olan, bulduğu kadarının cennetini yaşar.

Kendindeki üst boyuttan gâfil olan da, bunun sonucu olarak, kesret görüşünün getirdiği yaşamla, dünyasında, cehenneminde perişan olur!

Bu yüzdendir ki, içten dışa; özden maddeye; Tek’ten çoğa yâni Vahdetten kesrete; hakikat boyutundan fiilî dünyaya bakmak tavsiye edilir.
Birisiyle iletişime girdiğinde veya birisini düşündüğünde, onu, ancak, kendi boyutun ve içinde bulunduğun mertebe kadarıyla değerlendirebilirsin!

Bu yüzdendir ki; alt mertebedeki üst mertebedekini bilemez ve onu en fazla kendi kadar sanarak ona göre değerlendirir; denmiştir! Zâten ötesi de mümkün değildir!

Eğer bunu idrâk ettiysek, o takdirde şunun da farkına varabiliriz belki? 
Kimse kimsenin takdirini değiştiremez; herkes kendi takdirini yaşar; belki, karşısındaki, kendi takdirini yaşamasına vesile kılınmış olabilir!
Evet şimdi konuyu özetlemeye çalışalım;

Yaşamakta olduğunuz her şey, her an, bâtınınızdaki Sâfiye boyutundan kaynaklanıp; sırasıyla mertebelerden tenezzül ederek bilincinizin farkında olduğu boyutta, bazen de hiç farkında bile olmadan siz; sizden açığa çıkmaktadır! 

İşte bu açığa çıkışa, zâhir oluşa “Allah’tan geldi” demekteyiz!

"Siz dileyemezsiniz, isteyemezsiniz... İstek sadece "ALLAH"a aittir".(İnsan,30) işareti bu sistemedir!

“Attığında sen atmadın; atan, Allah’tı!”(8-17)
da da bu vurgulanmaktadır! Ve daha nice böyle işaretlerde de...

Oysa biz, bulunduğumuz nefs-bilinç mertebesinin derinliğindeki hakikatten ve bu işleyişten gâfil olduğumuz için, takdirin fark edilir boyutta açığa çıktığı görünüme göre hüküm vererek; genelde, karşımızdakileri suçlamaya gider; böylece de yalnızca gaflet perdelerimizi kalınlaştırır bu yüzden de üzülürüz; Allah dileğince!

Fark edin ki, bu çok önemli bir konudur; Allah dilemişse, gafletten ayıkmamız için de yararlı bir ipucudur!

* * *
ALLAH GİBİ DÜŞÜNMEK

"ALLAH GİBİ DÜŞÜNMEK" der Hz.İsa aleyhisselâm... Bununla Allah Rasûlü`nün "Allah ahlâkıyla ahlâklanın" işareti aynı şeydir!. Bu işaretler hep, bizleri bulunduğumuz toplumun şartlanmalarından ve değer yargılarından arınarak, Allah`ın varlığı değerlendirişi gibi değerlendirmeye yönlendirmektedir.

Bütün bunların gerçekleşmesi ise, yalnızca beyin kapasitemizin arttırılması ve bu kapasitenin gerçek ilimle değerlendirilmesiyle mümkün olur.

İlmi değerlendirmenin yolu da insanın yeni öğrenmekte olduğu her şeye önyargısız ve objektif olarak yaklaşmasından geçer!.

Not: Bu konuda daha geniş açıklama için D / Düşünce bölümüne bakınız

* * *
ALLAH’A YAKLAŞMAK,
ALLAH’A ULAŞMAK, ALLAH’A ERMEK

Bu beden, insanın bir aracıdır, kullandığı bir araçtır.

Bu bedende yaşarken bu beyinde oluşan şuur, eğer derin tefekkür muhakeme müşahede gücünü   kullanırsa, kesitsel algılama araçları olan 5 duyunun verdiği örneklerden ibret alır ; yaşamın sırlarına ve derinliklerine yönelirse; Yüce peygamberlik gücünün verdiği verileri doneleri gerektiği gibi değerlendirip    5 duyunun kayıtlarından azâde bir biçimde hür tefekküre geçebilirse, evrenin  tüm boyutlarıyla ve kesitleriyle  gerçekte tek bir ‘’kozmik bilinc’’in manalarını ortaya sergilemekte olduğunu seyretmeye başlayabilirse, işte  o zaman şuur boyutunda yaşamaya, kendini şuur boyutunda tanımaya başlar.

İşte bu, tasavvufta ‘’kişinin kendinden çıkıp Allah’a yaklaşması’’ ‘’Allaha  ulaşması’’ ‘’Allah’a ermesi’’ diye  tanımlanmıştır

Yani ya bu kozada kendinizi mahvedip  bu kozayla birlikte acı ızdırap verici ve bir daha kurtulması mümkün olmayan sona kendinizi mahkum edeceksiniz; ya da kendinizi tanıyacaksınız!. ‘’Ölmeden evvel ölmek’’ suretiyle kendinizi bu bedenden kendinizi kurtaracaksınız!.

* * *
ALLAH’I GÖRMEK (RÜ’YET)

"Rü'yet" görüş anlamındadır. Rüya dahi görülen şeyler şeklinde anlaşılabilir!

Sûret sahibi, şekli olan varlıklar için görüş mânâsında kullanılabilen "Rüyet" kelimesi, Allah için kullanıldığında ise "İLİM" anlamında anlaşılır.

ALLAH’I GÖRMEK,

ALLAH İLMİYLE MÜCEHHEZ OLMAKTIR.

ALLAH MADDE GÖZLE GÖRÜLMEKTEN MÜNEZZEHTİR!

Allah'ı, ancak bâtın gözü ile müşahede edebilirsin. Bâtın gözü ile müşahede edebilirsin derken, ne demek istediğim anlaşıldı mı? 

Zâhir isminin de mânâsı, Bâtın isminin de mânâsı Allah'a aittir!.. Fakat Allah'ı zâhirde görüyorum diyemezsin! Çünkü zâhir dediğin âlem, kısıtlılık âlemidir! Neye göre?.. Senin görme boyutuna, görme işlevini yapan nesnene göre!.. Çünkü görme dediğin fiil, göz aracına bağlı değil mi; beyne bağlı değil mi? 

Dolayısıyla, bu mahaller de, Hakk’ın zâhir ismi yönünden, her ne kadar Hakk ise de; nihâyet belli bir terkip, belli bir kâbiliyet ile kayıtlıdır. Kayıtlı varlık, kayıtsız varlığı göremez!.. Kayıtlı varlık, kayıtlı varlığı görebilir!

Kayıtlı varlığın, kayıtlı varlığı müşahedesi dolayısıyla da “Ben Allah'ı görüyorum" diyemezsin! "Ben Allah'taki mânâlardan meydana gelen âlemi müşahede ediyorum" diyebilirsin!
Allah’ı neyle seyredebilirsin, Allah’ı neyle görebilirsin? 

“Allah’ı görmek” denen şey nedir? 

Allah’ı görme, bir kere senin anladığın, benim anladığım mânâda "görme" fiili değildir! “Allah'ı görmek” denen şey, "görme" fiili değildir!

Çünkü, “Allah'ı görüyorum” dediğin zaman; Allah isminin mânâsı; daha ilk sohbetlerimizde konuştuk ki, zâtı, sıfatı, isimleri ve efâliyle tüm kâinat bunun içine girer! Ve bu kâinatın esmâsı, sıfatı ve zâtını da ihâta etmesi şart! 

Böyle bir varlık! 

Halbuki, sendeki görme hâli, "görüyorum" dediğin hâl, eğer fiil mertebesindeki göz dediğimiz noktayı da kaldırırsak ortadan, bir idrâktır... Bir ilimdir! 

* * *
Hakikat ilmine dair olan ilim ise asıl gerçek ilimdir. Herhangi bir konuya bağlanmadan sadece "ilim" kelimesiyle Hazreti Rasûlullah'ın bahsetmiş olduğu "ilim", hep "Hakikat ilmi”dir; ki, bu tüm mevcûdatın özünde saklı olan SIRRI bildiren ilimdir.
Hakikat ilmi, gözle görülecek surî yâni şekli, maddesi olan bir nesne değildir. Dolayısıyla ister madde gözüyle, ister rüya şeklinde görülmesi sözkonusu olan bir şey değildir HAKİKAT ilmi!

Hakikat ilmi, gözle görülecek, yâni rü'yet edilecek bir şey olmaz ise; O yüce ilmin ZÂTI nasıl görülebilir ki?

İşte bu sebepledir ki, kim baş gözüyle veya rüya şeklinde Allah'ın görülebileceğinden söz ederse, bu kişi ilmin özünden mahrum olması sebebiyle konunun hakikatından mahrumdur.

Zîrâ “Allah” ismiyle işaret edilen, bir maddî yapı değildir! Dolayısıyla maddeye dayanan beş duyu ile anlaşılması da mümkün değildir!

Bu sebepledir ki, Allah isimli, sonsuz-sınırsız yüce varlığın gözle görülmesi mümkün değildir.
* * *
“ALLAH’I GÖRDÜM” DERSEN EĞER,

O SENİN KENDİ HAYÂLİNDE SANA AÇILAN RABBINDIR!

ANCAK ALLAH KENDİSİ KENDİSİNİ GÖRÜR!

Esas itibariyle Allah’ı seyir, ilimden ibarettir.

Yâni; rü’yet, ilimdir!.

İlmin dışındaki bir rü’yet ise hayâle girer!. Tahayyül sùretiyledir!. Çünkü görme mânâsındaki bir rü’yet ancak bir ilâh için, yaratılmış bir ilâh için söz konusu olur! Yaratılmış ilâh olmaz!.
Yaratılmış ilâh olmazsa, yaratılmamışın görülmesi zaten mümkün olmaz!.İnsan yaratılmıştır, bunu daha evvel konuştuk...Yâni, belli isimlerin mânâsının âşikâre çıkışıyla varolan varlık, bu yönüyle yaratılmıştır!. Yaratılanın yaratanı ihâta etmesi, görebilmesi zaten muhaldir!.

Ancak Allah kendisi, kendisini görür!. Ne anda, hangi anda sen “Allah’ı gördüm”, “Allah’ı duydum” dersin, o senin kendi hayâlinde sana açılan Rabbındır!.

Öyle ise, ”Allah’a vâsıl olmaktan” mânâ, Allah’ın ilmini, ”sen” adı altında izhârından başka bir şey değildir!.

* * *
“O”, BASİRETLE GÖRÜLÜR

"O", ‘’Basar’’la değil ‘’Basîret’’le görülür; çünkü ‘’Basîr’’, O’dur!. 

* * *
KİM Kİ İLİMDEN SONRA HÂLÂ RÜ'YET İSTERSE,

O PERDELİLERDENDİR

Gavs-ı Â'zâm Abdülkâdir Geylanî hazretleri, Allah’ı rü'yet konusunda şöyle der:

"KİM Kİ RÜ'YETİ, İLMİN GAYRI ZANNEDERSE, O GÜVENİLMEYECEK ZANNA ALDANIP, MAĞRURLARDAN OLUR."

"KİM Kİ İLİMDEN SONRA HÂLÂ RÜ'YET İSTERSE, O PERDELİLERDENDİR"

Evet, Allah'ı rü'yet, Allah ilmiyle mücehhez olmaktır. Çünkü Allah, madde gözle görülmekten münezzehtir.

Esasen “görüş” denen şey, gerçeği itibariyle bir konuda ilim sahibi olmaktır! Çünkü gerçekte beyin kendisine gelen görüntü sinyallerini değerlendirerek ilim sahibi olan bir merkezdir. 

* * *
“Allah” adıyla işaret edilen ise, "Âlim" isminin işaret ettiği üzere, ilim sahibidir. Hayattan sonra, gelen ikinci zâtî sıfatı itibariyle İLİM sahibidir. Ve nihâyet ZÂTÎ İLİMDİR!

Varlığı, madde ve şekilden münezzeh olanın ise elbette ki rü`yeti muhaldir. Ama RÜ'YET de haktır!

Evet, işte bu söz konusu olan "RÜ'YET" de "İLİM"dir ki Abdülkâdir Geylânî hazretleri bize burada bu gerçeği idrâk ettirmeye çalışıyor.

"Kim ki rü'yeti ilmin gayrı zannederse", yâni kişi gerçekten madde veya şekil olarak görülecek bir Rabbi olduğunu zannetmekte ise, o kişi farkında olmadan hayâlinde var olan bir tanrı mevhumuna tapmaktadır. Allah bu tür zanlardan münezehtir!

* * *
“GÖRMEDİĞİM ALLAH’A İBADET ETMEM!”

(Soru: Hz Ali, “Görmediğim Allah’a kulluk etmem“ nüktesi ile neyi anlatmak istiyordu?)
Kendisindeki enfüsi ve âfâki müşahedenin tam oluşunu... Dolayısıyla Aynel Yakin müşahede sahibi oluşunu... 

* * *
ALLAH’I ZÂTIYLA GÖREMEZSİNİZ!

Allah’ı Zâtıyla göremezsiniz!. Sureti, şekli, özelliği olan bir varlık değildir O!.. O’nun ilmini, O’nun nurlarını hissedebilirsiniz içinizde!. 

* * *
GÖZLER O'NU İDRÂK EDEMEZ,

FAKAT O, GÖRÜŞLERİ İDRÂKTADIR!

İdrâk, Allah'ı idrâk edebilir mi?

"GÖZLER O'NU İDRÂK EDEMEZ; FAKAT O, GÖRÜŞLERİ İDRÂKTADIR" (6-103)

İdrâk. Zâtı itibariyle Allah'ı idrak edemez, çünkü idrak dediğin şey, isim mertebesinde meydana gelmiş bir mânânın, fiil mertebesindeki ifadesidir!..idrak, müdrikeye dayanır, idrak gücüne dayanır! Bu idrak gücü de esmâ mertebesinde meydana gelir. İlim sıfatının esmâ mertebesindeki mânâsı, efâl âlemine yansır idrakı oluşturur. İlim, sıfat mertebesindeki var oluştur.

Öyleyse sen bunların hangi düzeyinden bakarsan bak, neticede “Allah” isminin mânâsını senin görebilmen muhaldir!.. Ama şu da bir gerçek ki; Allah'tan başka bir varlığını görüyorum dersen, o da yalandır, iftirâdır!..
ALLAH’I RÜYADA GÖRMEK

Gerek Hazreti Rasûlullah ve gerekse Evliyaûllah'ın önde gelenlerinden bazı zevâtın rüyalarında, Allah'ı bir insan sûretinde gördüklerine dair nakiller mevcuttur. Bunlar elbette ki yalan değildir. Ancak rüyanın ne olduğunu iyi bilmek gerekir.

Rüyalar, çeşitli mânâların, o mânâlara uygun sûretlere bürünerek bize görünmesi hâlidir.

Esas itibariyle, her şey yâni her görüntü, Allahû Teâlâ'nın çeşitli isimlerinin mânâlarının bir sûrete bürünmüş hâlidir. Hattâ daha gerçeğiyle; biz o mânâları, beynimizdeki özel algılama sistemi ile, görüntüler, sûretler şeklinde algılarız.
MUSA AS’IN VÂRİSLERİ “GÖREMEZSİNİZ!”

HÜKMÜNDEN YETİŞTİRİRKEN, HZ. MUHAMMED’İN

VÂRİSLERİ “HÂLÂ GÖREMİYOR MUSUNUZ?” DİYEREK

GÖRME ESASI ÜZERE YETİŞTİRİR!

Hazreti Musa aleyhisselâm ümmetinin en ileri gelenlerine dahi “Göremezsiniz” hükmü gelirken; Hazreti Muhammed aleyhisselâmın, Kur`ân-ı Kerim yolu ile kendisinden sonra gelmiş bütün insanlara vermek istediği şey, kendisinin görmüş olduğu “Allah`ın vechi”nin görülebileceği gerçeğidir! 

Musa aleyhisselâm’ın vârisi olanlar, -ki bu gün de Musa`nın vârisleri vardır-; kendilerinde “tenzih” görüşü ağır basan velilerdir! ... 

Eğer bu gün bir veli; “Allah görülmez, Allah`ın vechini görmek mümkün değildir, ben bu kişiyim, Allah, ötelerdedir”; diyorsa, o Musa ümmetindendir; yâni, o anlayışı paylaşanlardandır; Adı, Ahmet, Hasan, Hüseyin de olsa... Kelimeyi, ismi, târifi kaldırın, esas mânâyı farkedin!

Hazreti Muhammed aleyhisselâmın vârisi, Allah`ı göstermeyi meslek edinir; görme istidadı olanlara! 

Çünkü kendisine o ilmi ve hâli miras bırakan, zâten o iş için vardı; ve esas görevi olarak onu yerine getiriyordu! Zâten kendisine bıraktığı miras da oydu! Sen ev sahibiysen, oğluna ev bırakırsın! Evlâttaki miras, babanın servetinin aynasıdır!

Hz. Musa aleyhisselâmın zamanımızdaki vârisleri, çevresindekileri, “göremezsiniz” hükmünden yetiştirir! 

Hazreti Muhammed aleyhisselâmın vârisleri de “Hâlâ göremiyor musunuz?” diyerek, “görmek” esası üzere yetiştirir! 

Ancak ne varki, bunlar hep ehli tarafından bilinen hususlardır! 

* * *
ALLAH’I GÖREN KİŞİNİN ÖZELLİKLERİ

Bkz.A / Ahadiyet / Allah indinde Hiçliğini idrâk edenin varlığa bakışı ve yaşayışı nasıldır?

* * *
ALLAH HAŞYETİN KAYNAĞIDIR

"Tanrı", korkulası umacıdır!."Allah" ise, ilim sahiplerinde, sonsuz-sınırsızlığın yanındaki hiçliklerini kavrayış nedeniyle oluşan "haşyet"in kaynağıdır!..
* * *
“ALLAH”, TÜM BEŞERİ DÜŞÜNCE,

KAVRAM VE DEĞER YARGILARINDAN

MÜNEZZEHTİR!
“Allah”, her şeyden ve beşeri kavramdan münezzeh! 

Hiçbir şekilde kayıt kavramı düşünülemeyen, sınırlanmayan!. 

Tüm beşer kavram ve değer yargılarından âri!. 

Ne ana-babası var, ne de çocuğu!. 

Kendi ellerinizle üretip, şekillendirip tapındığınız, sonra da âfiyetle yanlışlarını eleştirdiğiniz tanrınızın ahlâkı ile mi ahlâklanacaksınız?

Beşeri düşünce, kavram ve değer yargılarından münezzeh, “Allah” adıyla işaret edilenin ne olduğunu fark etmeye çalışıp, olabildiğince “O”nun ahlâkıyla mı ahlâklanacaksınız!?.
* * *
“ALLAH’A HAVALE ETMEK”

“Allah’a havale” kavramını hep dıştaki bir tanrıya havale diye anlıyorlar ve özlerindeki Allah’a ait kudretten mahrum kalıyorlar. 

DUA dahi dıştakine değil, özündekinedir!

* * *
HER AN “CÜZ” ADI ALTINDA

TASARRUFU YAPAN KENDİSİDİR!

Allah’ın, her bir âlemde, o âlem sûretleri olarak tasarruf etmesine işaret eder!

Her an,”cüz” adı altında tasarrufu yapan kendisidir!

“O her an yaratıştadır” ifadesi, cüzden âşikâre çıkan yaratılmadır!

Noktadaki âlem, sonsuz- sınırsızdır bize göre ve “her an yeni bir şandadır” uyarısı ile değerlendirilmelidir! 

* * *
“ALLAH’A HESAP VERMEK”

“Allah’a hesap vermek”, Nefs’ine (yâni vicdanına) hesap vermektir!

Kendi “nefs”inize hesap vereceksiniz! 

Zâten sen o “nefs” dediğin yapıya, yâni “vicdan”ına hesap vermekle Allah`a hesap vermiş olacaksın! 

Ne var ki senin “nefs” kelimesinden anladığın, başka bir şey olduğu için, meselenin gerçeğinden sapmış, uzaklaşmışsın!

İnsanlar sahip olduklarını sandıkları herşeyi bu dünyada bırakarak başka bir boyutun şartları içine geçeceklerdir.

‘’Oraya gidince gökteki tanrı bana yardım eder’’ sanmak ise temelde uyarıcıyı inkârdır; getirdiklerini de!

“Nerede olursanız olun , O sizinledir!” (57-4)
Düşün... yatakta, odada, fabrikada, şurada-burada, aklına gelen her yerde, nerede olursan ol, “nefs”inin bir an olsun senden ayrılması var mı? 

Yok! 

Tümüyle örtülü olmasına rağmen, O nefs sende, seninle mevcut!

“Siz “nefs”inize hesap vereceksiniz, hesap görmeye “nefs`iniz yeter” (17/14 )

diyor, âyette... 

Kendi “nefs”inize hesap vereceksiniz! 

Zâten sen o “nefs” dediğin yapıya, yâni “vicdan”ına hesap vermekle Allah`a hesap vermiş olacaksın! 

Ne var ki senin “nefs” kelimesinden anladığın, başka bir şey olduğu için, meselenin gerçeğinden sapmış, uzaklaşmışsın!

İşte bu noktaya gelirsen, eğer bu gerçekler açılırsa, bu keşifler oluşup, basiretindeki bu perdeler kalkarsa, o zaman: 

“Allah de ötesini bırak!” (En’am-91)

âyetinin sırrına erersin! 

* * *
 “ALLAH” DE, ÖTESİNİ BIRAK!

Yâni, “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”!

Ezelden ebede “SİSTEM”de inan ki hiç bir değişiklik yok ve olmaz! Herkes, kendisinden çıkanların, düşüncesinden çıkanların sonuçlarını yaşayacak… Başına gelecekler hep kendisinden açığa çıkanların sonuçları olacak!

Bu yüzden de, “Hasîb”, yâni, yaptıklarının sonuçlarını görücü ve yaşayıcı olarak nefsin yeter, denmiştir. 

“Hasîb”lik, gelecekte bir günde değil; her dem yaşanmaktadır; tıpkı tüm esmâ gibi!
Öyle ise iyi düşünmeye çalışalım ki; iyiyle karşılaşıp, iyi yaşayalım!

Karşındaki için ne düşünürsen; kim olursa olsun, senin için de o düşündüğün oluşacaktır; bunu sakın unutma! 

Çark-ı felek dönüyor ve SİSTEM çalışıyor!

Allah, “Bâkî”!

ALLAH’IN HESABI ANINDA GÖRMESİ

Seri-ül hisab olan “Allah’ın hesabı anında görmesi” demek; yapılan işlemin karşılığının, anında yürürlüğe girmesi demektir.

Yürürlüğe giren işlemin yâni o davranışın karşılığının oluşması kimi olayda bir gün, kimi olayda bir sene, kimi olayda da daha uzun bir sürede açığa çıkar...

İnsanlar, karşısındakilerin, her söylediklerine inanacak kadar saf olduğunu düşünüyorlar; “Allah”ın da, haklarında, kendi dillerindekine göre hüküm vereceğini sanıyorlar! 
Önemli bir sorun bu! 
Sınırlı beyin kapasitemle, insanların söylediklerine değil, uygulamalarına bakıyorum! 
Bu ilmi paylaştıklarını söyleyenlerin, bu ilmi günlük yaşamlarında ne kadar uyguladıklarına bakıyorum! Tavsiyelerimi ne kadar dikkate alıp; günlük hayata ne oranda geçirdiklerine bakıyorum… Böylece onların, ne kadar samimi olduklarını, açık seçik görüyorum uygulamalarından! Bunun ötesinde, dille söyledikleri, benimle olan mesafelerini hiç değiştirmiyor! Her kişi, bu ilmi ve uygulamasını paylaştığı oranda yakın bana! 
İş böyleyken…

“Tanrı” olmaktan münezzeh “ALLAH” adıyla işaret edilen, sizi özünüzden gelen bir biçimde, dilinize göre değerlendirerek, dilinizdekinin karşılığını mı verecektir bir sonraki aşamada? 
 Yoksa uygulamalarınızın, ortaya koyduklarınızın sonuçlarıyla mı karşılaştıracaktır “HASİYB” olan “ALLAH” adıyla işaret edilen? 

 Nereden nereye geldiniz ve nereden nereye gidiyorsunuz hâlinizi düşünün!

* * *
HELÂLLIK ALMA,

O KONUDAKİ SİSTEMİN İŞLEYİŞİNİ DURDURMADIR!

“Helâllık”, o konudaki sistemin işleyişini durdurmadır!..

Helâllık alma, kişinin dille helâl ettim demesi değildir; bağışlaması ve olayı gönülden kapatmasıdır...

“Seri ül hisâb”ı bu boyutuyla anlarsak ve gelişmeleri sistem içinde değerlendirirsek, helâllık almanın, sistemin, o olayla ilgili menfi işleyişini durdurma olduğunu farkederiz...

Dolayısıyla “Seriul hisâb” olmasıyla, helâllık alma olayının bir çelişkisi yoktur...

Soru:Tek’liği kavramış ama yaşama geçirememiş kişiler için helâllik istemek şirk midir?..
Helâllık alma sistemin sonucudur, Tek’liği kavrayıp kavramamakla ilgisi yoktur!.

* * *
ALLAH’A HİCRET ETMEK

(Soru: Tövbe sûresi 20. ayette “iman edip hicret edenlere” kurtuluş vaad ediliyor... buradakı “Hicret”in mânâsı nedir?)

Kişinin iki dünyası vardır!

Birinci dünyası, madde dünya...

İkinci dünyası da bâtın yâni iç dünyası!

“İman edenler, hicret edenler ve Allah yolunda mallarıyla ve canlarıyla cihad edenler, Allah katında en büyük dereceye sahiptirler. İşte asıl kurtuluşa erenler bunlardır.”(Tevbe sùresi-20) 

Âyet;kişinin zâhir ve bâtın dünyasında hâkim olan tek kudretin Allah olduğuna işaret ediyor..

“Ey İMAN EDENLER, “ALLAH”a iman edin” deniyor; biliyorsunuz! Yâni, iman edenlerin, hayâl edip varsaydıkları tanrı kavramından arınıp, “ALLAH” isminin işaret ettiğine iman etmeleri isteniyor.

Bundan sonra da onlardan talep edilen şey; varlıklarını oluşturan “Allah isminin işaret ettiği varlığa hicret” ederek onun gereğini yaşamaları!

Bir kişiyi sevip onsuz yaşayamayacağını söyleyen kişi imanı reddetmektedir!

İnsanlar iman edip ‘’Allah’a hicret etmek’’ mecburiyetindedir; eğer iman ediyorlar ise gerçekten “Allah” ismiyle işaret edilene!

* * *
"İÇİMİZDE" DEĞİL!

"İÇTE"DE DEĞİL!

ÖYLE BİR “O”Kİ, “BEN” VE “SEN”SİZ BİR “O”!
İyi ezberledin artık; “ötelerde değil; içimde!” demeyi… Ve lâkin “içinde” olamadı bir türlü!…

Şöyle durup bir düşünsene, “içimde” sözünü derken, ne hissettiğini…?

“İçinin”, nerede veya neresi olduğunu?

Allah’ı ötelerde aramayın, o “içinizde” diyorlar!

Neresi bu “içiniz”?

Kafanızın mı “içi”?

Beyninizin mi “içi”?

Hücrelerinizin, atomlarınızın mı “içi”?

Ruhunuzun mu “içi”?

Varsa eğer, nûrunuzun mu “içi”?

Yoksa…

Nerede, neyin “içi”; bu “içimde” dediğiniz?

“İçimde” diyen kim?

“İçi” neresi?

“İçinde” neler var?

“Dışı” ne?

“İçi” ne, “dışı”ne?

“Dışı”nın “içi”!… “İçi”nin “dışı”!
“Sen” mi, “dış” ve “iç”… “İç” ve “dış” mı “sen”?…

Yoksa, sen, sensiz bir “iç” ve “dış”… Ya da “dış” ve “iç”siz bir “Sen” mi?

Sen, “sen”i hisset; sen, nasıl bir “sen”?

Dünyanın farkında olmayanları hiç fark etmemişleri kapsayıp da, her an onlar üzerinde hükmü âşikâre çıkan bir “sen” mi? Yoksa, dillerde ezilip büzülüp bir kenara atılan sen mi?

* * *
- Kıyâmet alâmetisin sen!

Derdi bana rahmetli anneannem Cenan hanım!… Mekke Posta müdürü Hüsameddin Efendiyle evlenip; dördüncü kızı annem rahmetli, Adalet'i (şimdi Silivrikapı’da yatıyor), Mekke’de doğurduğunda; âdet üzere Kâbe’nin kapı eşiğine koymuşlar; orada onun hayırlı evlâd olması için dua etmişler… Bunları anlatır, sık sık tekrar ederdi hep anneannem…
Rahmetli babası Mekke eşrâfından Seyyid Hasan efendi o zamanki Mekke Emiri Şerif Hüseyin’le kavga edip, sülâlenin şeceresini yakmış bir tipmiş! “Allah’ın bildiği bana yeter, sen bana vız gelirsin” diye kafa tutmuş Şerif Hüseyin’e… O yüzden de, annem küçükken Türkiye’ye geldiklerinde anneannemle dedem “Yeşilbağ” soyadını almışlarmış… Zîrâ seyyidler yeşil bağ sararlarmış kafalarına o zamanlar…

İşte anneannem, beni, o, kafası kızınca şecereyi yakan babasına benzetirdi!… Ama daha da ötesi, İstanbul’da yetişen ateist çocuk beni bir türlü hazmedemez, sorularımdan bunalır, “kıyâmet alâmeti bu çocuk” deyip dururdu… O, 80 küsurunda öte boyuta intikal ettiğinde, ben 17 yaşındaydım ve bir âni dönüşle, evimizin karşısındaki Cerrahpaşa Câmiinde, çocukluk hevesi, gudubet sesimle sabah ezanları okumağa başlamıştım!
İnsanları uyandırmaya çalışıyor; bu arada da kimbilir kimlerden ne küfür yiyordum! Buna rağmen, gene de “kıyâmet alâmeti” olarak kaldım O’nun gözünde!

Neredeyse kırk seneye dayanan geceli-gündüzlü araştırma ve çalışmalarımın mahsulünü, yaşça yakındaşlarıma anlatmakta her gün aczi yaşarken; onbeş-yirmi yaşında gençler konuyu anlayıp, bir-iki sene içinde beni öyle zorlayan sorular sormaya başlıyorlar ki; bir yandan onlara cevap yetiştirmeye çalışırken, bir yandan da içimden söyleniyorum…

-Kıyâmet alâmeti bunlar!

