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“VAHYE DAYALI MUHAMMEDİ ÖĞRETİ”DE
“KUR’ÂN RUHU”YLA “OKU”MA

     Bu kitabımızda, öncekilerden farklı olarak, ilgili kavramlara dönük, Kurân-ı Kerim âyetlerine("Allah ilminden YANSIMALAR"-Ahmed Hulûsi) geniş yer verilmiştir. 
      Bir Kurân öğrenicisi olarak, Vahye dayalı Muhammedi öğretinin verdiği bakış açısıyla Kurân-ı  Kerim’in ruhunu algılayabilmek ve bu anlayışla  değerlendirebilmek amacıyla yaptığımız bu çalışmanın,  okuyuculara da ışık tutacağını ümid ediyorum.
    Asuman Bayrakcı










  




     Kendilerine Kitap (Sünnetullah bilgisi) verilmiş olanlar onu hakkıyla okuyup değerlendirirler... İşte bunlar Ona iman edenlerdir. 
     Her kim de Onu inkâr ederse, hüsrana uğrayanlardan olur (hakikatini inkâr ettiği için). (Bakara/121)



"Rabbimiz, onların içinde senin âyetlerini (âlemlerinde Esmâ'nın açığa çıkışını) onlara öğretip okutan, onlara Bilgiyi ve açığa çıkış sistemini (hikmeti) öğreten, onları arındıran Rasûl bâ's et (insanlara Hakikati bildiren Esmâ'nın açığa çıkmış sûretini oluştur)." Kesinlikle sen Azîz Hakîm’sin. (Bakara/129)