Kıyâmet alâmetleri(!) oldukça kolay anlıyorlar, gökte bir tanrı olmadığını! Hele taassub sahibi bir ailede yetişmemişlerse! 

Anlıyorlar da tanrının varolmadığını; iş, “ALLAH” adıyla anılanı fark etmeye, hele hele hissetmeye gelince, sarpa sarıveriyor!

Evrenin ölçülerini, hiç olmazsa fikir yollu anlıyorlar da; iş boyutsallığı fark etmeye gelince, çakılıp kalıyorlar!

Bizim, “Allah” ismiyle işaret edileni açıklamaya çalıştığımız kitap, internet yoluyla çok çok geniş bir alanda okunmaya başlandı son zamanlarda… Bunu okuyanlardan biri de burada, New Jersey'deki bir araştırmacı olan Bill Donahue. 

Her hafta 45 dakikalık televizyon sohbeti yapan Bill, dört-beş konuşmasını “Allah” kitabının açıklamasına ayırmış… Bana da video kasetleri ulaştı… Adam ben yaşlarda… Belki biraz yukarı… Bir anlatıyor ki Tanrı kavramının geçersiz olduğunu; yalnızca "Allah"ın var olduğunu; görmeye değer!

Evet, buraya kadarı hoş da; iş başlıyor bundan sonra zorlaşmaya.. Anlatıyor hep Bill; “gökte değil, içimizde” diye…

Tıpkı bizim tasavvuf sonradan görmeleri gibi!

Oysa…

“İçimizde” değil! 

“İçte” de değil!

“AHAD” ve “SAMED” O!

İç ve dış kavramları geçersiz “O”nun için!… Öyle bir “O” ki; “ben” ve “sen”siz bir “O”! 

Sen tutup da, “ben” düşünüp, hele hele “içinde” sanıyorsan “O”nu; bu, çiftlikte yaşamaktır.
“HÛ” dediğinde, “ben”siz ve “sen”siz bir “AHAD” ve “SAMED” hissedemiyorsan; dikkat et, tanrı yaratıp, sonra da kurabiye niyetine yeme onu! Anla bunu!… Tanrı değil “O”!
“Allah, âlemlerden Ganî’dir” işaretini farketmek yetmez; hissetmek lâzım… Ki hisseden de Kendisi olur ancak!
Binlerce yıllık “Zen” öğretisinden nakil yaparak “ölmeden evvel ölürsen, ölünce ölmezsin” diyen Bill; kendini tanımanın yolunun, tanrı kavramını terkederek “ALLAH”ı anlamaya dayandığını anlatırken, sık sık “inside” diyor; içimizde”! 

İşte sorunun çok iyi anlaşılması ve çözümlenmesi gereken yânı burası…

Neresi “iç”imiz?

“İÇİMDE” diye düşünürken; “içim” olarak neyi veya nereyi düşünüyorum?

Bireysel bir “iç” mi, “kollektif” bir “iç” mi?

İkisi de yanlış! Zîrâ, “ALLAH”, hatırlayalım ki “AHAD”!

“İç” ve “dış” kavramı yaratılmışa GÖREdir! Zâhir ve Bâtın oluşu da GÖREdir!…

Bunlar yaratılmışa göre olan tanımlama vasıflarıdır! 

Mutlak gerçek, “AHAD” ve “SAMED” oluşudur!

“Allah”ı düşündüğünde aklına gelen her vasıf ve özellik ve fikir; “O”nun “Ahadiyyet”i yanında yok olur! “O”, her fikirden “Ganî”dir! 

“Sen”de kendini seyrettiğinde, sen kalmazsın! Fikir de kalmaz!… “İç” ya da “dış” dahi kalmaz! “İçimde” veya “içimizde” düşüncesi de kalmaz!

“O”, öyle kendini bilir ki; kendinden başkası asla ”var” olmamıştır!

“O”, öyle kendini bilir ki; “iç” ve “dış” kavramlarından münezzehtir!

“O”, öyle kendini bilir ki; yaratılmışların tümü zaman kavramsız olarak “yok”tan ibarettir!

Ve “O”, öyle “Allah”tır ki; tanrılık ve tapınanları kavramları geçersiz olarak yalnızca kendisi olan “O” yâni “Allah” vardır!
Bak sen “kıyâmet alâmetine” neler yazıyor!

Gün geldi, “kıyâmet alâmeti”, seslenişi oldu Sistem’in! Müezzini oldu minârenin!

Nîce dillerde terennüm etti bu gerçek, nîce zamanlarda!… 

Kâh ateşten hitâp etti, kâh ağaçtan!… Dinleyen gene “ol kendi” oldu! 

Ateş, ağaç neyse ama; etten-kemikten gelince hitâbı, iş çetrefil oldu!

Yazdığı senaryoda oyuncu olup, senaryoyu beğenmez oldu! 

Kâh çıktı gökyüzüne, yerdekileri tutmadı… Kâh indi yeryüzüne, göktekini takmadı!… Oyun bu ya, çarkı felek, ezel ebed dönedurdu; döndürenin elinde bir hayâl balon oldu!

Evet dostum, ben şimdi “kıyâmet alâmeti” olan gençlere anlatmaya çalışıyorum ki…

Hz. Muhammed Mustafa aleyhisselâm efendimizin açıkladığı “Allah”ın ne olduğunu çok çok iyi anlayıp hissetmeye çalışın!… Belki her an bunu hissedemezsiniz; ama hiç değilse belli zamanlarda bunu hissedip yaşamaya gayret edin!

Sakın unutmayın ki; “O”, ne “dış”ınızda, ne de “iç”inizde! 

“Allah” adıyla işaret edilen, tüm bu kavramlardan münezzeh!

Âlemler, “O”nun indinde asla “var”lık kokusu almamış bir hayâl!

“Ben” ise, “O”nun yarattığı âciz, garîb, var sanılan bir “yok”tan ibaret “kulu”!…

Umarım rahmetle anarsınız beni, şu toprak mezarımda!

* * *
ALLAH İÇİN SAYISAL BİRLİKTEN SÖZEDİLEMEZ!

Allah’ın Tekliğini, Birliğini; ama dikkat edin... Birliği’ni derken, sayısız Birlikten sözetmiyoruz. 

Bir tanrı için sayısız birlikten sözedilebilir. Allah için sayısal birlikten sözedilemez!

* * *
ALLAH HİDÂYETİ NASIL ULAŞIR?

Taklitle, âdet diye yapılan fiîller, kesinlikle Dini uygulama olmaz!. 

Yaptığını bilinçli olarak yapmasan ve hikmetini kavrayamasan bile; yapılması gerekliliğine iman ederek ve HAKKINI VEREREK tatbik etmek zorundasın; semeresini almak, neticesine ulaşmak istiyorsan!.

Zîrâ, bunları yaptın diye, sana dışarıdan biri bir şey vermeyecek; sen sadece, yaptığın işin hâsılasını elde edeceksin!. Tıpkı, bal yiyenin, yediği baldaki özelliklerin sonuçlarını yaşaması gibi… Bal yedin diye, dışarıdan sana bir şey verilmiyor!.

Allah Rasûlü, ALLAH adıyla işaret edilenin yaratmış olduğu SİSTEM ve Düzenin işleyiş mekanizmasına bağlı olarak, gereken bilgileri sana duyurmuş… 

Senin, bu bilgileri değerlendirip, gereği şekilde yaşaman, sana Allah hidâyetinin ve Rasûl şefâatinin ulaşması demektir.. Bu ilmin gereğini uygulaman, ilmi değerlendirmen demektir ki, bu da hâl ile şükür demektir!. Aksi ise nankörlüktür!

* * *
ALLAH HUZURU

Allah huzuru, “Cennet mahalli”dir!

Allah’ı göremeden yaşadığın her ortam da, “Cehennem”in ta kendisidir!
* * *
ALLAH İÇİN NEFRET VE

ALLAH İÇİN MUHABBETİN ÖLÇÜSÜ
Şeriatın tesbit ettiği ince bir husus vardır. Bu bize Rasûlullah tarafından açıklanmıştır...

Allah için buğz etme; fâile değil, fiilinedir!..

Diyelim ki Ahmed’den bir kötü fiil meydana geldi. Biz, Ahmed’in bu fiiline buğz edeceğiz, Ahmed’e değil!.

Çünkü, “Ahmed” ismiyle işaret ettiğimiz varlık gerçekte Hakk’ın varlığıdır!.. ”Ahmed” ismiyle kastettiğimiz varlık, Allah isimlerinin bir terkib hâlinde, bir mahalde görülmesi hâlidir!..

Biz Ahmed’e buğz ettiğimiz zaman, bu isimlerin mânâlarına, dolayısıyla da Hakk’a buğz etmiş ve Hakk’tan perdelenmiş oluruz!..
Onun içindir ki, şeriat, “fiile buğz” esasını almıştır, fâile değil!..

O fiile buğz edeceğiz!.. Niye?.. Çünkü o fiil neticede terkîbiyet kayıtlarını, birimsel düşünce kayıtlarını ve neticede cehennemi meydana getirir; fâilse Hakk’ın varlığıdır!..

Fâil, hatalı fiilini kestiği anda, bir başka fiiliyle Hakk’kın Hakk’lığına müşâhede gereği olarak fâile sevgi duymamız sevgi ile yönelmemiz gerekir...

Demek ki Allah için nefret etmek dediğimiz olay, fiiledir, fâile değil!.. Çünkü fâil Hakk’ın kendisidir!..
Biz yanlışlıkla, fiile fâili karıştırıp da, o fiilinden dolayı fâile buğz edersek, Hakk’a buğz etmiş; böylece de Hakk’tan perdelenmiş Hakk’tan uzaklaşmış, Hakk’tan gâfil olmuş oluruz!.. Bu da neticede bizim kendi cehennemimizi doğurur!..

Demek ki fâile buğz ettiğimiz sürece, kendimizi cehenneme atıyoruz!... Fiile buğz edersek, işin hakkını veriyoruz.

Sevgi de böyledir!.. Sevdiğimiz Hakk olacak!.. Beşeri yapıdan-özellikten dolayı beşeri seviyoruz dersek, kendimizi gaflete atıyoruz, azâba atıyoruz!.

Ama o kişiliğin ardındaki Hakk’ı müşâhede ederek seversek, sevgimiz yerini bulmuş olur!.. 

Nefretimiz fiile, sevgimiz Hakk’a olacak!.. O mahaldeki Hakk’ı seveceğiz!..

Eğer o mahaldeki Hakk’ı müşâhede edemeyip, o mahalli, Hakk’tan ayrı olarak görüp de seversek; sevgiye ihânet etmemiz, Hakk’a ihânet etmemiz demek olur!..Hakk’tan gayrına tapınmamız olur!..

“Ben karımı seviyorum, kızımı seviyorum, paramı, malımı, mülkümü seviyorum” dediğin anda, Hakk’a şirk koşmaktasın!.. Çünkü bu isimler altında gerçekte Hakk’tan gayrı bir şey yok!..

Hakk’ı bildiğin halde bu isimleri düşünüp, onlara Hakk’tan ayrı bir varlık verip bu isimdekileri seviyorum dersen; yâni, sen bu isimlerdekileri Hakk’tan ayrı olarak seviyorsan, bu sende şirkten başka bir şey değildir..

Öyle ise, her halùkârda Hakk’ı müşâhede edip; Hakk’ı seveceksin; buna karşı hangi fiilde terkibiyeti, tabiatı, alışkanlığı, şartlanmayı doğuruyorsa ondan nefret edeceksin.

Kimde terkîbiyetten kopma, tabiatından geçme istikametinde bir fiil varsa, o fiile de sevgi göstereceksin..

Sevgi ve nefretin; yâni Allah için buğz ve Allah için muhabbetin ölçüleri bunlar olacak..

* * *
SİZ, BEN VE HERŞEY,

“ALLAH” İSMİYLE İŞARET EDİLEN VARLIĞIN

KENDİ ÖZELLİKLERİYLE KENDİNDEN

MEYDANA GETİRMİŞ OLDUĞU VARLIKLARIZ

"Allah" ismiyle işaret edilen varlık, sonsuz sınırsız öyle bir TEK'tir ki O’nun varlığının içi veya dışı gibi bir şey düşünülemez!

"O'nun içinde veya dışında kalan varlıklar" diye bir kavram geçerli değildir!

O'nun içine birşeyin dahil olması veya O'ndan çıkması da mümkün değildir!

O'ndan meydana gelmiş ikinci bir varlık da yoktur!.

O da bir ikinci varlıktan meydana gelmemiştir!

Öylesine sonsuz sınırsız bir TEK ki, gerçekte sadece O vardır!

İhlâs Sûresi'nin bize anlatmak istediği, "ALLAH" İSMİYLE İŞARET EDİLEN VARLIK!
Biz, bunu, bir ömür içinde tartışarak belki anlayabiliriz belki anlamayız!.

Kurân'da anlatılan "Allah" ismiyle işaret edilen mânâ…İnsanlığın düşündüğü Tanrı!!!

-Canım ben Allah’a Tanrı ismini veriyorum!!!!
SİZ, ALLAH’A TANRI İSMİNİ VEREMEZSİNİZ!
Çünkü Tanrı kavramı ayrıdır: "Allah" kavramı ayrıdır!

Tanrı kavramı, sizin varlığınızın dışında sizin varlığınızın ötesinde sizi yönlendiren, size hükmeden sizden birşeyler talep eden bir öte varlıktır! Ve bu tarihte hep böyle gelmiştir!

Oysa "ALLAH" kavramı sizden öte bir varlığı ifade etmez!
Siz, ben ve herşey, Allah ismiyle işaret edilen bu varlığın Kendi özellikleriyle kendinden meydana getirmiş olduğu varlıklarız!
Yani, Tanrı kavramı, dışarıya- öteye yönelmeyi insana getirirken; ALLAH kavramı insana kendi içinde- kendi özünde-kendi vicdanında-kendi derinliğinde hakikati bulmayı öğretir!

* * *
“ALLAH İÇİN = FİYSEBİLİLLAH”

“Fiysebilillah”; Özündekini hissetmenin ve gereklerini ortaya koymanın yaşanmasıdır!

Allah ahlâkıyla yaşayıp, Allah bakışı ve değerlendirmesiyle, yakınındakini-uzağındakini ve dahi tüm yaradılmışları değerlendirmektir!

Karşısındakini Allah’a erdirmek; böylece Allah rızasının onda açığa çıkması için tüm varlığınla çaba göstermek demektir!
“Allah için beraberlik” demek, bu amacı paylaşan “biraradalık” demektir!

“Ne yapıyorsan kendin için..Dışarıdan birisi için yapmıyorsun! Dolayısıyla, senin yaptığını kabul veya red edecek bir varlık-kavram sözkonusu değildir”diyoruz, önce bunu anlamak lâzım!

Peki, öyleyse “Ben Allah için bunları yapıyorum” cümlesinin mânâsı nedir? İşte bu sual, bizim “Hz.Muhammed’in Açıkladığı Allah” kitabının okunmadığını ileri sürer. Eğer o kitap okunursa ve anlaşılırsa-idrâk edilirse farkedeceksiniz ki; 

“Allah” ismi ile işaret edilen varlık senin dışında yöneleceğin bir varlık değil, içinde-ÖZ’ünde olan bir varlıktır!

“Allah için bir iş yapmak” demek; kendi özündeki varlığı hissetmek ; ”O’na giden yolda yürümek “ demek, kendi öz’ündeki hakikate ulaşmak demektir!
“Allah için yapıyorum ben bu işi” demek; ‘’maddem-beşeri değerlerim ve dışa dönük varlığım için değil; Öz’ümün hakikatinin gereğini hissedip yaşayabilme amacı ile ben bu işi yapıyorum’’ demektir!

Sana birisi “Allah için bunu yap “ dediği zaman bunun mânâsı; ‘’beşeri -dünyevi-maddi veya Cehennemden kurtulma veya Cennete girme amacı ile böyle bir şey yapma, çünkü bunların hepsi senin birimselliğine-bedenselliğine hitap eder, sen Öz’ündeki hakikatın gereğini hissetmek için-Öz’ündeki güzellikleri yaşayabilmek amacı ile bunu yap’’ demektir.

”ALLAH için yap”demek, olayı dışa dönük bir biçimde değil, içe dönük bir biçimde değerlendirmek! İçe dönük bir biçimde derken, dıştan içe doğru değil, içten dışa doğru bakışı elde etmektir bütün mârifet !

Aksi takdirde “Allah için yapıyoruz” dediğimiz zaman hayâlimizde, bir anda yukarıdaki -dıştaki bir varlık, bir tanrı gelir ve o dıştaki-yukarıdaki-ötedeki veya bizim bir başka ifademizle “ötendeki!
İmanlı kişi, yaptığı her şeyi, “fiysebilillah” = ”Allah için”; yâni çevresindekilerden veya karşısındakilerden hiç bir çıkar beklemeden; sırf kendindekini onlarla paylaşmak amacıyla yapıyorsa, bunun yararını görecektir!

* * *
FİYSEBİLİLLAH YAŞAM, 
İMANIN SONUCUDUR!

Malıyla, canıyla, ilmiyle, sevdiklerinin yanan evin içine düşmemeleri için ne gerekiyorsa onu yaptırır iman!

Allah’a *B* sırrıyla iman edip, “hilâfetinin” gereği olan amelleri doğal olarak “fiysebilillah” ortaya koyabilen; yaşamı bu bakış açısıyla değerlendirenler ise “iman ettik” diyen müminlerdir, ki onlar da basîretlerine göre birkaç sınıftır… En aşağısı “mutmainne”dir!

İman, insanın “fiysebilillah” yaşamasını getirir sonuç olarak…Tüm dünyalığını yitirmeyi göze aldırır!…Gerçekten sevdiklerini yarın yanacakları ateşten korumak için elinden geleni yaptırır!
İslam'da esas, yapılan işin "SIRF Allah için" olmasıdır!

* * *
KARŞILIKSIZ VERMENİN TEK YOLU

 “Karşılık beklemenin” temelinde yatan neden, “sahiplik düşüncesi ve benliktir”!. Kendine ait kabul ettiğin şeyi karşındakine verdiğinde, elbette onun karşılığını beklersin... Ama, Allah'tan; ama, “kul”dan!.

Oysa sahibi olmadığın bir şeyi verince, elbette ki karşılık beklemek diye bir şey de sözkonusu olmaz!.. 

Sana emanet verilen bir şeyi iade ettiğin zaman, buna karşılık bekler misin?.. Elbette ki hayır!.. İşte bu örnekte olduğu gibi, “karşılıksız vermenin” tek yolu, o şeyin kendinde emanet olduğunu farketmektir!.

* * *
KİMİ İNSAN “ALLAH İÇİN” YAŞADI…

KİMİ DE…

Kimi "insan", Allah" için yaşadı; "fiysebilillah"!. Kimi de yaşadı, dişiyse mutfakla yatak arasında ya da dükkânla yatak arasında!. Ya da iniyle orman; ağılla otlak arasında!.
* * *
O, “ALLAH” İSMİ AYNASINDA

KENDİNİ SEYREDENDİR!

Şimdi, burada olayın iyi farkedilmesi için mesele, Öz`den dışa doğru veya yukarıdan aşağıya doğru veya Nokta`dan açılıma doğru şekliyle düşünerek çözüme ulaşmaktır. Yani, piramitin tepesinden aşağıya bakmak şeklinde düşünebilmek!

Şayet biz, detaydan öze, piramitin altından yukarıya, çokluktan Tekliğe bakmaya kalkarsak, mutlaka bir yerde takılıp kalırız Teferruatta boğulur, öz`e ulaşamayız! 

Meseleyi özünden kavrayıp çözebilmenin yegâne şartı, Öz olan Nokta`dan dışa, vahdetten kesrete doğru bakmaktır.. Bu da, Tek`in kendi ilminde veya bir başka ifade ile, kendi şuurunda mevcut olan mânâlar ile o mânâlara tekâbül eden sûretleri oluşturması şeklinde çözüme götürür olayı! 

Her şey O`nun ilminde şöyle yaratılmıştır;

Tüm varlık, O`nun hayatı ile hayattadır! 

O, Alîm`dir, ilmi vardır; ve tüm varlıkta mevcut olan ilim, O`nun ilmi`yle ve ilmi`ndendir! Sınırsız ve sonsuz ilim sahibidir O!
O, Mürîd`dir.. Yani, irade eden`dir.. İradesi sınırsızdır! Tüm varlıkta mevcut olan irade, Sonsuz ve sınırsız`ın iradesidir. Ancak bu irade onların her birinden esmâ terkiplerinin kapsamına göre ortaya çıkmaktadır!

Siz, bir birime dışarıdan baktığınız zaman, ondan çıkan iradeyi görerek, "irade-i cüzdür bu", dersiniz! Fakat, çıkış noktasında gördüğünüz o irade, gerçekte, O, Tek olan, Küll olan iradenin, ta kendisidir! Musluktan akan suyun geldiği barajdaki sudan ayrı bir şey sanılması gibi!

Çünkü, Mürîd olan O, Sonsuz ve sınırsız`dır! Yani, İradesi sonsuz ve sınırsızdır. Sınırsız olan irade sınırlanamayacağı için, her bir birimdeki irade de, Sınırsız`ın iradesidir.

Varın bundan böyle, Kudret, Kelâm, Semi, Basar gibi vasıfları da sınırsız olarak düşünüp, ortaya çıkacak sonuçları elinizden geliyorsa siz değerlendirin!

İşte olayı, böylece idrâk edip değerlendirebilirsek;

Bu takdirde görülür ki, yaşamda tek bir hayat vardır, "HAYY" olanın ki! 

Gene varlıkta mevcût olan tek bir irade vardır, "MÜRÎD"in! Ki bu da kesinlikle "küll" ve "cüz" diye ikiye ayrılmaz; çünkü iki ayrı bağımsız varlık mevcut değildir! 

Bunun gibi Kudret, Tek bir Kudrettir! Ve her an, her zerre`de görülen tüm mânâlar ve fiiller, hep O, Sınırsız ilim sahibi varlığın sınırsız dileği, yani iradesiyle, sınırsız kudreti neticesinde ortaya çıkmaktadır.

Öyle ise varlıkta, Tek bir İrade, Tek bir Kudret ve bu Tek iradeyi yönlendiren sonsuz-sınırsız Tek bir İlim söz konusudur; ki bu Zât sınırsız Hayat sahibidir ve O, "ALLAH” ismiyle işaret edilendir! Ve, O, "Allah" ismi aynasında kendini seyredendir!

"Allah" ismi ile sanki kendini kendine tanıtmış; kendini, kendinde seyretmiştir! 

Kendinde, kendini seyr için, "Allah" ismi altında çeşitli tanım ve vasıflarla kendini tavsif etmiş, o tavsifde kendisini bulmayı istemiş; ve o tavsif`de kendisini bulduğu anda da demiştir ki :

"Allah, âlemlerden Ganî`dir." (29-6)

Öyle ise, 

Ezelde ve Ebedde hep daima "Bâkî Allah`dır"!

Bütün âlemler, fâni, "yok"dan var olmuş ve "yok"luğa gidici olan, denizin üstündeki dalgalar gibidir! 

Denizde, denizin suyundan dalgalar oluşur ve sonra tekrar denize döner.. Dalgaların bağımsız varlığı, görenin gözünde, hayâlinde, zannındadır! Dalga, fâni; deniz ise Bâkî gibidir! 

Siz eğer, denizden oluşmuş bir dalga iseniz, biliniz ki;

"Her şey, aslına rücû edecektir"

Her dalga, denizde "yok" olacaktır..

Hattâ ilim sahibinin katında, dalga zâten fânidir "yok"tur!

* * *
ALLAH’I SENÂ ETMEK

Bkz Allah’a hamd etmek

* * *
“ALLAH’IN İLK TECELLİSİ”

“Rûh-u Â’zâm”, bugünkü ifade ile anlatmak gerekirse, varlığın özündeki “Kudret- İlim Boyutu”dur. Bu diğer ifâde ile Allah’ın ilk tecellisidir!

* * *
ALLAH’IN İLİM SIFATININ ESERLERİ

Bkz. A / Allah / Allah’ın İlmi

* * *
ALLAH, İLMİNE AYNA OLMAK ÜZERE

“İNSAN-I KÂMİL”İ YARATMIŞTIR!

İşte tasavvufta, "İnsan-ı Kâmil" modern düşüncede ise "Kozmik Bilinç" adıyla tanınan Evrensel Öz, "Allah"ın bütün isimlerinin işaret ettiği mânâların ortaya çıkış mahallinden başka bir şey değildir.

"Allah" isminin bütün mânâlarının "İnsan"da zuhûrundan birinci mânâ, Evrende ilâhî isimlerin zuhûrudur. 

Evren, varoluş kâbiliyet ve istidat itibariyle Allah'ın dilediği, takdir ettiği bütün mânâları âşikâra çıkartabilecek durumdadır. Daha önce yaşamışlar bu durumu; Allah, ilmine ayna olmak üzere "İnsan-ı Kâmil"i yaratmıştır; diye târif etmişlerdir.

Dolayısıyla, İnsan-ı Kâmil, "Allah"ın tüm isimlerinin bizâtihi zuhur mahallidir ki, bu yüzden de, onun dışında hiç bir zuhur mahalli mevcut olamaz.

Bu itibarla, evrende algıladığımız her oluş ve onun taşıdığı anlam bir ilâhî ismin ya da isimler bileşiminin ortaya çıkışından başka bir şey değildir.

* * *
ALLAH’IN KENDİNDEKİ

SAYISIZ MÂNÂLARI SEYRETMESİ

Bkz. T / Tecelli

* * *
“ALLAH’IN İKİ ELİ!

Soru :“Allah’ın iki elinin olması”nı, bir anlamda, enfüsi ve âfâkî boyutlar şeklinde kabul edebilir miyiz?
İki el, İLİM ve KUDRET sıfatlarıdır... 

“İlim”i, bâtın; “Kudret”i de zâhir -açığa çıkış- olarak değerlendirebilirsin belki; ama tam anlamıyla kapsamaz!

Enfüs ve âfâk, izâfi yâni göre’dir!

* * *
“ALLAH’ ADIYLA İŞARET EDİLENE İMAN,

KADER SİSTEMİNE İMANLA MÜMKÜNDÜR ANCAK

Bkz. İ / İman

* * *
“ALLAH” İSMİ İLE “RAHMAN” VE “RAHİM” İSİMLERİ

ARASINDAKİ FARK NEDİR?

(Soru: Neden "Lâ ilâhe illallah" denir de; "Lâ ilâhe iller rahman" veya "La ilahe iler rahim" denmez?)
Rahman veya Rahim ismi, belli sıfatlara işaret eden isimdir... Oysa "ALLAH" ismi, orijin varlığa işaret eden isimdir... 

Benim pek çok vasfımdan, sıfatımdan birine işaret eden isim ile, bana işaret eden arasındaki fark neyse, "Allah" ile "Rahim" arasındaki fark da, sanki öyle gibidir...

* * *
ALLAH’I İNKÂR EDENLER, GERÇEKTE

HAYÂLLERİNDE TASAVVUR ETTİKLERİ TANRIYI

İNKÂR ETMEKTELER!

Gelelim ikinci sorunun cevabına;

Bu soruyu soran kişinin yürüttüğü mantık şuydu;” gözle görülmeyen şey yoktur. “Allah” denilen tanrı obje de gözle görülmediğine göre, öyle ise yoktur. Madde dünyasının içini açtığımızda Allah’ı göremiyorsak, Allah yoktur ve biz onun varlığını kabul edemeyiz!.”
Radyo programı sonunda bu soruya detaylı cevap verme imkânım olmadığı için onu şu soruyla cevapladım:

-Madde dünyasında Allah’ı göremediğinizi bize söyleyerek “yok”luğuna hükmediyorsunuz!. Kullanmakta olduğunuz bu mantıkla bakmaya devam edersek... 

Operasyonla beynini açtığımızda içinde, “Şuur” ve “Akıl” ismiyle işaret edilen şeyleri göremiyoruz!. 

“Şuur” ve “Aklını” beynini açtığımızda göremediğimize göre, sizin “şuursuz ve akılsız” bir kişi olduğunuza mı hüküm vermeliyiz?.

Telefon kapandı!.

Bu soruyu soran kimsenin yanlışı şuydu;

Çeşitli yanlış bilgilerden oluşan düşünü dünyasında, ötede bir madde tanrı varsayıyor; ona müslümanların kullanmakta olduğu “Allah” ismini etiketliyordu!.

Önce hayâlinde yaratıyor sonra da hayâlindekini beğenmeyip inkâr ediyordu kozalı!.

Pek çok “Müslümanım” diyen gibi, Kurân-ı Kerim’in açıkladığı “Allah” ismiyle işaret edilen varlıktan habersizdi!.

Kısacası, kafasında tahayyül ve tasavvur ettiği tanrısına “Allah” diyor, sonra da böyle saçma bir şeyin olamayacağına hükmederek O’nun yokluğunu iddia ediyordu!. Yani; hakkında hiçbir bilgisi olmadığı şey değil, kendi “varsaydığı tanrısı” idi inkâr ettiği!.

Ve esefle söylemek gerekir ki, müslüman olmayanların veya kendini müslüman kabul edip de “Allah” ismiyle işaret edileni eleştirdiğini sananların hepsi de, yalnızca kendi kafalarında “varsandıkları tanrılık” vasıflı tasavvurlarını dillendirmekteler!.
“Allah” ismiyle işaret edilen ise bu gibi ilkel tanımlamalardan beridir!.

* * *
ALLAH İNDİNDE VAR İLE YOK

AYNI ŞEYDİR!

(Soru: ÜSTADIM.. DOST'tan Dost’a 482’de;
"Maddenin varlığı ile yokluğunun bir olduğu hâl hangisidir?"… ve 483 te; "Varlıkla yokluğun birleştiği nokta neresidir?...”

a)482 de ki HÂL nedir?...

b) Bu iki cümlenin farkı nedir?... Teşekkür ederim...)

Allah indinde var ile yok aynı şeydir!.

* * *
ALLAH GEÇMİŞ VE GELECEK ZAMAN

KAVRAMLARINDAN MÜNEZZEHTİR!

Allah için zaman kavramı yoktur!

 “Allah” ismiyle işaret edilen indinde “An”, tek bir ân’dır; DEHR’dir! 

Her şey, bu boyut itibariyle olup bitmiştir! Gerisi ise, suya atılan bir taşın etrafında oluşan küre halkalar gibi sayısız boyutlardaki oluşlardan başka bir şey değildir.

Bir boyutta yaşanmakta olan, bir önceki boyutta yaşanmış olaydan başka bir şey değildir!

“Zaman” kavramı yaratılmış, yâni, sonradan olmuş mahlûklar için geçerli olan bir kavramdır. 

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

İş bu sebeple de, “ALLAH” için; “geçmişte bu haldeydi ama şimdi artık o halde değildir” asla ve kesinlikle denemez.! “ALLAH” daim bâki hep aynı kemâl üzeredir.

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

İşte eğer bu hususu kavrayabilirsek, şunu farkederiz:

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

“ALLAH”tan meydana gelmiş hiç bir şey yoktur! 

Peki bunu nasıl ispat ederiz?

İşte bunun ispatı "İHLÂS Sûresi”nde mevcuttur!

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

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

“DEHR BENİM!”

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

Dehr, ilmindeki AN'dır!

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

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

* * *
ALLAH İNDİNDEKİ GÜNLER

Ölümü tadışla birlikte bildiğimiz tüm zaman ölçüleri altüst olur!. Fizik bedenin yitirilişi ve dünyanın gece-gündüz şartlarının dışına çıkışı ile birlikte, kişinin zaman mefhumu tümüyle kalkar!.

Esasen, evrensel zaman boyutlarını şu anda bizim hafsalamızın almasına imkân yoktur. Bir güneş senesi, şu andaki anlayışımıza göre 255 milyon senedir. Acaba bu rakamın ne demek olduğunu farkında mıyız?. Dünyanın varoluşundan buyana milyarlarla seneler geçmiştir. İlk insanın yeryüzünde görülmesinden bu yana geçen senelerin sayısı yüz milyonlarla ölçülmektedir.

Okuduğumuz zaman, sanki birkaç saatin içinde olup bitiverecekmiş gibi gelen mahşer yeri - sırat kaçışı devresi bugünkü zaman ölçülerimizle belki de yüz binlerle yıl sürecektir. Bunun bilincinde miyiz?.

Yahûdîlerin, Tevrat'tan naklen uydurduğu 7000 sene meselesi esasen son derece kısıtlı kafaların uydurup, bizlerin de üzerinde hiç düşünmeden kabul ettiğimiz rakamlardır ki, bunların hiç bir gerçekle alâkası yoktur!.

Ölüm ötesi yaşam zamanını «bir gün eşittir 50 bin sene”boyutları ile anlamaya çalışmak asgarî şarttır.

Kezâ çeşitli hadîs-i şerîflerde belirtilen ölüm ötesi ile ilgili zaman birimlerini dahi gene asgarî bu şartlar içinde değerlendirmek gerekir.

Yeryüzü ve semâların oluşumu ile alâkalı olarak bahsedilen «Altı gün”«Yedinci gün”gibi tâbirlerdeki her bir “Gün” kavramını dahi, Evren boyutlarından «GÜN»ler olarak değerlendirip, «Allah indindeki GÜNLER”olarak anlayıp, bunların bizim şu andaki zaman anlayışımıza göre milyarlarla seneyi içine alacağına özel bir dikkat göstermek mecburiyetindeyiz.

Esasen şu anlattığım rakamları, belli bir eğitim ve kültürü olmayanların kabûl etmesi son derece güçtür!.inkârları çok mümkündür. Hele bu milyarlık «GÜN»lerden 1400 sene evvel bahsolmuş olsaydı!!!.

Gerçek boyutlardan, gerçek olaylardan, yaşanacak şartların gerçeklerinden sadece «minyatürize”ölçülerde, misâl yollu bahsetmesine rağmen, O muhteşem insan Hazreti Muhammed aleyhi's-selâm hakkında “mecnun”tâbirini kullanan akıl mahrumları, acaba bir de olayın milyarlarla senelere dayanan gerçek yanını duysalardı ne yaparlardı?.

Uzağa gitmeye, 1400 sene öncesine gitmeye gerek yok!. Siz ya da çevrenizdekilerin kaçı 100 milyonlar ya da milyarlarca sene sürecek zaman boyutunu hafsalanıza sığdırabiliyorsunuz?.

Evet, belki, yarın kopacak kıyâmet; belki de milyar sene sonra!. Ama şu gerçeği kesinlikle kafamızdan çıkartmayalım.

Zaman, asla bizim şu anda anladığımız gibi bir şey değildir. Uyuyup da rüyada geçirdiğiniz zamanı asla anlayamazsınız. Rüyada gördüğünüz olay, bazen seneleri kaplar; ama şu zaman anlayışımıza göre en uzun rüyanın iki dakikaya yaklaştığı bilimsel olarak tesbit edilmiştir!. Rüya görmediğiniz anda geçen zamanın ise asla farkında değilsinizdir!. Bazı saatler vardır, saniye gibi geçer; bazı dakikalar vardır, günler gibi gelir!. «Gecenin uzunluğunu hastaya sor”sözü meşhurdur. Ölüm ötesi yaşamın onbinlerce senesi, bu dünya itibariyle, sanki saatlermişcesine geçecektir.

Dolayısıyla bu arada şunu belirtmek isterim.. 

Ölümü tadış ile birlikte içine girilecek zaman boyutu, bildiğimiz gün ölçüleri değildir. Hele, kâbirde hapis kalacak insanlar için zaman boyutu son derece farklı bir biçimde geçecektir.

Bütün bunlar insanların akıllarının alamayacağı ölçülerde olduğu için de son derece minyatürize boyutlarda konuşulmuş ve anlatılmıştır!. Aslı öyle olduğu için değil!. Akıllar kavrayamadığını reddedip de, geleceğin gerçeklerinden mahrum kalmasınlar, diye. Nitekim:

«-İnsanlara akılları ölçüsünde konuşunuz!.»

emri de, yapılan konuşmaların niye böylesine minyatürize boyutlarda gerçekleştiğini izaha yeterlidir.

* * *
YAŞAMAKTA OLDUĞUMUZ ŞU AN,

“ALLAH”IN VAR OLUP, O’NUN DIŞINDA HİÇBİR ŞEYİN

OLMADIĞI “AN”IN TA KENDİSİDİR!
Hazreti Muhammed'in, “ALLAH” ile ilgili olarak, bir soruya verdiği cevabı hatırlayalım burada:

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

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

Hz. Âli şu öz cümle ile cevap veriyor:

“El ân kemâ kân!”

Bu cümleyi şöyle tercüme edebiliriz:

“Hâlâ, o andaki gibidir!”

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

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

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

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

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

“İçinde bulunduğumuz an, O “an”dır!”

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

* * *
ALLAH’IN HZ. RASÛLULLAH’I ÖVMESİ

Allah’ın Hz.Muhammmed’i övmesi ne demektir?

 “Seni âlemlere rahmet için irsal ettik”(âyet)

 Kurân’ı anlamaya çalışırlar.

Biz seni indirdik.

Şöyle bir bakılacak;
İnme olayı var mı?

İnme olayı yok!

Nasıl çıkarmışlar?

”İrsal”in manası, indirmek değil. Allah bu  yanlışı yapmaktan münezzehtir.

İrsalin manası indirmek değildir. Ne olduğunu anlamazsan, ne olmadığını anlarsın.

Kuran’ı anlamak için bu gibi kritik kelimeler üzerinde durmalı.

“Sen olmasaydın, felekleri halk etmezdim!”

Yeryüzü, gökyüzü, güneş sistemi Hz.Rasulallah’tan önce halkedilmiştir. Hz.Rasulullah dünyaya 1400 sene sonra gelmiş. Demek ki söylenilen, o bildiğin Zât değil. 

Hitap ona olduğuna göre, hitap o varlıktaki bir BOYUTA!

3.önemli nokta;

 Bunların hiçbirisi benim işaret aldığım Kurân’daki kelime kadar çapına ulaşmaz. “Abdihi” kelimesi bütün beyanları içine alır. 
Nasıl oluyor da “abdihi” kelimesi bütün beyanları içine alıyor-?

Kurân-ı Kerim hz. Muhammedin Rasulullah ve hatemin nebi olduğununu bildirir. HATEM, “son“  anlamına geldiği gibi, bir pramitin zirve noktasın anlamına da gelir. Hz.Rasulullah aleyhisselâm nübüvvet ve velâyet görevi ifa etmiştir. 
Her nebi esasen velidir.(velâyet olması nedeniyle) ölümsonrası yaşamında yeni hükümler olayı yok.

Abdiyeti, Risaletinin önünde… Rasullüğü, Muhammedin Rasulullah ulûhiyet mertebesi, abdiyeti hüviyete bağlıyor.

Niçin abdiyeti risâletin üstündedir?

Isra suresinin ilk âyetinin başındai Hz. Rasulullah’ın azâmetini, kadrini kıymetini bildiren kelime ABDİHİ kelimesidir.

2- Rasulullah

3-hatemin nebi

Kurân inzal oldu. Rasul irsal oldu!
Nübüvvet görevi dünyada yapıldı.

Risâlet yani resul olma yani Allah Rasûlü olması hâli, ölümle cennetle mahşerle biter mi?

Rasûl en basit en anlaşılır ifadeyle ELÇİdir. Yani Allahtan aldığını başkalarına ulaştıran.

Onun Allah’tan aldığını başkalarına ulaştıran.

Onun Allah’tan alışı devam edegidiyor. Ve Allah’tan  aldığını sonsuza kadar vermeye devam ediyor. Sonsuza dek  Rasûlullah’tır!
Adem’in Davud’un nübüvveti bitmiştir. Hz.Muhammed aleyhisselâmın Rasullüğü sonsuza kadar Allah rasulüdür.

Elif’in işaret ettiği eniyeti ve H işareti Hüviyeti ile daim ve bâkidir. Allah Rasulüdür. Abdiyeti Hüviyete dayanır!

* * *
ALLAH NANKÖRLER İ SEVMEZ!

Allah nankörleri sevmez!... Biz bunu genelde nasıl anlarız? Eğer birisi bize bazı nimetler ulaştırmışsa, biz de onun ulaştırdığı bu nimetin kıymetini bilmemiş, ona şükretmemiş, onu inkâr anlamına gelecek fiil veya hâl içinde olmuşsak, bunu nankörlük olarak nitelendiririz. 
Oysa “Allah nankörleri sevmez” hükmü üstte anlattığımızın derininde şu anlamı da ihtiva etmektedir... Allah kulunun derûnuna bahşetmiş olduğu sıfat ve esmasının kadir kıymetinin bilinmesini ve bunun değerlendirilmesini istemektedir. Kim ki bilinç boyutunun hakikati olan bu sıfat ve esma mertebesinin hakkını vererek yaşamazsa; kendini beden kabul edip bunun sonucu olarak da bedensel dürtüleri, istek ve arzuları doğrultusunda yaşamını sürdürürse; sanki varoluşundan amaç bedenini ve bedensel zevklerini tatmin etmek gibiymişçesine fiillerine yön verirse, o nankörlerden olmuş olur!
* * *
ALLAH HADDİ AŞANLARI SEVMEZ!

“Allah haddini aşanları sevmez”!... 

Bunu da genelde şöyle düşünürüz… Bir kişi kendisine konulmuş sınırları aşıp, o sınırlar ötesinde canının çektiklerini yapmaya kalkarsa o kişi haddini aşıyor demektir.

Oysa insanın haddi, onun varoluş amacıyla sınırlandırılmıştır!
İnsan (insansı değil), yeryüzünde “halife” olarak yaratılmıştır. Yaratılmışların en şereflisi olmak mertebesine “hilafet” sırrına lâyık yaşam sürmesi şartıyla ulaşacaktır!. “Hilafet” sırrına lâyık olması ise ancak ve ancak kendisinin bir beden değil bilinç varlık olduğuna iman etmesi; bedeninin bir süre sonra ebeden terk edilip asla bir daha dönülmeyecek bir yapı olduğuna kabul etmesi; bu idrakin kendisinde yakîne dönüşmesi; ve bilinç boyutunda iman ettiği Rasulullah’ın yolunda, fiilleriyle, O’nun amacına uygun şekilde yaşamasıyla mümkün olur!.
Aksi halde bedenini tanrı edinip bedenine kulluk etmesi dolayısıyla haddi aşanlardan olarak, Allah onu sevmez!. Allah katından tard edilmiş iblis durumuna düşer!. Mâneviyat ve ruhâniyetin tüm kapıları yüzüne kapanır!. Böylece birkaç yıllık bedeni dürtü ve zevkleri uğruna ebeden Allah’tan ayrı düşmüşlüğün perişanlığını yaşar!
Dün yaşadığı pişmanlıklardan ders almayan, bugünü değerlendiremez ve yarın yeni pişmanlıklar yaşamaya kendini mahkûm eder!.

* * *
ALLAH’IN KAVRANILAMAYACAĞINI FARKETMEK,

ALLAH’I İDRÂKIN TA KENDİSİDİR!

Kısacası, "HAMD ALLAH'A AİT iŞTİR"!. 

Ve bu konuda da ortaktan münezzehtir!. 

Nitekim bu hususta, Kur'ân-ı Kerim’i ele aldığımız ilk anda, uyarılmaktayız "FÂTİHA" Sûresi’nin ilk âyetleriyle :

-Aklınızı başınıza alın ve O'nu basit bir gök tanrısı gibi düşünüp, övmeye, methetmeye, ona yaranmak için bin türlü hallere girmeye kalkmayın!. Siz bu konuda O'nu değerlendirmekten âcizsiniz... ALLAH'ı ancak ALLAH değerlendirip, ALLAH'a ancak ALLAH HAMD eder!.. Size de yakışan, HAMD'ı ancak Allah'ın yapabileceğini idrak ederek, bu konuda yetersizliğinizi farketmiş bir halde haddinizi bilmektir!.

Ayrıca... Hazreti Rasûlullah yanındaki derecesi malûmumuz olan Hazreti Ebu Bekir Sıddık bu konuda şöyle uyarmıştır bizleri:

-ALLAH'ın kavranılamayacağını farketmek, "ALLAH"ı idrâkın ta kendisidir.

* * *
ALLAH’I ANCAK ALLAH DEĞERLENDİRİR

HAMD’I ANCAK VE YALNIZCA ALLAH YAPAR!

Soru: Mutlak değerlendirme ALLAH'a aittir idrâkıyla ALLAH'a hamd edebilir miyiz? 
Allah'a ancak Allah HAMD eder... Okumuyor musun, "HAMD O’na aittir"i....”Hamd” ı ancak ve yalnızca O yapar!..

-El Hamdu lillahi rabbil âlemiyn.

-MUTLAK değerlendirme "ALLAH"a aittir!.

-Nereden çıktı bu yorum?... Bİz bugüne kadar hiç böylesini duymamıştık!... Bu âyetin mânâsı şimdiye kadar hep:

-Bütün övgüler Âlemlerin Rabbı olan Allah'a aittir!.. Dolayısıyla biz başka şeye değil sadece Allah'a hamd edelim... şeklinde duyduk ve okuduk!... Bu anlamı da nereden çıkardın?.. 

Dediğinizi duyar gibi oluyorum!... 

Anlatmaya çalışalım... Olabildiğince anlaşılır hâle dönüştürmeye çalışarak, elden geldiğince konunun içyüzünü farkettirmeye gayret edelim ...

Bilelim ki... 

"ALLAH VÂHİD-ül AHAD"dır... Kendisinin gayrı olarak, kendisini anlayacak, idrâk edecek, değerlendirecek ve de övebilecek, varlık, vücud ve özellikler sahibi ikinci bir bilinç mevcut değildir!.

"ALLAH"ı ancak, Allah bilir... 

"ALLAH"ı ancak ALLAH değerlendirir...

"ALLAH"ı ancak ALLAH över yani metheder!.

"ALLAH" a ancak ve sadece ALLAH SENÂ eder!.

Ne diyor, bugün için “Hamîdiyet” mertebesinin; kıyamet ve sonrası için de “Mahmudîyet” mertebesinin mazharı ve "bu yüzden şefaati" olan Efendimiz Muhammed Mustafa aleyhisselâm:

-Senin NEFSİNE olan SENÂNI ben yapamam!...

Alt mertebede olanın üsttekini methetmesi mümkün değildir!... Benim tutup Hazreti Rasûlullah’ı övmem asla mümkün değildir... Hazreti Rasûlullah’ı ancak Allah övebilir!... 

Bir kişinin, bir diğerini övebilmesi için önce onu ihâtâ etmesi; o konuda, o sahada onu kapsaması; bundan sonra, onu değerlendirmesi; ve bütün bunlardan sonra da onu övmesi ya da yermesi sözkonusu olabilir!...

Diyelim ki bu fakiri övecek veya yerecek birinin, önce bizim “ilmi kişiliğimizi” ihata edecek bir kapasitesi olması gerekir... 

Falanca ya da filanca okulu bitirmesi, ya da şu veya bu etikete sahip olması değil; buradan izhar olan ilim kapasitesini ihâtâ edebilecek düzeyde “bilinç kapasitesinin” olması gerekir... 

Ki bundan sonra geniş kapsamlı şekilde tüm düşünce sistemimizi ele alıp, ondaki doğruları ya da yanlışları belirleyerek, onu tenkit edebilsin; övsün ya da yersin!... 

Böyle bir kapasite olmadan, anlayışının ötesinde olan bir cümle ya da fikir yüzünden bir kişiyi övmek ya da yermek, “dedikodu”dan ileri gitmez... Ve söylenenler lâf birikintisi olarak ancak kendi düzeyinde yer bulur!..

İşte bu sebepledir ki, ne, benim üstümdekini değerlendirebilmem ve buna dayanan biçimde onu övmem mümkün olur; ne de herhangi bir yaratılmışın "ALLAH"ı övebilmesi ve O'na hamd etmesi mümkün olur!...

Bu yüzdendir ki;

-HAMD ancak ve sadece ALLAH'a aittir!. HAMD işlevini yerine getirmek ancak ve sadece ALLAH'a mahsustur!

* * *
ALLAH BİLGİÇLİK TASLAYANLARI SEVMEZ.

HİÇLİĞİMİZİ FARKEDİP HADDİ AŞMAYACAĞIZ!

Lütfen biraz basiretle düşünelim...

Dünya üzerinde tek bir insanın yerini düşünün!... 

Sonra, bir milyon dünya hacmi büyüklüğündeki Güneş yanında aynı insanın yerini düşünün!... 

Sonra, yüz milyarlarla güneşin yer aldığı galaksi içinde bir insanın yerini düşünün!... 

Sonra, milyarlarla galaksinin içinde yer aldığı algılayabildiğimiz kadarıyla evrenimizde bir insanın yerini düşünün!... 

Ve tüm bu bildiklerimizle birlikte, daha algılayamadığımız; hattâ hiç haberimizin dahi olmadığı sayısız katmandaki boyutsal evrenleri yaratan "ALLAH"ı düşünün!... 

Hafsalanız alıyor mu?!.

Sonsuz-sınırsız VÂHİD-ül AHAD ALLAH'ın, sayısız-sonsuz özellikleriyle meydana gelmiş olan evrenimizin henüz ne kadarını ihâta edip değerlendirebiliyoruz ki, bir de "ALLAH"ı değerlendirip O'nu övmeye kalkalım, hamd edelim!...

Burada ister istemez aklımıza Mevlâna Celâleddin'in anlatmış olduğu bir hikâye geldi...

Rivâyet edilir ki...

"Musa Aleyhisselâm bir gün bir yerden bir yere giderken, ilerde bir ağaç altından gelen konuşma sesi duymuş... Merakla o yöne yürümüş... 

Bakmış ki bir garip çoban ağacın altında oturmuş, kendi kendine konuşuyor...

Merak etmiş, acaba ne konuşuyor, diye; ve sessizce yaklaşıp dinlemeye başlamış...

Şöyle diyormuş garip çoban:

-Ey benim güzel Allah'ım!... Ne olurdu şimdi yanımda olsaydın!... Seni sevseydim!... Seni sarsaydım!... Şu koyuncuktan taze taze süt sağıp, sana içirseydim!... Şu gölgecikte kucağıma yatırsam, seni dinlendirseydim! Bitlerini ayıklasaydım!

Burada sabrı taşmış koca Musa Nebi’nin... Mâlûm, “celâli” meşreptir kendileri... 

Hemen ortaya çıkmış, yanlışı hazmedememe hâliyle çıkışmış garip çobana:

-Behey gafil!... Sen nasıl olur da âlemlerin Rabbı olan her şeyden yüce, münezzeh, azametli Allah'ı, alıp süt içirip, hele hele kucağına yatırıp, üstelik bir de bitlerini ayıklarsın!!!... Bilmez misin, Allah için böyle şeyler söylenmez!. Garip çoban, korkmuş; bilgisizliğinin getirdiği yanlışların altında ezilmiş, büzülmüş; eli ayağına dolaşmış; ne yapacağını, ne diyeceğini şaşırmış; kekelemiş:

-Affedersin... Hatamı bağışla... Bilemedim... Ama çok seviyordum da!... Ben bir garip çobanım; sadece var Allah'ım!... O'nunla oturur, O'nunla kalkar; O'nunla yer, O'nunla yatarım!... Tek dostum, sevdiğim, dertleştiğim O'dur!... Duymuştum ki, hep “ben”imleymiş; ben de O'nu, göremediğim yanıbaşımdaki Dost, bildim de ondan böyle konuştum... 

Zinhar bir daha demem bu dediklerimi!..

Demek o buralara sığmayacak kadar çok büyükmüş!.. Ya ben, şimdi ne yapayım?..

Musa Aleyhisselâm ona, dua etmesini, namaz kılmasını öğretmiş... Ve yoluna devam etmiş..

Çobanın içinde bulunduğu hâli düşünerek dalgın bir halde yürürken farkında olmadan bir gölünde üzerinde; birden arkasından bir ses işitmiş "Musa! Musa!" diye..

Dönüp bakmış arkasına ki, kim sesleniyor diye, ne görsün!... Garip çoban gölün üstünde yürüyor suya batmadan, kendisine doğru!...

İşte o esnada vahyolmuş Musa' ya...

-Ey Musa, tüm varlığıyla bana yönelmiş, benden başka düşüncesi olmayan dostumu benden uzaklaştırdın!.. Aramıza büyük duvarlar ördün!.. Hemen o ördüğün uzaklık duvarını yık, ve bizi birleştir!... Bana böyle kullarım da gerek!.

Farketmiş Musa Aleyhisselâm yaptığı işin sonucunu!... Hemen dönmüş dediklerinden!... Anlamış, Allah'ın kimine tüm azâmeti ve haşmetiyle kendini tanıtırken, kimine de samimiyet ve sâfiyetine göre tecelli ettiğini...

Ve dönüp, demiş bir garip çobana:

-Sen bırak benim dediklerimi de, gene bildiğin, içinden geldiği gibi O'na yönel, o'nunla konuş!... O seninle!. Hattâ senden bile yakın sana!.. Sen bir garip çobansın, nereden bileceksin O'nun haşmet, azâmet ve saltanatını!... Gene bildiğin gibi sev, övmeye, hamdetmeye devam et!."

Evet, ya bir garip çoban gibi, sâfiyet ve samimiyetle O'nu övüp, O'na hamdedeceğiz... 

Ya da, gerçekçi olup; "HAMD ALLAH'a mahsustur; biz bu konuda âciziz!" deyip, "yok"luğumuzu, "hiç"liğimizi farkedip haddimizi aşmayacağız!... Zira Allah, bilgiçlik taslayıp haddini aşanları sevmez!...

İSLÂM DİNİ'nin "ALLAH" konusunda vurgulamak istediği kesin gerçek şudur;

-Varolan yegâne vücud sahibi varlık sonsuz-sınırsız TEK'tir!... O'ndan gayrı bir varlık mevcut değildir!... "

Algıladığımız, ve tüm varlıklar tarafından algılanan, her "şey" ise, o'nun Esmâsının "varsaydırdığı" terkipler hâlindeki mânâlardan ibarettir!.
İş böyle olunca, elbette ki "El hamdu lillahi Rabbil âlemiyn" yani "HAMD ALLAH'A MAHSUSTUR" demekten başka bir şey kalmıyor bizlere ki; ehli bilir bu da oldukça yüksek bir mertebedir!.. "ALLAH"ı kendi "yok"luğundan, O'nunla müşahede, mertebesidir bu!.

Bakın bu konuda değerli müfessir Hamdi Yazır (Allah rahmet eylesin), büyük emek verdiği tefsirinde ne diyor:

"Hani her kesin malûmu ve aksayi emeli olarak matlûbu olan HAMD hakikati yok mu...İşte hamidiyet, mahmûdiyet bütün cinsile ve hatta bütün meratibi ve bütün envaü efradiyle o hamd, Allah'a mahsustur; Allah'ın hakkıdır; Allah'ın milkidir... Çünkü, Allah'tır, çünkü... Çünkü ilâh...

Fakat lisanımızda bu tafsili icmal eden bir harfi târif olmadığı için biz sadece hamd, diye alel ıtlak cins ifade ederiz, bilen bilir, bilmeyen başkasının bildiğinden haberdar olmaz." (C.1; s:62)

Evet, Hamd, Allah'a mahsustur; Allah'ın hakkıdır, ancak o hamd edebilir; Allah'ın tasarrufu altındadır, ancak o değerlendirebilir; Çünkü Allah'tır, gayrı mevcut değildir... Bütün bunları bilen, bilir; bilmeyen ne bilir!.

ALLAH’IN KELİMELERİ

(Soru: Kurân'da Allah'ın kelimeleri, diyor; cümleleri demiyor... Bundan dolayı mı?..)
Her birim bir kelimedir...

(Soru: Cümle, "İnsan-ı Kâmil" anlamına mı geliyor?...)
Cümle yoktur, kitap vardır...

* * *
ALLAH BİZİM SINIRLARIMIZI BİLDİRİR

AMA KENDİSİ HER TÜRLÜ SINIRLAMADAN, KALIPTAN,

ŞEKİLDEN VE DEĞERLENDİRMEDEN MÜNEZZEHTİR!

Eğer, “ALLAH”a iman ediyorsanız, hiç bir yakınınıza inanıp güvenmeyin. Zîra, “Allah” bu!… Dilediğini yapar, “kalplerin tasarrufu her an onun elindedir”; ve her an, her şey olabilir!.

“Allah” asla hiç bir şeyle kayıt altına girmez ve sınırlanmaz!.

“Allah” bizim sınırlarımızı bildirir; ama kendisi her türlü sınırlamadan, kalıptan, şekilden ve değerlendirmeden beridir!.

Gerçekten, yaşamınızda “yalnız” olduğunuzu idrâk etmeye çalışın!.

“Süreli-sınırlı” beraberlikler, asla gerçekte “yalnız” olduğunuz hakikatini; “yalnız” geçeceğiniz öte boyutu; ve veri tabanınıza göre oradaki “yalnız”lık yaşamınızı size unutturmasın!.

Her an, her şeye hazırlıklı olun; “Allah dilediğini yapar” korunmasıyla!.

Dünya yaşamındaki geçici çokluk ve beraberlik yanılgısı sizi aldatmasın!.

Kişi, veri tabanındaki sevdiğiyle beraber olacaktır âhırette; ama kendi şartları içinde, veri tabanı kapasitesi kadarıyla!.

Kendinizi gerçeklere göre hazırlamazsanız yarına; bilin ki, yalnızca kendi ellerinizle (beyninizle) yaptıklarınızın sonuçlarını yaşayacaksınız; ve asla “Allah” size zulmetmiş olmayacak!.

* * *
ALLAH’IN İLMÎ BAKIŞI

(ALLAH’IN NAZARI)
Peki bu âlemlerdeki seyir nedir?

“Seyir” dediğimiz veyahut da “Allah’ın nazarı” dediğimiz, “Allah’ın bakışı” dediğimiz olay nedir? Bunu kendinizden anlayabilirsiniz.. Sizdeki bakış nedir? Baktığın zaman karşında bir cisim görüyorsun, bir nesne görüyorsun, bir varlık görüyorsun... 

Peki Allah’ın bakışında böyle ayrı ayrı birimsel varlıklar var mı?

Aynı suali senin açından soralım... Senin yönünden, ayrı ayrı görülen birtakım varlıklar var mı acaba... Göz, beynine birtakım veriler ulaştırıyor; beyne belli bir bioelektrik mesaj ulaşıyor ve beyin tahayyül yoluyla bu nesneyi değerlendiriyor.. Bu mânâyı algılıyor… Algıladığı mânâyı algılamasına yardımcı olması yönünden de hayâl gücüyle belli bir görüntü tahayyül ediyor...

Gerçekte beyin için görüntü sözkonusu mu?

Beyin için algılama, idrâk sözkonusu! Görüntü, algılamaya yardımcı bir faktör..

Gerçekte sen görmüyorsun! Senin bakışından kasıt, basirettir, yâni o şeyi idrâktır! O şeyin ne olduğunu anlayabilmektir! Ne olduğunu, nasıl bir şey olduğunu anlayabilmektir! Bakmaktan gaye, basiretin mânâsı itibariyle bir şeyin ne olduğunu anlamaktır. Yani o şeyin varlığının ne olduğunu, nasıl olduğunu, niçin meydana geldiğini bilebilmektir.

Allah’ın bakışından murad da kendi varlığında bulduğu mânâları, ilmi ile ihâta etmesidir! Allah’ın bakışı, kendi isimlerinin mânâlarını, ilmi ile ihâta etmesidir. 

İşte “isim mertebesindeki, isimlere olan ilmi”, diye kastettiğimiz şey “Allah’ın ilmi bakışı”dır!

* * *
ALLAH’IN DİLEDİĞİNİ KENDİNE SEÇMESİ

Allah'ın kendine seçmesinden murad, kişideki perdelilik oluşturan vehim gücünün tasarrufunun ortadan kalkmasıyla, hakikatını tanıması; rü'yete ve vuslata ermesidir!
Ancak bu durum; perdeliler, gerçeği görmekten mahrum kalan, gözünün gördüğü kadar düşünebilenler tarafından asla anlaşılamaz!

* * *
“ALLAH DİLEDİĞİNİ KENDİNE SEÇER” ÂYETİ“

MÜFERRİDUN”DAN TECELLİ EDER!

"ALLAH DİLEDİĞİNİ KENDİNE SEÇER " (42-13)

Âyeti, Müferridun`dan da tecelli eder! Ve O, dilediğini kendine seçer...

Seçen, O`dur!

İstidatlı bir kişiyi tesbit ettikleri zaman, o kişi hangi yolda olursa olsun, alıp yetiştirirler. Çünkü önemli olan yol değil, hedeftir.

O adam, şu hâldedir, bu hâldedir... Çamura batmıştır, şöyle olmuştur, böyle olmuştur, şuna bağlıdır... Bu hiç önemli değildir! Mühim olan, O`nun dilemesi ve onu seçmesidir... İcabında en berbat batakhanenin göbeğinde bile olabilir o kişi. Bir anda döner!