FİHRİST
·  “İMAN”(Hakikatini hissetmek-Esmâ boyutu itibarıyla, algılananın ötesi olduğu farkındalığı-Bilinmeyene, görülmeyene inanmak-Üst bilincin, evrensel gerçekleri mantıksal bütünlük içinde değerlendirerek Sistem ve düzenin Yaratıcısını kabullenmek-Tek bir Fâtır ve Yaratıcının dilediğince yarattığı olaylar içinde yaşadığımızı kabullenmek-Tek bir gücün her şeyi dilediği gibi oluşturduğunu basiretiyle görme-Kudret ve kuvvetin, her türlü te’sir ve tasarrufun yalnız Allah’a ait olduğundan emin olma-Âlemlerin ve nefsinin Allah esmâsının açığa çıkışı olduğuna inanma-Kendinde açığa çıkan havl ve kuvvetin Allah'ın olduğunu yaşayan-(Aklın eremediğini-yetmediğini kabul etmek, inanmak)-Görmediğine inanmak, kabullenmek-Hedefe varmak için yolda gerekli olan araç-Yolcunun ihtiyaç duyduğu hâl- Varlığındaki ilâhi ilim ve kudreti hissedebilmek için gerekli çalışmaları ortaya koymak-Yaşama bakış açısını oluşturan, olayları ve çevresini değerlendirmeyi sağlayan ve fiille bütünlenen araç-Fıtrî özellik-Devreye girdiğinde, akıl ve duyguların geri çekildiği; hem aklın hem de duyguların üstüne çıkan güç-Cehennemden çıkmanın tek anahtarı-Cehennem boyutundan kurtulup Cennet boyutuna geçmeyi sağlayan hâl-Arınma)	
· “İman”, Yaradanın takdirindendir.
· İman, fıtrî bir özelliktir. (Sonradan edinilmez)
· İman üç türlüdür.
· “İman”ın iki mertebesi
· “İMAN NURU”[“Hakikat İlmi”-İmanın açığa çıkması ve "Hakikat"ini müşahedeye yönelme-Algılayamadığını inkâr etmeyip, olabilirliğini düşünme ve inanma hâli-İnsanı sürekli yeniye, ileriye, bilmediklerine, algılayamadıklarına açık bir hâle getiren özellik-"Ruh"taki şuur("Halogramik özelliklere sahip dalga beden"deki şuur)- “Şuurda açığa çıkan iman nuru-"Kalb"]	
· "İman Nuru"nun kaynağı {"İman"ı açığa çıkartarak "Hakikat"ini müşahedeye yönelten("Mümin"), Allah'tır!}
· "Din"in esası, "İman Nuru"na dayanır.
· Boyutumuzda “iman”ın açığa çıkışı (“El Mü’min”)	
· Esmâ boyutu itibariyle algılananın ötesi olduğu farkındalığı, boyutumuzda "İman" olarak açığa çıkar.
· Kişide “iman nuru”nun oluşması {“İman”ın kişide açığa çıkışı-Rabbani özellikleri (İman gücünü) harekete geçirme-"Mümin" isminin özelliğinin açığa çıkışıyla şuurdan bilince direkt yansıması dolayısıyla vehim kuvvesinin kişi üzerinde tasarrufunu yitirmesi-Algılananın ötesi olduğu farkındalığının oluşması-”Vehim” kuvvesinden korunma-Birimsellik Âcizliğinden korunma-Bilinçteki aklın vehim esaretinden kurtulması-Bilincinizi bloke eden, Hakikatinizden perdeleyen “varsayım kuvve”nin yaşamınızı yönlendirmesinden korunma}	
· "İman Nuru" (Bilinç enerji), iman-hidâyet geninin aktive olduğu, o istidatla var ettiği (“Allah”ın İsminin zikredilmesine izin verdiği) "Ev"lerdedir.
· Allah kimde ilim(nur) oluşturmamışsa, onun ilmi(nuru) olmaz! 	
· "Rabbimiz (Hakikatimiz olan Esmâ bileşimimiz)!… Bize ledünnünden (aslın olan mutlak El Esmâ mertebesinden açığa çıkan özel bir kuvve ile) bir rahmet (lütfunla oluşacak bir nimet) ver ve bize (bu) işte bir kemâl hâli oluştur"	Şuurda açığa çıkan iman nuru ("Ruh"taki şuur-"Kalp"9	
· "İman Nuru", şuurda açığa çıkar.
· "Ruh'taki şuur" (“Şuurda açığa çıkan iman nuru),Tasavvufta mecaz yollu "Kalp" diye ifade edilmiştir.
· Beynin "İman Nuru" olarak işlevi...	
· Beyin (“şuuru” itibariyle “kalp” diye tanıtılmış yapı), “hologramik gerçeklik”ten kaynaklanan ve varlığındaki “esmâ” hakikatinden projekte olan "İlmin şuuru" ile "İman Nuru" olarak işlev görürse, açığa çıkar.
· İman nurunu değerlendiren, Akıldır... İnsanı Allah'a erdiren (Cennet’in anahtarı)ise "İman Nuru"dur; Akıl değil!
· "İman Nuru"nun güçlenmesi, kişiye eda kapısını açar.
· "İman Nuru" olan kişide basiret açılır.
· İnsan, iman nuru ile bilincin sınırlarını aşar.
· "İman Nuru" nasip olmuş kişi, Rasûlullah'ın bildirdiği Allah'a iman eder.
· İman nuru oluşan kişi yeniye-ileriye-bilmediklerine-algılayamadıklarına açık bir hâle gelir.
· "Mutlak iman nuru" ile adım atıp yürüyen kişi, günlük yaşamını da “Hakikat İlmi”nin gereğine göre düzenler.	
· "İman Nuru" ve Şefaat	
· Kişi, iman nuru kadarıyla şefaatten yararlanır.
· İman nuruna dayalı çalışmalar bütünü... "Tasavvuf"!
· İman nuru olmayan kişide nefs perdesi kalkmaz!
· “ÂMENTÜ”(İman edilmesi zorunlu esaslar bütünü)
· “Âmentü” diye bildiğimiz esaslara imanın zorunluluğu ve sonucu(Sonsuz yaşam tarzını anlayıp tasdik etmemiz ve bu yaşam tarzına göre de kendimize bir rota çizmemiz gerektiği…)
· “Allah İsmi”ne iman	
· “Rabbül Âlemiyn”e iman(Selim bir kalp ile şuurunda Esmâ hakikatini yaşamakta olarak Rabbine yönelme)	
· (Esmâ'sıyla her şeyin aslı olan)ALLAH'A “B” SIRRI İLE İMAN->{İnsanların çoğunun bilmediği her an, daim ve ebeden geçerli "Sistem"(Din)}->{Allah’a şirk koşmamak-Bir Tanrıya tapınmamak- Allah’ın varlığından var olan bir varlık olduğuna ve O’na ait özelliklerin kendi varlığında olduğunu bilip buna inanma-Bir tanrıya tapınmaksızın, Allah’a şirk koşmaksızın şuurunu Allah Fıtratına(yaratışına) doğrultma-“Yüz”ünü("Bilinç gözü"nü-müşahedeni-şuurunu-Holografik gerçeklik temelinde, hakikatindeki esmâ mertebesi noktanı-“Vech”ini)Doğru iman işlevselliği ile o tek Din’e doğrultmak- Esmâ'sıyla her şeyin aslı olan Allah'a (hakikati olarak )sımsıkı tutunma-Kesinlikle o kopması mümkün olmayan, hakikatindeki sağlam bir kulpa yapışma-(Her birimin kendi hakikat noktasından–rubûbiyet mertebesinden–projekte olarak var olduğuna iman)-[[Şuurunu, “varlığın algılanan suretinin derûnundaki hakikat noktası”na["Bilinç gözü"yle görülen "mânêvi vücud"a-"Allah'ın isimleri"nin("İlâhi isimler"in) mânâlarına-"İlâhi İsimler mertebesi"ne] yöneltmek, Allah'ta mevcut bulunan mânâları müşahede etmek]]-Rabbinin “Allah” olmasına iman-B Sırrı gerçeğince Gaybî Hakikat”ine iman-Varlığınızın her zerresindeki; tüm boyutlarınızı meydana getiren "Allah"a iman-Allah ismiyle işaret edilenin Esmâ özellikleriyle zâhir oluşuna, Ahad-Samed oluşuna iman}	
· “Âmentü *B*illâhi”! (Varlığımın "Allah" varlığı, vücudu ile kaim ve var olan bir yapı olduğuna- Varlığımın tüm boyutlarıyla, sadece “O”nun esmâsıyla mevcud olduğuna-“O”nun varlığı dışında hiçbir varlık ve özelliğimin olmadığına iman ediyorum)… Birinci basamak->Ötedeki Tanrı-İkinci basamak->Öte*N*deki Tanrı-Son idrâk->Sadece “Allah"!	
· "B" sırrına ermek{“B”iz-Zât-“B”i-iznillah-“B”i-izni-h- “B”inasiyetiha-“B”i-rabbi-ke- “B”i-Rabbi-him- “B”il Gayb - “B”il kader - “B”i-llahi-“B”ilfiil} 
· Tüm hazine odalarının kapılarını açan maymuncuk…“B” HARFİ(Gerçeği)!
· Allah’a vuslatın yolu, “B” sırrından geçer! (Bkz.İ/İsa/Hz.İsa “B” sırrıyla ölüyü diriltti)	
· “B”i-iznillah["Öz"ündeki açılım (isimler bileşimi) müsaadesi-İstidat ve kabiliyetin kapsamı -Allah'ın, hakikatin olan Esmâ'sının(Varlığını meydana getiren esmâ bileşiminin) elvermesi]
· “B”i-Rabbi-him[“Öz”ünü teşkil eden “Rabbin”-Her birimin özünde mevcut olan ve Esmâ terkibi şeklinde açığa çıkan Rubûbiyet boyutu-Özlerinde, Hakikatlerinde mevcut olan boyut(mertebe)-Her birimde tasarruf eden Rubûbiyet (Rab’lık) kuvvesi-Esmâ terkibin] 
· Esmâ terkibin ("Bi-Rabbhim") herkesten farklıdır... Bir eşi daha yoktur.
· “B”i-rabbi-ke (Sendeki isimler bileşimi hâlinde açığa çıkan, özündeki Rubûbiyet boyutu)
· “B”il kader ("Nesnenin kaderi kendisinde mevcut olarak, o nesne var olmuştur")
· “B”i-llahi (“Varlığımdaki Allah adına")
· “B” sırrını anlayamayan, Kur’ân’ın ana mesajından mahrum kalır.
· “Allah’a iman”, “Tanrı’ya iman”dan farklıdır.
· İman edilecek Hakikat[Dünyanın, Ay’ın, Mars’ın, Güneş’in Tanrısı(!)…Galaksinin, Gökadaların, Paralel Evrenlerin (Evren içre Evrenlerin) Tanrısı mı(!)?... Yoksa, “Âlemlerin Rabbı” olan, “İsmi Allah” olan Tek Mutlak Varlık mı?]
· Her zerrenizde; tüm boyutlarınızı meydana getiren "Allah"a iman(“B” Sırrı gerçeğince Gaybi Hakikatine)… Ve varlığın bütün katmanlarına kati delil olan "Nur"...
· Tanrı yoktur!... Tanrının yanından gelen “Oğul” yoktur!... Tanrının yanından gelen “kanatlı melekler” yoktur!(Sadece Ahad olan Allah!)
· Allah’ın sınırsız varlığına iman edildiği zaman fark edilecek gerçek…
· Allah’ın bir “İlâh” olmadığını idrâk edebilirsek, Allah’a iman edenlerden olma kapısı açılır ve “Âmentü Billâh” deme fırsatı doğar.
· Allah’a ait özellikler ve vasıflar, Özümüzden((Varlığımızdan-içimizden-derûnumuzdan-gaybımızdan) âşikâr olur(Dışarıdan ve öteden değil)
· Düşüncende tasavvur ettiğin, aklının gücüne göre kendi hayâlinde oluşturduğun bir tanrıya değil; Hz. Muhammed Aleyhisselâm efendimizin bize bildirdiği "Allah"a iman!
· "Allah'a iman" dışındaki bütün iman objeleri, kişinin ölümötesini kabule dayanan fiilleri zorunlu kılan iman objeleridir.
· İman kuvveni kurabiyelere vermek yerine hedefine ulaşmak için kullanırsan, “Semânın Krallığı”na erersin!	
· Ötendeki bir “Tanrı”ya tapınmak yerine “Öz”ündeki Allah’ı fark et ve O’na yönel!
· Gerçek anlamda Allah’a iman, ancak “Ahadiyet Sıfatı”nın idrâkıyla meydana gelir.
· “Allah isimleri”nin varlığına hâkim olduğunu gören, Rasûlullah’ın bildirdiği bütün emirlere tâbi olmak mecburiyetinde kalacaktır.
· “Allah”a iman etmiş insanlarla, “Tanrı”ya inanan ve Tanrılarının kendilerini koruyacağını sanan kişiler arasındaki fark…
· Allah’a imanın sonuçları	
· İman edenler, Allah'ça bilinir.  [Varlığındaki Esmâ mertebesince açığa çıkarılanın sonucunun meydana getirilir-Hakikate hayatları pahasına şehâdet edenler oluşur-Allah iman edenlere (bu olayları yaşatarak) arındırır; hakikati örtenleri de (bu yoldan) mahveder-Mücahede edenleri (azîm ve kararlılıkla hakikati yaşamak için mücadele edenleri) belli eder-Hakikati yaşama yolunda sabırla devam edenleri ortaya çıkarır] 	
· Allah, iman edenlere sahip çıkar.	
· Allah, iman edenlere yardım eder. (Esmâ kuvvelerini kullandırtır)	
· Allah, kendisine iman edip sımsıkı tutunanları "Hû"dan bir rahmetin ve fazlın içine sokar ve onları Kendisine varan "Sırat-ı Mustakim"e kılavuzlar.	
· Huzur (Sekîne-sükûn-güven duygusu) inzal eder ve onları “Kelime-i Takva” (lâ ilâhe illâllah) anlayışında sâbitler. 	
· Rablerine iman edenlere[O'nun dûnunda (o kavrama denk olmayan) ilâh (varlıkta tasarruf eden) kabul etmeyenlere] Hakikatlerini yaşamaları kuvvetlendirilir...Kalplerine râbıta konur (Şuurları, müşahede hâlinde devamlı kılınır)!	
· Allah, iman edenlerin velisidir; onları zulmattan(karanlıklardan-hakikat bilgisizliğinden) "Nur"a (ilmin aydınlığında hakikati görmeye) çıkartır. [Allah’a (esmâsına) iman eden, kesinlikle o kopması mümkün olmayan, hakikatindeki sağlam bir kulpa yapışmış olur.]
· "Rabbimiz, Allah'tır" deyip sonra bilfiil o doğrultuda yaşayanların üzerine melekler tenezzül eder (İlahî sıfatların Cemâl kuvveleri zâhir olur)	
· O gün iman eden erkekleri ve iman eden kadınları, nûrları önlerinde ve sağlarında koşarlarken görürsün...	
· Allah'ın Esmâ'sının açığa çıkışının seyredildiği ortamda(Altlarından ırmaklar akan cennetlerde)-(sonsuza dek şirk kirinden arınmış eşleri ile birlikte) sürekli oluşan ilimlerle rızıklanırlar.	
· Allah’a iman etmiş olan, Ulûhiyet arzında ve semâsında seyreder!	
· Allah, Kendisine iman edenleri, yaşattığı olaylarla arındırır; "Hakikat"i örtenleri de bu yoldan mahveder!	
· Allah, iman edip imanın gereğini uygulayanların kötülüklerini(nefsanî özelliklerini) siler ve yaptıklarının en güzeli ile cezalandırır. (Yaptıklarının neticeleriyle karşılaştırır)	
· Allah, imanı(hakikatinizi hissetmeyi) sevdirdi; küfrü(gerçeği ret), sevimsiz gösterdi!	
· Allah’ın, iman eden ve imanın gereğini uygulayanlara vaadi (Arz’da mutlaka halife yapar-İmana uygun yaşam tarzını onlar için yerleştirir-Korkularından sonra onları mutlaka emniyete sokar)	
· Algılayamadıkları (Gayblarındaki) Hakikate (Nefslerinin Allah Esmâ'sının anlamlarının bir terkip-bileşimi şeklinde meydana geldiğine) iman edip gereğini yaşayanlar, kurtuluşa ermişlerdir.	
· İmana ulaştıran düşünce	
· Görmediklerimiz-düşünemediklerimiz-değerlendiremediklerimiz olduğunu idrâk etmek suretiyle “İman” noktasına geliriz.
· “Zât”ın Vâhidiyeti itibariyle sınırsızlığına iman etmedikçe İslâm’a ve imana gelmiş olmayız.
· İmanlarını zulüm (Şirk) ile karıştırmayanlar (Doğru yolu bulanlar-Güvende olmayı hak edenler-Müşriklerin ortak koştukları tanrılardan korkmayanlar)	
· İmanın başı-> Allah’ın mutlak kuvvet-kudret ve tasarruf sahibi olduğunu bilmek	
· İmanın kemâli(Her an her zerrede tasarruf edenin Allah olduğunu bilmek-İmanına zulüm(şirk) karıştırmamak)
· "Allah'a iman", O'na ait özelliklerin kendi varlığında olduğunu bilip buna inanmaktır!
· Allah’a iman, benliği-nefsi imha eder.
· Eş koşarak Allah'a iman (“Melekûtundan” gâfil olma)	
· İnsanların çoğunluğu tahkiki imanı yaşayamaz. {Müşrikler olarak (varsandıkları, tanrıları veya benliklerini) eş koşarak Allah’a iman ederler}	
· MELEKLERE İMAN(“Âlem Kitabı”nın kelimeleri, harfleri, sûreleri, âyetleri hükmünde olan varlıklara iman)	
· İman ve vahiy	
· İman, Vahye dayalı bir sistemde geçerlidir.
· Meleklere iman, Allah’a imanın akabinde gelir.
· Meleklere iman etmezsen, "Hakikat"e ermekten mahrum kalırsın!
· Sonsuz geleceklerine iman etmeyenler, melekleri elbette dişi olarak tanımlarlar.	
· KİTAPLARA İMAN (Varlığın aslını-orijinini tanımaya açılan kapı)-( Bkz. K/Kuran ve Kitabullah bölümleri)	
· “Kitap"a (“Hakikat Bilgisi”ne) sımsıkı sarılanlar (Salâtı ikame edenler-Islah olan ve ıslah edenler-Mükâfatsız kalmayacak olanlar)	
· "RASÛL"LERE İMAN (Risâlet işlevinin bildirdiğine iman- Tek bir varlığın, risâlet boyutu diliyle açıkladığı kendi sistemine iman-Allah gerçeklerini tebliğ eden Rasûllere iman)“	
· Tüm Nebi ve Rasûllerin getirdiklerine(Tek Bir varlığın, elçilik boyutu diliyle, kendi sistemini açıkladıklarına) iman
· “Rasûl”e imanın gerekliliği	
· “Öz”ündeki Hakikat bilgisi, bir Rasûl aracılığıyla sana ulaşırsa ancak o takdirde kendinde mevcud olan bilgileri değerlendirebilirsin…
· Allah, iman edenlere (bir lütuf olarak) nefslerinden [O'nun işaretlerini okuyan; onları arındıran, onlara hakikat bilgisini ve Hikmeti (her şeyin oluş sistem ve düzenini) öğreten)] bir Rasûl bâ’s etti.	
· Rasûl, "Öz'ünü oluşturan Rabbi"nden (“Rabbül Âlemiyn”den) inzal olana iman etti!
· “Allah Rasûlü'nün bildirdiği hakikate iman”, “Risâlet” işlevine ve bildirdiğine “iman”dır.
· “Rasûl”e iman eden(“Mü’min”-İman nuru” nasip olmuş kişi-Allah'a biat eden-Allah'ın eli üzerinde olan-Hz. Muhammed Aleyhisselâm efendimizin "ALLAH"ın "abd"ı ve "rasûl"ü olduğuna da şehâdet eden-Kendi yaşadığı devirden, kıyâmete kadar bütün insanlara geçerli olmak üzere Allah'tan aldığı bilgileri tebliğ eden ve kendisinin tanıttığı “ALLAH”a iman edilmesini talep eden Hazreti Resûl-i Ekrem'e, kayıtsız şartsız inanan-Rasûl'e biat eden-Rasûl' ile el tutuşup bağlılık sözü veren-Varlığının Esmâ'sıyla hakikati olan Allah'a ve Rasûlüne iman edip; O'na yardımcı olan-Güçlü akıl sahibi-Tefekkür edebilme özelliği, düşünebilme özelliği olan insan-Geniş tefekkür gücünün bulunan…)	
· Hem Nebi’ye hem Rasûl’e iman eden [Allah taraftarları-Esmâ'sıyla hakikatleri olan Allah'a ve sonsuz yaşam sürecine iman eden-Allah’ın kalplerinin içine imanı yazdığı (şuurlarında imanı yaşattığı) ve tarafından ruhu olarak teyit ettikleri-Hak'tan inzâl olana kalpleri bilinçleri huşû duyanlar-Sıddıklar-Rablerinin indînde şehîdler-Allah'a güzel bir ödünç verenler-Allah’ın kendilerinden razı olduğu ve kendilerinin de Allah’tan razı olduğu kullar-Kurtuluşa erenlerin ta kendileri-İçinde ebedî kalıcılar olmak üzere, altlarından nehirler akan cennetlere dâhil ettiği kullar-Hizbullah]	
· Rasûl'e iman edenler (O’na biat edenler-el tutuşup bağlılık sözü verenler), Allah'a biat etmiştir ve "Allah'ın El'i" onların üzerindedir! (Biat edenlerin elleri üstünde Allah'ın eli tedbir eder)	
· Rasûl’e imanı olmayanın, Allah’a imanı yoktur!
· Allah’a ve Rasûlüne iman etmedikçe “Mümin” olamazsın!
· “Rasûl’e iman”, akıl sahipleri için zorunludur. 
· Allah Rasûlü Muhammed Mustafa Aleyhisselâmın getirdiklerinden hiç birinin yanlış olduğunu düşünmemek kaydı ile iman...
· Rasûlullah’ın bildirdiği Allah’a iman etmek ve aklı o yönde değerlendirmek ancak “iman nuru” nasip olmuş kişiye mümkün olur.
· Rasûller yazmakta!	
· Şirk ehlinin(Suçluların) gizlediklerini ve fısıltılarını yanlarındaki Rasûller yazmaktadır.	
· (Esmâ'sıyla hakikatleri olan Allah'a ve O'nun) Rasûlüne iman edenler, (O'nunla beraber bir iş üzere olduklarında), O’dan izin almadıkça çekip gitmezler!	
· Rasûl’e isyan	
· Rasûle isyan konusunda fısıldaşmayın!	
· Rasûllerin (irsâl olunanların) tanınmaları ve yalanlanmaları	
· Hz.Rasûlullah’ı tanıyanlar->(Kendilerine hakikat bilgisi verilenler-Algılayanlar-Davete icabet edenler-Allah’ın sırat-ı müstakimde tuttukları)	
· Hz.Rasûllah’tan engelleyenler->{Nefslerini hüsrana uğratanlar-Hem (başkalarını) Ondan (Hz.Rasûlullah'tan) engellerler, hem de (kendileri) Ondan uzaklaşanlar-Karanlıklar içinde kalmış sağırlar (hakikatlerini algılayamayanlar)-Dilsizler (Hakk'ı itiraf etmeyenler)-Allah’ın saptırdıkları}	
· Rasûlullah’ın (Er-Rasûl'ün) işlevini durdurmak (yahut onu öldürmek ya da onu(yurdundan) çıkarmak) için hile düzenleyenler
· Allah Rasûlü ile zıtlaşanlar [Şeytanî fikir yandaşları-Kendini yalnızca beden sananlar-Şeytanın (yalnızca beden olma fikri) yerleştirdiği, kendilerine Allah'ın zikrini (hatırlatılan hakikatlerini, bedeni terk edip Allah Esmâ'sıyla var olmuş yapılarıyla {şuur} sonsuza dek yaşayacaklarını) unutturduğu kimseler-Hüsrana uğrayanlar-Ne zenginlikleri ne de evlatları Allah'tan gelecek şeyden kendilerini kurtarmayacak olanlar-En zeliller-Ateş ehli-Hizbüş Şeytan] 	
· Sizin ve babalarınızın taktığı asılsız tanrı isimleri hakkında Rasûllerle tartışmayın!	
· Allah’a ve Rasûl’e (Rasûlullah'a) ihanet etmeyin! [(Nübüvvet ve risâlet ile size ulaşan ilim ve marifetlere) hıyanet etmeyin!]	
· Rasûl, Esmâsıyla sizi yoktan var kılan Rabbinize iman etmeniz için davet ederken(ve üstelik de sizin mîsakınızı almışken) niçin Esmâ'sıyla Hakikatiniz olan Allah'a iman etmiyorsunuz? 	
· Sizi dirilten şeye (“Hakikat İlmi”ne) dâvet eden Rasûl’ün çağrısına uymazsanız, Allah, (El-Esmâ mânâlarının açığa çıkışı olan Sünnetullah getirisi) kişinin bilinci ile kalbi (hakikatinden kaynaklanan Akl-ı küll) arasına girip engel olur.	
· Rabbinin rahmet ettiği kimse, Rasûl’ün getirdiklerine muhalefet etmez!	
· Rasûl’e yükletilen-> Tebliğ görevi (Apaçık tebliğ)… Size düşen ise->İtaat görevi	
· Kim Rasûl’e itaat ederse, gerçekte Allah’a itaat etmiş olur!	
· Allah’ın ve O’nun Rasûlünün önüne (beşerî düşünce ve yorumlarınızla, değerlendirmelerinizle) geçmeyin! İyi anlayın ki; Rasûlullah içinizdedir!	"İslâm'ı kabullenmeniz bana bir lütuf değildir (bunu kendi çıkarınız için yapıyorsunuz)! Bilakis sizi imana yönlendirdiği için Allah size lütufta bulunmuştur!	
· Ne “Allah İsmi” ile işaret edilenin, ne de Allah Rasûlü’nün inanılmaya ihtiyacı yoktur!.	
· Rasûl’ü alaya almak	
· İnsanların "Rasûl"e iman etmelerine mâni olan: ("Allah, rasûl bir beşer bâ's etti!") demeleridir...
· Rasûlullah’ı terk etmek	
· “Rasûlullah”a imanın getirisi, sonsuza kadar açıktır.
· Hz. Muhammed aleyhisselâmdan bu yana geçen süreç içinde gelmiş çeşitli mertebelerde kalmış kişilerin o mertebelere dayanarak söylediği şeyler, seni asla Allah Rasûlünün bildirdiklerini uygulamaktan ala koymasın!.	
· “ÂHİRET GÜNÜ”NE (Âhiret süreçlerine) İMAN (Ölüm ertesinde başlayacak sonsuz yaşama iman-Kıyamete iman-“Âhiret”in varlığında açığa çıkışına iman-Sonsuz gelecek yaşamın getirisine iman-"İçinde bulunduğun andan sonra gelen diğer anda da var olacağına" iman-Sonsuzluk içinde kendilerinden açığa çıkanın sonuçlarını yaşayarak yer alacaklarına iman)	
· "Âhiret"in (Sonsuz gelecek yaşamın getirisinin)varlığında açığa çıktığını ("B" sırrınca) yaşamaya iman(Ve Reenkarnasyon inancını reddeden "Âmentü"deki hüküm)
· İnsanların bir kısmının imanı (iman ettiklerini söylemelerine rağmen) âhiret süreçleri kapsamında (sonsuzluk içinde kendilerinden açığa çıkanın sonuçlarını yaşayarak yer alacaklarına iman kapsamında) değildir.	
· Vatan sevgisi, imandandır!
· KADERE İMAN	
· “Allah” İsmiyle işaret edilene iman, “Kader Sistemi”ne imanla mümkündür …
· İnsanın sadece kendi çizgisini (Kaderini) yaşayacağına iman…
· Kadere hakkıyla iman, benliğinin Allah indinde bir hiç olduğunu idrâk etmenle mümkün olur…
· İman ve teslimiyet... ("Varlığınızdaki Esmâ hakikatinden (uzanan) Allah ipi"ne sarılın...)
· İman Geni
· "İman geni"nin işlevi
· “HAYIR” VE “ŞER”RİN ALLAH’TAN(Allah’ın türlü İsimlerinin mânâsı olarak açığa çıkmakta) OLDUĞUNA İMAN	
· “Hayır”->(Seni bedenselliğinden uzaklaştıran, bedenin istek ve arzularına cevap vermeyen şey-Şuurunu, isimler bileşiminin yapısından ve kayıtlarından kurtarmaya çalışan şey)	
· “Şer”->(Bedenine, tabiatına uygun gelen şey-Bedenin istek ve arzularına cevap veren, seni bedenselliğe çeken istek ve arzular-Terkipsel yapına, bedensel yapına çeken, kendini beden gibi, birim gibi kabullenmene yol açan şey)	
· “Hayır” ve “şer”’rin kaynağı	
· Hayır, Allah’ın kudretiyle açığa çıkmaktadır.	
· “Hayır” ve “şer” diye tanımladığın bütün olaylar, Allah’ın türlü İsimlerinin mânâsı olarak açığa çıkmaktadır.	
· Hayır” ve “şer”re nasıl vesile oluruz?	
· Hayır ve şer ile denenmek(“Biz kuvvelerinizi keşfedesiniz diye sizi şerr ve hayır ile deneriz.”)	
· (Hepimizin hakikati-Özümüzdeki varlık Allah’tır!) Ancak… Düşünce boyutumuzdaki birimsel varlığımız itibariyle yanarız!	
· Kendini “Hayır” ve “şer”rin gerçeğine göre düzenle!	
· VEL BÂSU BÂDEL MEVT… [Ölüm akabindeki dirilişe iman-"Mevt"in yani "ölüm" anının hemen sonrasında, "ba`s" olacağına inanma-Boyutlar değiştirerek o boyutların uygun bedenlerine dönüşeceğine iman-Bedenden ve/veya bilinçten ölmek ve bunun devamı yeni bir yaşam hâline başlamaya iman-Allah’In kabirlerde (bedenleri içinde) olan nefsleri (bilinçleri), (varlıklarındaki Esmâ özelliğiyle yeni bir beden oluşturarak yaşamlarına devam ettireceğine iman]	(Sürekli yeni yaşam boyutlarına dönüştüren-"Her an yeni bir şe'nde" oluşun mekanizması olarak sürekli yeni bir hâl yaşatan) “El Bâis” İsmi özelliğinin insanda açığa çıkışı	
· Bedenden ve/veya bilinçten ölmek ve bunun devamı yeni bir yaşam hâline başlamak(Allah, bedenleri içinde bilinçleri, varlıklarındaki Esmâ özelliğiyle yeni bir beden oluşturarak yaşamlarına devam ettirecektir) 	
· Ölüm ânının(“Mevt”in) hemen sonrasında yeni bir bedenle yaşama (“Ba’s”a) devam…	
· Taklidi İman(“Allah İsmi”ne iman)	
· Taklidi iman eden(“Allah İsmi”ne iman eden-Semâlarda ve arzdaki nice işaretlerden yüz çevirerek üzerlerinden geçip giden-Varsandığı Tanrılarını veya benliğini eş koşarak Allah'a iman eden-Taklid ehli-Taklitçi- Basiret üzere-idrâkla değil; taklidle iman eden-Tahkiki olmayan-İman bilgisini beyninde ve dilinde taşıyıp yaşayamayan-Duygu alevleri içinde yaşamaya devam eden-Kibirlenip yasaklandıkları şeylerden dolayı kızıp haddini aşan-"Aşağılık maymun”-Birbirini taklitle yaşayan-Aklını kullanamayan mahlûkGelecekte de “Geçmiş”i yaşayan)
· Taklid ehli, “Allah İsmi”ne iman eder… Tahkike ermişlerin ise Allah’ın Ahadiyetinde benlikleri yok olmuştur.
· İman bilgisi	
· İman bilgisi, “İman” değildir.
· İman bilgisi, anlamının yaşanması içindir.
· İman, amaç değil; araçtır.
· İman ile elde etmek istediğiniz şeye ulaşırsınız…
· İmana dayalı düşünce ve uygulamanın önemi...(İman edip gereğini uygulayanların yaşam boyutu->Me'va cennetleri... İnancı bozuk olanların yaşam boyutu->Ateştir!)
· Tefekkür devreye girince, iman başlar.
· İmanda “Yakîn” yoktur… Yakîn başladığında iman ikana dönmüştür artık!
· “Hakikat”in görüldüğü noktaya gelindiğinde iman terk edilir!
· İman Dünyada lâzımdır… Çünkü ölümötesinde her şey apaçık görülecektir.
· İmanlı kişi yaşamda yersiz ve yanlış veya olmaması gereken hiçbirşey göremez.
· İman, kişiye ergeç, “olayların ve fiillerin yaratıcısının Allah olduğu”nu; Allah’ın dilediği gibi mülkü olan her zerrede tasarruf etmekte olduğunu idrak ettirir.
· İmanın gereği fiiller (Güzel, temiz yaratılmışlar)	
· İmanın gereği fiiller, Allah’a ulaşır.	
· İman, fiil ile bütünlenir. İman=Fiildir! (Eğer İslâm’ın hükümleri yerine gelmiyorsa orada iman yoktur (Henüz "İman" hâsıl olmamıştır!.)	
· İnsanlarla ilişki ve iletişimde “İman esasları”na göre yaşamak…
· İman, “fiysebilillah” yaşamı getirir.
· İnsan için ancak çalışmalarının neticesi vardır.
· Herkesin ameli, inancının dışa vurmasıdır.
· İman, kişiyi kendine ve başkalarına zarar vermekten alakoyar. 
· İman, insanı Cennete sokar... İmansızlık ve isyan ise Cehenneme!
· Tahkiki iman [Bilinçli iman-Algılananın ötesi olduğu farkındalığı ile iman-Algılamadığın (Gaybındaki) Hakikate (Nefsinin Allah Esmâ'sının anlamlarının bir terkip-bileşimi şeklinde meydana geldiğine) iman-Hakikatinden Rasûlullah’a (boyutsal geçişle) inzâl olunana ve öncekilere inzâl olmuşlara iman-Allah'ı bilme-“Allah'a iman"ın “Tanrı”ya imandan farklı olduğu bilinci-İman etmen gereken “Hakikat”in, içselliğinde her an hüküm sürmekte olduğuna iman-Neye-niye inanılması gerektiğini düşünerek iman-Geleceklerindeki sonsuz yaşam süreçlerine ikân (kesin idrakten kaynaklanan kabul)-İman bilgisini, “îmanın gereği gibi yaşam” hâline dönüştürme-İman yaşantısı-İman edip sâlih amel işlemek(İman esaslarına gore davranmak-yaşamak)] 
· Tahkiki iman eden {“Mümin”-İmanlı-Allah’a "B" harfinin işaret ettiği anlam iman eden-Herhangi bir şeyi Allah’a ortak koşmayan-Esmâ'sıyla her şeyin aslı olan Allah'a (hakikati olarak )sımsıkı tutunan-Esmâ'sıyla hakikatleri olan Allah'a ve Rasûlüne iman eden- Varlığındaki Esmâ işaretlerini yalanlamayan-İmanı yaşayan-O'nun Rasûlüne, Rasûlüne inzâl ettiği (El Esmâ mertebesinden bilincine) gibi daha öncekilere de inzâl etmiş olduğu hakikat bilgisine iman eden-Esmâ'sıyla her şeyi yaratmış olan Allah'a, O'nun melâikesine (Esmâ'nın işaret ettiği mânâların açığa çıkan kuvvelerine), O'nun Kitaplarına (inzâl etmiş olduğu hakikat bilgisine), O'nun Rasûllerine ve gelecekteki sonsuz yaşam sürecine iman eden-Allah Sisteminin (“Sünnetullah”ın) gereği çalışmalara(“İbadet”lere-kurtuluşa erdirecek fiillere) devam eden- İbadetleri âdete dönüşmeyen-çalışmalarını düşünerek hissederek yapan-İman edip de sonra inkâr etmeyen-Güvende olan-Allah’a tevekkül eden-“Veli”si(Dostu) Allah olan-Allah için şahitlik eden(Ana-baba veya akrabanız aleyhine de olsa, zengin veya fakir fark etmeksizin)-Adaleti sağlamada geçersiz kabullerine tâbi olmayan-Gerçeği çarpıtmayan-Şüphe etmeyen-Arınan-Nefsine zulmetmeyen-Allah'ın emri (ölüm) gelesiye kadarki süreçte, nefsini fitneye düşürmeyen-Korunan-Basîretle yaşayan-Taklitle değil idrakle yaşayan-Vehmi kişilikten arınmış olan-Çok aldatıcının  (bilincindeki şartlanmışlık fikirlerinin-kuruntuların) Allah'la (siz O'ndan var oldunuz ne yapsanız bir şey olmaz size, kuruntusuyla) aldatamadığı-(İnancına, itikadına uymayanlarla) dostluk kurmayan-(İnandığı hakikat dolayısıyla) inancına, itikadına uymayanları(Onlar kendisini sevmediği halde) seven-İnsanların en hayırlısı-Kıyamet günü nurları önlerinde ve sağlarında koşan-Sıddîk-Rablerinin indinde Şehid}
· İman, görülmeyene olur.(Allah’ın dışarıda açıkça görülemeyeceğine iman)
· İman->bilinmeyenedir("Gayb"ıNadır-algılayamadıklarınadır!)… İkan->tesbit edilenedir!
· İman ve Akıl	
· Kişinin imanı, aklı kadardır.
· Akıllı insan “Allah”a iman eder.
· “İman”da fikir durur.
· İman olabilmesi için şuurun yerinde olması lazımdır.
· Aklın ihatası içinde kalana iman gerekmez!
· “Akıl” ile “İman”ın kenetlenmesi... (Akıl ve iman kenetlendiğinde onu cinî ilhamlar ve vehim yıkamaz)
· İman devreye girdiğinde akıl ve duygular geri çekilir… Ve imanı oluşturan güç, hem aklın hem duyguların üstüne çıkar.[Bkz.İ/İbrâhim/ Hz.İbrâhim’in oğlu İsmail’i kurban etmesi (Kalbinden evlâd sevgisini kesip atması)]	
· İman Köprüsü (“İman ipi”-Kesinlikle o kopması mümkün olmayan, hakikatindeki sağlam bir kulp-Akıl yolu kapandığında(idrâk edemediğin konuda akıl stop ettiğinde) tek geçiş köprüsü(durmayıp ilerlemene devam etmen için gereki destek) 
· “İman nuru” Güneş gibidir… Dolunayın ışığı da “Akıl” gibi!...(Kendine yön verme sırasında “İman”ını kullan… Ama o yolda yürürken de “Akıl” ile yürü ki sağlam olsun...)
· İmanlı bakış açısı 	
· İman, yaşama bakış açısını oluşturur... (Bu bakış açısına göre olayları ve çevresini değerlendirmeyi sağlar... Bu değerlendirmeye göre fiilleri getirir... Fiillerinin de yaptıklarına göre otomatik olarak sonuçlarını yaşarsın!.)
· Allah’a “B” sırrıyla iman eden ev bu bakış açısıyla yaşayan basiret sahiplerinin en aşağısı, “Mutmainne”dir.	
· İman ile küfrü değiştirmek(İslâm'da sağlamca yer almışken ayağın kayması ve Allah yolundan sapmak- Yolun denge noktasını saptırmak -Allah yolundan saptığı için kötülüğü tatmak-Kendisi için çok büyük azabın oluşması)	
· İslâm'da sağlamca yer almışken ayağın kayması {Şirk koşmak-Allah’a ortak koşmak-Rabbine denk olmayan, isimlendirip tanrılık atfettiği ortaklar uydurmak-Yalan söylemek-(Vehim, hayal ürünü) şeyler uydurmak-Hakikat bilgisini inkâr etmek-“Bilgi”nin(Kitabın-Kurân’ın); her şeyi açıklayan, bir (yaşam) kılavuzu, bir rahmet ve teslimiyetlerinin farkındalığına ermişler için bir müjde olduğu idrakına erememek-Allah’ın öğütlerini değerlendirememek-Yeminleri, kesinleştirdikten sonra bozmak…{Zira yeminlerinizle Allah'ı kefil kıldınız!} varamamak-İpliğini kuvvetle büktükten sonra söküp çözen (kadın) gibi olmak-Allah yolundan saptığı için kötülüğü tatmak(Kendisi için çok büyük azap oluşması)-Az bir pahaya Allah ahdini satmak- İmanın gereği fiiller ortaya koymamak }	
· İmandan sonra küfre sînesini açan (Kalbi imanla mutmain olduğu hâlde, (küfre) zorlanan hariç)->{Allah'ın kendini dillendiren işaretlerine iman etmeyen-Kendileri için acı bir azap olan-Yalanı uyduran-Sınırlı-sefil) dünya hayatını sonsuz geleceğe tercih eden-Allah'ın hakikat bilgisini inkâr eden-Hakikat bilgisini inkâr ettikleri için Allah’ın hakikate erdirmediği kimse-Allah’ın , şuurlarını, işitme (algılama) kuvvelerini, basîretlerini (değerlendirme kuvvelerini) kilitlediği kimse-Kozalarında yaşayanların ta kendileri-Gelecek yaşam boyutunda hüsrana uğrayanların ta kendileri}	
· Kim hakikatindekine imanı küfür ile (inkâr ile) değiştirirse yolun doğrusunu yitirmiş olur!	
· Mârifetullah'a dayanan sırlara vâkıf olamayanları, tam Allah'a erme noktasına gelmişken herşeyini yitirme noktasına düşüren(Vahdet bilincinden mahrum bırakan) yanılgı	
· İman edenlerin savaşı…	
· İman edenler, Allah uğruna savaşırlar...
· Allah, inancı bozulmuş toplumu hakikate erdirmez! 
· İman ve vehim	
· Şüphe, imanı keser!	
· Vehim kuvvesinin sona erdirilmesi, yalnızca iman ile mümkündür.	
· İmanın artması için dua…
· İmansız[Fıtratında iman olmayan-Varoluş amacına uygun şekilde hareket etmeyen-Hakikati örten, inkâr eden-Hakikatlerindeki gerçeğe (bilhüda) karşılık dalâleti (kendi hakikatini fark edememe) satın alan-“B" işareti kapsamınca (hakikatlerinin Allah Esmâ'sı olduğu inancıyla) Allah'a ve âhiret süreçlerine (sonsuzluk içinde kendilerinden açığa çıkanın sonuçlarını yaşayarak yer alacaklarına) iman etmeyen- Allah'ı çok az hatıra getirenler-Allah'ın kendilerine nefslerini (hakikatlerini) unutturduğu kimseler-"Nur"u(İlmi) olmayan- İnsanlara gösteriş olsun diye salâta kalkanlar-Allah’ın, hakikatlerinin kalplerinden (şuurlarında) açığa çıkışını algılamalarını kilitledikleri-Basîreti perdeli-Şirk ehli- Münafık-İki yüzlü-İnanç bozukluğuna("Şirk"e) sapan-Arzda (yeryüzünde ve bedende) fesat çıkaran-Uyarsan da uyarmasan da iman etmeyen-İman edenlerle beraberken "Amenna-kabul ettik" deyip, şeytanlarıyla (vehimlerine tâbi olarak onları saptıranlarla) başbaşa olduklarında ise: "Biz sizinle aynı fikirdeyiz, onlarla alay ediyoruz" diyen-İfsat eden(olayı olması gerekenden saptıran)-Suçlu- Cehennem ortamında ebedi olarak kalacak olan-Cehennemlik-Süfeha-Aklı sınırlı-Düşünemeyen]	
· Kalbiyle (şuurlu olarak-anlamını hissedip yaşayarak) iman etmediği halde, ağızlarıyla "iman ettik" diyerek küfürde koşuşan{Yerli yerince söylenen Kelimeleri tahrif eden-"Size şu verilirse alın, eğer o verilmez (Allah hükmü ile hükmedilir) ise sakın yanaşmayın" diyen-Allah’ın dalâletini dilediği kimse-Allah'ın kalbini arındırmayı dilemediği kimse-Dünyada kendisi için rezillik olan kimse-Sonsuz gelecek sürecinde kendisi için çok büyük azap olan-Sürekli yalan dinleyen-Çokça haram yiyen-Rasûlün verdiği hükümden sonra da yüz çevirip giden}	
· İmansız bakış açısı (Şirk koşmak-Şirke sapmak-Gerçeği çarpıtmak-İnanç bozukluğu-İnanç bozukluğuna sapmak)	
· Allah’ın seni görmediğini düşündüğün anda, imansızsın!	
· İmansızlığın kökenini oluşturan fikir ...
· İmansız bakış açısının sonucu(Şirk koşma)	Allah'a iman etmedikçe, cehennem kuşatmaya devam eder...
· İmanı olmayanlar, Cehennem ortamında ebedi olarak kalacaklardır.
· “Yanma”yı söndüren, iman yaşantısıdır; iman bilgisi değil!	