"Nazar-ı ilâhîye`ye mâruz kaldı" derler, bu duruma... Nazar-ı ilâhî tecellî eder, "Müferridun" denen Zât`tan! O, her şeyi değiştirir!

* * *
ALLAH’IN KENDİNE SEÇTİKLERİ KİMLERDİR?

Ehlullah denilen "mukarrebler"!

Yâni; 

“ALLAH, DİLEDİĞİNİ KENDİNE SEÇER.” (42-13)

âyetinde işaret edilen seçilmişler!

Kimi kâbiliyetlidirler, istidatları vardır; Allah’da bazı hususiyetleri dolayısıyla onlara fazlını ihsan eder. Onlarda açılır derinliklere dalarlar, sırları idrâk eder, bilirler. Bunlara “mukarrebun” derler... Seçilmişlerdir onlar!

Onlar, her şey ve herkes hakkında iyi düşünür ve kemâl üzere zanda bulunurlar!
Hakiki mânâsıyla meczûblar, Allah'ın kendine seçtikleridir!

* * *
ALLAH’TA KENDİNİ YOKETMEK,

MUHALDİR!

 Hakikat, dünyada yaşanırken idrâk edilecek, hissedilecek ve de yaşanacak bir olaydır. Ecel anında veya öldükten sonra yaşanılması mümkün değildir!

 Allah`ta kendini yok etmek, yâni Fenâfillah, muhaldir! İkinci bir varlık yoktur ki, o kendini Allah`da yok etsin!

 Vehmini terkedip kendi hakikatını tanımaktır esas olan!

“ALLAH KİTABI” 

"ALLAH" ismiyle işaret edilen sonsuz, sınırsız Azim varlık ve "O"nun katından "inzâl" olmuş mahlûk olmayan "ALLAH KELÂMI KUR'ÂN"; "Semâvi", yâni semâdan gelmiş, yâni belirli bir mekândan gelmiş olmayıp; "BOYUTSAL" derinlik ifade eden "ALLAH KİTABI" kelimesiyle tanımlanabilir ancak!

* * *
ALLAH’TAN KORKMAK

(HAŞYET DUYMAK)

ALLAH’TAN ANCAK

ÂLİM OLANLAR HAŞYET DUYAR!

Câhiller korkar, Âlimler haşyet duyar!.

* * *
Ebû Zerr radıyallâhu anh’den rivâyet edilmiştir.

Rasûlullah sallallâhu aleyhi ve sellem şöyle buyurdu:

-Ben sizin görmediklerinizi görüyor ve işitmediklerinizi işitiyorum. Gökyüzü gıcırdamakta haklı idi! Çünkü gökyüzünde dört parmaklık bir yer kalmamıştı ki, bir melek alnını yere koyarak secdeye kapanmamış olsun. Vallahi benim bildiklerimi bilseniz muhakkak ki az güler ve çok ağlardınız ve yataklar üstünde kadınlardan zevk almazdınız; ve yollara çıkarak avaz avaz Allah'a niyazda bulunurdunuz!" (Tırmizî)

-ALLAH’TAN KULLARI İÇİNDE ANCAK ÂLİM OLANLAR HAŞYET DUYAR! (Fâtır-28)

-İçinizde Allah’ı en çok bilen benim ve içinizde Allah’tan gene çok korkan da benim!
Buyuruyor Rasûlullah aleyhisselâm,

Peki Allah’ın nesinden korkacağız?

.-“Ey iman edenler, Allah’tan nasıl korkmak lâzım ise öylece korkun.” (Ali imrân-102)

"Korku" diye tercüme edilen "İttika", elem ve zarar verecek olan şeylerden sakınıp, iyice kendini "koruma" anlamına gelir.

Korku kelimesi ile oluşturulan kuru bir duygu mu yoksa var olan ve karşılaşılacak olan birtakım olaylar var ve bu olaylarla karşılaşmamak için tedbir almanın zarûretini belirtmek bâbında mı kullanılıyor?

"Allah'tan ancak âlim olanlarınız korkar" 

âyetiyle anlatılan nokta, ilmi olmayanın Allah'tan korkmayacağını, açıklıyor demektir!
Demek ki, ancak, belli bir ilim sahibi Allah'tan korkar, bilinçli olarak! Ve nitekim Hz. Rasûlullah aleyhis-selâm ne diyor?

"İçinizde en çok Allah'ı bilen benim ve en çok korkan da benim"!

Allah ismi ile işaret edilen evrensel ve ötesi, münezzeh varlığı, bir "TANRI" gibi düşünmek şirktir! 

Böyle düşünemeyeceğimize göre; biz Allah’ın eserlerini düşüneceğiz; yâni ef’âl mertebesindeki oluşu!

Demek ki ef’âl mertebesinde istikbalde öyle karşılaşılacak olaylar söz konusu ki, bu olaylar bir mekanizma gibi gelişecektir.

"ŞÜPHESİZ Kİ ALLAH KANUNLARINDA DEĞİŞİKLİK OLMAZ"(Fetih-23)
âyetinde belirtildiği üzere, tabii olarak otomatik olarak çalışan bir mekanizma!

* * *
“ALLAH” İSMİNİN İŞARETİNİ KAVRAYANLAR,

SONSUZ AZÂMET VE İHTİŞAMIN GETİRDİĞİ

HAŞYET HÂLİNDE ŞAŞAKALDI!

 “Allah” adıyla işaret edilene duyulan “haşyet”in ne olduğunu kavrayamayanlar, var sandıkları tanrılarıyla başbaşa kaldılar ve onun sopasından korkarak yaşadılar!. 

“Allah korkusu”nu, “tanrı korkusu” olarak anlayıp, öylece kabullenenler; sonra da ötede bir tanrı olmadığını fark edenler, hüsrana uğradı! 

 “ALLAH” isminin işaretini kavrayanlar ise, bâtınlarındaki hakikatı hakkıyla yaşayamama korkusu içinde yaşadı… 

Bazıları ise bunun da ötesinde, sonsuz azâmet ve ihtişamın getirdiği haşyet hâlinde şaşakaldı!.

* * *
ALLAH’TAN KORKMAYAN, GÂFİLDİR!

PAHASINI ÖTE BOYUTTA AĞIR ÖDER!

Dün ile kayıtlanma; yarın ile sınırlanma!. 

“Allah”tan korkmayan gâfildir!. Pahasını öte boyutta ağır öder!.

“Allah”tan neden korkulması gerektiğini anlamamış olana verebilecek hiç bir şeyimiz olmaz!.

Bir sigaralık tabiatına hükmedemeyenin, benden alacağı ne olabilir ki!.

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

* * *
ALLAH KULUNDA ZÂHİRDİR!

“B” sırrıyla, “Besmele”yi tefekkür, insana neler hissettirir?

“B” sırrıyla, “Biiznillah” düşüncesi, insana hangi âlemin seslenişini zâhire çıkartma imkânı verir? Ki, İsa aleyhisselâm bununla ölüyü diriltmişti!.

“Allah, kulunda zâhirdir’’ cümlesi ne gibi anlamlar ihtiva eder?

Bunları biraz olsun düşünüp değerlendirebilecek miyiz acaba? 

* * *
ALLAH’A KURBET

Kişinin, Allah`a yakîn hâlinde olduğunu hissetme hâli, "secde"dir. 

Yâni kişinin vehmi benliğinin ortadan kalktığı zamanki "yakîn" hâlinin adı "secde"dir ki, bu da "Allah`a kurbet" hâlidir! Kurbet mertebesinde, o mahalden ilâhi sıfatlar tahakkuk ederken, O, kudretini izhâr eder!

* * *
ALLAH’ I BİR TEK KURÂN’LA

KAYIT ALTINA ALAMAZSIN!

Sen Allah'ı bir tek Kur'ân 'la kayıt altına alamazsın! 

O'nun sonsuz kelâmından bir kelâmdır, KUR'ÂN ! Ve yaşadığımız âlem, O 'nun sayısız-sonsuz âlemlerinden bir âlemdir!.

Ressam, binlerce resim yapar. Her bir resim, ressamın bir özelliğini yansıtır. Ama resim, ressam değildir!
* * *
ALLAH’IN KUVVETLERİNİ ULAŞTIRICI

VARLIKLAR NELERDİR?

“Melâike” kelimesi çoğul bir kelime! Bunun aslı , orijin mânâsı “MELK” yâni “kuvvet” anlamında...

Allah’ın kuvvetlerini ulaştırıcı varlıklar veya Allah’ın kuvvetlerinin ulaşması, “İlâhi kuvvetler” anlamında anlaşılıyor!.Her kuvvede bir mânâ!..

* * *
ALLAH KÜSER Mİ?!

(Soru: Hz.Rasûlullah sallallahu aleyhi vesellem ilk âyetten sonra 3 yıl âyet inmediğini ve bunun üzerine eşine "yoksa Allah bana küstü mü?" dediğini okumuştum. Eşi de Efendimiz’e ;"Allah sana hiçbir zaman küsmez!” demiş. Eşindeki bilinç o anda Hz.Rasûlullah’tan daha mı üstündü? Neden 3 yıl âyet inmedi?)
Bu ifadeleri direct kelime anlamıyla anlamıyorum ben ...

Varlığındaki sırrın açığa çıkışının durması gibi düşünüyorum; buna karşılık varlığında o sır olanın bu sırrın ötesinden mahrum kalmayacağı şeklindeki gibi bir yaklaşımı algılıyorum.

* * *
ALLAHTAN MAHRUM KALMAKTAN

KORUNMA TEDBİRLERİ

Bkz T / Takva

* * *
ALLAH’IN MERHAMETİ

Rahim’inden dolayı varlıktakileri “yok”tan yaratması, “Merhameti”dir!

* * *
ALLAH NEYİ DİLEMİŞSE…

"Allah", neyi dilemişse, dilediği açığa çıkmakta ve üzerimizde görünmekte ve bunun sonuçları da neler ise onlar yaşanmaktadır!.
* * *
ALLAH’TAN MAHCUB OLMAK
(PERDELİ OLMAK)

Perde, "varsandığın benliğin’’dir!.

Zulmet ve Nur... İkisi de örtüdürler!.
* * *
ALLAH’IN PERDELERİ NEREDEDİR?

Önce "perde" kelimesindeki mânâyı çok iyi anlamalıyız. Tamamiyle beş duyuya tâbî, gördüğüne göre hüküm veren, düşünce fonksiyonu çok zayıf yapıların kabul edebileceği cinsten bir maddî perdeden sözedilmiyor burada elbette ki!

Peki öyle ise "perde"den murad nedir?..

"Perde", perdeleme işlevini gören nesnedir. Yâni bir şeyin görülmesine engel olmak için konulan herhangi bir tür örtü!

Madde olan bir şeyin örtüsü, perdesi de elbette ki maddîdir. Ancak o şey maddî değilse, perdesi de elbette ki maddî bir şey olmaz.

Öyle ise Allah'ın perdeleri nelerdir?

Öncelikle şunu çok iyi anlamalıyız. “Allah'ın perdeleri”, dendiği zaman bilinmelidir ki, bu perdeler Allah'ın üzerinde değil, bizim basîretimizde mevcuttur. Yani, bu perdeler âfâkî (dışta) değil, enfüsîdir!

Bizim anlayışımızı, kavrayışımızı, idrâkımızı, tefekkür kâbiliyetimizi kısıtlayan şeylerdir, bu perdeler. Asla bunların ötesinde bir perde düşünülmemelidir.

* * *
PERDELER İKİYE AYRILIR

İşte bu perdeler esas olarak ikiye ayrılır: 

1-Zulmet perdeleri

2- Nur perdeleri

* * *
1-ZULMET PERDELERİ

(NÂR PERDELERİ)

“Zulmet perdeleri”, ef'âl âlemi içinde yer alıp; basîretimizin Hakk'ı görmesine engel olan her şeydir. Daha doğrusu, şeyi, şey olarak kabul etmemize yol açan beş duyumuzdur!

Aslında suç, beş duyumuzda da değildir; çünkü onlar, varlıktan örnek ve ibret almamız için oluşturulmuş, kesitsel algılama araçlarıdır.

Biz, eğer beynimizi düşünce yolunda hakkıyla kullanıp, kesitsel algılama araçlarımızın verdikleri doneler üzerinde yeterince düşünebilsek; bir süre sonra, çok daha geniş bir şekilde gerçekleri görmeye başlayabiliriz.

* * *
“ZULMET“ PERDELERİNİ MEYDANA GETİREN

EN ÖNEMLİ YANILMALAR

İnsan, "İslâm Fıtratı" üzere, yani her an Allah`a, esmâsının özelliklerini açığa çıkarmak sûretiyle kulluğunu ifa eder bir biçimde dünyaya 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..

Kişi, hangi çevrede yaşıyorsa, o çevrenin şartlanmalarını, gerçek ve mutlak değerlermiş gibi kabul eder! Bu kabul ediş, onun, varlığını, özünü, hakikatını, kendi varoluş gayesini; "Ben" dediği varlığın hakikatını tanımasına engel olan en büyük perdedir!

İşte, Allah ile kul arasındaki "nâr"dan perdeleri meydana getiren en önemli yanılmalar bunlardır.. 

Bu yanlış bilgilendirme, şartlandırma, yanlış programlanma dolayısıyla o kişi, hemen hepimizin sandığı gibi, kendini bir beden kabul eder. "Ben bu bedenim" der.. "Ayna`da gördüğüm bu varlığım" der.

Böylece de, "Halife" olarak varolduğunun idrâkından tamamiyle uzak bir biçimde, yeme içme, uyuma, rahat etme, seks ve her gördüğüne sahip olma, her gördüğüne hükmetme arzuları içinde yaşar.. Bu yaşam biçimini Kur`ân:

"Onlar, belki hayvan sürüsü gibidirler, belki de daha aşağı." (7-179) 

diye tanımlar.

* * *
MADDE KABULÜNÜ BIRAKIP

BOYUTSAL İDRAKLARA YÖNELİRSEK,

ZULMET PERDELERİ YAVAŞ YAVAŞ KALKMAYA BAŞLAR

Zulmet perdelerinin en başta geleni, beynimizin, düşünce sistemimizin göz aracına tâbi olması ve bizim böyle bir yaşam şeklini tercih etmemizdir. Hep, "görüyoruz" veya "görmüyoruz" gibi bir hükümle, konulara yaklaşmaktayız ki, bundan daha büyük bir yanlış mevcut değildir.

Önce, düşünce kâbiliyet ve kapasitemizi "göz blokajından" ve kaydından kurtarmak mecburiyetindeyiz.

Sonra da diğer organların verilerinin sınırlamalarından. İşte bundan sonra beynimiz güçlü bir akılla, özgür bir biçimde kendisine ulaşan verileri değerlendirmeye başlayacak; böylece de, gördüklerinin ardındakileri, "basiretiyle" keskin bir şekilde gerçekçi olarak değerlendirecektir.

Meselâ, biz beş duyuya dayanarak her şeyin madde olduğunu savunabiliriz. Oysa tüm bilimsel veriler bize göstermektedir ki, gerçekte madde âlemi kabûlü tamamen beş duyudan kaynaklanmaktadır. Var olan, tümüyle mânâ âlemi de denen, mikrodalga evrendir! Atomaltı boyut, evrenin gerçek yapısıdır!

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

* * *
ZULMET PERDESİNDEN KURTULUNCA

EŞYANIN ARDINDAKİ HAKİKATİ GÖRÜRÜZ

"Allah’ım, bana eşyanın hakikatını göster."

Şeklindeki Rasûlullah aleyhisselâmın ettiği dua, hakikatta bize bir gerçeği vurgulamak gayesine mâtûftur.

“Eşyanın hakikatı”, görüp bildiğim her şeyin hakikatı demektir ki; bu da en dar görüşlü insanın bile anlayacağı şekilde, görülenin ardındaki gerçek, demektir!

Nedir eşyanın ardındaki hakikat?.. Ki, biz ondan perdeliyiz?..

Eşyayı, zulmet perdeleri dolayısıyla görmekteyiz!

Zulmet perdelerinden kurtulunca, eşyanın ardındaki hakikatı görürüz ki, o da, Allah isimlerinin mânâlarıdır. Ki aynı zamanda işte bunlar da Nur perdeleridir! 

Eşya, yani ef'âl âleminde bulunan her şey, Allah'ın esmâ-ül hüsnası diye bildiğimiz, özetle doksandokuz isminin mânâlarının terkiplerinden ibarettir. O mânâlar, terkipler şeklinde algıladığımız veya algılayamadığımız şeyleri meydana getirir! Burayı iyi anlamak lâzımdır, çünkü çok önemli bir anahtardır bu husus. Ki ancak bu anahtar ile eşyanın hakikatı kavranabilir.

* * *
AVAM ZULMET, HAVAS İSE

NUR PERDELERİ ARDINDA KALMIŞLARDIR!

“Avâm”, gördükleri kadar düşünen, bedenî zevk ve menfaatler peşinde koşan, önce kendisini düşünen insandır.

Böyle olunca da, bütün bu yaptıkları, meşgalesi kendisi için perde oluşturur. Ki bu perde de “zûlmet perdesi”dir!

Havâsa gelince...

Havâs, irfan sahibi olarak mârifete ermeyi amaçlamış, gayesi ve hedefi Hakk olmuş, bu yolda çalışmalar yapan kişilerdir. Bunlar da Nur perdeleri ardında kalmışlardır!

Her ikisinden öte, ender sayıda zevât da mevcuttur ki; onlar tüm perdelerden arınmış olarak, her an dâimi seyr halindedirler; zâtıyla, vasfıyla, özellikleri ve güzelleriyle TEK'i!

Tek`liğin kemâlinin ortaya çıkması, Tek`liği örten perdelerin kalkmasındadır.

PERDELERİN KALKIŞI TEK TEK OLUR!

 (Soru :Perdeler tek tek mi, yoksa birden mi kalkar?...
Bir sohbette "bilinç sıçramaları" şeklinde çoğul bir tâbir kullandınız. 

Buna dayanarak perdelerin tek tek kalktığını düşünebilir miyiz? Yoksa her boyuta göre bu farklılık mı arzeder?..)

“Perde”den kasıt, kişinin bahsi geçen konuyu kavramasına engel olan şartlanma bilgileridir. Bu şartlanma ile o konuya bakışını kaldırınca, kavrama ve bunun sonucunda da kişide idrâk açılması oluşur.. Elbette ki tek tek olur.

* * *
NUR PERDELERİ

Allah'ın ZÂT'ının perdesi ise “esmâsı”dır!

Akla gelen veya gelmeyen, insanın bildiği veya bilmediği her şey, esmâ terkiplerinden meydana gelmiştir! 

Esmâ (Allah'ın isimleri), her şeyin aslı ve özüdür ki aynı zamanda yüce Zât'ın da perdesidir!

Nurdan perdeler diye işaret edilen de Allah'ın bu esmâsıdır!

Zulmetten olan hicâp, insanın tabiat ve beden boyutuyla ilgisi olandır... Nurâni perdeler ise şuur boyutumuzda olan perdelerdir...

* * *
NUR PERDELERİNİN MEYDANA

GETİRDİĞİ DÜŞÜNCELER

"Âlemler" isminin müsemmâsı da O`dur! Çünkü gayrısı yoktur!

"Lâ mevcûda illâ Hû" demek, "mevcûdat yoktur, O vardır", demektir! 

Yoksa, mevcudat vardır da, işte o mevcut olan şeylerin toplamı O`dur, demek değil...

"O ve O`ndan meydana gelmiş bir âlemler" müşahedesi, perdesi kalkmamış olan kişideki, Nur perdelerinin meydana getirdiği düşüncelerdir.

Tek tek, her nesnenin, "Allah" dediğini duymak, kesrette olana ait bir hâldir. Ve bunu ifade eden kişi henüz Tek`liğe ulaşamadığının, perdeli olduğunun açıklamasını yapmaktadır. 

Gerçekte, âlem Tek varlıktan ibarettir; yani, tek bir yapıdır! Tek`in teklerinin tek tek zikri olmaz!

Hz. Âli, “ Görmediğim Allah`a ibadet etmem “ demiştir.

“Hiç bir şey görmem ki, evvelinde Allah`ı görmüş olmayayım.” demiştir Hz. Ebu Bekr.

“O”, her şeydir ve her şey “O”nun ef`al mertebesindeki görüntüsüdür.. Kesret âlemi de budur! Vahdeti anlamak üzere yola çıkmış kişilerce çıkılan ilk basamak budur! Ama dikkat edin, ”ilk basamak” dedim... 

* * *
MUHABBET, AŞK, SEVGİ,

NURDAN PERDELERDİR!

Allah'a karşı olan muhabbet, aşk, sevgi denen hallerin tamamı Cenâb-ı Hakk’ın nurdan perdelerinden bir perdedir!

Fiiller âlemine ait her şey, görüldüğü sürece “nâr”dan perdeleri; 

esmâ âlemine ait her mânâ da, “nur”dan perdeleri meydana getirir!

"Muhabbet, bir birimden, diğer bir şeye olur."

Bu sebeple de, Allah'a olan muhabbet dahi özünde "ikilik" anlamı taşıdığı için "şirki hafî" yâni gizli şirk ihtiva eder. Ki bu da elbette perdelilik yâni gerçeği görememe hâlini ortaya koyar.

Bu yüzden, “sevgi, sevenle sevilen arasında hicap (perde) dir” denmiştir.

Ne zaman bu perde kalkar?
Sevgi ne kadar artarsa, seven o derece sevilenle ilgilenmeye başlar. Nihâyet sevgi o dereceye ulaşır ki, sevdiğinden başka bir şey düşünemez olur. Âdeta deli divâne olur! İşte bu yakıcı duyguların etkisiyle, sevdiğini âzamî ölçülerde tanımaya ve bundan sonra da ona ulaşmaya çalışır. Ancak sevilen Allah olunca ve o iyi bir şekilde tanınınca, idrâk eder ki, varlığının her zerresinde ve tüm "BEN"liğinde mevcut olan Allah'tır!

İşte bu tespit ile birlikte artık demeye başlar; "Ben yokum ancak O var! Ben bir gölgeden, bir hayâlden, vehim ile var sanılan bir zandan ibaretim; gerçekte var olan sadece Allah'tır"!

Böylece o kişi ortadan kalkınca, "ikilik" mevhumu ve mefhumu da ortadan kalkmış olur; dolayısıyla perde de!

Bundan sonra yaşanır ki, "gören gözdür, işiten kulak; tutan eldir, yürüyen ayak!" Bakî olan Allah'tır!

* * *
PEK ÇOK VELİ İSİMLERİN MÂNÂLARI İLE

YETİNEREK ZÂT’I İLÂHİ’Yİ EHADİYETİYLE

BİLEMEMİŞLERDİR!

Pek çok velî, esmâ mertebesinde eşyanın hakikati olan isimlerin mânâları ile karşı karşıya kalınca mutlak Hakikati bulduklarını sanmış ve bununla yetinerek, Zât'ı ilâhî’yi Ehadiyyetiyle bilememişlerdir.

İsmâil Hakkı Bursevî merhum ki Gavs-ı zaman olarak bilinir Ruh-ül Beyân isimli çok değerli Kur'ân-ı Kerîm tefsirini yazan zâttır "Lüb-ül Lübb" şerhinde şu hadîs-i şerîfi nakleder:

"Cennetlik kimseler makamlarına kavuştuklarında, Hak Teâlâ AZÂMET ve KİBRİYÂsını gizleyen PERDEYİ aralar ve;“ Ben sizin yüceler yücesi Rabbınızım” buyurur.

Hakk’ın bu tecellîsi onların garibine gider ve inkâr ederler... 

Hâşâ ki sen bize Rab olasın, diyerek feryada başlarlar.

O anda tecellî üç defa değişir; her defasında onlar yine inkâr ederler.

Sonra Hak onlara;

-Rabbınıza dair aranızda bir işaret var mı?.. diye hitâb eder.

-Evet, var! cevabını hep bir ağızdan verirler.

Artık bundan sonradır ki, herkese, ZANNI, İTİKADI ve ANLAYIŞ KÂBİLİYETİ nisbetinde tecellî olur.

Bu tecellî sonunda;

-Sen yüceler yücesi Rabbımızsın! deyip kabul ederler."

Bu müşâhede için şu hadîs-i şerîf vardır:

"Siz rabbinizi mehtaba bakar gibi seyre dalacaksınız!"

Hâl böyle olmasına rağmen, EHLİ İRFAN, HAK Teâlâ’yı İLK TECELLİDE tasdik ederler."

İsmâil Hakkı merhumdan naklimiz bu kadar.

Yukarıdaki hadîs-i şerîfi bir kere daha çok dikkatli bir biçimde okursak görürüz ki, Allah'ın "AZİM" isminin işaret ettiği "Azâmet"i ve de "Kibriyâsı" Hazreti Rasûlullah aleyhisselâmın işaret buyurduğu üzere, "PERDE" olmaktadır! Yani, Esmâ perdesi. Yani, nur perdesi!

Ki varlık, mevcûdât hep bu isimler ile varolmuştur ve onlar ile yaşamlarına devam ederler. İsimlerin olmadığını düşünürsek, geride kalan yegâne şey "HİÇ" olur!

Zâten "Ahadiyyeti" târif eden en uygun kelime de "HİÇLİK"tir.

* * *
PERDELİ OLAN SUÇLAR…
PERDESİZ İSE, HAKİKİ FÂİLİ SEYREDER!

"- Yâ Gavs.. ashabına söyle, onlardan kim bana vâsıl olmak isterse, benden gayrı her şeyden sıyrılıp çıksın!" 
"BEN"den gayrı her şeyden sıyrılıp çıksın cümlesini, sanki O'ndan gayrı bir çok şeyler varmış da onlardan çıkılması gerekiyormuş gibi anlamak çok büyük bir hatadır!

O'ndan gayrı şeyler var da, onlardan çıkılması gereklidir, değil burada anlatılmak istenen… Burada istenilen ve işaret edilen şey, O'ndan ayrı görmeyi ve O'nu da o görülen şeyle kayıtlamayı terktir!

Biz görülen her şeyin, Hakk'tan ayrı bir varlık olarak mevcut olduğunu sanırız! Ve o görülen şeyin ardında da Hakk'ın varolduğunu tasavvur ederiz. 

Halbuki iş böyle değildir!

Algıladığımız her şey, O'nunla kâimdir! Ancak, O'nu şeyin sûret veya mânâsıyla kayıt altına almak büyük bir gaflet olur. İşte "çık" hükmü, o sûret veya mânâ ile beni kayıtlayıp, buna göre hakkımda hüküm verme, demektir.

Kim ki, gördüğündeki mânâ ile Allah'ı kayıt alma gafletine düşer, o artık çok yoğun bir perde ile perdelenmiş demektir.

Kendini var sanan, karşısındakilerin de var olduğunu sanarak yaşar ve basiretindeki bu perdeden kurtulamaz ise, ölümötesi yaşamda asla bu perdelilikten kurtulamaz. 

Perdeli olan suçlar! 

Perdesiz olan ise o fiilin hakiki fâilini seyrederek, O'na dil uzatmaz, gönül koymaz!

İşte "yok"luğa eren fakîr, perdelilikten kurtulmuştur. Allah'la arasındaki bütün perdeler kalkmış ve gözünde gören, dilinde söyleyen hep “O” olmuştur.

* * *
ÂHİRETTE PERDELİ OLACAKLAR

Dünyada örtülü olanlar, biliniz ki âhirette de örtülüdürler!.

* * *
İNSANI ALLAH’TAN AYRI DÜŞÜREN

EN BÜYÜK PERDE NEDİR?

Tasavvuf yolundakilerin bileceği gibi, insan için en büyük belâ, "VEHİM" hükmü altında kalmaktır. Allah’tan insanı ayrı düşüren en büyük perde "VEHİM" perdesidir.

* * *
“TAAT” VE “MÂSİYET”İN VARLIĞI,

ALLAH’TAN MAHCUB OLAN PERDELİLER İÇİNDİR!

"Tâat" ve "mâsiyet"in varlığı perdeliler içindir.

Allah'tan mahcûb olan yâni perdeli olan; Allah'tan ayrı olarak gördüğü varlıkların davranışlarını "tâat" ve "mâsiyet" olarak adlandırır.

"-Yâ Gavs, mâsiyet ehli mâsiyetiyle perdelidir; Tâat ehli de tâatıyla perdelidir; ve ben onlardan kaçınırım!

Bunlardan başka bir grup da vardır; ki onların ne tâatla alâkaları vardır, ne de mâsiyetle!"

Mâsiyet, genel anlamıyla kötü davranışlar olarak kullanılır. Burada da insanı Allah'tan uzak düşüren, bencil, bedene dönük çıkarlar peşinde koşturan davranışlar olarak ele alınmaktadır.

Tâat ise, Allah'ın hükümlerine uymak ve Allah'ın rızasını kazanmak amacıyla yapılan çalışmalardır.

Mâsiyet, kişinin Allah'tan perdeli olmasına yol açar!

İnsan'ın "NEFS"ini bilmeyişi, kendini beden kabul edişi dolayısıyla yaptığı pek çok davranış ve ortaya koyduğu fiil vardır ki, bunların hepsi de “mâsiyet” hükmünü alır.

Çünkü insanın bedeni, bedensel zevkleri için yaşaması, onun sadece bir beden olduğu yolundaki görüşlerinin perçinlenmesine yol açar ki, bu da sonuçta "ÖZ"ündeki hakikatten ebediyyen mahrum kalmasına sebep olur!

Mâsiyet ehli, fiilleriyle kendi kendilerini Allah'a karşı perdelerler. Çünkü, yaşamları ne doğrultuda sürüyorsa, ölümötesinde dahi o doğrultuda devam edecektir.

"Kişi ne hâl ile yaşarsa, o hâl ile ölür ve hâl ile bâ's olur!"

anlamındaki hadîs-i şerîf gereğince, burada, kimin meşgalesi, konusu neyse, ölümötesi yaşamda ve kıyâmet sonrasında da odur!

İşte bu yüzdendir ki, bir kimse mâsiyetiyle, yâni bedene ve bencilliğe dönük faaliyetlerle ömrünü tüketirse, ölümötesi hayatında da benzeri tür duygu ve düşüncelerle devam edegider. Böylece de Allah'tan perdeli bir yaşama kendini mahkûm etmiş olur.

Tâat konusuna gelince...

“Tâat”, yâni Allah rızasını kazanma gayesine yönelik fiil ve davranışlar içinde bulunma hâli. 

Niçin bu hâl perdelilik getirsin?

Tâat ehli tâatıyla perdelidir, çünkü "Allah" isminin mânâsını anlamamıştır!