“İMAN” 
Esmâ boyutu itibarıyla, algılananın 
ötesi olduğu farkındalığı...

· Hakikatini hissetmek
· Bilinmeyene-görülmeyene inanmak
· Üst bilincin, evrensel gerçekleri mantıksal bütünlük içinde değerlendirerek Sistem ve düzenin Yaratıcısını kabullenmek...
· Tek bir Fâtır ve Yaratıcının dilediğince yarattığı olaylar içinde yaşadığımızı kabullenmek…
· Tek bir gücün her şeyi dilediği gibi oluşturduğunu basiretiyle görme…
· Kudret ve kuvvetin, her türlü te’sir ve tasarrufun yalnız Allah’a ait olduğundan emin olma…
· Âlemlerin ve nefsinin Allah esmâsının açığa çıkışı olduğuna inanma…
· Kendinde açığa çıkan havl ve kuvvetin Allah'ın olduğunu yaşayan...
· Aklın eremediğini-yetmediğini kabul etmek, inanmak
· Görmediğine inanmak, kabullenmek
· Hedefe varmak için yolda gerekli olan araç
· Yolcunun ihtiyaç duyduğu hâl
· Varlığındaki ilâhi ilim ve kudreti hissedebilmek için gerekli çalışmaları ortaya koymak …
· Yaşama bakış açısını oluşturan, olayları ve çevresini değerlendirmeyi sağlayan ve fiille bütünlenen araç… 
· Fıtrî özellik
· Devreye girdiğinde, akıl ve duyguların geri çekildiği; hem aklın hem de duyguların üstüne çıkan güç…
· Cehennemden çıkmanın tek anahtarı
· Cehennem boyutundan kurtulup Cennet boyutuna geçmeyi sağlayan hâl…
· Arınma


İMAN,
YARADANIN TAKDİRİNDENDİR

“İman”, Yaratanın takdirindendir!
Teklif, Yaratanın ihsan ettiğinin, açığa çıkmasına vesile olması amacıyladır!
Herkes yaşamının devamında, sonsuza dek, bir önceki hâl ve davranışının sonucuna katlanmak suretiyle hayatını sürdürecektir!
Sistem'de Yaratanın hiç bir zaman değişmez düzeni geçerlidir!
Kişi, hangi gerekçeyle veya mâzeretle olursa olsun, yapmadığının karşılığını elde edemeyecektir.


“İMAN”, FITRÎ BİR ÖZELLİKTİR
(Sonradan edinilmez)

Öncelikle bilelim ki; “İman” fıtrî bir özelliktir!. Sonradan edinilmez!. Sonradan açığa çıkabilir; fakat sonradan edinilmez!.
“İman”ın kişide açığa çıkması ne demektir?..
Kişinin, kendisinde vehmettiği bireysel bilincin ötesindeki TEK Bir gücün, her şeyi dilediği gibi oluşturduğunu, basiretiyle görmesinin adı “îman”dır.. 
“İman” Cehennem boyutundan kurtulup Cennet boyutuna geçmeyi sağlar; “İslâm” ise, Cehennem boyutunun yakışından olabildiğince çabuk kurtulup, girilesi ise, Cennet'te yüksek mertebeli bir yaşam edinmeyi getirir!.


İMAN ÜÇ TÜRLÜDÜR

1-Tahkike dayalı inanış… 
Yani kişinin yapmış olduğu araştırma ve tetkikler sonucunda işin hakikatını anlaması ve aklının erebildiği kadarını kavrayıp;aklının eremediğine de iman etmesi. İşte bu “tahkik” yoludur.
2-Sezgiye dayalı inanış... 
Genelde tüm inananların içlerinde hissettikleri bir inanış zorlamayla bir nedene bağlanabilir; ama gerçekte, sadece bir sezgi, bir hissediş ile oluşan saf bir imandır
3-Taklid yollu inanış… 
Çevrenin etkisiyle,”herkes” öyle diyor, kabulleniyor, diye taklid yollu inanış!


“İMAN”IN İKİ MERTEBESİ

İmanın, müslümanlar (İslâm Dinini kendi anlayışları kadarıyla kabul edenler) için, iki mertebesi vardır; 
a)Ölümötesi yaşamın getireceği azaplardan en az zararla kurtulmak ve ölümötesi ebedi rahata kavuşmak…
b)Hakikatındaki “Allah” adıyla işaret edilene ererek, “O’nun ahlâkıyla ahlâklanmış olarak” ebedi yaşama kavuşmak!.
Bunların ikisi de kişinin dünyada yapacağı çalışmaların sonucu olarak gerçekleşecektir.


 “İMAN NURU”

· “Hakikat İlmi”
· İmanın açığa çıkması ve "Hakikat"ini müşahedeye yönelme...
· Algılayamadığını inkâr etmeyip, olabilirliğini düşünme ve inanma hâli...
· İnsanı sürekli yeniye, ileriye, bilmediklerine, algılayamadıklarına açık bir hâle getiren özellik...
· "Ruh"taki şuur("Halogramik özelliklere sahip dalga beden"deki şuur)
· “Şuurda açığa çıkan iman nuru
· "Kalb"

“İMAN NURU” ne demektir?.
İnsan, tüm ömrünü şartlanma yollu, şartlanmaların kendi bünyesinde oluşturduğu mantık düzenine göre geçirir. Ve bu şartlanmalarının oluşturduğu mantığının kabul edemediği şeyleri de bir türlü özümleyemez ve reddeder. 
İşte “iman nûru” bir kişide oluştu mu, artık o kişi mantığına ters düşeni reddetmeyi bırakarak, o şeyin olabilirliğini araştırmaya başlar. Zihin kapasitesinin ötesinde bir şeyler olabileceğini düşünebilir. “Her şey benim bildiğimden ibarettir, en büyük benim, benim bilmediğim olamaz, mantığımın kabul etmediği şey yoktur” izansızlığından kurtulup, yeniye, ileriye, algılayamadığına açık bir hâle gelir.
İşte bu algılayamadığını inkâr etmeyip, olabilirliğini düşünme ve inanma hâlini “İMAN NURU” diye tanımlarız.
İnsanı sürekli yeniye, ileriye, bilmediklerine, algılayamadıklarına açık bir hâle getiren özellik “İMAN NURU”dur!.


"İMAN NURU"NUN KAYNAĞI...

"İMAN"I AÇIĞA ÇIKARTARAK 
HAKİKATİNİ MÜŞAHEDEYE YÖNELTEN
("Mümin"), ALLAH’TIR

"HÛ" Allah, tanrı yok, sadece "HÛ"! Melîk'tir (efâl, oluşlar âleminde mutlak hükmü yürüyen), Kuddûs'tür (yaratılmışlığa ve kevne ait nitelenmelerden, yaratılmış kavramlardan münezzeh), Selâm'dır (yaratılmışlarda yakîn ve kurb hâlini oluşturup mâiyet sırrını açığa çıkartan), Mümin'dir (iman açığa çıkartarak hakikatini müşahedeye yönelten), Müheymin'dir (gözetip himaye eden, muhteşem azametini seyirde yaratılmışlığı kaldıran), Azîz'dir (karşı konulması imkânsız olarak dilediğini yapan), Cebbâr'dır (iradesini zorunlu kabul ettiren), Mütekebbir'dir (Mutlak yegâne Kibriyâ {eniyeti} olan)! Allah, onların ortak koştukları tanrı kavramlarından Subhan'dır! (Haşr/23)


“DİN”İN ESASI,
İMAN NURUNA DAYANIR

 Aklın ölümötesi yaşam konusunda kendisine yön verebilmesi belki şu donelerden hareketle bir dereceye kadar mümkün olabilir..
"Var olan hiç bir şey yok olmaz; yoktan da hiç bir şey var olmaz!" prensibi bir gerçek olduğuna göre... Benim de bedenin tüm değişimlerine rağmen bunlardan etkilenmeyen bir "BİLİNCİM" olduğuna göre... Demek ki, bedenim ne tür değişimlere tâbi olursa olsun, "BİLİNCİM ASLA YOK OLMAYACAKTIR"! Bu da insanın ölümsüzlüğü, demek olur!."
İşte bu yoldan akıl, ilim sayesinde bir dereceye kadar ölüm ertesinde de yaşamaya devam edeceğini kavrayabilir... 
Ya sonrası?
Kişi ölümötesine dair Nebi ve Rasûllerin verdikleri sayısız bilgiler hakkında nasıl malûmat toplayacak beş duyu ile?...
İşte bu sebepten dolayı dinin esası "iman nuru”na dayanır!.
"İman nuru”nuru olmayan kişi ne kadar akıllı olursa olsun hidâyete eremez. Yani Şiron’un güçlü tesirlerinden nasip almamışsa, Uranüs’ün üstün akıl özelliklerine sahiptir, fakat felsefeci kafası vardır.
Maddi değerlerden arınmış, maddeötesi değerlerle meşguldür; ancak felsefede kalmıştır. Buna eskiler işte iman nurundan mahrum kaldığı için felsefecidir derler... Söz doğrudur.


BOYUTUMUZDA 
"İMAN"IN AÇIĞA ÇIKIŞI
“El Mü’min”
ESMÂ BOYUTU İTİBARİYLE 
ALGILANANIN ÖTESİ OLDUĞU FARKINDALIĞI,
BOYUTUMUZDA "İMAN" OLARAK AÇIĞA ÇIKAR

   "EL MU'MİN"... Algılananın ötesi olduğu farkındalığını oluşturandır Esmâ boyutu itibarıyla. Bu farkındalık, boyutumuzda "iman" olarak açığa çıkar. İman edenler şuurlarındaki bu farkındalıkla iman ederler; dünyamızda Rasûller; tüm varlıkta ise melekler dâhil! Bu farkındalık, bilinçteki aklın vehim esaretinden kurtulmasını sağlar. Vehim, kıyası kullanarak muhakeme yapan aklı saptırabilirken, iman karşısında güçsüz ve etkisiz kalır. "Mümin" isminin özelliğinin açığa çıkışı şuurdan bilince direkt yansır; dolayısıyla da vehim kuvvesi onun üzerinde tasarruf edemez.


KİŞİDE “İMAN NURU”NUN OLUŞMASI
· “İman”ın kişide açığa çıkışı
· Rabbani özellikleri(İman gücünü) harekete geçirme
· "Mümin" isminin özelliğinin açığa çıkışıyla şuurdan bilince direkt yansıması dolayısıyla vehim kuvvesinin kişi üzerinde tasarrufunu yitirmesi…
· Algılananın ötesi olduğu farkındalığının oluşması
· ”Vehim” kuvvesinden korunma
· Birimsellik Âcizliğinden korunma
· Bilinçteki aklın vehim esaretinden kurtulması
· Bilincinizi bloke eden, Hakikatinizden perdeleyen “varsayım kuvve”nin yaşamınızı yönlendirmesinden korunma…
“MÜ'MİN” ismine gelince… 
Bu isim kişinin “İMAN NURU”na kavuşmasına vesile olur. 

“İman”ın kişide açığa çıkması ne demektir?..
Kişinin, kendisinde vehmettiği bireysel bilinci ötesindeki TEK Bir gücün, herşeyi dilediği gibi oluşturduğunu, basiretiyle görmesinin adı “iman”dır.. 
“İman” cehennem boyutundan kurtulup cennet boyutuna geçmeyi sağlar; “İslâm” ise, cehennem boyutunun yakışından olabildiğince çabuk kurtulup, girilesi ise, cennette yüksek mertebeli bir yaşam edinmeyi getirir!.
“Nebi ve Rasûllerin getirdiklerine iman” ise, bu anlattığımız “iman” kavramı içinde, Tek Bir varlığın, elçilik boyutu diliyle, kendi sistemini açıklaması kapsamında mütalâa edilir..
Afrikanın ortasındaki Nebi duymamış bir yerli dahi, birinci şıkta anlattığımız “iman” kendisinde açığa çıktığında cennet boyutuna ulaşabilir…
Buna karşılık, müslüman ortamında ömrü secdede geçmiş nice kişiler bu “iman” fıtratlarında olmadığı için, “taklidi iman”la yaşarlar; ve “imansız” olarak ölümötesi boyuta geçebilirler… 
Öncelikle “iman”ın birinci şıkkı üzerinde biraz daha duralım..
“İman” sahibi cehennemden geçer, fakat yanmaz!… “Yanma” olayı kesinlikle bilelim ki, “imansızlıktan”dır!. “Yanma”, seni üzen, sıkan, bunaltan, yaşamından nefret ettiren; kurtulmak istediğin içinde bulunduğun “hâl”dir!. 
Herşeyin Tek’in takdiri, dilemesi ve yaratmasıyla meydana geldiğini; olanın, olandan başka türlü olmasının da mümkün olmadığını idrâk eden basiret, bunu, kendisinde açığa çıkan “iman nuru” ile yaşayabilmekte ve kavrayabilmektedir!. Bu “iman”la da, Nebi görmemiş, duymamış olsa bile sonuçta cennet boyutunun bir ferdi olur!…
“Ben müminim” sözünü, dilin söylemesi önemli değildir; “hâl”inin dilegetirmesi gereken sonucu getirir!.
“Ben müslimim” sözünü dilin söylemesinin değeri yoktur; tâ ki “fiîl” bunu dillendirmedikçe!.
Daha önce de çeşitli açıklamalarımızda belirttiğimiz üzere “ALLAH” kelimesi bir isimden ibarettir; ve burada önemle üzerinde durulması zorunlu olan mânâ bu ismin işaret ettiği kavramdır...
Neye, nasıl iman düşüncesinin, bizden açığa çıkması önemlidir; öyleyse bunun içinde bizim “iman” kelimesinin mânâsını nasıl anlamamız gerektiği üzerinde durmamız gerekmektedir.…
“İman” tüm insanlığı kapsayan yönüyle anlaşılır bir…
“iman” tüm Nebi ve Rasûllere inananları kapsayan yanıyla anlaşılır iki…
“İman”, tüm insanları kapsayan ve sistemi en kalın çizgileriyle farketmeye dönük şekliyle, fıtrî bir özellik olarak kişide açığa çıkabilir ki; bu onun, uzun arınmalardan sonra, neticede cennet boyutunu yaşamasına yolverir; Nebi ve Rasûlleri hiç tanımasa da!.
“İman”ın Nebi ve Rasûlleri kabullenmiş olanlara taâlluk eden yanına gelince… 
Esas olarak Allah Rasûlü’ne iman, “taklidî iman”ın bir bir koludur!. 
Kezâ, Allah Rasûlü’nün bildirdiklerine iman dahi, “B” sırrının ifade ettiği anlam kapsamında “ALLAH” ismiyle işaret edilene olmadığı sürece, “taklidî” imandır!.
“İman”ın bilgisinin yeterli olmayıp; iman bilgilerinin yüklendiği bilgisayarın cennet boyutunu yaşayamıyacağı, gerçeğidir…
Sizin hatırlayamıyacağınız kadar detaylı iman bilgisini bir PC’ye yükleyebilirsiniz; ve her an o PC, bunları sesli ve yazılı olarak tekrarlamaya hazırdır… Ama o, imanlı bir insan değildir!.


İMAN NURU(Bilinç enerji),
İMAN-HİDAYET GENİNİN AKTİVE OLDUĞU-O
İSTİDATLA VAR ETTİĞİ (“Allah”ın  İsminin
zikredilmesine izin verdiği) EVLERDEDİR

Allah, Semaların ve Arz’ın nurudur (herşey O’nunla zâhirdir)... O’nun Nuru’nun meseli içinde lamba-çırağ (bilinç enerji; nefs-i natıka; ruh-u nurani) bulunan bir kandil/kandil yuvası (beyin) gibidir... O lamba-çırağ da bir cam-sırça (kalb) içindedir... O sırça-cam sanki inciden bir kevkeb (gezegen, yıldız) gibidir ki, şarkıy (zahire dönük, tenzihi, musevi) ve ğarbiy (batına dönük, teşbihi, iseviy) olmayan mübarek bir ağaçtan, yani zeytin (ağacın) den (Küll’ün aynası olan zerre’den) yakılır-tutuşturulur... Onun (o ağacın) yağı neredeyse kendisine bir nar (diyn, arınma çalışmaları) dokunmasa da zıya verir/ışık saçar... Nur’un ala nur’dur (nur üstüne nur’dur)... (Böylece) Allah dilediği kimseyi kendi nuru’na hidayet eder... Allah insanlar için misaller veriyor... Allah herşeyi (B sırrınca) Aliym’dir.
 (O Nur; o bilinç enerji) Allah’ın ref’olunmasına (bilinç düzeyinin yükseltilmesine) ve içlerinde kendi isminin zikredilmesine izin verdiği (iman-hidayet geninin aktive olduğu; o isti’datla varettiği) evlerdedir!.. Sabah-akşam (Nur’un doğma-batma vakitlerinde) oralarda (o evlerde) O’nu (B sırrınca) tesbih eder (ler).
 (Onlar o) Ricaldir ki, kendilerini ne ticaret ne de veriş-alış Allah’ın Zikri’nden, namaz’ın ikamesinden ve zekat’ı vermekten meşgul etmez/alakoymaz... Onlar, kendisinde kalblerin ve gözlerin takallub edeceği (döneceği; dönüşeceği; yer değiştireceği) günden korkarlar.
Ki Allah onlara, yaptıkları amellerinin en güzel karşılığını versin ve kendi fazlından onlara ziyade etsin... Allah dilediğini (B sırrınca) hesabsız rızıklandırır. (Nur/35-38)


ALLAH KİMDE İLİM(Nur) OLUŞTURMAMIŞSA,
ONUN İLMİ(Nuru) OLMAZ!

Allah, semâların ve arzın nûrudur (NÛR ilimdir, semâlar ve arzın hakikati ilimden ibarettir)! O'nun nûrunun (ilminin varlığı ve açığa çıkışı) misali şuna benzer: İçinde lamba (bilinç) bulunan bir kandil (beyin) gibidir... O lamba da bir sırça (kalp-şuur) kapsamındadır! O sırça (şuur) sanki inciden bir yıldız (yaradılış amacına göre işlevlenmiş Esmâ bileşimi) gibidir ki, doğu ve batıya (mekân ve zamana) ait olmayan mübarek bir ağaçtan (insanî hakikatin), yani zeytinden (TEK'lik şuuruna sahip olması) tutuşturulur! O ağacın yağı (şuurdaki hakikat müşahedesi) neredeyse kendisine bir nâr (arınma çalışmaları) dokunmasa da ışık saçar! Nûr'un alâ nûr'dur (Esmâ ilminin birimsel ilim sûretinde açığa çıkışı)... Allah (insanın hakikati olan Esmâ mertebesi) dilediği kimseyi kendi nûruna (kendi hakikati ilmine) erdirir! Allah insanlar için misaller veriyor... Allah her şeyi (Esmâ özellikleriyle o şey, olduğu için) Bilen'dir.
(O Nûr = hakikat ilmi) Allah'ın, yükseltilmesine ve içlerinde (şuurda) kendi isminin (işaret ettiğinin) zikredilmesine (hatırlanıp müşahedesine, Esmâ'sının elvermesiyle) izin verdiği evlerdedir (beyin-bilinç)! Sabah-akşam (âfakî ve enfüsî seyirde) oralarda (o evlerde) O'nun tespihindedirler!
 (Onlar o) Ricaldir ki, kendilerini ne ticaret ne de (dünyevî) alışveriş Allah'ın Zikri'nden (hakikatlerini hatırlamaktan engelleyip), salâtın ikamesinden (hakikatini yaşamaktan) ve zekâtı vermekten (kendisindekini karşılıksız paylaşmaktan) alıkoymaz! Onlar, kalplerinde (şuurlarında açığa çıkan içsellikteki hakikat) ve gözleriyle görecekleri (âfakta müşahede edilecek dışsal gerçeklik) nedeniyle, dönüşülecek süreçten korkarlar.
 (Bu yüzdendir ki), Allah onlara, çalışmalarının sonucunu en güzel şekilde yaşatır ve onlara lütfuyla, fazlasını da bağışlar... Allah dilediğini ölçüsüz yaşam gıdasıyla besler!
Hakikat bilgisini inkâr edenlere gelince, onların çalışmaları da, çöllerdeki susayanın su sandığı serap gibidir! Nihayet ona (seraba, amellerine), (ölümü tadarak) ulaştığında, bir şey bulmaz! Allah'ı kendi indînde bulmuştur (Esmâ'sıyla hakikatinde olduğunu fark etmiştir ama ne yazık ki bunu değerlendirmekte geri dönüşü olmayan noktadadır)! (Allah da) ona geçmiş yaşantısının sonuçlarını tümüyle yaşatır! Allah Serî ül Hisâb'dır (yapılanın sonucunu anında yaşatan)!
Yahut (onun yaşantısının getirisi), derin bir denizdeki karanlıklar gibidir ki, onu bir dalga kaplar, onun üstüne de başka bir dalga (onu bürür), bu ikinci dalganın üstünde de bulutlar! Birbirinin üstünde karanlıklar! (İçinde bulunan) elini dışarı çıkarsa, neredeyse onu göremez... Allah kimde nûr (ilim) oluşturmamışsa (artık) onun nûru (ilmi) olmaz!(Nur/35)


“RABBİMİZ
(Hakikatimiz olan Esmâ bileşimimiz)!…
BİZE LEDÜNNÜNDEN (aslın olan mutlak El Esmâ mertebesinden açığa çıkan özel bir kuvve ile) BİR RAHMET(lütfunla oluşacak bir nimet) VER VE BİZE (bu) İŞTE BİR KEMÂL OLUŞTUR!”

“Rabbena atina min ledünKE rahmeten ve heyyi' lena min emrina raşeda” *

En güzel davranışı kimin ortaya koyacağı açığa çıksın diye, arzda bulunan her şeyi (veya bedensellik yaşamını) kendisine süsledik!
Muhakkak ki biz arzda (bedende) bulunan her şeyi çorak bir toprak hâline getireceğiz!
Yoksa bizim işaretlerimizden (sadece) Ashab-ı Kehf (mağara arkadaşları) ve Rakîm'in (bilgi yazılı taş levha) bilgisinin mi şaşılacak şey olduklarını sandın?
Hani o delikanlılar, o mağaraya sığınmışlar ve "Rabbimiz (hakikatimiz olan Esmâ bileşimimiz) bize ledünnünden (aslın olan mutlak El Esmâ mertebesinden açığa çıkan özel bir kuvve ile) bir rahmet (lütfunla oluşacak bir nimet) ver ve bize (bu) işte bir kemâl hâli oluştur" demişlerdi.
Bu sebeple uzun yıllar o mağarada onların kulakları üzerine vurduk (algılamalarını dünyaya kapadık, uyuttuk).
Sonra onları bâ'settik, iki grubun hangisinin, kaldıkları süreyi daha iyi tahmin edeceğini bilelim (daha iyi hesap edeceği ortaya çıksın) diye. (Burada bilelim demek, açığa çıkaralım, fiilen tahakkuk ettirelim de kendileri de anlasın demektir. (Elmalı tefsir; cilt:5 sayfa:3226)) (Kehf/7-12)

*Bu âyette de Cenâb-ı Hakk bize işlerimizde başarılı olmamız için DUA etmemiz gerekliliğini öğretiyor. Ayrıca başarı niyâzında bulunurken, Allah’ın “İNDİNDEN” yani ZÂTÎ rahmetinden talep etmemiz yolunda da uyarıda bulunuyor.


ŞUURDA AÇIĞA ÇIKAN İMAN NURU
· "Ruh"taki şuur
· "Kalp"
"İMAN NURU",
 ŞUURDA AÇIĞA ÇIKAR

Yeryüzüne gelmiş en muhteşem beyin Allah Rasûlü Muhammed aleyhisselâmın mucizevî bir tesbitini açıklamak istiyorum bugün...
Yaklaşık on sene önce “Hazreti Muhammed Neyi Okudu” isimli kitabımda detaylı olarak anlattığım üzere, gökteki tanrının yanından Dünya üzerinde seçtiği peygamberine yazılı bir kitap indirmediğini; Allah ismiyle işaret edilenin birimde açığa çıkardığı bilginin “nüzül”, vahiy yollu geldiğini; yani “BİLGİ”nin, özünden gelip, bilincinde açığa çıkması şeklinde, “İKRA” olayıyla “OKU”nan, Allah sistem ve düzeni olan “SÜNNETULLAH” olduğunu açıklamıştım. Cebrâil ismiyle işaret edilen, Rasûl ve Nebilerde açığa çıkan melekî kuvve, ebeden değişmez “sünnetullah”ı “OKU”mayı sağlar!.
"Anladığım İslâm" başlıklı yazımda (www.ahmedhulusi.org)  izah ettiğim üzere, “İKRA=OKU”ma işlevinin, , gökten tanrının yanından gelen kanatlı meleklerin dediklerinin tekrarıyla değil; beyinde açığa çıkan, ALLAH isimlerinin işaret ettiği kuvveler (melekler - melekeler) ile oluştuğunu, her kapsamlı düşünen beyin fark edebilir.
İşte işin sır noktası beyin!.
“Kalp” diye bahsedilen şey ise “şuurda açığa çıkan iman nurunun” adıdır!.  Hâlâ hadislerdeki “kalp” kelimesiyle işaret edilenin “yürek” olduğunu düşünenler, kalp nakli ameliyatlarıyla başkasının kalbini alanların durumunu sorgulasınlar!.
Dinsel anlatımla, beyin, insanda ALLAH isimlerinin işaret ettiği anlamların zahire (açığa) çıktığı merkezdir...
Tüm insanlar ve insansılar için geçerli olan gerçek bu!.
Doksan dokuz esma diye bildiğimiz, detayda sayısız ALLAH isimlerinin işaret ettiği kuvveler, özellikler hep beyin aracılığıyla açığa çıkmakta tüm canlılarda.
“Rabbin alnında (Bi nâsiyetiha=beyninde mevcut olarak)  tutup çekmektedir” (Hud: 56) âyeti de buna işaret eder. Rabbani tasarrufun beyin aracılığıyla açığa çıktığına...
Bunlar işin işaret mecaz  benzetme yollu anlatımıdır... Bunların her birinin günümüz  ilimlerinde fark ettiğimiz karşılıkları vardır oysa...
Evet, konumuz insan beynindeki bir kuvve!...
İşte yeryüzüne gelmiş en muhteşem beyin Allah Rasûlü Muhammed Mustafa da, insan beynindeki bu kuvveye işaret ederek, “DUA” konusuna çok önem vermiş ve her konuda her fırsatta “DUA” mekanizmasının işletilmesine işaret etmiştir.


“RUH’TAKİ ŞUUR”
(“Şuurda açığa çıkan iman nuru),
TASAVVUFTA MECAZ YOLLU-MİSAL YOLLU
 “KALB” DİYE İFADE EDİLMİŞTİR

 "Kalb" ve "ruh" kelimeleriyle işaret edilen mânâyı iyi bilmek gerektir evveliyetle.
"Ruh", şu anda bildiğimiz madde bedenin yerine, ebediyen kullanılacak olan ikinci bedenimizdir; ki yapısı "halogramik özelliklere sahip dalga" türündendir. Bu bedendeki şuura da "kalb" denilir.

“Kalp” diye bahsedilen şey ise “şuurda açığa çıkan iman nurunun” adıdır!.  Hâlâ hadislerdeki “kalp” kelimesiyle işaret edilenin “yürek” olduğunu düşünenler, kalp nakli ameliyatlarıyla başkasının kalbini alanların durumunu sorgulasınlar!.

(Soru: Kitaplarınızdan, “kalb”in “bilinç” olduğunu anladım. Fakat bazı âyetlerde, göğsün içindeki kalp diye anlatılan ifadeyi çözemedim?.)
Kalp, şuûrdur!.
Mecaz yollu anlatıyor misal olarak!.
Efendimize gelmiş câhil Arab’ın biri; “Ben Allah’ı biliyorum” demiş. Efendimiz de; “nerede?.” Diye sormuş. Arap; “Gökte” demiş!. Efendimiz de; “tamam, sen iman etmişsin, güle güle” demiş.
Kurân, bütün topluma, bütün insanlara hitap etmiyor mu?. Ve dolayısyle bir kısım dar anlayışlılara da hitap etmesi için onların anlayışınca da bir şeyler yazması, ihtiva etmesi lâzım!. 
Yoksa onlar bir şey alamaz ki!.
Anlayış seviyesine göre çeşitli hitaplar vardır Kurân’da!.