Tâat ehli, ALLAH'ın olduğunu farkedip idrâk edemediği için, O'nu ötede bir TANRI gibi düşünmekte; ve O'na yaranmak, gönlünü hoş etmek için bir takım çalışmalar yapmaktadır. Bu ise temelden "HİCAP-PERDE" denilen ikilik anlayışını oluşturmaktadır! Yâni, "gizli şirk" denilen "perdelilik" hâlini.

Senin, kendinden ayrı, öte gördüğün; "sen"liğin ile O'nun için yaptığın her davranış zâhiriyle tâat, bâtınıyla ise "gizli şirk" hükmündedir. 

Vehmî benliğin, bencilliğin devam ettiği sürece, tüm davranışların tâat olmasına rağmen, Allah'a olan "perdelilik" hâlini ortadan kaldırmaz!

Kişinin yaptığı ibadetleri "benliğine" izâfe etmesi, bağlaması; "ben şöyle oruç tutuyorum", ben böyle namaz kılıyorum", "ben şöyle yardım yapıyorum", "ben hacca gittim" gibi mülâhazaları gerçekte hep Allah'a olan perdeliliğinin neticesidir ki; böylece ölümü tattığı takdirde bu perdeliliği ebediyyen de devam eder.

Derece kazanma, mertebe kazanma, belli noktalara erişme gibi gayelere dayanan tüm fiiller hep "ikilik" kökenli, "gizli şirk" kokulu davranışlardır. Velev ki Allah ile arasındaki perdeyi kaldırma amacına dayalı olsun!

ZULMET VE NUR PERDELERİ KALKARSA EĞER….

Soru: “Cenâb-ı Hakk’ın yetmişten fazla nur ve zulmetten hicâbı vardır. O hicâbı açacak olsa cemâlinin azâmeti kendine erişen gözleri yakardı...” (Resul-i Ekrem buyurmuştu). Bunu açar mısınız?
Zulmetten olan hicâp, insanın tabiat ve beden boyutuyla ilgisi olandır... Nurâni perdeler ise şuur boyutumuzda olan perdelerdir... Eğer onlar da kalkarsa, o zaman “Musa’ya tecelli etti, dağ yarıldı (benliği ortadan kalktı); Musa kendinden geçti” olayı meydana gelir...

* * *
PERDESİ KALKMIŞ OLANIN

DÜŞÜNCE SİSTEMİ VE YAŞAYIŞI NASILDIR?

Bir de bu iki sınıf dışında, üçüncü bir sınıf vardır ki, işte onlar tamamiyle perdesiz oldukları için ne mâsiyet işlerler ne de tâatları vardır!..

Ne demektir bu?..

Bu sınıftan olanlar "vehmî benlikten" arınmış oldukları için, bedenlerine veya birimselliklerine geçici dünya menfaatleri temini gayesiyle yaşamazlar!.. "nefsânî" tâbir edilen bireysel menfaatler, onlar için sözkonusu değildir. 

Her şey için, tek bir değer yargıları vardır: 

"Olsa da olur, olmasa da olur!.." Bu sebeple de birimselliklerini ilgilendiren herhangi bir konudan dolayı kimseye hesap sormazlar!..

Nitekim, Hazreti Muhammed Mustafa aleyhisselâma on sene hizmet eden Enes radıyallahu anh der ki:

"Rasûlullah’a 10 sene hizmet ettim, bir kere olsun yaptığımdan hesap sormadı; şunu niçin böyle yaptın veya bunu niye böyle yapmadın, demedi!"

İşte bu durumun sebebi, HAKİKAT SIRRINI bilenin, kendisiyle ilgili konularda, karşısındakini itham etmemesi hâlini yaşamasıdır!..

Ayrıca bu gibi kişilerin tâatle de bir ilgileri yoktur.

Aman dikkat!.. Bu kişilerin tâatle ilgileri yoktur demek; onlar tâat olan fiilleri yapmazlar demek değildir. Onların tâatleri, kendi "nefs"lerine bağlama, benlenme halleri yoktur, demektir!..

Bu konuya tam bir vukûfu olmayanlar, kelimelerin şeklinde kalınca, derinliğindeki mânâya nüfuz edemeyince, mânâyı zâhir şekliyle anlayıp; mâdem ki tâatla alâkaları yokmuş, o halde bizde tâat olan filleri terkedelim, gibi bir anlayışa sapmaktadırlar.

Oysa burada anlatılmak istenilen husus, tâatlerinin olmayışı cümlesinden, tâatleri "ben"lenmeyişleridir!..

Bu mertebeye ulaşmış kişiler, "benliklerinin olmayışını" idrâk ettikleri için, hakiki ve mutlak faili müşahede ettikleri için; o yararlı fiilleri, namaz, oruç, zikir, hacc, yardımlar gibi faaliyetleri asla kendilerine, nefislerine bağlamazlar, hepsini Allah'tan görürler geçerler.

İşte bu yüzdendir ki onların ne mâsiyetle bir ilgileri vardır ne de tâatleri vardır!.. Bu anlatılanı çok iyi anlamak gerek!..

Ayrıca bir de şunu bilelim;

Allah'ın fâili hakikî olarak meydana getirdiği tüm fiiller, hiç bir ayırım sözkonusu olmaksızın "hikmet"tir!

Mâdem ki, Allah, bütün âlemleri, kendi sayısız-sınırsız ve sonsuz esmâsını seyir için meydana getirmiştir.

Her an, bütün âlemlerdeki tüm fiillerin yaratıcısı Allah'tır. Öyle ise, O'nun bütün yaptıkları "Hakîm" isminin gereği olarak bir hikmete dayalıdır ve yerli yerindedir!

* * *
BİR KISIM CENNET EHLİ ZÂT’I İLÂHİ’DEN

PERDELİ OLMAKTAN ALLAH’A SIĞINIRLAR!

Gerek cennet ve gerekse cehennemin bâtını esmâ âlemi, zâhiri ise ef'âl âlemidir. Ve bir diğer yönü itibariyle de melekût âlemidir!

Cennete nazar edenin hedefi, cennet nimetleri ve dolayısıyla fiiller perdesidir.

Cehenneme nazar eden de elbette ki idrâk ettiği ölçüde cehennem ve o ortamın getireceği azaplardan korkar! Ve bu korkuyla da bir takım yararlı çalışmalar yapmak mecburiyetini duyar; meşgalesi cehennem korkusu olur.

Bu duruma Râbiatül Adeviyye merhumun şu sözü de bir derece açıklık getirir:

"Allahım, cehennem korkusuyla sana kulluk ediyorsam, cehennemine at beni… Ama yalnızca seni sevdiğim için, senin için kulluk ediyorsam, vuslatına erdir beni!"

Nitekim bu konuda Yûnus Emre merhumun da şu dörtlüyü söylediği kitaplarda meşhurdur:

"Cennet cennet dedikleri

Birkaç köşkle bir kaç hûri

İsteyene ver sen anı

Bana seni gerek seni!"

Ehlullah daima Allah talebi üzerinde durmuş, cennet veya cehennem konusunun hakikat tâlipleri için en büyük perde olacağı üzerinde ittifak etmişlerdir.

Zîrâ kişi ister cennet nimetleriyle meşgul olsun, ister cehennemde azap verecek hususlar üzerinde durarak kafasını bunlarla meşgul etsin. Her hâlûkârda bu işin hakikatından perdelenmektedir.

Nitekim işte bu yüzden denmektedir ki:

"Yâ Gavs, cennet ehli cennetle meşguldür; azâb ehli ateşle meşguldür! Sen ise "BEN"imle meşgul ol!"(2)
Cennet ehli, daima cennetin sayısız nimetlerini düşünerek, onları ne şekilde elde edebileceğinin hesabı içindedir. Bu yüzden de kafası hep cennet ve cehennemle ilgili fiillerle meşguldür. O nimetlerin sahibi kendilerini ancak ikinci derecede ilgilendirir.

Oysa, bu durumları dolayısıyla, öyle büyük bir nimeti elden kaçırmaktadırlar ki bunun lisan ile târifi mümkün değildir.

Zîrâ, hakikata ermenin, Allah'ı "öz"ünde bulmanın getireceği öylesine sonsuz ve büyük bir nimet söz konusudur ki, yaşayamayana bunu dil ile anlatmak mümkün olmaz.

Diğer taraftan, Cehennem ehli dahi, içinde bulundukları ortamın şartlarından dolayı öylesine sıkıntılarla karşı karşıya içiçedirler ki ızdırabı çekmeyene izah mümkün olmaz. 

Dolayısıyla, onların da artık o halde ve ortamda Allah ile meşgul olmaları, Allah'ı tanımaya fırsat bulmaları bahis konusu olmaz.

Ve böylece, her iki gurup da kendi içinde bulundukları hâllerle yoğrulur giderler.

Cennet nimetlerinin bile Allah'a perde olması yüzündendir ki,

"- Yâ Gavs, Cennet ehlinden bazı kullarım, nimetlerimden sığınırlar bana; Cehennem ehlinin azâbdan bana sığınmaları gibi!"(3)
Cehennem ehli, cehennem ortamının oluşturacağı azaplardan dolayı şiddetle Allah'a sığınma mecburiyeti hissederler! Ancak bu yakarışları hiç bir müsbet karşılık almaz, çünkü Allah'ın sistemine ters düşmüşlerdir. Artık bulundukları noktada yapacakları hiç bir şey kalmamıştır, içinde bulundukları hâle katlanmaktan başka.

Bunun gibi, bir kısım cennet ehli dahi aynı şekilde Allah'a sığınırlar, cennet nimetleriyle Zât-ı ilâhîden perdeli kalma hâlinden!

Cennet ehlinden kimler bunlar? 

İrfan sahipleri!

Cennet ehli aslında birkaç sınıftır; 

Ef'âl cenneti, esmâ cenneti, sıfat cenneti ve zât cenneti olmak üzere dört cennetin mevcûdiyetinden sözedilir.

Ancak bu dört cennet birbirinden ayrı dört mekân şeklinde olmayıp, boyutsal tasniftir!

Herkese bir dünya düşecek şekilde galaktik boyutlarda bir cennet sözkonusudur. 

Nitekim bu duruma bir hadîs-i şerîfte şöyle işaret edilmektedir:

"Cennete en son girecek kişiye, bu dünyanızın on misli büyüklüğünde bir dünya verilir ve orada dilediğini iste denilir!"

Kısacası cennet ortamına gidecek her kişiye, üzerinde yaşadığımız bu dünyanın çok sayıda büyüğü birer dünya düşecektir! Ve bu insanlar, o yıldızlarda ya da boyutlarda; dünyada kendini tanıyabildiği nisbette, kendisine zevk verecek şeyler arasında yaşamına devam edecektir.

Herkes, ortak olarak ef'âl cenneti hâlini yaşıyacaktır. Esmâ cenneti ise bedenî değil, düşünsel zevkler cennetidir. Ki, dünya hayatı sırasında bu şekilde yaşamaya başlamış kişilere has bir yaşam şeklidir. Sıfat cenneti ise bunun da üstündeki bir boyut olarak, kendi hakikatına ârif olarak yaşamış, hakikat ehlinin duyacağı zevklerin cennetidir.

Nihâyet Zât cenneti ise, dünya hayatında iken zât tecellîsine nail kılınmış kişilerin yaşayabileceği bir cennet hâlîdir!

İlâhî sıfatlarla dünyada iken tahakkuk edenlerin yaşadığı cennet hâli "A'râf" ehlinin yaşadığı cennet hâli; sıfat mertebesinde irfan sahibi olup da dünyada tahakkuk edememiş kişilerin, orada bu sıfatlarla tahakkuk ettikleri cennet de "kesîb" olarak tanıtılmaktadır. Abdülkerim Ceylî hazretleri tarafından İNSAN-I KÂMİL isimli eserde.

Evet, işte bu dört sınıf cennet ehlinden ilk iki sınıf cennet ehlinin Allah'a sığınmasından bahsediliyor. 

Çünkü Zât'a dönük perdelerden henüz kurtulamamışlardır ve bu yüzden de bildiklerine ulaşamamanın üzüntüsü içindedirler.

Ayrıca bu bahsedilen sığınma olayı, yanlış anlamayalım dünyada yaşarken olmaktadır. Bu konuda bilgi sahibi olup da, henüz gereğini yaşayamamaktan ileri gelen bir hâldir.

Çünkü cennette zâten kişiye üzüntü verecek hiç bir şey yoktur! Dolayısıyla, cennet ortamına geçildikten sonra, kimse, kendisinden daha üst durumda olanların hayat tarzından haberdar değildir.

Zîrâ, kendisinde olmayan bir şeye başkasının sahip olduğunu düşünürse, onun yoksunluğunun üzüntüsü içine girer ki, bu durum da onun cehennem hayatı yaşamasına yol açar. Oysa cennet ehline ne bir üzüntü vardır, ne de keder verecek bir hâl!

* * *
KİM Kİ İLİMDEN SONRA HÂLÂ RÜ’YET İSTERSE,

O PERDELİLERDENDİR!

Bkz. A / Allah/ Allah’ı görmek, Allah İlmiyle mücehhez olmaktır. Allah madde gözle görülmekten münezzehtir!

* * *
PERDEYİ KALDIRAN EN ÖNEMLİ FAKTÖRLERDEN BİRİ…
Perdeyi kaldıran en önemli faktörlerden biri, VERDİKLERİNİZDİR!

Tüm hayvanlar alıcıdır... İnsan ise verici...

Veren, Allah’tır... alan, mahlûktur!

* * *
SENİ SENDEN PERDELEYEN ŞEY…

Kendini tatmin için yaptığın ne olursa olsun; seni, senden perdeleyecektir.

* * *
TÖVBE ETMEDİKÇE PERDELİLİKTEN

KURTULMAK MÜMKÜN DEĞİLDİR!

Nitekim, bir Hadîsi kudsîde şöyle denmektedir:

"Aç kaldım, beni doyurmadın; hasta oldum, beni ziyaret etmedin!"

Buradaki işaret, sûretin, ismin ardında mevcut olan gerçek ve Mutlak Zât'adır!

Çünkü, hor hakîr gördüğün, aşağıladığın, suçladığın isimlerin ardındaki fâil-i hakiki O`dur ve esmâ-i ilâhî O'nundur!

Ve sen, bu perdeliliğinden dolayı af dileyip tövbe etmedikçe, ettiğine pişman olup, gerçeğin hakkını edâ etmedikçe perdelilikten asla kurtulamaz; bu hâlinle ölümötesi yaşama geçersen, ebediyyen âmâ olarak kalırsın!

* * *
PERDE, ŞUURDADIR!

Örtü, perde; şuûrundadır!. Dışında var sandığın perdeleri kaldırma çabasıyla ömrünü boşa geçirme!.

* * *
ALLAH’TAN PERDELİ OLMAKTAN

DAHA BÜYÜK BİR CEZA DÜŞÜNÜLEMEZ!

Her insan, her an, bir önceki anda yaptığının karşılığına ermektedir!.. Çünkü:

-"ALLAH SERİ'ÜL HİSÂB"tır!."

Ancak ne var ki, biz, o kişinin, fiilinin ertesinde erdiği şartları değerlendirmekte yetersiz kalıyor; ve sanıyoruz ki, o yaptığının karşılığını görmemiştir!. Bu yüzden de düşünüyoruz ki, yaptığının şimdi almadığı karşılığını, gelecekte alacaktır!.

Oysa…

"ALLAH"ın "MEKR"i vardır!.
Kişilerin pek çoğu, yaptığı yanlışlarının karşılığına "mekr" yolundan erer!. 

Servet, çoluk-çocuk, mevki-koltuk, ünvan-etiket, şan-şöhret gibi şeylerin imtihan aracı olduğu, ve uyanık olmayanların bu fitnelere kapılmak yüzünden geleceklerini yitirecekleri Kur'ân-ı Kerim’in pek çok yerinde açık-seçik vurgulanmıştır.

Pek çok zengin, eline geçen serveti Allah yolunda değerlendirmek yerine, binaya, toprağa, mala yatırır; o paranın "mekr" yollu kendisine verilmesi yüzünden "fiysebilillah" yani "Allah için, Allah yolunda" değerlendiremediğini fark edemez!. 

Dışarıdan görenler, ona verilen paranın bir lûtuf olduğunu, mükâfaat olduğunu sanırlar; oysa o para, yapılan yanlış bir işin sonucu olarak "mekr" yollu o kişiye ulaşmıştır!.

Neticede o kişi, parasıyla, dünyalık zevkleriyle günlerini tüketip "ALLAH"a vuslatı elden kaçırdığı gibi; gelecekte asla elde edemeyeceği pek çok şeyleri dahi yitirir de bunun farkında bile olmaz!. 

Hazreti Rasûlullah, dev ticaret kervanına sahip iken, varlığını Allah yolunda değerlendirdiği için, ölüm ötesi yaşama geçerken, geride miras bırakmadı!.

Hazreti Ebu Bekr, bütün varlığını kişisel zevki için değil, Allah yolunda değerlendirdiği için, ölümü yoksullukla karşıladı!.

Ama "mekr" yollu verilen servet, asla "Allah yolunda" değerlenmez!.

İşte bu sebepledir ki, insanların pek çoğu, servet sahiplerinin büyük dünya zevkleri içinde yaşadıklarını görürler de, "yaptıklarının karşılığını almıyorlar"; sanırlar!. 

Bilmezler ki… 

Allah onların yaptıklarının karşılığını şimdiden, "mekr" yollu vermektedir; ve onlar da ellerindeki dünyalıkları sebebiyle Allah'tan ve ilgili konulardan günbegün daha fazla uzaklaşmakta ve "perdelenmekte"dirler!.

Gerçekte ise, "Allah'tan perdeli olmak"tan daha büyük bir ceza da düşünülemez!. 

* * *
ALLAH’IN RUHU

Bkz. R / Ruh / Ruhul Kuds

* * *
ALLAH'IN RAHMETİ

Bkz. R / Rahmet

* * *
“ALLAH RASÛLU”

“Allah Rasûlu”; Allah’tan zâhir olan ilim ile, algıladığı vahiy ile “insan”ı uyaran, HAKİKATE TAM DÂVET EDENDİR!

ÖNCE şunu anlayalım;

“Allah Rasûlü” dendi mi, “dediklerini ölümötesi boyuta dönük olarak algılamamız gereken kişi”yi anlayacağız...

* * *
ALLAH RASULLÜĞÜNÜ FARKEDEBİLMEK İÇİN ÖNCE

“ALLAH” İSMİYLE İŞARET EDİLENİ FARKETMEK GEREK!
Önce, "ALLAH ismiyle işaret edilen; kâinat içre kâinatlar yaratanı anlayabilmem için, beyin kapasitemi bilgilerim doğrultusunda, gereken çalışmaları ortaya koyarak genişletmem gerek; ki, önce "ALLAH” adıyla işaret edilenin ne olduğunu farkedeyim... 

Sonra da buna dayanarak "ALLAH RASÛLLÜĞÜ"nün ne olduğunu farkedeyim...

* * *
ALLAH’IN RASÛLULLAH’I ÖVMESİ

(Soru :Vahdet olayı, Tek’lik olayı içinde Allah’ın Rasûlullah’ı övmesini nasıl anlamalıyız?...)
"ALLAH ismiyle işaret edilenin ne olduğunu farketmedikçe bu sorunun cevabını anlamak mümkün değildir... Benim verdiğim cevabı klişe ezberlemek de insanı işin hakikatine erdirmez...

ALLAH’TAN RAZI OLMAK

Kendi özünde varlığını hissettiği Zât’a erme arzusunu, “Allah sevgisi” diye niteleyebiliriz, işin başındakiler için...

Kemâl sahipleri ise, bunun şirk olduğunu farkedip, bundan kurtulmaya, benliklerini ortadan kaldırmaya gayret ederek çalışırlar...

"Allah"tan razı olmak ise, lâftır!...

Taklidi bir ifadedir...

"ALLAH’tan razı olmak”, ifadesi, kişinin idrâkını bir gerçeğe yöneltmek için kullanılan bir mecaz, bir semboldür...

Senin razı olman, küfründür!...

İçinde gizli şirki barındıran küfürdür, kulun Allah'tan razı olması...

"Allah" yaratır!...

Bunu dilediği gibi de isimlendirir veya vasıflandırır...

Ama Âlemlerden GANÎ'dir!..

Bu ne demektir bir düşünün...?

"O" mu âlemlerden Ganî'dir?...

"O" diyen müşrik değildir mi?...

"RIZA" nedir?... Niyedir?... Kimedir?... Kimdendir?...

"Allah" adıyla işaret edilen, diler ve dilediğini yaratır!... İşte burada biter her şey!..

Bunun ötesi O’nun yarattıkları arasında isimlendirme ve sıfatlandırmadır...

Öyle ise... "RIZA"yı nereye oturtacağız bu tasnif içinde?...

Konunun özü...

İşin başı, "ALLAH" diyebilmek.... Sonu da, diyenin kendi olduğunun açığa çıkmasıdır!...

* * *
RAB OLARAK ALLAH’TAN RAZI OLMAK

(Soru: Bir Hadisinde Rasûlullah şöyle diyor: 
Kim şöyle derse, “Ben razı oldum Rab olarak Allah'tan, Din olarak Islâm’dan, Rasûl olarak Muhammed'den”… O, Cennet’e girer. Bu Hadisteki bazı kavramların karşılaştırılmasını nasıl anlamalıyız?.. Meselâ Rab olarak Allah’tan nasıl "RÂZI" olunur.?.. )

 “Beni var edip yönlendirenin "ALLAH” ismiyle işaret edilen olduğunu idrâk ettim ve bu gerçeği yaşıyorum” demektir anlamı... Diğerlerini de bu açıdan değerlendir...

* * *
 “ALLAH RAZI OLSUN!”

(Soru: Üstadım, “Allah razı olsun..” derken kendimizin razı olduğunu mu ifade etmiş oluyoruz?..)
Hakikatının gereğinin senden açığa çıkmasını niyaz ederim, beni memnun kıldığın için... gibilerindendir, bu idrâkla söylenmişse... Âdetten denmişse; tanrıya dönük; “Allah şirk koşanın hiç bir ibadetini kabul etmez” âyetini hatırlamak gerekir.

ALLAH’A RÜCÛ ETMEK

Namaz, ana yapısı itibariyle, “ikâme” olunan namazdır.

“İkâme olunan namaz“ sonucunda “secde” ile namazın kemâline ulaşırsan; bu “ikâme olunan namaz” kişiye “Urûc” sağlar ve Mi’râc hâsıl olur!

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

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

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

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

 “Sümme ileyna turceûn”, 

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

Allah’tan gelenin Allah’a rücû etmesidir!

* * *
ALLAH’IN SALÂVATI

(Soru: Üstadım, birimin salâvatı, “Sistem”i okumaksa; Allah’ın salâvatı, “Sistem”i yaratmak mı olur? ...)
Evet...

* * *
“ALLAH’IN SATIN ALMASI”

İnsanlar çeşitli şekillerde geçinirler…

Kimi satılıktır…

Kimi Leasing yollu alınır…

Kimi kira geliriyle geçinir… Evini, arabasını, parasını ya da organlarını kiraya vererek ömrünü sona erdirir!

Satanlar çeşitlidir… Kimi kalemini satar… Kimi ayağını satar… Kimi kolunu, kimi bacağını, kimi omuzunu, kimi beynini, kimi böbreğini, kimi başka bir organını, kimi canını, kimi de ruhunu ya da imanını satar!

Satılanların bazısının alıcısı Allah’tır; bazısının ise kulları…

“Allah onları satın aldı…..” hükmünü duymadın mı?

Kimi iman yollu kulluk eyler, kimi küfür yollu kulluğunu yerine getirir; bunu da ancak gönül perdesi kalkmış olanlar seyredebilir.

Bazılarını da, diğer daha varlıklılar satın alırlar.. 

Leasing ile satın alınanlar da vardır..

Bunlar uzun vâdede teslim alınırlar ücreti mukabilinde… Ödemeler tamam olduğunda mal edinilirler!

İnsanların çok büyük çoğunluğu ise kira geliriyle yaşar!

Kimi evini kiraya verir, onun geliri ile yaşar; kimi arabasını ya da arsasını kiraya verir onun geliri ile yaşar; kimi de parasını kiraya verir, onun geliri ile yaşar…

Ama esas kiralananlar bunların ötesinde olanlardır…

Beynini kiraya verir, geliriyle yaşar…

Kulağını ya da gözünü kiraya verir bunun geliriyle yaşar…

Dilini kiraya verir, bunun geliriyle yaşar…

Elini, kolunu kiraya verir, bunun geliri ile yaşar…

Gövdesini kiraya verir, bunun geliri ile yaşar…

Bacaklarını, ayaklarını ya da bu mıntıkadaki başka organlarını kiraya verir, bunun geliri ile yaşar…

Velhâsılı kelâm, herkes bir yoldan kira geliri elde ederek yaşamını sürdürür!

Bu arada kimileri de diğer kiralıkları beğenmeyip, kendilerine göre bir tasnif yaparlar; bu kiralıklar daha iyi ya da kötü diye!

Kimi, kiraya verdiğiyle kendini tüketip geçer gider; kimileri ise kiraya verdiği ile yedi milleti tüketip geçer!

Zor şey yaşamak!

Kimine kul;

Kimine belâ olmadan, 

Yaşamak!

Kimileri, kira gelirini gübre eder gider; kimileri kira gelirini nûra tahvil eder!

Sermaye Allah’tan!

Sermayeye tâlip de gene Allah! Ama bazıları onu seçmezler müşteri olarak!

Kira gelirini ne yolda kullandığın da çok önemli!

Kime satıldığın ya da kiralandığın da çok önemli; zîrâ getirisi sonuçta ebedi yaşamını etkileyici!

Hangi organının geliri ile, ne satın aldın ya da kiraladın?

Dünya ticaret dünyası!

Kimi, yatırımını dünyada bırakıp gideceği şeylere yapıyor; kimi de ahrette karşılığını almak üzere “karzı hasen” – borç veriyor! Dünyası karşılığı ahret satın aldığını düşünüyor!

Zor şey yaşamak!

Bir tarafını kiralamadan geçinip, kimseye yük ya da dert olmadan geçip gitmek!

Zor şey el elinde, el işinde çalışmak!

Malının, pahasını değerini bulmak!

Organlarının kirasıyla geçinmek bir yana; namus, şeref, haysiyet ve ebediyetinin karşılığı olan kira geliriyle yaşamak..? Yaşarken dem be dem tükenip gitmek!

Satılık adam ya da kadın derken; kendimiz neyi pazarlayıp, neyin geliriyle yaşamaktayız, düşündük mü acaba hiç?

Kiralamış organını onunla geçiniyor, derken; neyimizin kirasıyla geçinmekteyiz, düşündük mü hiç?

Mirasyediler de var elbette bu dünyada! Ölmüşün ya da ölmemişin, ölememişin mirasını yiyenler de bir hayli! 
Büyük pahalar karşılığı toplanan sermayeyi yiyenler de bir hayli… Varlıklarını pazarlıyorlar onlar da… Varlığın bir parçası olmanın karşılığını alıyorlar…

Satılan ya da kiralanan organların da pahası var elbette!
Bazen ucuz mal bulup kiralıyorsun ya da satın alıyorsun ki, uzun vâdede pahalı maldan kat be kat pahalıya mâloluyor sana!

Ucuzdur vardır illeti; pahalıdır vardır hikmeti!

‘’Ucuz mal alacak kadar zengin değilim!’’ ... türünden sözler bu gerçeğe dikkati çekiyor!

Pahasını ödemediğin şeyi asla elde edemeyeceksin!
İster satın almak iste, ister kiralamak; mutlaka onun pahasını ödemek zorundasın!
Neyin karşılığında Allah’ın seni satın almak istediğini öğrenmek istiyorsan “Kitab”ı iyi “OKU”!

Hor görme dostum, garîbi!

Hor görme dostum, fakîri! 

Hor görme dostum, Allah sermayesi organlarının kirasıyla geçinip gideni!
Aynaya bak!
Sonra dön bir daha bak!

Basiretinle gör bak, bakalım neyin geliriyle nasıl geçinip gidiyorsun?
Eline geçenlerin pahasını neyinle, nasıl ödüyorsun?
Tik tak… Tik tak… Tik tak!

Saat durmadan çalışıyor; aybaşı neredeyse hergün gibi geliyor; kiraya verdiğin nesnen dem be dem eskiyip değerini yitiriyor!

Eskidikçe değeri artan tek organ, ilim-irfan yüklü beyin! Ve hâsılası iman; ya da ikân!

Satılacaksan Allah’a satıl!… Kiralayacaksan Allah’a kirala!… Sakın kimseye de dil uzatma!

* * *
“ALLAH’A SECDE ETMEK”

O Mutlak Varlık yanısıra, ne senin ne de başka bir varlığın vücudunun “var” olmadığını idrâk etmek, müşahede etmektir!

“Ben yokum, sadece ALLAH var!” demektir.

Veya bir diğer anlamıyla, “var olan yegâne varlık, Vâhid’ül Ahad olan Allah“ demektir,”secde” nin mânâsı...

“Sadece bedenimle değil, şuurum-ruhum ve varlığımla sana secde ediyorum“ demek için secdeye erdiğin anda secde hâlindeyken; “var olan yegâne varlık, Vâhid’ül Ahad olan Allah’tır! ‘’O’nun dışında “biz“ yokuz!’’, diye düşünebilmek lâzım.

* * *
ALLAH SEVGİSİ

“ALLAH” sevgisi nedir?…

“Allah sevgisi” anlamını anlamak için, önce “Allah” isminin ifade ettiği kavramı anlamak lâzım...

Dışta bir varlığa karşı sevgi olabilir... Ama "ALLAH” adıyla işaret edilen, dışımızda bizden ayrı bir obje olmadığına göre...

"ALLAH” adıyla işaret edilene sevgi ne demektir? ........ 

Acaba "sevgi" bize göre midir, yoksa "O"nun böyle bir beşeri duygusu var mıdır?...

Şimdi farkedilmesi ve idrâk edilmesi çok önemli bir konuyla karşı karşıyayız...

“Sevgi”, nedir?

Sevgi nedir, sorusunun bana göre cevabı şudur:

Yaratmayı dilediği mânâların, birbiriyle ilişkilerini düzenleyen, birimin özüne verilmiş manyetik alan... 

Ya da diğer bir yönüyle...

Açığa çıkan mânâya diğer mânânın duymuş olduğu arzu...

Kendinde bulup da, açığa çıkaramadığına hasretin sonucu, onu, açığa çıktığı yerde seyretme arzusu...