BEYNİN İMAN NURU OLARAK İŞLEVİ…
 
BEYİN
(“şuuru” itibariyle “kalp” diye tanıtılmış yapı), “hologramik gerçeklik”ten kaynaklanan ve varlığındaki “esmâ” hakikatinden projekte olan 
"İLMİN ŞUURU" İLE "İMAN NURU" OLARAK 
İŞLEV GÖRÜRSE, AÇIĞA ÇIKAR…

Beynin çalışma sistemi!
Varoluş özelliği dolayısıyla beyin, hayal yollu madde kabulünü oluşturuyor insanlarda… Oysa “beyin” kelimesiyle tanımladığımız yapı, boyutsal derinliği itibariyle “ruhlar âlemine” ait bir yapıdır! (“Bedenleriniz ruhlarınızdır, ruhlarınız bedenlerinizdir” hadisi ve “Zâhir Bâtındır” uyarısı)… Bu yüzden de, ister kendi “ikizi”ni deyin, ister “ruh”unu deyin, ister “back-up”ını deyin, kendindekinin bir kopyasını oluşturup, yaşamını sonsuza dönük devam ettiriyor Yaratanın muradınca; varlığını oluşturan “esmâ” özellikleriyle, yani derûnundaki “Rubûiyyet hakikatiyle”!
Maddeye göre mânâ kabul edilen bu boyut, tek tek birimlerin oluşturduğu çokluk itibariyle “Efâl” âlemi diye tanımlanmıştır ki; gerçekte ehlullah indinde (seyrinde) böyle bir boyut “yok”tur! Çünkü bu boyutun aslı “hayal”dir! Varlığı yalnızca “ilim”de mevcuttur!
Tıpkı, dışarıda algılanan şeylerin, beynin içinde var olmayıp, beyindeki varlıklarının yalnızca bilgi ihtiva eden dalgalardan ibaret olması gibi!
“Esmâ” mertebesine sanki ayna olan “beyin” adını verdiğimiz, “kalp” diye “şuuru” itibariyle tanıtılmış yapı, eğer “fuad” denilen “hologramik gerçeklik”ten kaynaklanan ve varlığındaki “esmâ” hakikatinden projekte olan “ilmin şuuru” ile “iman nuru” olarak işlev görürse, açığa çıkar!..
Ancak bu açılımın sonucunda, “kalp” gördüğünü yalanlamaz ve o hakikate göre yaşar ki getirisi, varlığında gören “Basîr”, işiten “Semî”, konuşan “Kelîm” olur… Ama bakanlar, hâlâ onu insanca görür, yaratılış amaçları gereği!
Burada önemli olduğunu düşündüğüm bir konuda da ek açıklama yapmak istiyorum:
Son paragrafta anlattığım olay tasavvuf terminolojisinde “tecellî-i esmâ” diye tanımlanmış olan yaşamın açığa çıkışıdır. “Tecellî-i zât” ve “tecellî-i sıfat” bundan önce yaşanmıştır. Sonrası ise “tecellî-i esmâ”nın, “tecellî-i efâl”idir…
“Tevhid-i efâl” ile başlayan yaşam açığa çıkışların uruç yollu gerçekleşmesine mukabil, “tecellî-i zât”tan başlayıp “tecellî-i efâl”e uzanan seyir tenezzül yolludur. Bunların tümü de “Esmâ mertebesi” kapsamında gerçekleşir; muhakkik olmayıp kitabî bilgilerle taklit yollu “Zât” boyutunda yaşadıklarını sananların aksine!


İMAN NURUNU DEĞERLENDİREN,
“AKIL”DIR...
İNSANI ALLAH’A ERDİREN
(Cennet’in anahtarı) İSE;
İMAN NURUDUR; AKIL DEĞİL!

Akıl, kesitsel algılama araçlarımız olan beş duyu verilerine dayanan bir biçimde şartlanma yollu verilere dayalı hükümler vererek kendine tâyin ettiği hedefe doğru yürür.
Oysa aklın bu kanallardan elde ettiği veriler, genel veri potansiyeli içinde, okyanusta bir damla oranında bile değildir!
Eldeki tüm verileri en mükemmel bir biçimde değerlendiren süper bir akıl düşünelim... Ama dikkat ediniz!. "Eldeki tüm verileri" dedik... 
Evet, bu akıl, bu verilere göre kendine bir rota çizdi... Sonra, bunların dışında öyle verilerle karşılaştı ki, belki de kendisine tayin ettiği rotanın tam yüzseksen derece zıddını tercih etmek zorunda kaldı!.
Nitekim, nice çok akıllı, okumuş, dalında büyük uzman olmuş kişiler görürüz ki, bunlar bir anda hem de ileri yaşlarda, büyük birikimlerine rağmen o güne kadar yaşadıklarının tam aksine bir hayatın içine dalarlar...
Zira, akıl, eline geçen verilere göre, bir mantık kullanarak kendine yol bulur...
Oysa "ölüm"le başlayan sonsuz yaşam ise, aklın hiç bir zaman elde edemeyeceği veriler ihtiva eder. Aklın veri tabanını oluşturan beş duyunun yani kesitsel algılama araçlarının bu sahada bir şeyler elde etmesi olanaksızdır!.
Nur, ilim nurudur. Nuru, ampul ışığı, güneş ışığı zan etmeyin. Nur kelimesinin anlamı, iman nurudur. İnsanı Allah’a erdiren şey iman nurudur.
Akıl, iman nuruna basamaktır. Akıl iman nurunu değerlendirir. Fakat iman nuru olmaz ise, kişi cennete giremez!. Cennetin anahtarı iman nurudur, akıl değildir. 
Akıl, insanı iman nuruna erdirir. Yol, akıldır. İman saraydır. 


İMAN NURUNUN GÜÇLENMESİ,
KİŞİYE EDÂ KAPISINI AÇAR
 (Soru: Üstadım, imanın hep aynı derecede kalacağını duymuştum. Yani ne artar ne azalır. Ben bazen namaz kılma isteği duyarken, bazen istemiyorum. İman nûru hep aynı mı kalır?...)
İman, vardır veya yoktur; azı-çoğu olmaz!. İman nûru ise değişkendir... Azalır veya çoğalır...

İman nuru çeşitli sebepler ile zaman zaman güçlenir, parlar. Zaman zaman zayıflar ama, yok olmaz!. 
İman nurunun güçlenmesi kişiye eda kapısını açar.

İMAN NURU OLAN KİŞİDE
BASÎRET AÇILIR!
İman nuru olan kişide basiret açılır! 
İman nuru, kişinin basiretini açtığı içindir ki o kişi,
 “başını ne tarafa döndürürsen Allah’ın âyetini görürsün” 
 âyetinin işaret ettiği mânâ ile varlığa bakar ve her kişide-her varlıkta Allah’ın vechini müşâhede eder ve Allah’ın vechinin müşahade 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 Cehennemden çıkmış, Cennetin huzurunu ve güzelliğini yaşamağa başlamıştır.


İNSAN,
 İMAN NURU İLE BİLİNCİN SINIRLARINI AŞAR

İnsan, "iman nuru" ile bilincin sınırlarını aşar, "mârifet nuru" ile de bilincin sınırları dışında yeralan gerçekleri değerlendirebilecek kapasiteyi elde eder!
Allah tüm yaşamımız boyunca, kesintisiz olarak, bir an bile "iman nuru"ndan ve "mârifet nuru"ndan mahrûm bırakmasın.
Zirâ, "iman nuru"ndan mahrûm olan bloke olmuş bir bilinçle "kör" yaşar; ve "mârifet nuru"ndan mahrûm olan da, bilincinin sınırları ötesindeki gerçekleri asla düşünemez ve değerlendiremez. Bu yüzdendir ki, her vesile ile Allah’tan "iman nuru" ve "mârifet nuru" istemeliyiz; ve bunun sonsuza dek kesintisiz bir şekilde bağışlanmasını niyâz etmeliyiz.


İMAN NURU NASİP OLMUŞ KİŞİ,
RASÛLULLAH’IN BİLDİRDİĞİ ALLAH’A İMAN EDER…

Rasûlullah aleyhisselâmın vahiy yoluyla alıp bize bildirdiği "ALLAH"a iman etmek; ve aklı o istikamette kullanarak değerlendirmek, ancak ve ancak yaratılışında "iman nuru" nasip olmuş kişiye mümkün olur. Başka türlü mümkün olmaz!. 
Olmadığı zaman da biz o kişiyi eksik kusurlu görmeyiz!. Şükrederiz, bize nasib etmişse; ne âlâ!. Nasip etmemişse, “takdiri ilâhi” deriz.. Hükmüne razı olmaktan başkaca bir şey elimizden gelmez!. 


"İMAN NURU" OLUŞAN KİŞİ,
SÜREKLİ YENİYE-İLERİYE-BİLMEDİKLERİNE-
ALGILAYAMADIKLARINA AÇIK BİR HÂLE GELİR

 Her şeyin Tek’in takdiri, dilemesi ve yaratmasıyla meydana geldiğini; olanın, olandan başka türlü olmasının da mümkün olmadığını idrâk eden “Basiret”; bunu, kendisinde açığa çıkan “iman nûru” ile yaşayabilmekte ve kavrayabilmektedir!. Bu “iman”la da, Allah Rasûlü'nü görmemiş, duymamış olsa bile, sonuçta Cennet boyutunun bir ferdi olur!…
İnsan, tüm ömrünü şartlanma yollu, şartlanmaların kendi bünyesinde oluşturduğu mantık düzenine göre geçirir. Ve bu şartlanmalarının oluşturduğu mantığının kabul edemediği şeyleri de bir türlü özümleyemez ve reddeder. 
İşte “iman nûru” bir kişide oluştu mu, artık o kişi mantığına ters düşeni reddetmeyi bırakarak, o şeyin olabilirliğini araştırmaya başlar. Zihin kapasitesinin ötesinde bir şeyler olabileceğini düşünebilir. “Her şey benim bildiğimden ibarettir, en büyük benim, benim bilmediğim olamaz, mantığımın kabul etmediği şey yoktur“ izansızlığından kurtulup, yeniye, ileriye, algılayamadığına açık bir hâle gelir.
İşte bu algılayamadığını inkâr etmeyip, olabilirliğini düşünme ve inanma hâlini “İMAN NURU” diye tanımlarız.
İnsanı sürekli yeniye, ileriye, bilmediklerine, algılayamadıklarına açık bir hâle getiren özellik “İMAN NURU”dur!.


“MUTLAK İMAN NÛRU” İLE ADIM ATIP 
YAŞAYAN KİŞİ,  GÜNLÜK YAŞAMINI DA
 “HAKİKAT İLMİ”NİN GEREĞİNE GÖRE DÜZENLER

2-“Tek’ ten çok’a bakış”ta, hakikat ilminin mevcut olduğu şuur!
Hakikat ilminin mevcut olduğu şuur, “İlmi İlâhi” den başka bir şey değil. 
Bu sebeptendir ki “gören gözün-işiten kulağın hakikati Allah’tır” işaretinin vurgulamak istediği şey; gözün-kulağın-dilin-organların bağlı olduğu hakikat noktası, Allah’tır demektir! 
Bunu anlayıp idrâk eden kişi, bu anlayışla günlük yaşamını düzenlediği zaman,”mutlak iman nuru” ile adım atıp yaşıyor demektir! 
Bunun sonucu nedir?...
Sen, saygı duyduğun babana söver misin? Sevdiğin-saygı duyduğun annene hakaret eder misin? Ne iş yaparsa yapsın,annendir-babandır-başının tacıdır. Belki biraz üzülürsün ama hiçbir zaman ne ağzını bozarsın, ne kafanı bozarsın, ne içinden-ne dışından sövmezsin. 
Peki, saygı duyduğun annene-babana sövmezsin-dil uzatmazsın-hakaret etmezsin de karşındaki varlığın hakikati olduğunu bile bile, o suretin ardındaki Hak’ka dil uzatır-söver-kızar mısın?.


İMAN NURU VE ŞEFAAT
KİŞİ, İMAN NURU KADARIYLA 
ŞEFAATTEN YARARLANIR

 (Soru: İman nûrunun insanı Cennet’e ulaştırması yanında, kişinin mertebesini tâyin etmedeki faktörü nasıl yorumlanmalıyız?..)
Ölüm anından sonra, iman nûru artmaz veya azalmaz... 
Dolayısıyla kişi, iman nûru kadarıyla şefâatten faydalanır ve Cehennem’den çıkıp; iman nûru kadarının karşılığı olarak Cennet boyutunda yaşar.

İMAN NURUNA DAYALI ÇALIŞMALAR BÜTÜNÜ
“Tasavvuf”

O "iman" nuru denen "iman"ı Güneş sisteminin son yıllarda keşfedilen gezegenlerinden Şiron`un yansıttığı etkiler meydana getirir.
Şartlanmalardan ve tabiatttan kurtulabilmek felsefe yolu ile de mümkündür!. 
Tasavvuf ise, iman nuruna dayanan bir tarzdaki çalışmalar bütünüdür.


İMAN NURU OLMAYAN KİŞİDE
NEFS PERDESİ KALKMAZ!

Eğer 120. günde saadet hükmünü almamışsa, o kişide nefs perdesi kalkmaz! 
Niye? 
Çünkü iman nuru yok!
İman nurunun varlığı kişide ana rahminde 120. günde saadet hükmünü, açılımını almasına bağlıdır.
Onu almadıysa ne yaparsa yapsın bu mümkün olmaz!
İşte Eflâtun’un cehennem’de olmasının sebebi “ŞAKİ” olarak varoluşuydu! Eflâtun gibi birçok budistlerde de âdet yani şartlanmalar ve tabiat perdeleri kalkar! Fakat 120. günde saadet hükmünün sonuçlarını oluşturan antiçekim dalgaları beyinde üretilerek ruha yani mikrodalga bedene yüklenmediği için Cennet boyutuna geçemezler.
Tabiat perdesinin kalkmaması yüzünden kişi “NEFS”ine ârif olamaz, kendini beden kabul eder ve bedenine güç geldiği için de yapmakta zorunlu olduğu “ibadet” adı verilen çalışmaları yapmaz! Bu yüzden de ister istemez cehennem’den uzun bir sürede geçer. Zira iman nuru var olmadığı için, kendini Cehennem’den kurtaracak olan o nur veya antiçekim dalgalarından oluşan mikro dalga enerji ruha yüklenmez!
Ruha yüklenmeyince de ister istemez Cehennem ortamında kalır; dışarıya çıkamaz! İşin ilmine, hakikatine bilgi yollu vâkıf olur, kendini bu olaydan kurtaramaz.


"ÂMENTÜ"
(İMAN EDİLMESİ ZORUNLU ESASLAR BÜTÜNÜ)

"Amentü", bilindiği üzere, "İslâm Dini"nin bildirmiş olduğu iman edilmesi zorunlu esaslar bütünüdür.
-Amentü "B"illahi ve 
melâiketihi ve 
kütübihi ve 
rasûlihi vel 
yevmil ahir ve 
bil kaderi, 
hayrıhi ve şerrihi min ALLAH'u Teâlâ vel 
ba`sü ba`del mevt.. 
Bundan sonra da şehadet gelir: 
"Eşhedü enla ilahe İLLÂALLAH ve eşhedü enne Muhammedün abduhu ve rasûluh". 
Burada hemen öncelikle şunu belirtelim ki, "âmentü" sonradan formüle edilmiş bir inanç esasları listesidir. 
Kur`ân-ı Kerimde "âmentü" diye bir şey yoktur; tıpkı Kur`ân ‘da "İslâmın 5 şartı vardır" hükmünün bulunmayışı gibi!.
İslâm`ın şartları bölümünde bu 5 şart hususunu inceleyeceğimiz için, o konuyu yerine bırakıp, burada "âmentü" ile ilgili hususa bir göz atalım...
"ÂMENTÜ", Bakara Sûresinin 287. ayetindeki müminlerin iman ettiği hususlar açıklamasıyla, gene Kur`ân-ı Kerim ‘deki "müminlerin iman ettikleri hususlar", olarak belirtilen konuların bir formül şeklinde derlenmesidir!.
Eğer karşınıza birisi çıkıp da, 
-Kur`ân ‘da "âmentü" yoktur, ben de "âmentüye" inanmıyorum!. 
derse şaşırmayın... Zira, bugün böyle diyenler var!.
Ancak bilin ki, Kur`ân-ı Kerim ‘de bütün olarak "âmentü" diye birşey olmamasına karşın; onun içinde belirtilen bütün hususlara iman etmemiz konusunda bizi uyaran ayrı ayrı âyetler mevcuttur; ve buna dayanılarak "âmentü" formülü oluşturulmuştur!
Meselâ bazıları, "âmentü"deki "kadere iman"ın Kur`ân ‘da olmadığını öne sürmektedirler; ki onların bu beyanlarının geçersiz olduğunu "KADERE İMAN" bölümü okuduktan sonra siz de tasdik edeceksiniz.
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“ÂMENTÜ” DİYE BİLDİĞİMİZ ESASLARA
İMAN ETMENİN ZORUNLULUĞU VE SONUCU
(Sonsuz yaşam tarzını anlayıp tasdik etmemiz
ve bu yaşam tarzına göre de kendimize bir rota çizmemiz gerektiği…)