Bunlar bana göre "sevgi"nin değişik açıklamalarıdır...

Ancak farkedin ki;

Bunlar hep "ALLAH” adıyla işaret edilenin "ulûhiyeti" kapsamında cereyan eden; ve asla kendisini bağlamayan özelliklerdir!..

Burasını anlatabildim mi?...

* * *
KENDİ ÖZÜNDE VARLIĞINI HİSSETTİĞİ ZÂT’A

ERME ARZUSU, “ALLAH SEVGİSİ”DİR,

İŞİN BAŞINDAKİLER İÇİN…

"ALLAH ahlâkı”yla ahlâklanmış olanda, sevgi ne kadar veya nasıl olur?..

Bunun cevabını düşünürsek...

"Fenâfillah", "ALLAH” adının işaret ettiğinin, kendi kendineliğinin adıdır, hakikatı itibariyle...

“Gayrı”, “Mâsiva” kavramının “yok” olduğunun yaşanmasıdır “Fenâfillâh” !...

Yani; sen , fenâ fillah olamazsın!...

O yüzden de, bunu farkettirmek için, önce “fenânın fenâsı” demişler; sonra o da yetmemiş, “fenânın fenâsının fenâsı” demişler...

Gerçekte ise, kişi fenâfillah olmaz!...

"Fenâfillah", o isimle işaret olunanın, kendi kendineliği içinde "Ulûhiyet"ini seyridir...

Bunun minyatürü diyebileceğimiz de, bir birimde, kendi seyrini seyredişidir...

Dolayısıyla, "fenâfillah", gerçeği itibariyle bizim anladığımız gibi; bir birimin, "ALLAH” adıyla işaret edilende, fenâya ermesi gibi anlaşılamaz..

Şimdi "fenâfillah"ın mânâsı bu olduğuna göre...

"Fenâfillah" ile sevgi olayını nasıl birleştirebiliriz...

"ALLAH"ı sevmek; cümlesini nasıl anlayabiliriz bugünkü bilgilerimiz ışığında?..

Özünde olanın ne olduğunu bilmeden, onu sevmen mümkün mü?

Ya hayâlinde yarattığın-kendi uydurduğun bir şeyi seveceksin, "ALLAH" ismiyle O’nu etiketleyerek...

Ya da o isimle işaret edileni kavramış olarak, O’nu yaşamak hayattaki tek amacın olacak ve bunun için gereken neyse onu yapacaksın...

Birincisiyse, bunun çeşitli dereceleri olur!...

Ama ikincisiyse, bunun dereceleri olmaz; ya olur, ya olmaz!...

Yani ikincisi ise, hayattaki tek amacın budur...

Şimdi, "O"nu ne kadar yaşayabilirsen; hakikatıyla, o kadar soyunmuşundur beşeriyetinden ve beşeriyetini oluşturan düşünce ve duygularından, değer yargılarından!...

Ama soyunamadığın kadarıyla da hâlâ bir tanrı vardır kafanda ve şirki hafi bitmemiştir...

Değerlendirmelerin, "ALLAH” adıyla işaret edilenin değerlendirmesi gibi olmadıkça, şirki hafî bitmez!...

Bu takdirde "Allah" iman etmiş, şirk-i hafideki "mümin"sindir...

Demek oluyor ki, "ALLAH” adıyla işaret edilene sevgi, henüz "müşriklik" devresine ait bir kavramdır...

Ama müşriğin de, bu sevgi olmadan bir yere varması mümkün değildir...

Kendi özünde varlığını hissettiği Zât’a erme arzusunu, “Allah sevgisi” diye niteleyebiliriz, işin başındakiler için...

Kemâl sahipleri ise, bunun şirk olduğunu farkedip, bundan kurtulmaya, benliklerini ortadan kaldırmaya gayret ederek çalışırlar...

* * *
ALLAH’I SEVEN,

KARŞILIKSIZ SEVER!

“Allah”ı seven, karşılıksız sever; her yerde her surette, hiç kayıtlamaksızın!. Yarın için de, ne dünyalık ne ahretlik hiç bir beklentisi olmaz!.

* * *
ALLAH’I SEYR

Esas itibariyle Allah’ı seyir, ilimden ibarettir.

Yâni; rü’yet, ilimdir!.

* * *
ALLAH’IN KULUNU SEYRİ

Zikir, "Allah’ın kulunu seyri’’; “fikir”se, ‘’kulun Allah’a bakışı’’dır!. 

* * *
ALLAH’IN SIFATLARI

Allah’ın yaratmış olduğu bir sistem var. Bir düzen var.
Yani, “Allah” ismi ile işaret edilen bir varlık ve O’nun vasıfları var.

Bu varlığın vasıfları arasında ilk başta tanıdığımız, gördüğümüz nedir?

Hayat, ilim, irade , kudret sıfatları.

Hayat, ilim, irade sıfatları kendisine dönük sıfatlardır. 

Kudret sıfatı ile birlikte kendindekini açığa çıkarmaya dönük özellikler meydana gelir.

Bu sıfatlar içinde, dördüncü sıfat diye bilinen, bahsedilen Kudret sıfatı çok önemlidir.

Kudret sıfatından sonra da, Semi, Basir ve Kelim gelir.

Bu sıfatlar, ilâhi rahmetin neticesi, sonucudur.

Not: “Sıfatlar” konusunda geniş açıklama için S / “Sıfatlar” bölümüne bakınız

* * *
“ALLAH’ A SIĞINMAK”

Allah’a sığınmanın anlamını çok iyi farketmek zorundayız... Yaptığın işin Allah’ın kuvvet ve kudretiyle olduğunu farketmek ve o gücü kullanabilmek, “O'na sığınmak” demektir... 

Yoksa "Allahım ben sana sığınıyorum" demek değil!... 

Bu sebepledir ki... O kuvvetle, sana zâhir olan biri, eğer seni hakikatini yaşamaktan veya Allah’a sığınmaktan seni engellemeye çalışırsa, senin yapacağın iş; "sen görevini yap, ben de..." diyerek ilminin gereğini yaşamaktır... Ki bu da gene ALLAH'a sığınmaktır...

* * *
Hoşlanmadığınız bir zuhûrdan, "ALLAH"a sığınmaktan başkaca çareniz yoktur!.

ALLAH’A SIĞINILMASI GEREKEN

EN ÖNEMLİ BELÂ NEDİR?

"İNSANLARIN hakikatı olan ALLAH`ı" göremeyerek, onlara kötü davranmak, hakkını yemek, dedikodu ve gıybetini yapmak, iftira etmek; kısacası, yüzünü çevirdiğin her mahalde ALLAH`ı değil İNSANLARI görmek, Allah`a sığınılması gereken en önemli belâdır!

* * *
ALLAH’IN SIRRI…

“İNSAN”!

"- Yâ Gavs-ı Â'zâm… İnsan sırrımdır ve ben O'nun sırrıyım!! Eğer insan indimdeki menziline ârif olsaydı, derdi ki, bütün nefislerdeki nefs'im; bu anda mülk yoktur benden gayrı!

Yâ Gavs-ı Â'zâm… İnsanın yemesi, içmesi, mekânı, hayatta duruşu, yayılışı, konuşuşu ve susuşu, yaptığı işi, teveccüh ettiği şey, gâib olduğu şey BENİM. Sekîni, muharriki ve müsekkiniyim!"
Bu beyanda, kendisine açıklananı bize nakleden Gavs-ı Â'zâm Abdülkâdir Geylâni, işin bütün hakikatini idrâklar önüne seriyor.

"İnsan sırrımdır; ben de onun sırrıyım!"

Önce şu hususu hatırlayalım;
Bu metnin tümünde “insan” kelimesiyle anlatılan mânâ ilk evvel "İnsan-ı Kâmil"dir. Daha sonra şâyet akış müsait ise, birimsel mânâda insan da o kavram içinde yerini alır!

İşte bu sebeple "İnsan sırrımdır; ve ben de onun sırrıyım" beyânını öncelikle "İNSAN-I KÂMİL" içindir diyerek anlamaya çalışalım.
İnsanın sırrıdır Allah! Yani, insanın sırrını meydana getiren, bütün ilâhî isimlerin mânâlarıdır. “İnsan” ismi, o ilâhî isimlerin mânâ sûretinin adıdır!

“İnsan” ismiyle anılan varlık aslı itibariyle bir ilâhî isimler bileşimidir! Ondan çıkan tüm mânâ ve fiiller varlığını hep bir isimden veya isim terkibinden alır. Diğer bir deyişle, ilâhî isimlerin terkibinin mânâ sûretinin adıdır insan.

İşte bu sebepledir ki, insanın sırrıdır.
Gene Allah'ın sırrıdır insan ve insanın sırrıdır Allah. Zira, Allah'daki ilâhi isimlerle işaret edilen mânâlardır.

"Eğer insan indimdeki menziline ârif olsaydı."
Şâyet insan, benim onu şekilde varettiğimi bilseydi; kendi aslını, hakikatını, orijinini, neyle, ne şekilde varolduğunu bilseydi; kendisinin vücudunun varolmayıp, "yok"tan varedilmiş bir "yok" olup, varlığını meydana getiren yegâne vücûd sahibinin "BEN" olduğumu, ve kendisinin de benimle kâim varlık olduğunu idrak etseydi; o zaman anlardı ki, kendisi yoktur, kendisinin ismi altında varolan gerçek varlık, Allah isimlerinin mânâ terkîbidir.

Bu sebeple de,

Yemesi, içmesi, mekânı, hayatta duruşu, yayılışı ve konuşuşu ve susuşu, yaptığı işi, teveccüh ettiği şey, göremediği ve bilemediği her şey hep O'dur! Çünkü, kâinatta hangi isim altında her ne mevcut ise, hepsi de, Allah isimlerinin işaret ettiği mânâların bir terkip şeklinde açığa çıkmasından başkaca bir şey değildir!

Kâinat yoktur sadece Allah vardır demek; bu algıladığımız kâinat yoktur değildir! “Kâinat” diye Allah'tan ayrı kendi başına vücûd ve varlığı olan bir yapı yoktur, demektir.

Zira her zerrede ve noktada, mahal ve mekân sözkonusu olmaksızın mevcut olan vâcib-ül vücûd Allah'tır. Algılanan ise, O'nun isimlerinin işaret ettiği mânâlardır.

Dolayısıyla,
İnsan varolmayıp, insanda zâhir olan tüm mânâlarıyla "Allah isimleri” olduğuna göre, insan ismi ardından konuşan "Allah" olur ki; elbette O da der: 

-Bütün nefislerdeki NEFS'im BEN! Mülk benimdir... Ve o mülk benim mânâlarımla mevcuttur!

* * *
ALLAHÛ TEÂLÂ’NIN
RASÛLULLAH’A SİTEM ETMESİ

(Soru: Üstadım... Biz Tek’liği anlamaya çalışırken, Kurân‘da ALLAHÛ TEÂLÂ, Rasûlullah Efendimiz’e bazı âyetlerde sitem ediyor. .. Kim?.. Kime?.. Niye?.. Niçin? . ..)

Bazen insanlar karşısındakine bir yanlışını anlatırken, kendini misâl vererek anlatır nezâket gereği... 

Hz. Muhammed Sirius yıldızındaki tanrısından almamışsa Kurân‘ı, anlatımı, kendine yakışır üslûp içinde değil midir sizce?..

(Zannedersem anladım ÜSTADIM ...Teşekkürler..)
Teşekkür ederim ... anlayışın için; beni daha fazlasını açıklamak zorunda bırakmadığın için...
“ALLAH” SOYUT MU, SOMUT MU?!

Algılayana GÖRE, soyut ve somutluktan sözedilir... 

“ALLAH” İSMİ İLE İŞARET EDİLEN için soyut veya somut gibi kavramlarla sözetmek mümkün değildir!

ALLAH; “TEK”tir...”AHAD”dır!

* * *
“ALLAH” İSMİYLE İŞARET EDİLEN VARLIK,

“ÖTEDEKİ ERKEK-BABA” DEĞİLDİR!
Dilimizde yanlış kullanılan bir terim vardır, “Tanrı-Baba”! Bu bize İsevî’likten geçmiştir.. Onlar için “bir tanrı vardır göklerde-erkek”, ki O İsa aleyhisselâm’ın babası! Oysa diğer bölümlerde elimden geldiğince açıklamaya çalıştığım üzere “Allah” ismiyle işaret edilen varlık “ötedeki erkek-baba” değildir!

Düşünmeye çalışalım… “Ben” dediğimiz özümüzü farketmeye çalışalım…

Maddenin özüne yönelip “zoom”lama yapalım! Molekül-atom-nötron-nötrino-kuark-kuanta boyutlarına inip, düşünebildiğimiz her şeyi parçacık-dalga boyutunda hissetmeye zorlayalım kendimizi… İşte bu yaptığımız, bir boyutsal “zoom”lama veya “mi’râc”dır! 

İşte Arapça’daki “HÛ” kelimesi, varlığın özündeki bir boyutsal öteliğe işaret eder; niteliksiz ve niceliksiz bir yolla!

Şimdi bir bu anlattığım mânâyı düşünün, bir de İngilizce’deki üçüncü erkek şahsa işaret eden “HE” kelimesinin anlamını!… Ve üstüne üstlük, “HÛ” kelimesinin işaret ettiği mânânın, insanların “HE” kelimesinden anladığına dönüştürülmesiyle ortaya çıkan kavram kargaşasına!

Evrensel boyutlu “TEK”lik noktası olarak algılanması istenene işaret eden “HÛ”nun, cinsiyetli bir tanrı olarak algılanması ne derece doğruya yakın olabilir?

Soyutluğun ardındaki somut olarak işaret edilen erkek-baba tanrı anlayışı ile, gerçekte, sonsuz-sınırsız diye tanımlanmaktan dahi beri olan ne kadar bağdaştırılabilir? 

* * *
ALLAH’A SUAL SORULMAZ!

Ya her şeyi zerresine kadar "ALLAH"tan bil; ya da hayâlinde tasavvur ettiğin tanrını dilediğin gibi yargıla ve hesaba çek!. Bakalım bir şey değişecek mi?

Ayrıca, ALLAH dilediğini yapar!. Bak ne okuyorsun âyette... 

"YAPTIĞINDAN SUAL SORULMAZ!."

"ALLAH"a, "sen bunu bana nasıl yaparsın, beni nasıl cehenneme atarsın"; diye bir sual sorulmaz!. 

Senden böyle bir sual çıkar mı, çıkar!. Sivrisinekten de havada uçarken vııız diye bir ses çıkıyor, kanat çıpmasından!. Sivrisineğin kanadından çıkan vıız sesi gibi; senden de "ALLAH"a sual sorma sesi çıkar!. "Nasıl olur da böyle yaparsın?" dersin... Ama hiç bir şey değişmez; sadece kendini tatmin etmiş, aldatmış olursun!. 

Şunu iyi bil ki, "ALLAH" ismiyle işaret edilen, "Melîk"tir, "Mâlik"tir, "Mâlik-el Mülk"tür!. 

Varolan her şey; sen değil; senin anan baban değil; çocuğun sülâlen değil, senin yaşadığın köy, kasaba, şehir değil; senin içinde yaşadığın memleket, içindeki bütün insanlar değil; senin üzerinde yaşadığın dünya ve o dünyada yaşayan bütün varlıklar değil; senin dünyanın tâbi olduğu merkez yıldız Güneş ve ona tâbi olan bütün planetler değil; senin merkez yıldızın Güneş gibi milyarlarcası değil; yüzmilyarlarla yıldız değil; o yüzmilyarlarla yıldızın meydana getirdiği galaksi gibi milyarlarla galaksinin içinde bulunduğu boyuttaki evren değil; sayısız boyutlardaki sayısız evrenler, "ALLAH"ın indinde bir "HİÇ"tir!.

Eğer bunu anlıyamıyorsan; hâlâ sen, "ALLAH" adıyla işaret edilenin, kendisinden hesap sorabileceğin bir üst büyüğün; ya da yukarı katta bir yerde oturan "tanrı" olduğunu sanıyorsan, bu sendeki saflık tezahüründen başka bir şey değildir!. 

ARŞ’IN ÜSTÜNDE MELEKLER YOKTUR!

Arşın üstünde melekler yoktur!

Arş, mana ile çokluk sınırıdır.

Arşın üstü esma alemidir.  Yani isimlerin manasının olduğu boyuttur .

Arş’ınaltı isie bu isimlerin manasının kuvveden fiile çıktığı birimleştiği ve de filer alemini meydana getiren sınırdır. Nitekim,  

“Rahman arşın üstüne ıstıva etmiştir” dediği zaman buradaki kastedilen şey rahmaniyet mertebesidir yani çokluğu kesreti birimleri meydana getiren sıfat mertebesi demektir.. Sıfat mertebesi sahip olduğu özellikler itibariyle esma mertebesi diye de anlatılır.

esma mertebesi, denen şey ilahi ismlerswn Bşka b.rşey değildir işte bu ilah

i isimlerin varolduğu boyut, arşın üstü, bu isimlerin kuvveden fiile çıkması manadan birime birimselliğe çokluğa dönüşmesi arşın altına tenezzül diye anlatılır. Bu arşın altındakşi manaın çokluğa dönüştüğü mertebedeki ilk varlık tuh adlı melektir b.r diğer adıtyla ruhu azam diye anılır

* * *
ALLAH’A SUAL SORULMASI,

İMKÂN DIŞIDIR!

“Allah, dilediğini halkeder!”

“Dilediğini yapar!”(yealu ma yurid

La yusallu amma yefal

“O’na yaptığından sual sorulmaz!”

Burada ince bir nokta var;

“Allah’a yaptığındna sual sorulamaz “demiyor… Yani  Sorulabilir ama sorulamaz!! Sorabilirsiniz ama sormayın!! gibi değil

Yaptığından sual sorulmaz! 

Yani sual sorulması imkan dışıdır; muhaldir! 

Niye muhaldir?
Çünkü Allah’ın yaptığına sual soracak ALlahın dışında bir varlık yoktur ki sual sorsun.
Dolayısıyla Allah’a sual sorulmaz!

* * *
“ALLAH SURETİ”
"Allah sûreti üzere..." 

diye ifade edilen tanımlamadan ne anlayacağız?

Biliyoruz ki, Allah; şekilden, maddeden, sûretten münezzehtir! 

Burada bahsedilen "sûret", Cenâb-ı Hakk`kın Esmâ-i İlâhisi ile meydana getirilmiş olan "İNSANÎ mânâ"dır. 

Âdem`in, "Allah`ın sûreti üzere var olması" demek, "İlâhi isimlerin mânâları ile varlığı var olması" demektir. 

Yâni, Âdem, "Allah`ın isimlerinin mânâlarını ortaya koymakla "Hilâfet" görevine seçilmiş", o görev için meydana getirilmiş demektir...

* * *
O’NUN HERHANGİ BİR MÂNÂ SURETİ OLMAZ!

HERHANGİ BİR MÂNÂ SURETİNİ YARATMA

MECBURİYETİ ALTINA, KAYDINA DA GİRMEZ!

Esmâların oluşturduğu, esmâlardan teşekkül etmiş bir Zât değil! Zat`ın ilim sıfatının oluşturduğu mânâlar söz konusudur burada..

Dolayısıyla O, dilediği esmâları meydana getirmiştir! 

"Dilediği esmâları meydana getirmiştir." sözünün neticesi olarak da O`nun bir "sûreti" olmaz! Sûret derken, fizik sûreti değil, mânâ sûreti diyorum. Her hangi bir mânâ sûretini yaratma mecburiyeti altına kaydına da girmez!

* * *
ALLAH SÜNNETİ

(“SÜNNETULLAH”-“İLÂHİ SİSTEM”-

ALLAH HÜKÜMLERİ-ALLAH SİSTEMİ-ALLAH DÜZENİ)

Sünnetullah; “zamanüstü evrensel sistem ve düzen”dir, ki zamanüstü evrensel sistem ve düzen asla yenilenmez ve değişmez! Dünya varolmadan ne ise, bugün de odur; kıyâmetten sonra da aynıdır!

"İslâm Dini" göresel, yâni izâfî, relatif yâni algılayana göre değişken değildir; mutlaktır, kesindir, değişmezdir! "Sünnetullah" da denir bu "SİSTEM ve DÜZEN"e Kur'ân-ı Kerîm’de.. 

* * *
İslâm Dini’nin esasları–kuralları; bütün Nebilerin devrinde, o Nebilerden evvelki devirlerde, dünya ve dünya üstündeki cinler yaratılmadan önceki devirlerde de geçerli olan “İlâhi Sistem”dir! Buna “ Sünnetullah” da denir. 
* * *
Din, "ALLAH" hükümleri bütünüdür; "ALLAH" düzenidir; "ALLAH" sistemidir!. 

Not: Daha geniş açıklama için S / ”Sünnetullah” bölümüne bakınız.

* * *
ALLAH’A ŞÜKÜR

  Kişi beden değişimi (ölüm) sonrasında karşılaşacağı azaplardan korunmak istiyorsa, infak etmek zorundadır... En azıyla “zekât” miktarınca!... En çoğuyla, maddi mânevi tüm varlığıyla her şeyini “halka hizmete” tahsis ederek!.

-"İnsanlara şükretmeyen Allah'a şükretmiş olmaz!"

Hadisinde olduğu üzere... “varlığını” Allah yolunda bağışlamak suretiyle!...

* * *
ALLAH TAKDİRİ

Bkz. T / Takdir

ALLAH

EN GÜZEL ‘’TÂLİP’’TİR!

"- Ya Gavs-ı Â'zâm, ne güzel tâlibim ve ne güzel talep edilendir insan. Ne güzel rakîptir insan ve ne güzel merkûbtur mükevvinat."

"Ne güzel tâlibim." 

Niye?...

Talep ettiğim şeyi gerçekleştirmek için, her şeyi meydana getirecek güç kuvvet kudrete sahibim. Talep ettiğim şeyi ele geçirmekten kimse beni alakoyamaz. Talep ettiğim şey için her şeyi oluşturacak ilmim var. ‘’En güzel tâlip’’, talep ettiği şeyi her istediğini yerine getirmek sûretiyle onu mutlu edendir. Dolayısı ile Allah, talep ettiği her şeyi elde edecek olan en güzel tâliptir.

Ve ne güzel talep edilendir insan. Çünkü insan, tâlibin talebine yolaçacak bütün özelliklere ve güzelliklere sahip kılınarak ortaya çıkartılmış, "ahsen-i takvîm" yani en güzel, en mükemmel bir yapıda halkedilmiştir.

ALLAH’TAN AYRI DÜŞME

(TARD EDİLME)

“Tard edilmek”, mekânsal veya boyutsal bir şey olmayıp, “şuurî”dir!

Senin kendini, “Allah”tan ayrı bir varlık kabul etmen; kendi ötende bir tanrı gibi “Allah”ı değerlendirmen, “tardolmuşluk” denilen hâlin tâ kendisidir!

* * *
ALLAH’IN HUZURUNA ÇIKMAK!

Namazın hakkını vermenin en alt derecesi, İHSAN hâlidir. Namazda ihsan ifadesini Hz.Rasûlullah aleyhisselatüvesselâm. şöyle anlatıyor:

“Sen Allah’ı göremiyorsan dahi Allah’ın seni görüyormuş gibi düşünerek kılabilmen!” Bunu da basit dilde “Allah’ın huzuruna çııkmak” diye çevirmişler. 

Halbuki namazda değil, her an zaten O’nun huzurundasın!. Her an O’nun huzurundayken “namazda O’nun huzuruna girmek” diye namazı isimlendirmek, bir kere en büyük gaflettir.

“Namazdasın Allah’ın huzuruna çıktın” demek, en büyük gaflet ve yanlıştır!. Şirke kapı açan bir husustur!. 

Niye? 

Çünkü namazın dışındayken O’nun huzurunda değilsin, başka bir varlığın yanındasın başka bir varlığın huzurundasın veya namazda olmadığın zaman O senin durumuna vâkıf değil, ama sen namaza girdiğin zaman huzuruna giriyorsujn. Dolayısıyla Bu Allah’ı tanrılaştırmak, Tanrılık derekesine indirmektir ki çok büyük bir vebal geitirir. 

* * *
ALLAH İSMİYLE İŞARET EDİLEN

TEK VÜCUD SAHİBİDİR

Değerli okurlarım; 

Bu bölümde size "Nakşıbendî" silsilesi içinde yetişmiş çok değerli, bir kısım evliyâullah'dan çeşitli açıklamalar naklettim.

Bu açıklamalar, hassasiyetle tetkik edildiği zaman şu görülecektir: Gavsı Âzâm Abdülkâdir Geylânî Hazretlerinin bize ışık tuttuğu gerçekler ile, "Nakşıbendî" silsilesi içinde yetişmiş olan muhterem zevâtı kirâm'ın işaretleri hep aynı tek gerçekten sözetmektedir!

-"ALLAH” adıyla işaret edilen, TEK vücûd sahibidir! "Gayrı" kavramından da sözedilemez!

-Sanki, "ALLAH"tan ayrı varlıklarmış gibi algıladığımız her şey, vehim ve hayâlin bize var kabul ettirdiği şeylerdir.

-Varlığını düşündüğümüz ve müşâhede ettiğimiz her şey, "ALLAH” ismiyle işaret oluna”ın ilmindeki, "ilmî sûretlerden" başka bir şey değildir!

-Bütün bu gerçeklerin açık seçik ortaya çıkabilmesi için yapılacak yegâne şey, Hazreti Rasûl aleyhisselâmın bildirdiği şekilde çalışmalar yapmak sûretiyle; var kabul edilen "benliği" terketmektir.

Bu kitaptaki son sözümüz şöyle olsun:

Dünyada yaşarken "HAKİKAT"e ermeyi hedeflemiş, bu gaye ile çeşitli yollardan birinde yürüyüp, çalışmalar yapan değerli kardeşlerimizi saygı ile selâmlar; "gayrılık" kavramından; hele hele birbirimize gayrılık gözüyle bakmaktan en tez zamanda arınmayı niyâz ederim.

* * *
ALGILANAN VE ALGILANAMAYAN HER NE VAR İSE

SADECE ALLAH’I TESBİH ETMESİ İÇİN YARATILMIŞTIR!

“HİÇBİR ŞEY HARİÇ OLMAMAK ÜZERE, HER “ŞEY” HAMDİYLE TESBİH HÂLİNDEDİR… ANCAK, SİZ ONLARIN TESBİHLERİNİ KAVRAYAMAZSINIZ… O HOŞGÖRÜLÜDÜR, BAĞIŞLAYICIDIR.” ( 17 – 44 )

GÖKLERDE VE YERDE NE VARSA, HEPSİ DE ALLAH’I TESBİH ETMEKTEDİR… O AZÎZDİR, HAKÎMDİR…” ( 57 – 1 )

Evrende var olarak algılanan ve algılanamayan her ne var ise, sadece ALLAH’I TESBİH ETMESİ için yaratılmıştır… iyi veya kötü, güzel yada çirkin, mükemmel veya mükemmel kabul edilmeyen her ne var ise!.

* * *
VAROLAN HİÇBİR VARLIK

ALLAH’A İSYAN EDEMEZ!

Varolan hiç bir varlık, hakikati 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 tâbi tutulmaları, cinler aracılığıyla olacaktır.

* * *
ALLAH’A TESLİM OLMA

EVRENİN TÜM YAPISINDA HER ZERREDE,

HER NOKTADA BÜTÜN VARLIKLAR ALLAH’A

TESLİM OLARAK YARATILMIŞTIR!

"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 hâl, var oluşundan yani "fıtrat"ından meydana geliyor otomatikman!...

Yapısından, nüvesinden, özünden meydana geliyor!..

Var olan bütün birimler;

“KESİNLİKLE ALLAH İNDİNDE DİN İSLÂM`DIR” (3/19)

 hükmünce meydana gelmiştir. 

* * *
NEFSİNİ ARINDIRAN, ARINMIŞLIĞI KADARIYLA

ALLAH’I GÖRÜP O’NA TESLİM OLUR!

Nefsiyle mücadelede âciz kalan, başkalarıyla mücadeleyle kendini tatmine uğraşır!.

Nefsini terbiye ederek arındıran ise, arınmışlığı kadarıyla Allah’ı görüp O’na teslim olur; perdeliliği kadarıyla da, yaratılmışlarla mücadele ederek ömrünü tüketir!.

* * *
“TESLİMİM!” DİYENDE KORKU OLMAZ!

‘’Teslimim!’’ diyende korku olmaz! Ama teslim olmak kolay değil! 

İslam Dini’ni kabul, Allah’a teslim olduğunu idrâk ve sindirmek demektir.
Allah’a iman ve teslimiyet dışında hiçbir şey cehennem ateşini söndüremez!. 
* * *
ALLAH’A TESLİM OLMA SİSTEMİ

İSLÂM "ALLAH"a teslim olma sistemidir!. 

Yani varlığın üzerinde mutlak mutasarrıf, hâkim, yönetici, varlığın sahibi "ALLAH"tır; her şey O`na teslim olmuş olarak mevcuttur anlayışı!. 

* * *
ALLAH’A TESLİMİYET,

RASÛLULLAH’A TESLİMİYET İLE MÜMKÜNDÜR!

"ALLAH"a teslimiyet, hayâldeki, varsayılan bir kavrama teslimiyetle olmaz! 

ALLAH"a teslimiyet RASÛLULLAH`a teslimiyet ile mümkündür:

"ALLAH`A VE RASÛLE UYUNUZ" 

âyeti bunun sonucudur.

Ben kendi düşüncemdeki "ALLAH"a teslim oluyorum, diyen kişi; ben Rasûlullah’ı kabul etmiyorum, ben Rasûl’süz "ALLAH"'a teslim oluyorum diyen kişiye benzer! 

Halbuki; Rasûlullah’a gerek olmadan "ALLAH"a vâsıl olmak, "ALLAH"ı bilmek idrak etmek hiç mümkün değildir!

* * *
ALLAH’A TESLİMİYET

YA “İDRAK”A DAYANIR YA KORKUYA!

Fiiller ya idrâka dayanır, ya korkuya yâni vehme dayanır! İdrâkında meydana getirdiği teslimiyet vardır, korkunun da meydana getirdiği teslimiyet vardır...

Neticede teslimiyet oluşur ama; temelinde ne var?..İdrâk mı var; yani o şeyin öyle olmasını idrâk etmen dolayısıyla mı teslim oldun; yoksa korkuyla mı oldun?..

Nitekim insanların Allah’ın emirlerine teslimiyeti iki yönlüdür...Bir nebînin, bir velinin ilâhi emirlere teslimiyeti idrâk yolludur...