Önce şunu anlamaya çalışalım... 
Niçin "âmentü"?.
Bir şeye "iman" etmek için, önce o iman edilecek şeyin ne olduğunu bilmek gerekir. 
Size; "iman ediyor musun?" diye bir sual sorulduğunda; "Neye?" diye sorarsınız. Bu "neye" sorusunun sorulmasındaki gaye; iman edilecek konu veya nesnenin ne olduğunu anlamaktır. 
Zira insanın, anlamadığı bir şeye iman etmesi mümkün değildir!. Şayet mânâsı bilinmeden iman ediliyorsa, bu "lâfta iman"dır, "fiili bir iman" olmaz. 
Gerçek mânâda "iman" edebilmek için, önce o "iman edilecek şey"in ne olduğunu bilmek gerekir!. 
Ne olduğunu bilmediğiniz bir şeye "iman" etmeniz mümkün değildir. 
Bu sebeple iman edecek kişinin aklının başında olması, belli bir idrâk derecesinde olması, sarhoş olmaması gibi şartlar aranır. 
İman edilecek şeyin, önce ne olduğunun bilinmesi zorunludur!.
Önce, neye iman edilecek?.
Bunun daha evvelinde ise şu soru var...
Neden "iman" etmek gerekli?
"Âmentü" diye bildiğimiz esaslara niçin iman etmek mecburiyetindeyiz?.
Evet, konuya buradan girelim...
Neden iman; sorusunun cevabı şudur:
Bir insan yeryüzünde kendisini şu bedenle tanımaya başlar... 
Küçük yaştan itibaren yetiştiği çevre, hangi inançlar, hangi değer yargıları, hangi şartlanmalar; ki bu şartlanmalar kelimesi adet, örf, anane gibi kelimelerin işaret ettiği anlamları da içine alır. Evet, yetişilen çevre nelere bağlı ise, o çocuk da onlara bağlanarak büyümeye başlar... 
Dolayısıyla, kişi kendisini sadece madde bedenden ibaret kabul eder ve madde bedenin yok olmasıyla birlikte de ölüp yok olacak sanır!. 
Çünkü çevreden gelen ve beynine yüklenen veriler bu yoldadır...
Bu bedenle doğar, büyür, yer içer, çiftleşir, uyur, ürer ve böylece ömrünü geçirir... 
Eğer düşünce dünyasında "âmentü" diye özetle bahsettiğimiz "iman" edilecek esaslar konusu yer almıyorsa; bu kişi kendisini madde beden olarak kabul eder ve böylesine bir yaşamın sonunda da toprak olup, yok olacağı düşüncesini taşır.
Kendini bu beden kabul edip, sadece bedene dönük istekler ve zevklerle ömrünü tüketmesi sonucunda da, ölüm denen olayı yaşar ve diri diri, şuurlu, aklı başında olarak toprağa gömülür!.
Halbuki karşımıza gelen son Allah Rasûlü Hz. Muhammed Mustafa Aleyhisselâm bizleri şu mânâya gelen bir ifadeyle şöyle uyarıyor: 
"Siz şu anda madde bedenle yaşamanıza rağmen, belli bir süre sonra ölüm denen olayı tadarak, madde beden boyutu ötesinde, yeni bir bedenle bedenlenmek suretiyle, yeni bir bedenle ba`s olmak suretiyle yaşamınıza devam edeceksiniz. 
Yani ölüm bir son değil, yeni bir yaşam boyutuna geçiş kapısıdır. 
Bütün Nebi ve Rasûller insanları bu madde ötesi yaşam boyutu hakkında uyarmışlardır... Kutsal Kitaplar hep, bu yaşama ancak dünyada iken hazırlanılabileceğini duyurmuşlar ve hazırlanma biçimlerini öğretmişlerdir...
Sizin yaşadığınız bu madde boyutunun ötesinde, madde ötesi âlem vardır ve bu âlemlerin canlı türleri olan "MELEK"ler ve "CİN"ler mevcuttur...
Varlığı yöneten Mutlak Zâtın takdiri esastır!. Hayrın ve şerrin tek kaynağı "O"dur!. 
Öyle ise bu gerçekleri farkedin ve yaşamınıza ona göre yön verin ki, sonuçta pişman olmayasınız!
Bunları anlayıp idrâk etmek suretiyle, "BEN" kelimesiyle kastettiğiniz varlığınızın ne olduğunu, geleceğinizin ne olduğunu, nelerle karşılaşacağınızı, ne gibi özelliklere sahip olduğunuzu bilip anlamak üzere benim size bildirdiğim hususlara İMAN edin ki, böylece sonsuz hayata hazırlanabilesiniz. " 
Evet, "âmentü" bu anlatılanların kısaca formüle edilmiş şekli ve bizim de bu anlatılanlara iman ederek ona göre yaşamımıza yön vermemiz isteniyor...
Bu sebepledir ki, bizim "âmentü"ye iman etmemizin tabii sonucu olarak ortaya çıkan sonsuz yaşam tarzını anlayıp kabullenmemiz; tasdik etmemiz; ve bu tasdik ettiğimiz yaşam tarzına göre de kendimize bir rota çizmemiz gereği ortaya çıkmaktadır!. 
Ya da kabullenmiyerek, bildirilenlere iman etmeyerek, tamamen çevre şartlanmalarının ve bedeni istek ve arzuların bizi güttüğü bir biçimde dünyayı yaşamaya devam ederiz. 

“ALLAH İSMİ”NE İMAN

Bkz.İ/İman/Taklidî iman/Taklid ehli, “Allah İsmi”ne iman eder… Tahkike ermişlerin ise Allah’ın Ahadiyetinde benlikleri yok olmuştur)


“RABBÜL ALEMİYN”E İMAN
(Selim bir kalp ile, şuurunda Esmâ hakikatini yaşamakta olarak Rabbine yönelme)

İnsanlar arasında Nuh'a Selâm olsun.
Doğrusu biz muhsinleri (müşahedelerinde Hak'tan gayrı bulunmayanları) böylece cezalandırırız!
Muhakkak ki O, iman eden kullarımızdandır.
Sonra diğerlerini (şirk ehlini) suda boğduk.
Muhakkak ki İbrahim de Onun anlayışındandır.
Rabbine selim bir kalp ile (şuurunda Esmâ hakikatini yaşamakta olarak) yönelmişti!
Hani (İbrahim) babasına ve kavmine: "Neye tapınıyorsunuz?"
"Asılsız şeyler uydurarak, Allah dûnunda tanrılar mı ediniyorsunuz?"
"Rabb-ül âlemîn'i ne zannediyorsunuz?"
Sonra (İbrahim) yıldızlara (akıl gözüyle) bir bakıp düşündü de...
Dedi ki: "Hasta oluyorum (bu yaptığınıza)!"
Bunun üzerine dönüp Ondan uzaklaştılar.
 (İbrahim de) onların tanrılarına yaklaşıp yöneldi de: "Yemez misiniz?" dedi.
"Niye konuşmuyorsunuz?"
 (İbrahim) yaklaşıp sağ eliyle darbe vurdu tanrı heykellerine!
Bunu görenler hızla dönüp Ona geri geldiler.
 (İbrahim) dedi ki: "Elinizle yapıp tanrı kabul ettiğiniz heykellere mi tapıyorsunuz?"
"Hâlbuki sizi de yaptıklarınızı da Allah yaratmıştır!"
Dediler ki: "Onun için bir bina yapın da Onu, yakanın (ateşin) içine atın!"
Ona tuzak irade ettiler... Biz de onları esfelîn (en aşağılar) kıldık.
 (İbrahim) dedi ki: "Muhakkak ki ben Rabbime gidiciyim... (O), bana hidâyet edecek."(Saffat/79-99)


(Esmâ'sıyla her şeyin aslı olan) ALLAH'A 
“B” SIRRI İLE İMAN
{İnsanların çoğunun bilmediği her an, daim ve
ebeden geçerli "Sistem"(Din)}

· Allah’a şirk koşmamak
· Bir Tanrıya tapınmamak
· Allah’ın varlığından var olan bir varlık olduğuna ve O’na ait özelliklerin kendi varlığında olduğunu bilip buna inanma…
· Bir tanrıya tapınmaksızın, Allah’a şirk koşmaksızın şuurunu Allah Fıtratına(yaratışına) doğrultma...
· “Yüz”ünü("Bilinç gözü"nü-müşahedeni-şuurunu-Holografik gerçeklik temelinde, hakikatindeki esmâ mertebesi noktanı-“Vech”ini)Doğru iman işlevselliği ile o tek Din’e doğrultmak…
· Esmâ'sıyla her şeyin aslı olan Allah'a (hakikati olarak )sımsıkı tutunma…
· Kesinlikle o kopması mümkün olmayan, hakikatindeki sağlam bir kulpa yapışma...
· Her birimin kendi hakikat noktasından–rubûbiyet mertebesinden–projekte olarak var olduğuna iman...
· Şuurunu, “varlığın algılanan suretinin derûnundaki hakikat noktası”na["Bilinç gözü"yle görülen "mânêvi vücud"a-"Allah'ın isimleri"nin("İlâhi isimler"in) mânâları-"İlâhi İsimler mertebesi"ne] yöneltmek, Allah'ta mevcut bulunan mânâları müşahede etmek...
· Rabbinin “Allah” olmasına iman...
· B Sırrı gerçeğince Gaybî Hakikat”ine iman...
· Varlığınızın her zerresindeki; tüm boyutlarınızı meydana getiren "Allah"'a iman... 
· Allah ismiyle işaret edilenin Esmâ özellikleriyle zâhir oluşuna, Ahad-Samed oluşuna iman
   Esmâ'sıyla hakikatiniz olan Allah'a, Rasûlüne ve inzâl ettiğimiz Nûr'a (ilme) iman edin! Allah yaptıklarınızı (B sırrınca) Habîr'dir.(Tegâbun/8)

 “Vechini hanif olarak (bir tanrıya tapınmaksızın, Allah’a şirk koşmaksızın, doğru iman işlevselliği ile) o tek Din’e doğrult! O Allah fıtratı’na ki, insanları onun üzerine yaratmıştır. Allah yaratışına tebdil (bedel) yoktur (fıtrat değişmez; açığa çıkarmayı dilediği özelliktir, özel bir ismi ve kemâlâtı vardır)... İşte bu (haniflik tabanlı fıtrat dini), Din-i Kayyım’dır (hep payidar, daim geçerli Sistem’dir)... Fakat insanların ekseriyeti bilmezler.” (Rûm: 30)
Şimdi de bu âyetin bizim seyrimize göre anlamı:
“Vechini” (holografik gerçeklik temelinde, hakikatindeki esmâ mertebesi noktanı, ki varlığın o noktadan projekte olmaktadır) Hanif olarak (varlıkta ikinci bir yaratıcı düşünmeksizin) O TEK DİN’e (TEK bir yaratış sistemine–Esmâ mertebesinin  “çok boyutlu tek kare resim” seyrine– yönelt!.. O Allah fıtratına (Allah’ın esmâsının işaret ettiği özelliklerle tüm varlığı holografik gerçeklik sistemiyle programlı olarak var edişine) ki, insanları da bu sistem üzerine (varlıklarında hakikat noktası mevcut olarak ve o noktanın projeksiyonu olarak) yaratmıştır.
İşte bu (her birimin kendi hakikat noktasından –rububiyet mertebesinden– projekte olarak var oluşu) DİN-i KAYYIM’dır (her an ve ebeden geçerli sistemdir). Fakat insanların çoğunluğu bilmezler!
“Vech”, varlığın algılanan suretinin derûnundaki hakikat noktasıdır ki, “ne yana dönersen vechullahı görürsün” uyarısı buna işaret eder. “Hanîflik” TEK bir dışında ikinci bir varlık kabul etmemektir. “Fıtrat”, varlığın oluşturulma programıdır; seyrimizdeki tespite göre. Allahu âlem!







ÂMENTÜ “B”İLLAHİ…
· Varlığımın "Allah" varlığı, vücudu ile kaim  ve var olan bir yapı olduğuna… 
· Varlığımın tüm boyutlarıyla, sadece “O”nun esmâsıyla mevcud olduğuna… 
·  “O”nun varlığı dışında hiçbir varlık ve özelliğimin olmadığına iman ediyorum… 

Birinci basamak->ÖTEDEKİ TANRI...
İkinci basamak->ÖTE*N*DEKİ TANRI...
Son idrâk->SADECE, "ALLAH"!.

Düşünebilen beyinler, Kur`ân-ı Kerîmi anlamak istediklerinde çok önemli işaretler ve uyarılarla muhatap olmaktadırlar... 
İşte bir örnek...
Nisa Sûresi 136. âyetin başı:
"YA EYYÜHELLEZİYNE AMENU, AMİNU BİLLAHİ....."
"EY İMAN EDENLER, İMAN EDİN.... ??????....."
LÜTFEN DİKKAT EDİNİZ !.
Herhangi bir Kur’ân meâlindeki gibi, "ALLAH`A iMAN EDİN" diye çevirip olayı GEÇİŞTİRMİYORUM!.
Zira bu âyetin anlamı, KUR`ÂN-ı Kerim’in anlaşılması çok önemli sırlarından birini oluşturmaktadır..
Önce şu hususa dikkat ediniz ...
Burada iman etmeleri istenen kişiler, "İMAN EHLİ" olanlardır!.
Kur`ân-ı Kerim’de çeşitli gruplara hitaplar yapılır... 
"Ya eyyühen nas - Ey insanlar"; 
"Ya eyyühel kâfirun - Ey gerçeği örtenler"; 
"Ya eyyühel münafikun - Ey ikiyüzlüler" ve bunlar gibi...
Ancak yukarıdaki âyeti kerimede hitap dikkat ediniz "MÜMİNLERE" yani "İMAN ETMİŞLERE"dir!.
Ve dahi, "MÜMİNLERİN", "İMAN ETMELERİ" istenmektedir!. 
Neye?...
"BİLLÂHİ" denerek "ALLAH"a!.
Esasen kişi ancak "ALLAH"a, "RASÛLÜNE" ve "KİTABINA" iman ettikten sonra "MÜMİN" olma özelliğine kavuşur!. Bunları kabul etmeyen birinin "MÜMİN" olma özelliğinden zaten sözetmek mümkün olmaz..
Nitekim yukarıda görüldüğü gibi hitab edilen kişiler "İMAN EDENLER" diye tanımlandığına göre elbette ki "ALLAH"a, "RASÛLÜNE" ve kendilerine o ana kadar gelmiş olan âyetlere inanıyorlardı..
Durum böyle olunca, üzerinde durulması gerekli olan çok önemli husus, işte burada karşımıza çıkmaktadır!. şöyle ki...
Niçin, "İMAN EHLİNDEN" "iman etmeleri" istenmektedir "AMENU BİLLAHİ" uyarısıyla ?...
İşte KUR`ÂN ‘IN SIRRI, TASAVVUFUN ÖZÜ ve TEMELİ bu sorunun cevabındadır!.
"Âmentü"; "iman ettim"... 
Neye?... "Billah"!. 
Burada dikkat edersek "ALLAH" kelimesinin başına gelen bir "B" harfi var. 
"Billah" diyoruz... Bu "Billah"ı, baştaki "B" harfinin anlamını göz önüne almadan sadece, "ALLAH"a iman ettim", diye anlamak ve öylece kabullenmek son derece yetersizdir.
Bu İslâmiyeti ve Hz. Rasûlullah efendimizin getirdiklerini, gök tanrıya tapanların anlayışı seviyesine düşürmeğe yol açar!. 
Hz Muhammed Mustafa'nın getirdiği "vahdet" anlayışı, "TEKlik kavramı"; "Billah"ın başındaki "B" harfinin anlamı dikkate alınmazsa, tamamiyle örtülür; ve neticede İslâmın, Kur`ân’ ın vurgulamak istediği "ALLAH" kavramı, ilkel insanların "gök tanrı" anlayışına dönüştürülmüş olur!.
Buradaki "B" harfinin sırrı nedir; ve başına geldiği kelimenin anlamını ne şekle sokar?...
Bu konuda, Türkiye Cumhuriyetinin en değerli ve bilgili yorumcusu olan Elmalılı Hamdi Yazır'ın "Hak dini Kur’ân dili" isimli tefsirinin 1.cildinin 42. sayfasında bir izah var... 
Diyor ki :
"Bu sayededir ki, biz ismullah ile visal peydah ediyoruz. Yani "B" harfi ile. Bütün vücudun ve terakkiyat-ı vücud'un mebdei evveli ve matlubu mutlakı olan "ALLAH"-ı Rahman-ı Rahim'in ismini kalbimizde niyet ettiğimiz ve henüz vücudunu görmediğimiz iradi fiilimize rapt ederek lafz-ı veciz, manası cihan şümul bir kelamı beliğ söyleyebilmemize vesile olan ancak bu "B" harfidir.
Bizim işmizde ne kadar faili mutlak olursak olalım, ef`alimizin illeti taammesi olmadığımız muhakkaktır. Çünkü bizim iradelerimiz, vücut silsilesinin kat'i bir haddi evveli değil, onun cereyanı içinde bir lahzai tahavvüldür." 
Bundan sonra devam ediyor ve diyor ki:
"Eazımı müfessirin (Yorumcuların en büyük ve bilgilileri) diyorlar ki: 
"Ba" nın buradaki mânâyı ilsakı ya mülabest ve musahabet veya istianedir. Yani şuurumuzda hasıl olacak olan nisbet; "ALLAH", rahmanı rahim" ismine bir mülabest ve maiyyet hissi veyahut "ALLAH" isminin veya Rahman, Rahim sıfatlarının müsemma ve medlullerine nazaran rahmeti ilâhiyyeden istimdat ve istiane hissidir.
Bu tevile göre "B" harfini mülabese anlamına alarak açıklanırsa besmelenin meali : 
"ALLAH"'ı rahmanı rahim namına demek olur. 
Yani "B" harfi mülabese anlamına alındığı zaman, 
-ben bunu onun namına, ona hilafeten, onu temsilen, onun bir aleti olarak yapıyorum. Bu iş, hakikatta benim veya başkasının değil, ancak "O"nundur!. 
demek olur.
Bu da vahdeti vücut mülahazasına raci bir fenafillah halidir ki ancak risalet, vilayet, hakimiyet, tasarruf gibi makamatı mahsusada cari olur..." 
Şimdi bunu özetlemek ve günümüz diliyle açıklamak gerekirse...
"Amentü billah" dendiği zaman, "B"nin buradaki işaretinin "ALLAH" isminin anlamını gerçek ve mutlak mânâsıyla anladıktan sonra; kendinin, "ben" dediğin şeyin, "O"nun dışında, ayrı bir varlık olarak var olmayıp; "ALLAH" varlığı ile kaim ve var olan bir yapı olduğuna "İMAN" etmek anlamında olduğu anlaşılır.
Yani, "Âmentü", "iman ettim"; 
"B`illah", mutlak ve gerçek anlamda "ALLAH"ın varlığına; benim kendi varlığımın da, "O"nun varlığı, vücudu ile kaim olduğuna; tüm varlığımın, tüm boyutlarıyla, sadece "O"nun esmasıyla mevcut olduğuna; "O"nun varlığı dışında hiç bir varlık ve özelliğimin olmadığına "iman ediyorum", demektir bu. 
İşte burada önemli olan husus, Kur`ân dilinde ve Hz Muhammed Aleyhisselâm’ın açıklamasında ötenizdeki bir "TANRI"ya iman değil; varlığınızın her zerresindeki; tüm boyutlarınızı meydana getiren "ALLAH"'a iman üzerinde durulmasıdır.
Nitekim Hz. Ali`ye atfedilen, "Kur`ân ‘ın sırrı Fâtiha`da; Fâtiha`nın sırrı Besmele`de; Besmelenin sırrı da B harfindedir" şeklindeki uyarı da bu yukarıda açıklamaya çalıştığımız hakikata dayanmaktadır!.
İşte gene bu yüzdendir ki, "MÜMİNLERE" hitabedilerek "İMAN EDİN" denmektedir Nisa Suresi 136. ayetinde...
"YA EYYÜHELLEZİYNE AMENU, AMİNU BİLLAHİ..."
"EY İMAN ETMİŞLER,iMAN EDİNİZ " B "NİN işaret ettiği ANLAM KAPSAMIYLA ALLAH`A..."
Öte yandan "İMAN ETTİM" dedikleri halde "İMAN ETMEMİŞ OLANLAR" da vurgulanmaktadır Bakara sûresinin 8. âyetinde... 
Şimdi bu anlayışla aşağıda nakledeceğim âyeti anlamaya çalışalım:
"Ve minen nasi men yekulu AMENNA BİLLAHİ ve BİLYEVM`İL AHIRİ; Ve mahüm BİMÜ`MİNİN" (2-8)
"İNSANLARDAN BİR KISMI, #B#NİN SIR ANLAMIYLA ALLAH`A VE GELECEĞİMİZE İMAN ETTİK, DERLER; AMA bunun bilincinde olarak iMAN ETMEMİŞLERDİR!."
"B" harfini mânâsının bilincinde olmadan kullanarak; "ALLAH" kavramının mânâsını hakkıyla idrâk etmeden "İMAN ETTİK" diyenlerin, gerçekte "İMAN ETMEMİŞ OLDUKLARINI" gördüğünüz gibi bu ayet çok açık bir tarzda vurgulamaktadır!.
"Bilyevm`il ahıri"de ise "ALLAH`A RÜCÛ" sırrına işaret vardır; ki bu dahi anlaşılamadığı için, elbette ki buna da hakkıyla "İMAN EDİLMEMİŞTİR"!.
Evet, "B" sırrına iman etmeyenler böyle!. Ya "İMAN EDENLERE ne var?..
"Feemmelleziyne amenu BİLLAHİ va`tesamu Bihi feseyudhıluhum fiy rahmetin minhü ve fadlin ve yehdiyehim ileyhi sıratan mustakıyma" (4-175)
“B“nin sır anlamıyla ALLAHA İMAN EDENLERE VE BU İMAN GEREĞİNİ YAŞAYANLARI ALLAH ZÂTİ RAHMET VE FAZİLETİNE ERDİRİR; VE SIRAT-I MUSTAKIYME HİDÂYET EDER"
Evet, ilk aşamada insanlar, putlardan, yıldızlardan yani belli bir kapasite ya da kapsamı olan ötedeki "tanrı" kavramından kurtarılıp, tek müessir güç olarak "ALLAH"a yöneltilirken... 
Daha sonraki aşamada, tüm varlığı ve dolayısıyla da "İNSAN"ı kendi varlığından meydana getiren; bununla beraber de, o birimlerdeki manalarla kayıtlanmaktan münezzeh yani beri olan "ALLAH" kavramı insanlara idrâk ettirilmek isteniyordu!. 
Birinci basamak... ÖTEDEKİ TANRI...
İkinci basamak... ÖTE*N*DEKİ TANRI...
Son idrâk... SADECE, "ALLAH" !.
İşte akıl, anlayış sahibi istidatlı müminlere, Kur`ân-ı Kerim’de yapılan bu hitap, aynı zamanda tasavvufun yani "VAHDET" anlayış ve yaşamının tavsiyesi mahiyetindeydi.
Ancak bu sahada yapılan çalışmalar sonucudur ki, insan, vehmi benlikten yani nefisten kurtulup; "ÖTEDEKİ TEK TANRI" anlayışından terakki edip, her şeyin aslı, hakikatı, ZÂTI olan "ALLAH" idrâkına erişebilir!.
Ve takdirinde varsa, bunun doğal sonuçlarını da yaşar!. 
Buna erene diyebileceğimiz, "ALLAH hazmını versin" olacaktır!.