Mühim olan, senden meydana gelecek olan teslimiyetin veya senden meydana gelecek fiillerin, duygu yoluyla değil yani vehmin hükmüyle değil; idrâkının hükmüyle olmasıdır! Gaye, neticede, bu idrâka gelmektir; bu idrâka gelmek için de o aşamadan geçmek lâzım...

Ama bazısına direkt idrâk yolu ile de gidebilirsin...

İstidadı müsaittir, ona direk o yolla da girebilirsin. Ama genelde, en aşağı seviye olan duygularına hitâp yoluyla onu belli bir noktaya getirmektir.

* * *
RABBIN HÜKMÜNDEN ALLAH’A KAÇMAK!

Neticede iş idrâkla Allah’a teslim olmaktır! Hemen burada Rasùlullah (sallallahu aleyhi ve sellem)in Allah’a şu şekildeki yönelişine kulak verelim:

-“Allahım... SEN’den SANA SIĞINIRIM...”
Ne demektir bu?..

Rabbının sendeki hükmünden, Allah’a kaçmaktır!.

* * *
ALLAH

KENDİSİNE TESLİM OLMAMIZI İSTİYOR!

Neye bağlanırsak ondan kopmanın acısını ve ızdırabını duyacağız. Allah yalnızca kendisine bağlanmamızı istiyor, kendisine teslim olmamızı istiyor!

* * *
ALLAH’A TEVBE
Allah’a tevbe ise, kişinin yanlış düşündüğünü idrâk edip, bundan vazgeçmesi hâlinin adıdır!.
* * *
“ALLAH’A TEVEKKÜL ETMEK”

Allah'a tevekkül, herşeyin 0'nun takdiriyle olduğunu bilmektir!

* * *
ALLAH’TA TEKRAR YOKTUR!

Ne “Allah”ta tekrar vardır; ne de tarihte tekerrür!.

“Aynı ırmakta iki defa yıkanılmaz” diyor O zât!.

Şükredenin, elindeki nimet artar; nankörlük eden, zâten elindekini terkeder!.

Hiç bir değer yerde kalmaz; elbet değerlendirecek olanını bulur!.

Aynaya bak ve kendin hakkında gerçeği itiraf et... Sonra da geleceğini gör!

Şükredenlerden misin; yoksa nankörlerden mi? 

* * *
ALLAH'A ULAŞTIRAN BASAMAKLAR

İslâm Dîni’ne iman etmiş, dolayısıyla İslâm’ın bildirdiği Allah’a, Rasûlüne, meleklere, kitaplara, diğer Nebi ve Rasûllere, âhiret gününe, hesap ve Kitab’a, yeniden dirileceğine iman etmiş bir kişinin ilerlemesi nasıl oluyor?

Bu ilerlemeyi – tekâmülü - Allah’a ulaştıran basamakları; bazıları yedi mertebeye ayırıyor, bazıları 3 mertebeye ayırıyor, bazıları 4 mertebeye ayırıyor. Bu ayırım çeşitli kişilerde çeşitli tasnîflere tâbi tutulmuş.

Baştan alalım...

Yediye ayıranlar: Emmâre, Levvâme, Mülhime, Mutmainne, Râdiye, Mardiye ve Sâfiye olarak ayırmışlar.

Dörde ayıranlar: Emmare, Levvâme, Mülhime ve Mutmainne olarak ayırmışlar.

Üçe ayıranlar: Levvâme, Mülhime, Mutmainne demişler; Emmâreyi zâten hiç saymamışlar!

Emmâre’nin sayılmamasının nedeni; Emmâre, “emreden”den geliyor, emredici nefs! 

* * *
“ALLAH UYARISI” NEDİR

VE NASIL ULAŞIR?

Bkz. R / Rasûl ve Risâlet

* * *
ALLAH Kİ…

NE UYUKLAMASI VARDIR, NE DE UYUMASI…

DİRİDİR VE KENDİ KENDİNE KÂİMDİR!

ALLAH ki, Tanrı yoktur ancak O vardır, diridir ve kendi kendine kâimdir; ne uyuklaması ne de uyuması sözkonusudur; yerde ve göklerde ne varsa O’nun içindir; O’nun katında kim şefaat edebilir ki izni olmaksızın; bilir önlerinde ve arkalarında olanların hepsini; izni olmadan ilminden bir şeyi kapsamak mümkün değildir; kürsüsü semâları ve yeri içine almıştır; koruması dışında bir şey kalamaz; yüce ve azâmet sahibidir. (Âyet-el Kürsî)

İnsanlar, yüzyıllardır, yaşadıkları şartlara ve edindikleri fikrî altyapıya dayalı olarak, kendileri gibi düşündüğünü tasavvur ettikleri “Tanrı” varsayımı peşindeler!..
Meselâ, uyuması ya da uyuklaması söz konusu olan, dalgınlığı anında, o farkında olmadan bir şeyler vukû bulan bir “TANRI”!

Böylesine ilkel düşünen insanlara cevaben, uyuyan ya da uyuklayan bir “tanrı” olamayacağı vurgulanıyor Kurân’da...

Şimdi düşünün ki, binlerle yıllardır insanlar, hep kendileri gibi düşünen, kendileri gibi değerlendirme yapan ve yargılayan bir TANRI tasavvur ve varsayımıyla yaşarken... Arada çıkan bazı Hakikat ehli kişiler, işin böyle olmadığını vurguluyorlar aldıkları vahiyler ile...

“Allah kulu” yani “abd-ı Allah” ifadesindeki inceliği anlamayıp, bunu tanrının yeryüzündeki bir tâbisi gibi düşünen ilkel anlayışı kıta nasıl anlatabilirsiniz; “Allah KULU”nun, hakikati olan esmâ-sıfat boyutunun kapsamı ve gerekleriyle Allah’ın dilediği kadarıyla yaşamakta olan Zât, olduğunu!...

* * *
“ALLAH ’TAN UZAK DÜŞMEK”

(TARD EDİLMEK-LÂNETLENMEK)

 İnsan, Allah’ı tanımak bilmek için varedilmiştir. Bu istidat ve kâbiliyeti dolayısıyla “halife” seçilmiştir yeryüzünde!

Allah’ı tanıma ve bilme ise şuurla, bilinçle elde edilen bir şeydir. Bütün melekler, cinler ve hayvanlar, isteyerek veya istemeyerek Allah’ı zikretmekte, kulluk görevlerini yerine getirmektedirler. İnsanın, onlardan ayrıcalığı ise, “Allah’ı bilme, bulma ve O’nda yok olabilme” özelliğine sahip olmasıdır.

Bu özellikle var kılınmış insanın, hele âlimin, mülk âlemine ait işlerle hayatını tüketip, bunun ötesine geçememesi ise elbette ki çok büyük bir kayıptır ve neticede, Allah’ tan uzak kalmasına yolaçar.

* * *
NEFS, “BÜYÜKLENMEK”LE

ALLAH’TAN UZAK DÜŞER!

NEFS, bu noktadan çıkışla ve aldığı ilhamlarla, çok değişik tesbitlere erer ki; ilhamlar alan anlamına "mülhime nefs" diye isimlenir... Bu kişiye de "arif" denilir..

Evet, "Büyüklenmekle", kişi o mertebeden, "nefsi emmare" düzeyine "inme" durumuna girer; ki bu da mecazi ifadeyle "ALLAH`TAN UZAKLAŞMAK"; yani "ALLAH`ın la`netine uğramak" demektir!

* * *
İBLİS’İN ‘’LÂNET’’ ALMASINA SEBEP

SEYRİ ÂFAKİ’Yİ TAMAMLAYAMAMASIDIR

İblisin lânet almasına sebeb, Allah adıyla işaret edilen hakikati bâtınında müşahede etmesidir. Bu ‘’seyri enfüsî’’dir. Ancak ‘’seyri afâkî’’yi elde etmemiş olduğundan, karşısındakilerde ve çevresinde aynı hakikati müşahede edememiştir. Bu inkâr edişi dolayısıyla da "İblis" olmuştur. Firavun da aynı olayı yaşamıştır. 

Seyri afâkiyi tamamlamayanlar, hep bu duruma düşerler; yalnızca seyri enfüsîyi tamamlamakla.

* * *
Şeytan, "Allah"ı anlayamamış, idrâk edememiş, neticede "insan"dan o yüce kemâlin zuhûrunu inkâr etmiş; böylece de "Allah"tan ayrı düşmüş, ilâhî huzurdan tardedilmiş"tir..

İblis`in "tardedilme"sinin anlamı; "Ulûhiyet kemâlâtının özelliklerinin zuhûrunu hakkıyla değerlendirememesi yüzünden gerçeklerden uzaklaşması" şeklinde değerlendirilir.

Bunu anlatan kelime de "LÂNET" olmaktadır! "Uzak olma", anlamına olarak!

* * *
İNSANDA ONUN VARLIĞINI OLUŞTURAN

MUTLAK VARLIK “ALLAH”I MÜŞAHEDE EDEMEMENİN

SONUCU, İBLİS GİBİ LÂNETLENEREK TARDEDİLMEKTİR!

Biraz önce de bahsettiğim gibi, her insan karşısındakini olduğu gibi değil, ancak kendi kapasitesi kadar değerlendirebilir.

Her insan böyle olduğu gibi, her varlık da, bu ister cin, ister melek veya insan olsun böyledir ve bu asla değişmez.. Zaten kâinatta bütün varlıklar üç bölümde tanıtılmıştır: "Melek-cin-insan".. Hangi sınıftan olursa olsun, her birim, karşısındakini, ancak kendi kapasitesi kadar değerlendirebilir.. Kendi kapasitesini aşan bir değerlendirmeyi yapabilmesi mümkün değildir.. Kendi kapasitesindeki genişleme oranında, karşısındakini değerlendirişi de değişir.

.Dolayısıyla, cinler de, cinlerin başı olan İblis de kendi kapasitesinin dışında kalan özellikleri itibariyle Adem`i değerlendirememiş; O`nun bütün varlığının, ilâhi mertebelerin sonucu ve de isimlerin bir formülle oluşmuş bileşimi olarak meydana geldiğini müşahede edememiş. 

Yâni, olayın içyüzündeki Hakikata vâkıf olamamış, "insan"ı, özellikle zâhiri yapısı olan bedeni itibariyle değerlendirmek sûreti şu kanaate varmıştır:

"O topraktan meydana gelmiştir, bense ışından! Muhakkak ki ışınlar maddenin üstünde hükmedicidir, maddeye tesir edicidir. Öyleyse ben O`na secde etmem"!

Yâni, üstünlüğünü kabul etmem!

İblis`in, insanın maddeden, topraktan meydana gelmesi, kendi yapısının ışınsal bir yapı olması sûretiyle onu rahatlıkla etkiliyebilmesi yönündeki görüş, her ne kadar haklı ise de..

İnsanın bu madde bedenini yönlendiren beyninin, ilâhi isimlerin hepsini açığa çıkartabilecek bir kâbiliyet ve kapasitede var oluşunu değerlendiremeyişinin neticesinde de, "insan"ı ve ondaki "Halife" olma özelliğini inkâr etmiştir!

Bütün bu idrâk edemediklerini inkâr sonucunda da "insan"ın Öz`ündeki, Zât`ındaki, varlığındaki ilâhî mertebeleri müşahede edememek sûretiyle "Allah"tan uzağa düşmüştür! Burada geçen "Uzağa düşmek" acaba "mesafe-mekân" anlamında mıdır?

Şeytan,"Allah"ı anlayamamış, idrâk edememiş, neticede "insan"dan o yüce kemâlin zuhûrunu inkâr etmiş; böylece de "Allah"tan ayrı düşmüş, ilâhî huzurdan tardedilmiş"tir.

İblis`in "tardedilme"sinin anlamı; "Ulûhiyet kemâlâtının özelliklerinin zuhûrunu hakkıyla değerlendirememesi yüzünden gerçeklerden uzaklaşması" şeklinde değerlendirilir.. 

Bunu anlatan kelime de "LÂNET" olmaktadır! "Uzak olma", anlamına olarak!

Şimdi, burada üzerinde ibret alınması gerekli bir nokta vardır. O da şudur:

"İnsan"da, onun varlığını oluşturan Mutlak Varlık "Allah"ı müşahede edememenin sonucu, İblis gibi "lânet"lenerek tardedilmektir!

Kim ki, "İnsan"a baktığı zaman onu "Allah"tan ayrı bir varlık olarak görür; onda ilâhi esmânın zuhûrunu müşahede edemezse; ondaki varlığın, Hakk’ın varlığı olduğunu anlayıp, değerlendiremezse"; bu yanlış değerlendirmesi yüzünden "İblis" yani "şeytan" hükmüyle yaşamını sürdürür!

* * *
TARD EDİLMEK, ŞUURÎDİR!

“Tard edilmek”, mekânsal veya boyutsal bir şey olmayıp, “şuurî”dir!

Senin kendini, “Allah”tan ayrı bir varlık kabul etmen; kendi ötende bir tanrı gibi “Allah”ı değerlendirmen, “tardolmuşluk” denilen hâlin tâ kendisidir!

UZAKLIĞI (LÂNETİ) MEYDANA GETİREN,

ŞEYTÂNİ VASIFTIR!

Bildiğini yaşayamamak yüzünden, yaptığının müsebbibini öteye atmak, ŞEYTÂNİ VASIFTIR ki bu vasıf LÂNETİ=UZAKLIĞI getirir!

* * *
ALLAH’IN YARATIŞ SİSTEM VE DÜZENİ

İslâm Dini, ‘’Allah’ın yaratmış olduğu Sistem ve Düzen’’dir. 

İslâm dini, Allah’ın yaratmış olduğu bu evrensel sistem ve düzeni anlatır. Bir orjindir.

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.

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’A VÂSIL OLMA

Allah’a vâsıl olmaktan” mânâ; Allah’ın ilmini, ”sen” adı altında izhârından başka bir şey değildir!

* * *
ALLAH BİR KULUNA KENDİNE

VÂSIL OLMAYI KOLAYLAŞTIRMIŞ İSE…

Hadîs:

"Rabbim bana eşyanın hakikatını göster!

İşte, şayet Allah bir kuluna kendine vâsıl olmayı kolaylaştırmış ise, demek; o kişinin kendisinin gerçekte varolmadığını idrâk edecek istidat ve kâbiliyette yaratılmış olması demektir.

* * *
KUL, ÖLMEDEN EVVEL ÖLMEK SURETİYLE

ALLAH’A VÂSIL OLUR

Hakk'ın rahmetinden, Rasûlullah'ın şefaâtinden murad, kişiyi "rabbının kulu" olma kayıtlılığından, "Allah'ın kulu" olma genişliğine geçirmedir. 

Yani, tabiat, huy, benlik gibi terkibiyetinin sonucu oluşan, kabulüne bağlı kişiliğinden hakîki benliğine ulaştırmadır. Bağlarından kurtarıp özgün hakikatini yaşamaya davettir.

Şayet Hakk, bir kuluna sonsuz nimetinden içirmeyi murad ederse, onu kendi huylarının, tabiatının, benliğinin esiri olmaktan kurtarıp; yani ölmeden evvel bu saydığımız özelliklerinden, dolayısıyla kişiliğinden öldürüp, aslına ve hakikatına kavuşturur!.. Böylece o kul, Allah'a vâsıl olur!..

* * *
KİŞİNİN ALLAH’A ERMESİNDE

İKİ SİSTEM VARDIR

Kişinin "ALLAH"a "ERME"sinde iki sistem vardır;

Birisi "Hakk'tan halka", "NÜZÛL" şeklidir... 

Öteki ise "halktan Hakk’a" "URÛC" şeklidir. 

Velide, çalışmalarla birlikte belli bir tekâmül gözükür; ve nasibi, istidadı oranında Hakk'a vuslata erer! 

Nübüvvet ise Nebinin herhangi bir say'ı, gayreti olmaksızın, Hakk'ın kendi hakikatlarini o Nebinin dilinden açığa çıkarmasıdır. 

Bunu misâlle anlatmağa çalışalım: 

Hakk'tan birime açılan bir mânevi kanal ile Nebi’den hakikatlar zuhûr eder!

Velide ise, bizâtihi yaptığı belli çalışmalar sonucu açılan bir tünelle Hakk'a varır. O hakikatlara vâsıl olur... 

Olduktan sonra da bazısı halka yararlı olmak amacıyla ilâhi vuslata ermiş olarak, belli vasıflarla vasıflanmış kişi olarak halk arasında görev yapar; veya yapmaz... Bu da Hakk'ın takdirine bağlıdır.

* * *
VUSLATA ERİŞİN BASAMAKLARI

Bu vuslata erişin ise üç basamağı vardır;

1 - İlm-el yakîn
2 - Ayn-el yakîn
3 - Hakk-el yakîn
* * *
Allah'a vâsıl olmanın 3 şartı vardır;

1-Birinci aşama: "Men arefe sırrı” "Men ârefe Nefsehu fakad arefe Rabbehu". 

Yâni, nefsine ârif olacaksın ki; Rabbına ârif olabilesin! Rab kelimesiyle kastedilen şeye ârif olman, nefsine ârif olmanla mümkündür! Bu birinci aşama!

2-İkinci aşama: "Mübdî mârifet sırrı” denilen Rabbının, yâni seni meydana getiren esmâ terkibinin sınırlarını genişleterek, kaldırarak; Allah'ı tanıyacaksın.

Allah'ı tanıman ancak senin terkibinde, cüzî miktarda olan isimlerin mânâlarını diğerleriyle eş ağırlığa eş düzeye getirmekle mümkündür. Ve bu isimlerin tabii olarak sende hükmetmesi değil; senin bu hakikati idrâk ederek, bu isimlerin mânâlarını dilediğin anda, dilediğin mahalde, dilediğin şekilde kendinden ortaya koymanla mümkün olur.

Yâni "Rabbanî sınırlardan", "İlâhî genişliğe" yayılabilmek, bu ilâhî isimlerin tümünü eşit ağırlıklı olarak yerine ve hâline göre ortaya koymak ile mümkündür.

Bu terkip dışı mânâları ortaya koyabilmek de ancak fiille mümkündür. Çünkü isim eşittir fiil dedik! 

Rabbının sınırlarından Allah'ın genişliğine yayılmaya başladığın zaman ki; bu genişlemenin yayılmanın nasıl olacağını izah ettik; "Aynel yakîn" düzeyine gelirsin."

3-Üçüncü Aşama: Bu yayılmanın nihâyetinde, "Mûtu kablel ente mût" hükmü ile senin şuurunda terkib sınırların ortadan kalkıpta; sen, yerine-hâline ve şanına göre, dilediğin gibi bu isimlerin mânâlarına bürünebilip ortaya bu mânâları çıkarttığın zaman; "ölmeden evvel ölmüş" olursun!

"Ölmeden evvel ölmek" demek, senin şuurunda, terkibinin hükmünü ortadan kaldırarak, dilediğin isme dilediğin anda ve şanda bürünerek, o ismin mânâsı olan fiili ortaya koyman demektir. 

ALLAH’A VUSLATIN YOLU

“B” SIRRINDAN GEÇER!

"B" harfinin işaret ettiği mânâyı anlamamış kişiler, "ALLAH"ı kendisinin dışında, ötesinde ve hattâ "gökyüzünde bir TANRI" olarak düşünüp, daha sonra da işlerine akıl erdiremedikleri için hesap sormaya kalkarlar!.

"B" sırrına erdirilmişler ise, "sonsuz-sınırsız ALLAH" kavramı içinde, hem kendilerini hem de tüm evrenin bir "hiç" olduğunu farkedip, "an"sız bir biçimde "varolan yegâne vücud ALLAH imiş" gerçeğinin zevkini sürerler!.

Bütün azap ve ıstırapları oluşturan, yanlışa şartlanmış "benlik" olduğu gibi; huzur ve zevkin vesilesi de " ALLAH" kavramı içinde "hiç" olduğunu müşahede hâlidir!.

Demek ki "Allah'a vuslat"ın yolu "B" sırrından geçiyormuş!.

* * *
VUSLATA ERMİŞ KİMDİR?

Vuslat, her var kabul edilen şeyin özü, aslı, hakikatı orijini olan Allah'ı önce bilme; sonra bulma; ve sonunda da Allah'ın bâkî oluşunun mânâsının ortaya çıkışıdır!.

Daha basit bir ifadeyle vuslat, senin var zannettiğin vehminden doğan ve beş duyu ile beslenen izâfî kişiliğinin "yok"luğunu müşahede ve idrâk ederek; varlıkta BÂKÎ olanın Allah olduğunu bizâtihi yaşamandır... Böylece sana, “vuslata ermiş”, denir.

* * *
VUSLATA ERMİŞLERİN YAŞAMI

NASIL DEVAM EDER?

Vuslata ermişlerin yaşamı ise neticede iki hâlden biridir;

Ya, " meczûb" olarak kalmak..

Ya da, mânevî vazife ile halk içinde, halkın yaşamına uygun bir tarzda yeralmak..

"Meczûb" kelimesi genelde halk arasında deli divâne olarak anlaşılır. Yemesine, içmesine, giyim ve kuşamına, oturup kalkmasına dikkat etmeyip, edep âdâb bilmeyen kurallara uymayan birine şayet biraz da dinsel kelâm ediyorsa, hemen "meczûb" yaftası yakıştırılıverir.

Oysa gerçekte, "meczûb", Allah'ın cezbetmiş olduğu kişi anlamındadır. Allah'ın cezbetmesi sonucu, O'na yönelmiş, O'nun varlığı yanında yokluğunu idrâk etmiş ve nihâyet yokolmuş; varlığında Allah'ın Bâkî kaldığı kişidir "Meczûb"!.

"ALLAH DİLEDİĞİNİ KENDİNE SEÇER." (42/13)

Âyeti Kerîmesi bu gibi "seçilmiş"lerin durumunu açık seçik vurgular!. Hakiki mânâsıyla meczûblar, Allah'ın kendine seçtikleridir!. 

* * *
ÖTEDE OLMAYAN BİR VARLIKLA VUSLAT

NASIL OLUR?

Allah için "vuslat"tan söz edildiğinde, derin düşünerek değerlendirmek zorundayız. Zira, Allah, “Hazreti MUHAMMED'İN açıkladığı ALLAH" isimli kitabımızda son derece detaylı ve çağdaş bir şekilde izah ettiğimiz üzere, ne TANRIDIR, ne de öteNdedir!. Öyle ise, Tanrı olmayan, ötede olmayan bir varlıkla vuslat nasıl olacaktır?

Tasavvuf çalışmaları kesinlikle bir iyi ahlâk derneği çalışmaları olmayıp, varlığın ve kişinin hakikatini tanıma, özüne erme, vahdete kavuşmadır!

Bu sebeple, vuslat, her var kabul edilen şeyin özü, aslı, hakikati orijini olan Allah'ı önce bilme; sonra bulma; ve sonunda da Allah'ın bâkî oluşunun mânâsının ortaya çıkışıdır!.

* * *
NAMAZIN MİRÂC OLUŞU

KİŞİNİN ALLAH’A VUSLATIDIR!

 “Ve yukimûnessalâte”

“Namazı ikâme ederler.”

Maalesef “namazın ikâmesi” denen husus, günümüzde namaz kılınmasına çevrilmiştir ve Namaz, ikâme düzeyinden derecesinden kılma derkesine İnmiştir. Halbuki namaz ikâmesiyle mirâc hâsıl olur. Nitekim Hz.Rasûlullah aleyhisselatüvesselâm:

 “Namaz müminin mirâcıdır” der. 

Namazın müminin mirâcı olması, kişinin Allaha vuslatı demektir.

* * *
VEHİM PERDESİ KALKIP ALLAH NURU İLE

ANLAYIŞ İKRAM OLAN KİŞİ DERHAL ALLAH’A ERER

Bkz. V / Vehim

* * *
EMİRLERE VE YASAKLARA UYMANIN ÜST SINIRI

ALLAH’A VÂSIL OLMANIN YAŞAMINA GEÇİŞİ SAĞLAR

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

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

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

* * *
VUSLATTAN SONRA İBADETİ BEŞERİYETİYLE

İRADE EDEN, ALLAH’A ŞİRK KOŞMUŞ OLUR!

"Kim vüsûlden sonra ibadeti beşeriyetiyle irade ederse, Allah'a şirk koşmuş olur!" 

"Vuslattan sonra ibadeti beşeriyetiyle irade edenler"..

Vuslattan sonra, sen, "yok"tan varolmuş bir "yok" olduğunu idrâk ettikten ve var olan yegâne varlığın Allah'ın esmâyı sıfatının zuhûru olduğunu müşâhede ettikten sonra, benlik varsayımından kurtulursun. Böylece, "yok"tan varolmuş olan sen "yok"a döner ve Allah Bakî kalır! Böylece de vuslat tamam olur.

Bu durumda sen "yok" olunca, "sen"e dönük bütün istek, arzu, hırs ve ihtiraslar da ortadan kalkar. Ne maddî ne de mânevî anlamda. İşte bu durumda sen ortadan kalktığın için, senden ibadet istek ve arzusu da oluşmaz!

"Beşeriyetiyle" demek, kendini var kabul eden, Tanrının bir kulu olarak varlığını görmekte devam eden anlamındadır.

Yukarıdaki bitişik anlamı ise, işin hakikatını anladıktan sonra, benliğinde bir kuvvet kudret görüp, fâili kendisine mâl eden şeklindedir. 

Yâni, fâili hakikinin Allah olduğunu fark ettiği halde; kendinde güç kuvvet görüp, olayı kendi vehmî benliğine bağlamak suretiyle Allah'a şirk koşmuştur; velev ki isteği ibadet bile olsa! denilmektedir.

* * *
BENLİĞİ TERKETMEK VE ARINMAK

VUSLAT KAPISINI AÇAR!

 “BEN” kalmazsa, elbette “BENİM” de sözkonusu olmaz!. “BEN” kalmazsa, hep "O" olur!. 

Hep "O" olunca, artık, benim, senin, onun kavramı kalmaz. Sevdiğin, nerede ve kiminle olursa olsun, gerçekte hep seninledir!. Çünkü hep O'nunladır!. Bu yaşamda ise, artık birimsellikten ileri gelen kavramlar eriyip gider; "ALLAH"la olmak sana yeter!

Bu sebepledir ki, şeklen, sevdiğini bağışlamak, vermek; gerçekte benliğini terketmek ve arınmaktır... Ki bu yol da vuslat kapısını açar!.

* * *
VUSLAT NE ZAMAN TAMAM OLUR?

Vuslattan sonra, sen, "yok"tan varolmuş bir "yok" olduğunu idrâk ettikten ve var olan yegâne varlığın Allah'ın esmâyı sıfatının zuhûru olduğunu müşahede ettikten sonra, benlik varsayımından kurtulursun. Böylece, "yok"tan varolmuş olan sen "yok"a döner ve Allah Bakî kalır! Böylece de vuslat tamam olur.

* * *
VUSLATA ERMEDEN ÖLÜMÜ TADAN İÇİN

BUNDAN DAHA BÜYÜK VE KORKUNÇ

BİR EKSİKLİK DÜŞÜNÜLEMEZ!

"-Yâ Gavs, kim benden gayrıyla meşgul olursa, sahibi ateş olur kıyâmette."

Hemen bir hadîs-i şerîfi hatırlayalım:

"Ölen her kişi pişmanlık duyar. Cennetlikler, keşke daha yapsaydık, diyerek; cehennemlikler de yapmadıklarından dolayı"

Konuyu bu açıdan incelersek, görürüz ki, herkes, ya yapmayıp terkettiklerinden dolayı pişmanlık duyacaktır veya terkettikleri yüzünden!

Ya da yeterli nisbette çalışmamasından dolayı!

Bütün bunlara ilâveten bir de Allah'ı bilmemenin, bulmamanın ve erememenin getireceği pişmanlık vardır ki bunun üzüntüsünün haddi hesabı olmaz.

Ölümötesi yaşama intikal etmiş bir kişi için, "vuslâta ermeden gitmenin" getireceği eksiklik kadar büyük ve korkunç bir eksiklik düşünülemez. Bunun çok minyatürize edilmiş misâlini vermek gerekir ise, şöyle bir benzetmeden sözedebiliriz:

Bir hapishanedeki en zavallı ve eziyet gören mahkûmu düşünün, bir de yeryüzündeki tüm insanlara ve mahlûkata hükmeden insanı düşünün…

Biri, kendi hakikatından mahrum kişinin hâlidir, diğeri de Allah'a ermiş kişinin hâli. 

Hiç mukayese edilebilir mi..?

* * *
ALLAH’IN VECHİ

ALLAH’IN YÜZÜ

(VECHULLAH)

Varlık bir bütündür, bir tümdür, bir mekanizma gibi işlemektedir. Her mahalde kendi konumuna göre hükmünü icra etmektedir.

Dışardan buraya müdahele eden bir ikinci varlık sözkonusu değildir.

Âlemde, kâinatta hangi isimle isimlenirse isimlensin, isimlerin müsemmâsı olan varlık, ilâhi isimlerin mânâlarının yoğunlaşmasından; mânâların kuvveden fiile çıkmasından başka bir şey değildir. Bu kuvveden fiile çıkış dolayısıyla da hangi nesneye bakarsak bakalım, biz o baktığımız nesnede, ilâhi isimler ve bu ilâhi isimlerin mânâları olması sebebiyle de Allah'ın "VECH"ini görmek durumundayız!

* * *
"Vechullah" demek, yâni “Allah'ın vechi" demek, Allah'ın isimlerinin mânâları demektir. "Yüz"den murad, ilâhi isimlerin mânâlarıdır. Yâni, Allah'ta mevcut bulunan mânâları müşahede etmek demektir; "Vechullah’ı görmek” demek!

Esmâ-ül Hüsnâ'da bildirilen isimler veya bunun dışında, ismi o listede, o sıralamada sayılmamış olan isimler kuvveden fiile çıktığı anda, "Vechullah" adıyla anılır.

Yâni, Allah'ın yüzü! 

* * *
“ALLAH’IN VECHİ”

KUDRET VE KUVVET SIFATININ AÇIĞA ÇIKIŞIDIR!

“Allah’ın Vechi”, kudret ve kuvvet sıfatının açığa çıkmasından başka bir şey değildir; ama senin şuur ve bilincinin gözbebeğine bağımlı çalışması dolayısıyla hükmünü göz verilerine GÖRE verirsin... Böylece de Allah'tan mahrum kalırsın.

* * *
ALLAH’IN YÜZÜ
     (VECHULLAH)

ŞUUR GÖZÜYLE GÖRÜLÜR!

"Allah'ın yüzü", isim mertebesidir. İsimler mertebesidir. İlâhî mânâlar, isimler mertebesidir ki şuur gözüyle görülür.