"B" SIRRINA ERMEK

· “B”iz-Zât
· “B”i-iznillah
· “B”i-izni-h
· “B”inasiyetiha
· “B”i-rabbi-ke
· “B”i-Rabbi-him
· “B”il Gayb
· “B”il kader
· “B”i-llahi
· “B”ilfiil
"Bismillah`ir Rahman`ir Rahiym"
" İnnelleziyne keferu sevaün aleyhim eenzertehüm em lem tünzirhüm la yu'minun;
HatemAllahu alâ kulubihim ve alâ sem'ihim ve alâ ebsarihim ğışaveh* ve lehüm azabün azîym;
Ve minenNasi men yekulü amenna Billahî ve Bil yevmil âhıri ve ma hum Bimu’miniyn;

  "Rahman ve Rahim olan Allah ismindeki sır ile başlarım..
Kesinlikle o kafirleri (gerçeği reddeden kilitlenmişleri; küfrü-perdeliliği ortaya koyanları) inzar etmiş olsan da olmasan da onlara müsavidir; iman etmezler.
 Allah, kalblerini, kulaklarını/işitmelerini mühürlemiş ve gözlerinin üzerinde de bir perde vardır... Ve onların müstahakkı’dır azıym azab.
İnsanlar’dan bir kısmı “(B sırrınca) Allah’a ve âhir gün’e (sonsuzluğa) iman ettik” derler, (Bi-) mü’min olmadıkları halde. (Bakara/6-8)
 
Bu metninin verdiğim âyetler Bakara sûresinde ikinci sayfanın hemen başındaki âyetlerdir.. Şimdi bu âyetlerin sonuncusunu; "AKIL ve İMAN" isimli kitabımızda açıkladığımız şu âyetle bir arada olarak değerlendirmeye çalışalım:
"Ve insanların bir kısmı, "B" harfinin işaret ettiği sır kapsamında olarak Allah`a, ve gene "B" harfinin işaret ettiği sır kapsamında olarak ahırete iman ettiklerini söylerler; oysa onlar "B" harfinin sırrını anlamış olarak İMAN ETMEMİŞLERDİR.." (2-8)
"Ey İMAN edenler, İMAN EDİN "B" harfindeki anlam itibariyle ALLAH`a!." (4-136) 
"TAHKİKİ İMAN" hâli de diyebileceğimiz "TASAVVUF" çalışmalarına yön veren uyarı âyetlerinin başında bu iki âyet gelir..
Bu iki âyetin işaret ettiği mânâyı iyi anlayabilmek için de elbette genel anlamıyla İslâm Dininin bize getirmiş olduğu düşünce sistemini farketmek gerekir...
İslâm’ın düşünce sistemi ve yaşamı olan "Tasavvuf"un ise belli başlı prensipleri vardır.. 
Konuya açıklamalar getiren bazı âyetler ile Rasûlullah Aleyhisselâm’ın açıklamaları var ki, bunlar düşünce sistemimizin ana nirengi noktaları. 
Hangi anlayışta ve ne durumda olursak olalım, birinci noktada üzerinde duracağımız hükmü hiç aklımızdan çıkarmamamız gerekir. 
O noktayı kaybettiğimiz takdirde, yoldaki çeşitli hâllerimizle, davranışlarımızla, düşüncelerimizle saplantıya gireriz!. Fakat o noktayı elden kaçırmazsak bu durum kesinlikle olmaz!. 
Ancak o noktadaki görüşle de kayıtlanırsak, diğer noktaları gözden kaçırırız ve meselenin özüne inmekten mahrum kalırız...
 

TÜM HAZİNE ODALARININ KAPILARINI AÇAN 
BİR 
MAYMUNCUK...
“B” HARFİ(Gerçeği)!

Yaradılış noktasında başlayarak tüm birimlerin oluşumunda aynı mertebeler ve boyutlar mevcuttur
Birinde mevcut olan boyut diğerinde aynı şekilde mevcuttur…Fark, açığa çıkanların farkıdır. Öyleyse bu da bize şunu farkettirir ki:
"Zerre, küll’ün  aynasıdır" işaretiyle Allah Rasûlü efendimizin bize hibesi, sırlar sarayının anahtarı değil maymuncuğudur. Öyle bir maymuncuk ki dış kapıyı açan anahtar değil;
 Ehli elinde ise tüm hazine odalarının kapısını açan bir maymuncuktur ... "B" HARFİ!


ALLAH’A VUSLATIN YOLU
“B” SIRRINDAN GEÇER!
 (Bkz.İ/İsa/Hz.İsa “B” sırrıyla ölüyü diriltti)


"B"İZNİLLAH

· "Öz"ündeki açılım (İsimler bileşimi) müsaadesi. ..
· İstidat ve kabiliyetin kapsamı... 
· Allah'ın, hakikatin olan Esmâ'sının(Varlığını meydana getiren esmâ bileşiminin) elvermesi...

Bi-iznillah (Allah'ın, hakikatin olan Esmâ'sı elvermedikçe) hiçbir musîbet isâbet etmez! Kim hakikatinin Allah Esmâ'sı olduğuna iman ederse, ona şuurunda hakikati yaşatır! Allah Bi-küllî şey'in (Esmâ'sıyla her şeyde olarak) Alîm'dir.
Allah'a itaat edin, Rasûl'e itaat edin! Eğer yüz çevirirseniz, Rasûlümüzün üstüne düşen yalnızca apaçık bir tebliğdir.
Allah, tanrı yok; sadece "HÛ"! İman edenler Allah'a tevekkül etsinler!(Tegâbun/11-13)

İnsanın vehmettiği, var sandığı, dışarıdaki, ötesindeki bir tanrıya yönelmek yerine; kendi hakikatindeki Allah isimlerinin işaret ettiği kuvvelere yönelerek, onları aktive etmeye çalışması gerçeğini gösteriyor! İbadet denen bütün çalışmalar bunun içindir..
Kişinin kendi hakikatindeki Allah isimlerinin özellikleri yanısıra, ötesindeki bir tanrı kavramını kabul etmesi “ŞİRK” diye anlatılan olgunun ta kendisidir!.
İnsanların birbirinden yardım, şefâat dilemesi, veya Rasûlullah veya manevî büyüklerden yardım dilemesi; onların kendisi gibi “KUL” olarak var olup, ne var ki kendisinin açığa çıkaramadığı kuvveleri onların ortaya koyabildiklerini fark etmesi suretiyle olursa, bu “şirk” olmaz!.
Ama, ötede bir tanrı kabul ederken, kendi hakikatini inkâr ederek; kendini mahlûk, karşısındakini Hâlik gibi görerek bunu uygularsa, bu “şirk” olur. 
Burada önemli olan, kendindekini fark edip, kullanamadığını bilerek, karşısındakinden yardım istemektir.
Tanrılaştırmadan!..
Normal yaşamda herhangi bir konuda, birisinden yardım-şefâat istemek ne ise, manevî konularda da olay aynıdır!.
Ne var ki gelecek yardım, asla kişinin fıtratını değiştirmez; özündeki açılım (isimler bileşimi) müsaadesi kadarıyla gerçekleşebilir.
İstediğin yardım, istidat ve kâbiliyetini değiştirmez... İstidat ve kabiliyetin kapsamı kadarıyla yardımcı olabilir!. Ki buna “illâ bi-izni-h” denmiştir Ayet-el Kürsi'de!
Duan, zikrin, arzun buna devam ettiğin sürece kabiliyetini arttırır; ama kestiğin anda eski haline döner!.. Buna "himmet" de derler. Himmetini daimi tutmalısın ki kabiliyetin artsın; istediklerin, istidadın kadarıyla gerçekleşsin. 


Bi-RABBİ-HİM
“ÖZ”ÜNÜ TEŞKİL EDEN “RABBİN”…

· Her birimin özünde mevcut olan ve Esmâ terkibi şeklinde açığa çıkan Rubûbiyet boyutu
· Özlerinde, Hakikatlerinde mevcut olan,  boyut –mertebe 
· Her birimde tasarruf eden Rubûbiyet (Rab’lık) kuvvesi 
· Esmâ terkibin

“Elestü birabbiküm” hitâbında gerçekten çok büyük bir SIR saklıdır. 
“Ben sizin rabbiniz değil miyim” diye tercüme edilip, anlaşılan bu ifade gerçekte zâhir olan varlıkların bâtınındaki çok âzîm olan bir sırrı dile getirmektedir.
Bu büyük sır “birabbiküm” kelimesinin içinde gizlidir!!. Buradaki “B”, özünü teşkil eden “rabbin” değil miyim, anlamını taşımaktadır!.
Dolayısıyla kişinin ÖZ’ünden rabbini müşahede ve tesbit imkânına sahip olduğu müjdelenmektedir.

İşte Kur’ân’da geçmekte olan “Bi-rabbihim” zamiri, bize göre, daima birimlerin rabbi hükmünde olan; onların varlıklarının hakikatini meydana getiren, “esma terkibi” oluşunu vurgular.

Kur’ân-ı Kerîm'de “B” harfi kadar öncelikli ve O’nu “OKU”mada, çok önemli bir anahtar olan “Bi-Rabbihim” tanımlaması üzerinde biraz daha durmak istiyorum. Zirâ bu husus ne kadar anlaşılırsa, Kur’ân-ı Kerîm'deki bâzı inceliklerin fark edilmesi de o kadar kolaylaşacaktır.
“Bi-Rabbi-HİM”, her birimin özünde mevcut olan ve esmâ terkibi şeklinde açığa çıkan Rubûbiyet boyutuna işaret ederken, “Bi-Rabbi-KE” sendeki isimler bileşimi hâlinde açığa çıkan, özündeki Rubûbiyet boyutunu dillendirmektedir.
“Rabbihim” = Rablerine, yani Rabb-ül âlemiyn'e işaret ederken, “Bi-Rabbihim” = Onların Özlerinde, Hakikatlerinde mevcut olan, o boyuttan-mertebeden, her birinde tasarruf eden Rubûbiyet (Rab’lık) kuvvesi anlamını taşır.
Ancak bundan dolayı da, kesinlikle parçalanma, yani ayrı ayrı Rab’ler anlaşılmamalıdır!.
Bütün, ampul filamanlarına gelen elektrik aynıdır; Rubûbiyet boyutunun genel anlamına örnek olarak... Filamanlar ise birimi oluşturan Allah isimleri bileşimi, yani esmâ terkipleri misâlidir...
Konuya bir örnek: “Kadr” Sûresini hatırlayalım...
“Tenezzelül melâiketü ver ruhu fiyha 'Bi'-izni-rabbihim...” (97:4)
“Melekler ve Ruh tenezzül eder özlerindeki rablerinin izni kadarıyla...”
“RUH” her ne kadar, yalnızca kişinin ölüm ötesi bedeni gibi anlatılmışsa da, Kur'ân’daki esas işareti, “o şeyin mânâsı, taşıdığı anlam” şeklindedir! 
Buna göre, “insanın ruhu” denildiğinde, insanın varlığını meydana getiren esma terkibinin ihtiva ettiği genel anlam, anlaşılır. Nitekim halk dilindeki “ben senin ruhunu okurum” deyimi de bu anlamla paraleldir.


ESMÂ TERKİBİN("Bi-Rabbihim”), 
HERKESTEN FARKLIDIR…
BİR EŞİ DAHA YOKTUR

 “Bi-rabbihim” ifadesiyle vurgulanan esmâ terkibin kesinlikle herkesten farklıdır ve bir eşi daha yoktur. Bu sebeple de kimse kimseye örnek olmaz ve kimse kimsenin yolundan Rabbini tanıyamaz!
Bu dünyaya bir Şah-ı Velâyet Hazreti Âli daha gelmez!... Eğer onun gibi olmak için dua ediyorsan, bu gerçekleşmez! Bil ki aynı tecellî iki defa oluşmaz!. 


B”İ-RABBİ-KE
Sendeki isimler bileşimi hâlinde açığa çıkan, özündeki Rubûbiyet boyutu

“Bi-Rabbi-HİM”, her birimin özünde mevcut olan ve esmâ terkibi şeklinde açığa çıkan Rubûbiyet boyutuna işaret ederken, “Bi-Rabbi-KE” sendeki isimler bileşimi hâlinde açığa çıkan, özündeki Rubûbiyet boyutunu dillendirmektedir.






“B”İL KADER
"Nesnenin kaderi kendisinde mevcut olarak, o nesne var olmuştur"

Muhakkak ki biz her şeyi kaderiyle (yazılı-programlanmış) yarattık!
Emrimiz (hüküm ve oluş) tektir; göz kırpması gibidir (Allah'a göre "AN" içinde olmuştur)!(Kame/49-50)

Hiçbir şey yoktur ki onun hazineleri (oluşturan kuvveleri) bizim indîmizde olmasın! Biz onu (o kuvveleri-özellikleri) gereken ölçüsüyle inzâl ederiz (açığa çıkartırız).(15.Hicr:21)