 İdrâk, denen şey, bir fiil değildir, bir mânâdır. 

* * *
“Yâ Gavs! Bana nazar etmek istiyorsan bir mahalde, gayrımdan fâriğ kalbi ihtiyar et!

 Burada bir mahalle nazardan sözediliyor...

Mahal yâni madde âlemi için, algılanan sâbit bir mekân anlamında kullanılan “mahal” kelimesi, melekût âleminde ise bir isim bileşiminin zuhûru anlamına gelir...

Kesret âlemi içinde bir birim Hakk’a nazar etmek istiyorsa, bu Hakk’ı bir sûrette görmek şartıyla olur... Ancak hemen hatırlatmak gerek ki, görülen sûretteki mânâ Hakk’ın esmâsındandır! Ve o mânâ idrâk edilmek sûretiyle “Vechullah” görülmüş olur ki, bu da kalb gözüyle denilen bir biçimde gerçekleşir.

Yoksa zâhir gözün gördüğü maddî sûret ile Hakk’ı görüyorum sanmak çok büyük câhillik ve gaflettir!

Bunun ötesinde her bir mahal, o mahalli oluşturan sûreti meydana getiren “mânâ sûretinin” yâni esmâ-i ilâhi’nin varlığıdır... Bu esmâ baş gözüyle değil gönül gözüyle yânî basîretle görülür ve seyredilir...

Ama, akıl şâyet başgözüne tâbi olur, şartlanmaları istikametinde gördüklerini değerlendirir ise, asla “Hakk” görülemez...

İşte bu yüzden de “gayrımdan fariği kalb et” yâni “BEN”den gayrının var olduğunu düşünmeyi, zannetmeyi terket” denilmektedir.

Mahalden, yâni esmâ yollu nazar etmekten de geçip, “bana” yâni “eniyyetime” nazar etmek istiyorsan, o takdirde esmâ perdesinden de kurtar kendini ve tümüyle arınmış, yok olmuş bir halde Zât’ıma yönel; ki böylece bana nazar etmiş olasın, denilmektedir...

* * *
BASİRETİNLE (İLİM İLE) BAKTIĞINDA

VARLIK TEK BİR BÜTÜNDÜR!

Allah’ın Vechi, Basiretle (ilimle) görülür! 

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

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

* * *
‘’VECH’’İN PERDESİ

“İSİM”DİR!

“VECH”in perdesi olan yegâne şey ise, o şeye konulmuş olan “İsim”dir!... Ki o isim, sonradan “vech”in bir mânâsı üzerine konmuş bir perdedir. Perdenin ardındaki varlık ve onu meydana getiren mânâlar ise “ALLAH”ın isimlerinden varlıklarını alırlar.

ALLAH İNDİNDE HERŞEY HELÂK OLMUŞ,

“YOK“ DURUMUNDADIR

BÂKİ OLAN ALLAH’IN VECHİDİR!

Şimdi, elimizi vicdanımıza koyarak düşünelim...

Varlığına iman ettiğimiz, ya da inanmadığımız, ancak her iki halde de şartlanma yollu “ALLAH” adını verdiğimiz TANRI ile; burada târif edilen, Hazreti MUHAMMED'in açıkladığı “ALLAH” aynı mıdır?..

Hazreti MUHAMMED'in açıkladığı “ALLAH” için “TANRI” kelimesi veya kavramı kullanılabilir mi; ya da “TANRILIK” mevhumu kabul edilebilir mi?!.. Düşünülebilir mi?!..

““ALLAH”I HAKKIYLA İDRÂKA ÇALIŞMADILAR!.” (6-31)

“ALLAH” indinde, ilminde “KUL” ne ise, “TANRI” da odur!..

Çünkü, her ikisi de “ALLAH” ilmindeki, “İlmî sûretler, kavramlar”dır.

Bu yüzden de “ALLAH” indinde, her şey helâk olmuş, “yok” durumdadır!..

Ve "Bâkî" olan, sadece "VECHULLAH"tır!.. 

İşte, 

“Küllî şey'in hâlikun illâ veche” (28-88) 

âyetiyle işaret edilen mânâ da budur ki, 

“ve yebkâ vechi rabbike zül celâli vel ikrâm” (55-27) 

âyeti de bu durumu teyit eder.

Birinci bahsettiğimiz âyetin meâlen anlamı; 

“Hiç bir şeyin bağımsız varlığı yoktur; o isimlerde Bâkî olan, VECH'i İlâhîdir!” demektir.

İkincisindeki mânâyı da şöyle anlayabiliriz; 

“Bâkî olan, Celâl ve ikram sahibi Rabbinin VECH'idir”.

Nitekim bu durumu açık-seçik vurgulayan âyet de şudur;

“FEEYNEMA TUVELLU FESEMME VECHULLAH” (2-115)

“Başını ne yana döndürürsen ALLAH'ın VECH'ini görürsün!.”

* * *
DÜN-BUGÜN-YARIN VAROLAN VE

SONSUZA DEK VAROLMAKTA DEVAM

EDECEK OLAN, “BÂKÎ“ “VECH“TİR!

 “Helâk olma” ifadesi ile anlatılan mânâ, esasen içinde yaşadığımız şu anda ve her anda geçerlidir... Ve bu durum keşif ve fetih sahibi basîret ehli zâtlar tarafından daimi olarak müşahede edilebilmektedir. 

“Başını ne yana döndürürsen ALLAH'ın VECH'ini görürsün” (2/115)
Âyeti zâten bu durumu açık-seçik vurgulamaktadır. 

Burada anlatılmak istenen “SIR” şudur:

Kişilerin basiretleri perdeli olduğu için, varlık sûretlerinin hakikati olan “ALLAH” ismiyle işaret edilenin "VECH"i müşahede edilememektedir... 

Nitekim, başını ne yana çevirirsen, yani basiretinle, şuurunla ne yana döner, yönelirsen, hep vechi ilâhîyi müşahede edersin; zira "O", "BÂKÎ"dir... 

Yani, gerçekte, dün - bugün - yarın varolan ve sonsuza dek varolmakta devam edecek olan, “BÂKİ” “VECH”tir.
* * *
“VECİHLERİNİ” DEĞİL…

“TEK VECHİ” GÖRÜRSÜN!

 “Vech”den murad, birimin birimiyeti değildir! Nitekim âyette;

“NE YANA DÖNERSEN ALLAH’IN VECHİNİ GÖRÜRSÜN” (2-115)

 diyor! ”Vecihlerini” görürsün demiyor! Yâni, “yüzlerini görürsün” demiyor; “Allah’ın yüzünü” görürsün diyor!

Senin ayrı ayrı varlıklar görmene sebep gözündeki yetersizlik demedik mi?

Gözündeki yetersizliği, şuur kemâliyle eğer kaldırırsan, idrâkına giren sahada, yâni basiretinde varlıkların çokluğu yoktur! Gözde, çokluk vardır!

Dolayısıyla basiretinde, Allah’ın “vechinden” başka bir şey yoktur! Yâni Allah’ın çeşitli isimlerinin mânâları... Çeşitli isimlerin mânâları, aslında tek mânâdır!

Burayı iyi anlayalım...

* * *
VECH, BİLİNÇ GÖZÜYLE GÖRÜLEN

MÂNEVİ VÜCUDDUR!

"Panteist" görüşe göre, “her şey” vardır ve bunların tümüne “TANRI” denilir.

"Vahdeti Vücûd"a göre ise, ayrı ayrı sayısız şeyler mevcut değildir; bu gözün görme yetersizliğinin getirdiği bilinç yanılgısıdır; gerçekte TEK bir vücud vardır ki; sûrî yani maddi bir vücut değil, mânevîdir bu vücud!.. 

VECH denilen bu vücûd ancak bilinç gözüyle veya kalp gözüyle görünen bir vücûd’tur. 

* * *
ALLAH’IN VECHİ 
CENNETTE GÖRÜLÜR!

 “Allah’ın Vechi, Cennette görülür. Vechini gören de Cennet ehlidir! 

 “Vechi görmek” demek; isimden-resimden geçerek ismin ve resmin hakikatini görmek demektir! 

Bu hâli-bu idrâkı yaşayan bir kişi hiç bir zaman karşısındakine zarar vermez, hiçbir zaman karşısındakini eksik-noksan-kusurlu-yanlış görmez. 

* * *
ALLAH’IN ZÂT’I İTİBARİYLE GÖRÜLMESİ

İMKÂNSIZDIR!

Allah’ın, Zât`ı itibariyle görülmesi imkânsızdır!. 

Ancak, İlâhi Zât’ın çeşitli vasıflarının ve özelliklerinin âşikâr olduğu mahaller söz konusudur!.

* * *
O İSMİN, RESMİN, RENGİN, DİLİN, DİNİN,

IRKIN ARDINDAKİ VARLIK, ALLAH’A AİTTİR!

Öyleyse biz hepimiz, O’nun varlığıyla, O’nun esmâsının özellikleriyle meydana geldiğimize göre, gerçekte herbirimiz O’nun tüm özellikleriyle âşikâr olduğuna göre, O’nun dilediği özellikleriyle âşikâr olduğuna göre, herbirimiz O’nun halifesi olarak saygıya, sevgiye ve hürmete değer varlıklarız!.

Öyleyse biz adı-rengi-cinsi-ırkı-dili-dini ne olursa olsun herbir insanı ve birimi sevmek ve saygı göstermek mecburiyetindeyiz!.

Çünkü o ismin, o resmin, o rengin, o dilin, o dinin, o ırkın ardındaki varlık, Allah’a ait varlıktır.

Yüz çevirdiğiniz, nefret ettiğiniz, beğenmediğiniz, hor-hakir gördüğünüz varlık, neticede Allah’ın vechine dayanan bir varlık olduğu için bu davranışınız Allah’a uzanır gider. 

“Secde”, sadece alnı toprağa koymak değil; varlıkta mutlak hakiki yegâne varlığın O olduğunu, ötelere atmadan idrak edebilmek ve her bir surette O’nun vechinin varolduğunu idrak edebilmektir!.
Eğer biz bu idraka gelirsek; ne Arab’ı hor görürüz, ne Acem’i hor görürüz, ne Kürd’ü hor görürüz, ne Alevi’yi hor görürürüz, ne Sünni’yi hor görürüz, ne herhangi bir birimi!.

Öyleyse bizim için “Allah’ın Halifesi olan insan” vardır. Ve hangi ırkta, hangi cinste, hangi dilde, dinde ortaya çıkarsa çıksın, biz onu sevip saymak, ona elimizden gelen saygı-hürmeti göstermekle mükellefiz! 

Aksi taktirde Allah’tan ve gerçeklerden perdeli olarak şartlanmış gâfil bir birim olarak bu dünyadan geçer gideriz ki, bunun sonucu da ebediyyen azap ve ızdırap içinde kalmaktır. Çünkü kendimizin hakikatinden mahrum kalmış, hakikatİimizi tanıyamadığımız için de karşımızdakini değerlendirememiş ve böylece de gaflet içinde, yani bir diğer günümüz ifadesiyle, koza içinde-kozadan çıkamadan bu dünyadan geçmiş oluruz. 

* * *
YARGILAMA (GERÇEĞE GÖRE DEĞERLENDİRME)

YALNIZCA ALLAH’A AİTTİR.

ALLAH RASÛLÜ’NE DAHİ DEĞİL!
Gerçeğe göre değerlendirme yalnızca Allah’a aittir. Allah Rasûlü’ne göre dahi değil!.

Allah Rasûlü’ne göre olsa, kendine göre hüküm verirdi.. O, daima âyet beklemiştir, her hangi bir konuda konuşmak için!.

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

ALLAH’I (ÖZÜNDE) VEKİL TUTMAK

“Allah’ı -özünde- vekil tutmak”, bâtınen tedbir alma kuvvesini devreye sokmaktır; işi başkasına ve dışındaki tanrıya havale etmek değil! 

Burayı iyi anlamaya çalışın…
Avam, tedbir alır; tevekkülden uzaktır!
Havas, tedbiri terk eder; takdir neyse o olur; diyerek takdir edeni görmeye çalışır!

Has ül havas, tedbir alır; takdir edeni müşahede eder; tedbirin, takdir edenin takdiriyle açığa çıktığını seyreder… Seyreden, “Kendi” olur!

* * *
“ALLAH” ADIYLA İŞARET OLUNAN,

TEK VÜCUD SAHİBİDİR!

"ALLAH” adıyla işaret edilen, TEK vücûd sahibidir! "Gayrı" kavramından da sözedilemez!

Sanki, "ALLAH"tan ayrı varlıklarmış gibi algıladığımız her şey, vehim ve hayâlin bize var kabul ettirdiği şeylerdir.

Varlığını düşündüğümüz ve müşâhede ettiğimiz her şey, "ALLAH” ismiyle işaret olunanın ilmindeki, "ilmî sûretler”den başka bir şey değildir!

Eğer kişi, beş duyu esaretinden ve şartlanmaların oluşturduğu kabullerden arınıp, vehminin kabul ettirdiği göresel benlikten kurtulabilirse, görür ki kendisi yoktur, sadece Allah vücud sahibidir!
* * *
ALLAH HER BİRİME, ŞEY’E

AYNI ŞEKİLDE YAKINDIR!

"-Yâ Gavs-ı.. Kimse benden uzak olamaz, mâsiyetiyle; kimse de tâatıyla kurb sahibi olamaz."

Rabb'ül Âlemîn, burada Gavs-ı Â'zam’a öyle bir sırdan açıklama yapıyor ki, bunu anlamak pek kolay değildir.

Genelde halkın bildiği; insanların, Allah'a yakınlık elde etmesi amellerine bağlıdır; iyilik yapanlar, istenilen çalışmaları yapanlar Allah'a yakın olurlar, zannedilir. Oysa burada vurgulanan gerçek, hiç de öyle değildir.

Evet, Allah, yakınlığını ihsan ettiği kullarına yararlı çalışmaları; uzaklaştırdığı kullarına da zararlı çalışmaları kolaylaştırır ama...

Bu, zâhirden bâtına yönelindiğinde, dıştan içe bakıldığında, beşer anlayışıyla Allah değerlendirilmeye kalkıldığında, şekle ve görünüşe göre hüküm verildiğinde böyledir!

Gerçekte; Özden dışa... Allah'ın ilmi ile beşeriyete... Allah'ın ilmiyle Allah indindeki âlemlerine nazar edilirse...

Görülen bütün fiiller, Allah'ın isimleriyle zâhir olan mânâ terkiplerinin oluşturduğu görüntülerdir. Ve hiç bir ayırım olmaksızın hepsi de Allah'ın ilmi ve kudretiyle zâhir olmaktadır! Ve hepsinde de Hakk’ın varlığı aynı şekilde mevcuttur! Bu sebepledir ki, Allah her birime, şeye aynı şekilde yakındır!

Hattâ yakınlık ve uzaklık kavramı bahis konusu olmaksızın Allah'ın varlığı ile kâim varlıklardır, algılanan her şey!

Bu nedenledir ki, fiillerden çıkan ve Hakk’ın takdirine göre, “tâat” ve “mâsiyet” adını alan fiiller, o birimin Allah ile yakınlığı veya uzaklığı konusunda geçerli olamaz.

* * *
BİRİM, NİÇİN KENDİNİ

ALLAH’A ‘’YAKIN’’ VEYA ‘’UZAK’’ GÖRÜR?

Birimin kendisini yakın ve uzak görmesi, fiilinden ötürü değil, Allah'ın hüküm ve takdirinden dolayıdır.

Bu sırra dayalı öyle oluşlar mevcuttur ki, bunları burada anlatmaya kalksak, korkarız ki hafsalası alamayan pek çok kişi inkâra gider ve bu yüzden ebediyyen Allah'tan perdeli kalmaya mahkûm olur! Onun içindir ki, bu denizde daha fazla açılmayalım.

* * *
ÖZ’ÜNE GİDEN YOL

“ALLAH YOLU”DUR!

Ben seni kendi yolumla Allah'a erdiremem! 

Sen kimseyi Allah'a erdiremezsin! 

Senin özüne giden yol, ‘’Allah yolu’’dur!

* * *
ALLAH’TA YOK OLMA
Kişinin gerçekte var olmayan vehmi benliğinden kurtulup, kendisindeki ilâhi benliğin zâhir olmasını sağlama çalışmaları olan tasavvufda ‘’Allah’da yok olma’’ diye târif edilen müşahedeler sözkonusudur...

* * *
ALLAH YOLU ÜZERE OLMAK

"Sırat-ı mustakıym" deyimi dinsel mânâda, "Allah yolu üzere olmak" şeklinde anlaşılır...

"Mustakıym" ise öyle bir doğruluktur ki, o gidiş üzerinde ne sağa-sola kıvrılma vardır; ne de iniş-çıkış… iki nokta arasında seyreden ışın hattı gibi!... 

Esas itibariyle her yaratılmış kendi yolundan, ALLAH yolu üzerindedir.

* * *
ALLAH’A YÖNELME

 Sen, eğer Mutlak, "Tek" varlığın bir kısım özelliklerine ayna olmak üzere var edilmiş bir birim isen; aynanda, O Mutlak varlık, kendindeki hangi özellikleriyle seyretmeyi dilemiş ise, buna uygun bir programı, senin için meydana getirmiştir. 

Bu programın gereği olarak sen, seni bireysellikten, bedensellikten, kendini beden olarak kabul etmene dönük hallerden kurtarıcı olaylar dizisi içine düşersin... Çünkü senin için böyle bir program murad edilmiştir. 

Bu programının gereği olarak, bedenin istek ve arzularına cevap vermeyen bir yaşam içine girersin. 

Gün be gün yaşadığın olaylar içinde maddeden ve birimsellikten uzaklaşmağa, soğumağa, nefret etmeğe başlarsın... Bu durum da seni şuursal boyuta çeker. Veya halk deyimiyle senin, Allah`a yönelmene yol açar...

MELEKİ YAPI NE KADAR

ZÂHİRE ÇIKMAYA YAKINSA,

O KADAR ALLAH’A YÖNELME HÂLİ VARDIR!

Bu duaların yerine gelirse, geriye ne kaldı!. Allah’ın sevgilisi oldun!

Ama dikkat edin; 

Nerden istiyorsun???

Dışardaki ötedekinden değil!

Özündeki varlığındakinden istiyorsun!.

İşte onun için Özündekine yönelmelisin!

Bu Özündekine yönelme işi, kişideki letâfete ve nûrâniyete bağlıdır. 

Sende meleki yapı ne kadar zâhire çıkmağa yakınsa, o kadar sende Allah sevgisi, Allah inancı ve Allah’a yönelme hâli vardır. 

Ne kadar meleki boyut altta derinlerde alttaysa, o kadar kendini bu madde beden, dünyanı madde dünyası, değerlerinde madde değerleri hissedersin.

“ETRAF“I ATMADIKÇA

ALLAH’A YÖNELEMEZSİNİZ!

"Etraf ne der?"... 

"Etraf"ı atmadıkça "ALLAH"'a yönelemezsiniz!. Çünkü çevreniz kendini madde beden kabul edip, bedene dönük zevkler ve arzular ve istekler içinde yaşayan kişilerle dolmuş. 

Kişideki vehim gücü nefsi etkileyerek, onu yanlışa saptırır.. 

Nefs neyin tesiri altındadır?.. 

Şartlanmaların tesiri altında!

Sana sorduğum zaman "Sen kimsin?".. 

Sen dersin ki: "Ben buyum!. Yani, bu bedenim"!. 

Halbuki, sen, bu beden değilsin!. 

Senin, kendini bu beden olarak kabul etmen;

1- Bedenin tabiatı içinde kendini tanımaya başlamandan,

2- Ve etrafının, çevrenin seni bu yolda şartlandırmalarından ileri geliyor.

Sen, kendini, bu bedenin tabiatı içinde hapis olarak buldun.. 

Sonra da herkes sana "sen busun, sen bedensin" demeğe başladı. 

Böylece, sende "ben bu bedenim" fikri geldi yerleşti, oturdu.. Bu böylece oturduğu için bu defa vehim sende hükmünü icra ediyor. 

ALLAH’A YÖNELİŞ

FÂTİHA’NIN ANLAMININ YEFEKKÜRÜYLE BAŞLAR

Salât, yöneliştir!… 

Bâtının ve hakikatİn olup, özünden Zâhir olanı hissedip, bunun sonuçlarını yaşamaktır!… 

O’nun indinde hiçliğini, yok olduğunu yaşamakla başlayıp; kıyâmda, kendini dillendirişinin; rükûda, kudretinin önünde yaratılmışın kulluk etmekten başka şansı olmadığını açığa çıkarmasının; secdede, “Lillahil Vâhid’il Kahhar” hükmünün eserini ortaya koyuşunun yaşanışıdır!.. Ve bu salât, mirâc ‘ın kapısını açar mümine! 

Yukarıdaki tefekkürsüz şeklî tapınmaya verilen isim ise namazdır!.

İman ve gereği fiillerle cennete, düşünsel arınmayla “Allah”a erersin; takdirindeki kadarıyla… Tefekkürsüz, sorgulamasız “Allah”a ermiş tek bir ferd yoktur, buna Allah Rasulü de dahil!

Fâtiha’sız namaz olmaz, çünkü yönelişin anahtarı odur! Onun anlamının tefekkürüyle başlar “Allah”a yöneliş!

* * *
ALLAH’TA ZIT YOKTUR!

Zıddı olan her bir kavram “kul”a, gayrılık anlayışıyla yaşayana GÖRE`dir. Allah indinde "zıt" kavramı geçersizdir!.

* * *
ALLAH’IN ZEKÂTI

Âlemler ve âlemlerden biri olan kâinat, “Allah”ın “rahmet” sıfatından yaratılmıştır! Karşılıksız olarak “üretir”, vareder!

Kâinat, Allah’ın zekâtıdır!

BİZLER O’NUN VARETMESİ VE BEZEMESİYLE,

O’NUN İLMİYLE_DİLEMESİYLE-KUDRETİYLE VE VARLIĞIYLA

MEYDANA GELMİŞ VARLIKLARIZ!

BEN ismiyle işaret ettiğiniz bir varlığınız var.

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

1-Mutlak Ben

2-Genel  BEN!
“Genel Ben” de bütün özelliklerimle kendimi düşünürüm;

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

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

Hiçbir tavsif ve özellik düşünülmeksizin BEN diyorum. 

 Demin bir misal verdim... Dedim ki;

Birisine gittin Ben Hulûsiyi tanıdım  dedin, Hulûsi hakkında hiçbir bilgisi olmayan birine gittin ben Hulûsi’yi tanıdım dedin. O kişi “Hulûsi”nin zâtını o anda anlar sadece. 

 Hulûsi ismi,  kişinin o anda zatına işaret eder. 

Niye?

O kişi “Hulûsi’yi tanıdım “dediğin zaman o kişi de Hulûsi hakkında hiç birşey bilmiyorsa sadece şunu anlayacaktır; 

Hulûsi adıyla işaret edilen bir varlık var bir obje var.

 “Hulûsi” ismi burada sırf zata işaret ediyor. Ama o zatın çeşitli vasıfları var, sıfatları var, özellikleri var.

Sana soracak..”Kim bu Hulûsi nedir ne özellikleri var?”

Sen diyeceksin ki:

Aklı başında bir adam...Aklı başında bir adam demek belli bir ilmi belli bir bilinci şuuru olan bir varlık demek

Hulûsi’nin kapsadığı bir alan çıktı..

Bir kere Hulûsi diye biri var. Hayatta, diri. Hulûsi’nin birinci vasfı hayatta  ve diri canlı bir varlık olması. Olmayan bir varlık değil.

İkinci olarak belli bir şuuru ve ilmi var. Yani hayat sıfatından sonra ilim sıfatı var.

“Hulûsi birçok şeyleri bilir ve bunlarıanlatır, açığa çıkartır” dediğim zaman Hulûsinin bildiklerini kuvveden fiile düşünceden eyleme dönüştürebilen bir irade gücü olduğuna da işaret ediyorum. Demek ki Hulûside bir irade gücü de var.

Hayat sıfatının adı Hay ilim sıfatının adı Alim irade sıfatının adı Mürid.

Mürid, irade eden demek., dilediğini gerçekleştiren demektir.

Ondan sonra bu dileme ile birlikte irade gücüyle birlikte netice de onda bir kudret sıfatı da  var… Kudret vasfı da var ki o dilediğini kuvveden fiile sokuyor  tatbik ediyor, ortaya çıkartıyor; bir eser ortaya çıkartıyor.

 Böylece başlangıçta Hulûsi ismi bir Zâta işaret ederken o zatın vasıflarını anlamağa başladık 

O Zât’ın bu vasıflarıyla varolan bir zat olduğunu anladıktan sonra  bu sefer sorgulamağa başlıyoruz ..Hulûsi nerde oturur ne yer ne içer nelerle meşgul olur düşünce dünyası nasıl bir dünyadır. Burada bu defa onun sayısız özelliklerini anlatmağa başlıyoruz. Bu da Hulûsi’nin esma boyutu. 

Hulûsi ismi altındaki esma boyutu. Hayat sahibi olması ilim sahibi olması irade sahibi olması sıfat boyutudur.Salt varlığını zatını anlatan da sıfat boyutudur. 

Zat sıfat ve esma boyutu... bütün bunlar Hulûsi’nin soyut tarafı yani manevi tarafıdır. Burada maddiye dönüşen hiçbir tarafı yok ama  Hulûsi’nin bu özellikleri belli düşünce kalıplarına uygun eyleme belli fiile dönüştüğü anda  Hulûsi’nin fiil boyutu ortaya çıkar.Çeşitli fiiller meydana getirmeğe başlıyor . Burada soyut somuta dönüşüyor; eski tabirle mücerret müşahhasa dönüşüyor ve  artık bir başkası tarafından net  açık algılanabilir görülebilir oluşumlar başlıyor.

İşte, Kâinatı vareden Mutlak varlığın salt zâtına işaret eden bir isimdir, “Allah” ismi!

Ayrıca Allah ismi gene o zâtın belli vasıflarını da kendinde barındırır ve “esmâsı” diye bahsettiğimiz belli özelliklerini  de kendinde barındırır. Yani ALLAH, böyle bir varlığı tanımlama anlatma ismidir.. 

Bir isimdir!

Nasıl ki Hulûsi ismi bir vasıflar ve özellikler bütününe işaret eden, onu anlamaya kavramaya yönelik bir isim ise, Allah ismi de  gerçekte mevcud olan bir orijin varlığa işaret eden bir isimdir.. 

Bakın burası çok çok önemli bir husus...

“Allah” diye bir orijinal obje yok , orijinal varlık yok.. Bir orijin varlık var; kendine özgü bir orijin varlık var.  Bunu anlatma, bunu anlatma, târif etme, buna işaret etme, buna yönlendirme anlamında kullanılan bir isim var: 

O da, “Allah”!

Bilmiyorum anlatabiliyor muyum… Burası çok ince bir konu. Ve belki de bugüne kadar hiç duymadığınız bir konu.

İsim müsemmanın orijini ve kendisi değil; müsemmaya işaret eden kelimedir.

Burayı çok iyi anlayın! Çünkü bu konu bugün kitaplarda bulamayacağınız bir konudur!

Rastladınız mı herhangbir kitapta, eserde?!!!

Bu konunun anlaşılması niye çok önemli?. Bu konunun anlaşılması şu sebepten çok önemli!

Biz dışarıda, ötede bir tanrı kavramının olmadığını anladık... Anladık ama bu defa  “ALLAH” ismini farkında olmadan bir tanrı gibi şekillendirip putlaştırmaya girdik!

 Halbuki orijin bir varlık var.. Sonsuz sınırsız sayısız özellikleri olan sayısız özellikler yaratan, sayısız varlıklar yaratan, kendisinde varolan sayısız güç ve ilimle sayısız varlıklar yaratan bir varlık var. Bunun zaman ve mekân kavramları içinde anlaşılması algılanması mümkün değil. 

Bu varlığın dilemesi varetmesi ve bezemesiyle bizler meydana gelmişiz. 

Bizler O’nun ilminden O’nun dilediği özelliklerle dilediği şartlar içinde açığa çıkmışız.

Varlığımızda varolan bütün özellikler Onun dilemesi takdiri ve yaratmasıyla mevcud olmuştur. 

Dolayısıyla bizim dışımızda bizden ayrı değil!. Biz, O’nun ilmiyle-dilemesiyle-kudretiyle ve varlığıyla meydana gelmiş varlıklarız.

O’NU KENDİ DIŞIMDA ARAMAYACAĞIM…

İLMİMDE-BİLİNCİMDE-BİLİNCİMİNÖZÜNDE
VE DERİNLİKLERİNDE O’NU HİSSTEMEYE ÇALICAĞIM!

Onu kendi dışımızda ötelerde bir yerde aramayacağız!. Çünkü O asıldan, o orijinden meydana gelmişiz. O’nu özümüzde arıacağız.  Ama “özümüzde” derken bunu mekânsal mânâda değil...ÖZ kelimesini mekânsal mânâda kullanmayacağIz. 
Yani benim bir beynim var … bir madde yapım var…  bu madde yapı atomlardan olmuştur. Bir alt boyuta indim … atomlardan olmuştur derken, enerjiye inicem... 
Böyle bir mekânsal, katmansal bir yaklaşımla değil!. 
 İlmimde, bilincimde, biincimin özünde ve derinliklerinde O’nu hissetmeye çalışacağım.
Senin bilincin Onun varlığından ve  O’nu özellikleriyle Onun dilemesiyle ve Onun varlığıyla  meydana geldiği için sen ne düşünürsen düşün düşündüğün anda Onu düşünüyorsun farkında değilsin!
Her ne zaman nerede ne şartlarda olursa olsun neyi düşünüyorsan düşün hep Allah’ı düşünüyorsun farkında değilsin..
Enfüs mânâda  öze dönük mânâda bu böyle olduğu gibi âfak mânâda dışa dönük mânâda da bu böyle.
Kime nereye ne  zaman hangi şartlar altında yöneliyorsan bakıyorsan o gördüğünü seviyorsan, gerçekte sen Allah’ı seviyorsun!.
Kucakladığın, sevdiğin nefret ettiğin yüz çevirdiğin hep O’dur! O’nun dışında bir varlık yok! 
Kâinatın, varlığın orijini özü O'nun ilminden, O'nun mayasından, varlığından meydana gelmiş. 
Yani orijinde tek bir vücud var. O da ALLAH ismiyle işaret edilen varlığın (Allah’ın değil; "Allah" ismiyle işaret edilen varlığın) varlığı. 
Bizler O'nun kendi varlığından varettiği, yarattığı varlıklarız.