Ve Bil kader... Kadere…
Bu sözde "vel yevmil Âhir"den sonra, "ve kadere" dememiş, "VE BİL KADERE" demiş. "B" harfini gene getirmiş burada başa koymuş. 
Bunun mânâsı: 
"Nesnenin kaderi kendisinde mevcut olarak, o nesne var olmuştur"; demektir. 
Oluşan birim, kaderi kendisinde mevcut olarak o kaderle mevcut olmuş, var olmuş demektir. 
"B" harfinin oluşturduğu mânâ burada odur. 
Yani, rastgele bir kader değil!. 
Dışarıdaki birinin yazdığı bir kadere göre, ben varım ve ben o programı uyguluyorum, gibi değil!. 
Kaderi kendinden gelen bir biçimde, kendi varlığında; kendi programı yapısında özünde mevcut bir biçimde var olmuş demektir. 
Burası çok önemli ve ince bir noktadır. 
"Kadere iman"ın esaslarını, yani neye ve nasıl iman edilmesi gerekliliği esaslarını, birazdan ayetlerle ve hadislerle izah edeceğim. 
Şimdi burada üzerinde durmak istediğim husus şudur: 
Birim, var oluş gayesine uygun bir programla yüklenir; ki bu oluş birimin "fıtratı" diye bilinir!. Daha doğrusu, programı gelen meleki-kozmik etkilerle beyne yüklenir!. O birimin mânevi sureti, onun programıdır; yani "fıtratı"dır; yani kaderidir!. 
Bu hususa işaret eden âyet 
"KÜLLÜN YA'MELU ALÂ ŞÂKILETİH"dir. (17-84)
"TÜMÜ DE PROGRAMLARI (ŞÂKILESİ) DOĞRULTUSUNDA FİİLLER YAPAR..."
dır. Bu hususa işaret eden çok önemli bir âyet daha var: 
"FEEKIM VECHEKE LİDDİYNİ HANİFA...." (30-30)
"VECHİNİ HÂNİF OLARAK DİNE DÖNDÜR" 
Hz. Rasûlullah aleyhisselâma bu şekilde bir gerçek bildirildikten sonra evrensel sır açıklanıyor ve bir gerçek daha vurgulanıyor: 
Buyuruluyor:
"...FITRATALLAHİLLETİY FETAREN NASE ALEYHA; 
LA TEBDİYLE LİHALKİLLAH; 
ZALİKE DİYNÜL KAYYIM; 
VE LAKİNNE EKSEREN NASİ LA YA'LEMUN". (30-30)
 "FITRATALLAHİLLETİY FETAREN NASE ALEYHA":
"İnsanlar belli program üzere, programlanmış olarak vardırlar". 
"ALLAH"ın belli bir gayeye yönelik bir biçimde, belli bir programla meydana getirmesi ile vardırlar. 
"ALLAH" onlarda hangi isimlerin mânâlarını açığa çıkarmayı dilemişse, o isimlerin mânâlarını açığa çıkarmaya uygun bir beyin programıyla oluşurlar; ve o beyin programının gereğini meydana getirirler!. Ve bu program da asla değişmez!.
"LA TEBDİYLE LİHALKİLLAH":
Bazı müfessirler buradaki "tebdila"yı "ona bedel bulunmaz" şeklinde tercüme etmişlerse de; buradaki esas ağırlıklı mana "değişmezliktir." 
Yani, "ALLAH`ın belli bir programla ve amaçla halkettiği varlığında asla program değişikliği olmaz"!. 
"O ne gaye ile var olmuşsa, o gaye üzerine yaşamına sonsuza dek devam eder"dir bunun mânâsı... Ve zaten:
"ZÂLİKE DİN`ÜL KAYYUM":
Ve "dinde bu esas üzerine kaimdir", hükmü de bunu hemen tamamlıyor ve ondan sonra diyor ki: 
"VE LÂKİN EKSEREN NÂSİ LA YA'LEMUN"
"Velakin insanların ekseriyeti bu gerçeği bilmezler"!. 
Ya nasıl bilirier; işte bugün herkes nasıl biliyorsa öyle bilirler... İşin bu gerçeğini bilmezler!. 
İşte "ALLAH"'ın, insanların her birini belli bir gayeye uygun olarak, kendindeki mânâları seyretme amacına dönük "fıtrat"la halketmesi konusunu isteyenler bizim, "TEKİN SEYRİ" isimli kitabımızda ve "Öz'ün Seyri" ve "Tekliğin Esasları" isimli kasetlerimizden dinleyebilirler. 
Şimdi biz, belli bir program üzere kendi kaderi ile, "fıtratı" ile varolmuş olan insanın; sadece kendi çizgisini, kaderini yaşayacağı hususunu vurgulayan; kadere iman esasını anlamamıza yardımcı olacak bazı açıklamalar yapmaya çalışalım…


“B”İ-LLÂHİ
“Varlığımdaki Allah adına"

Burada da gördüğünüz üzere, belli kelimelerin başına gelen “B” eki konuyu bambaşka boyutlara ve anlamlara taşımaktadır.
Evet, şimdi de konumuzla ilgili başka bir önemli noktaya dikkat çekelim.
“Bi-llahi” diyerek yemin etmeyi men ederlerdi eskiler; niye?
Çünkü anlamı, “varlığımdaki Allah adına konuşuyorum ki....!” diyedir de ondan!. 
İş böyle ise, gerçekten, bu anlamın getirisinin ve götürüsünün idrakinde misiniz acaba? Ne dediğinizin farkında mısınız böyle yemin ettiğinizde?
Bütün bunlar neyi gösteriyor?..
İnsanın vehmettiği, var sandığı, dışarıdaki, ötesindeki bir tanrıya yönelmek yerine; kendi hakikatindeki Allah isimlerinin işaret ettiği kuvvelere yönelerek, onları aktive etmeye çalışması gerçeğini gösteriyor! İbadet denen bütün çalışmalar bunun içindir..
Kişinin kendi hakikatindeki Allah isimlerinin özellikleri yanısıra, ötesindeki bir tanrı kavramını kabul etmesi “ŞİRK” diye anlatılan olgunun ta kendisidir!.

"B" SIRRINI ANLAYAMAYAN
KURÂN’IN ANA MESAJINDAN MAHRUM KALIR

İslâm Dini anlayışını insanlara bildiren ve açıklayan Kurân-ı Kerîm, insana, yeryüzünde “HALİFE” oluşunun sırrını, “ALLAH” ismiyle neye, nasıl işâret edildiğini; bir kısım kelimelerin başına koyduğu “B” harfiyle vurgulamaktadır. Aynen “Bismillah’ta” olduğu gibi! “B” sırrını anlayamayan kişi, Kurân’ın ana mesajından mahrum kalır ve O’nu bir gök tanrısının fermannâmesi gibi algılar.
Kurân-ı Kerîm’in en önemli yanı ihtiva ettiği “B” sırrıdır!. Tanrı kavramıyla “Allah” isminin işaret ettiği anlam arasındaki fark da bu sırrı keşfetmeye dayanır!.
Bu sırrın farkedilebilmesi için de mutlaka “B” harfiyle başlayan kelimelerin çok iyi değerlendirilmesi zorunludur. Aksi halde, eksik ve yanlış algılama yüzünden kuru bir yasa ve tarih kitabından söz edilebilir.


“ALLAH’A İMAN”,
“TANRI’YA İMAN”DAN FARKLIDIR

“Allah’a iman” denen olay , “Tanrıya iman”dan farklıdır!
Sen “ALLAH’A İMAN” ettiğin zaman, Allah’ın varlığından var olan bir varlık olduğunu ve O’na ait özelliklerin kendi varlığında olduğunu bilip buna iman ediyorsun! Buna imanın ne kadar ise hayatta o kadar başarılı olursun.
Not: Geniş açıklama için bkz. İ/İlâhi Nurlar/ “Öz”ündeki Allah’a ait kuvvelerden habersiz olan(Allah’a iman etmemiş olan) ebediyen cehennemden çıkamaz


İMAN EDİLECEK HAKİKAT->
 
DÜNYANIN, AY’IN, MARS’IN, 
GÜNEŞ’İN TANRISI(!)….
GALAKSİNİN, GÖKADALARIN, 
PARALEL EVRENLERİN(Evren içre evrenlerin) TANRISI(!)…MI?...

YOKSA, ”ÂLEMLERİN RABBI ”OLAN, 
”İSMİ ALLAH” OLAN MUTLAK VARLIK MI?

Biraz kıpırdatsak kendimizi…
Yer değiştirsek, düşünce dünyamızda çağ atlasak da, oradan yeniden bakabilsek olaya…
Beş duyunun gözüyle değil, “Basîr” olarak; beş duyunun kulağıyla değil “Semî” olarak, “Lâtif, Habîr” olarak evrensel varlıkla iletişimde olabilsek!. Hiç olmazsa, yargılamadan, yorumlamadan, şartlanmasız yönelebilsek âlemlere!
Türk’ün, Arab’ın, Çinli’nin, Hintli’nin, Avrupalı veya Amerikalı’nın tanrısı, anlayışından geçip… Dünyanın, Ayın, Marsın, Güneşin tanrısı kavramından geçip… Galaksinin, gökadaların, paralel veya evren içre evrenlerin tanrısı anlayışından geçip; “Âlemlerin Rabbi” olanı farketmeye çalışsak…
Sonra da Âlemler ve Rabbi şeklindeki çiftlik anlayışından arınıp; “Âlemler”in hakikatinde, “esmâ mertebesi”ndeki “tecellî-i vahid” denen boyutsal tekilliği hissedebilsek… De!..
“RASÛLLÜĞÜN”ün hakikatinin, “esmâ mertebesi”nin ilk tecellisi olan “RUH” adlı melek veya “Hakikati Muhammedî” veya “Mümin” olduğunu anlayabilsek!..
“Esmâ mertebesi”ndeki ilim ve özelliklerin açığa çıkması iradesiyle, “her an yeni bir şanda” olarak meydana gelmiş “tecellî-i vahid” denilenin, “Risâletin hakikati” olduğunu bir kavrayabilsek!.. “İRSÂL”in hakikatinin bu mertebede gerçekleşmiş olup, bununla “tecellî-i vahid”in meydana geldiğini anlayabilsek!.
İşte o zaman farkedeceğiz “Rasûl”ün ahlâkı”, “Rasûlü olduğu Allah adıyla işaret edilenin ahlâkıdır” işaretinin anlamını! Tanrının değil!.
Bu “Risâlet hakikati”nin, yeryüzünde açığa çıkmış en muhteşem beyine inzal oluşuyla, O yüce Zât’ın “Allah Habibi ve en kapsamlı ahlâk sahibi” oluşunun bağlantısını; ve dahi ne demek olduğunu düşünebilsek…
“Rasûlullah’ın ahlâkı Allah’ın ahlâkı idi” işaretinin anlamını işte o zaman farkedebileceğiz.
Ama biz, öylesine şartlanmış, öylesine kilitlenmiş; öylesine bloke etmişiz ki düşünme sistemimizi şartlandırmalar yüzünden; Dünya üstündeki toplumların kendilerine özgü; kendileri gibi düşünen “tanrı” anlayışından öteye geçemiyoruz!.








HER ZERRENİZDE;
TÜM BOYUTLARINIZI MEYDANA GETİREN 
“ALLAH”A İMAN
(“B” Sırrı gerçeğince Gaybi Hakikatine)… VE
VARLIĞIN BÜTÜN KATMANLARINA 
KATÎ DELİL OLAN "NUR"
Ey insanlar!.. Hakikaten Rabbinizden size bir burhan (varlığın bütün katmanlarına kati delil; Hz.Muhammed s.a.v.) geldi... Size apaçık bir Nur inzal ettik.(Nisa/174)

"Âmentü"; "iman ettim"... 
Neye?... "Billah" !. 
Burada dikkat edersek "ALLAH" kelimesinin başına gelen bir "B" harfi var. 
"Billah" diyoruz... Bu "Billah"ı, baştaki "B" harfinin anlamını göz önüne almadan sadece, "ALLAH"a iman ettim", diye anlamak ve öylece kabullenmek son derece yetersizdir.
Bu İslâmiyeti ve Hz. Rasûlullah efendimizin getirdiklerini, gök tanrıya tapanların anlayışı seviyesine düşürmeğe yol açar!. 
Hz Muhammed Mustafa'nın getirdiği "vahdet" anlayışı, "TEKlik kavramı"; "Billah"ın başındaki "B" harfinin anlamı dikkate alınmazsa, tamamiyle örtülür; ve neticede İslâm’ın, Kurân‘ın vurgulamak istediği "ALLAH" kavramı, ilkel insanların "gök tanrı" anlayışına dönüştürülmüş olur!.
"Âmentü billah" dendiği zaman, "B"nin buradaki işaretinin "ALLAH" isminin anlamını gerçek ve mutlak mânâsıyla anladıktan sonra; kendinin, "ben" dediğin şeyin, "O"nun dışında, ayrı bir varlık olarak var olmayıp; "ALLAH" varlığı ile kaim ve var olan bir yapı olduğuna "İMAN" etmek anlamında olduğu anlaşılır.
Yani, "Âmentü", "iman ettim"; 
"B`illah", mutlak ve gerçek anlamda "ALLAH"ın varlığına; benim kendi varlığımın da, "O"nun varlığı, vücudu ile kâim olduğuna; tüm varlığımın, tüm boyutlarıyla, sadece "O"nun esmâsıyla mevcut olduğuna; "O"nun varlığı dışında hiç bir varlık ve özelliğimin olmadığına "iman ediyorum", demektir bu. 
İşte burada önemli olan husus, Kur`ân dilinde ve Hz Muhammed aleyhisselâmın açıklamasında ötenizdeki bir "TANRI"ya iman değil; varlığınızın her zerresindeki; tüm boyutlarınızı meydana getiren "ALLAH"'a iman üzerinde durulmasıdır.
Nitekim Hz. Ali`ye atfedilen, "Kur`ân’ın sırrı Fâtiha`da; Fâtiha`nın sırrı Besmele`de; Besmelenin sırrı da B harfindedir" şeklindeki uyarı da bu yukarıda açıklamaya çalıştığımız hakikata dayanmaktadır!.
İşte gene bu yüzdendir ki, "MÜMİNLERE" hitâbedilerek "İMAN EDİN" denmektedir Nisa Sûresi 136. âyetinde...
"YA EYYÜHELLEZİYNE ÂMENU, ÂMİNU BİLLAHİ."
" İnsanlar’dan bir kısmı “(B sırrınca) Allah’a ve ahir gün’e (sonsuzluğa) iman ettik” derler, (Bi-) mü’min olmadıkları halde.."
Öte yandan "İMAN ETTİM" dedikleri halde "İMAN ETMEMİŞ OLANLAR" da vurgulanmaktadır Bakara sûresinin 8. âyetinde... 
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“TANRI” YOKTUR…
TANRININ YANINDAN GELEN “OĞUL” YOKTUR…
TANRININ YANINDAN GELEN “KANATLI MELEKLER” DE YOKTUR…

SADECE AHAD OLAN “AHAD”!

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

ALLAH’IN SINIRSIZ VARLIĞINA İMAN
EDİLDİĞİ ZAMAN FARKEDİLECEK GERÇEK

İhlâs sûresinde, "ALLAH"ın Ahad olduğu; bölünmez, parçalanmaz, cüzlerden meydana gelmemiş, parçalardan oluşmamış; sonsuz sınırsız TEK olduğu belirtildiğine göre... 
Ve de "Samed" olarak, O’na herhangi bir şeyin girmesinin, ya da O’ndan her hangi birşeyin çıkmasının mümkün olmadığı, anlaşılabildiği zaman... 
Ve gene "O"ndan meydana gelmiş ikinci bir varlığın var olmadığı; ayrıca "O"nun başka varlıktan meydana gelmesinin söz konusu olmadığı farkedildiğinde; ve bunun anlamı kavranıldığında, zaten otomatik olarak bizim "ben" dediğimiz varlık, hiç "var" olmamış olarak "yok" olur!.


ALLAH’IN  BİR “İLÂH” OLMADIĞINI  İDRÂK EDEBİLİRSEK, ALLAH’A İMAN EDENLERDEN OLMA KAPISI AÇILIR…  VE “ÂMENTÜ BİLLÂH” DEME  FIRSATI  DOĞAR

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 göre 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 idrâk ettirilmek için bu hitap biçimine uygun bir surette “İLÂH”tan sözedilmiştir Ama söz edilirken şu denmiştir: Sizin İlâhınız 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 olduğunun vurgulanması ayrı şeydir. İnsanların İLÂH diye düşündüğü varlığın Allah olduğu gerçeğinin vurgulanması ayrı şeydir. Bu ikisi birbirinden doğu ile batı kadar uzaktır. 
Şayet bu hususu anlayabilirsek, işte o zaman hakkıyla Allah’a iman edenlerden olma kapısı bize açılır ve hakkıyla “Âmentü billah” demem fırsatı doğar. Çünkü hakkıyla Allah’a iman “ene”yi, benliği, nefsi ortadan kaldırır yok eder.
 Hakkıyla Allah’a iman edende benlik kalmaz!
Eğer bu anlatmak istediğinm hususu anlayabildiysek farkederiz ki; Allah ismiyle işaret edilen varlık zâtıyla mevcud yegâne vucuddur, varlıktır ve Allah ismi dışındaki bütün isimlerle işaret edilen varlıklar, birimler yaratılmıştır; Allah tarafından, Allah’ın ilminde! 
İşte bu sebepledir ki varolan, daha doğrusu hakikati var kabul edilen, var sayılan herşey, gerçekte yoktur!


ALLAH’A AİT ÖZELLİKLER VE VASIFLAR,
ÖZÜMÜZDEN (Varlığımızdan-içimizden-
Derûnumuzdan-Gaybımızdan)
ÂŞİKÂR OLUR…(Dışarıdan ve öteden değil)

Biz Allah'a ait herhangi bir vasıftan ve özellikten bahsettiğimiz zaman, hep dışardan bize birşeyler gelecekmiş gibi düşünür ve zannederiz!. 
 Kezâ meleklerden ve meleki kuvvetlerin bizde zuhurundan veya etkisinden sözettiğimiz zaman da gene hep dışardan öteden yukarılardan birşeyin geleceğini sanırız..
 Halbuki olay tam tersine, dışardan ve öteden değil; içerden, özümüzdendir.
Çünkü Allah bir Tanrı değildir!.
 İnsanlarda örtülmüş olan “Allah inancı”nın ve insanlarda yanlış anlamadan dolayı oluşan Tanrı inancının sonucunda konunun düzeltilmesi Hz. Rasûlullah aleyhisselâtüvesselâmın açıklamalarıyla ve de O’nun bize tebiğ ettiği Kurân’la farkedilmeye başlanmıştır.
 "Tanrı" kavramı hep bizim dışımızda ötemizde, bazılarına göre de yukarılarda bir yerlerdeki bir yaratıcıdan bir yöneticiden bir varlıktan sözeder!. 
 Oysa Kurân’ın bize açıklamış olduğu “Allah” kavramı (ki “Kavram” kelimesi de burda yanlıştır esasında) fakat anlatırken mecburen kullanıyoruz. Bazı kelimeleri kullanmak zorundayız; çünkü bunları kullanmazsak konuya hiç yaklaşamayız...


DÜŞÜNCENDE TASAVVUR ETTİĞİN, AKLININ GÜCÜNE GÖRE KENDİ HAYÂLİNDE OLUŞTURDUĞUN BİR TANRIYA DEĞİL; 
     HZ.MUHAMMED ALEYHİSSELÂM EFENDİMİZİN  BİZE BİLDİRDİĞİ ALLAH'A İMAN!

Nebi ve Rasûlde "vahiy" gücüyle "ALLAH"ı bilmiştir... Normal bir kişi ise akıl gücü ile "ALLAH"ı bilir!. 
Vahiy gücü ile akıl gücü arasında çok büyük fark vardır. 
Vahiy yolundan "ALLAH"ı bilmek, varlığın hakikatının melek aracılığıyla kişiye açılması sonucunda varılan hakikattır... Yani, akıl, fikir, mantık kullanılmaksızın; kendi özündeki hakikatın, sende melek aracılığıyla açığa çıkmasıdır. 
Hz. Muhammed  Aleyhisselâm bu yoldan "ALLAH"ı bildiği için, bütün insanlara yol gösterici olmuştur!.
Ama sen kendindeki hakikatı, "ALLAH"ı akılla bilmeğe kalktığında ne oluyor?... Bunu biraz düşünelim... 
Genele bir bakalım.... 
Bugün sayısız insan "ALLAH"a inanıyorum" diyor.. Ancak, araştırmacılar bir yana, hiç kimse "Rasûlullah Hz. MUHAMMED`in açıkladığı Kurân‘ın târif ettiği "ALLAH"a iman etmiyor!. 
İşte bunu kesin bir dille vurgulayan âyet:
"İNSANLARDAN BİR KISMI ALLAH`A VE GELECEĞİMİZE İMAN ETTİK, DERLER; AMA “B“NİN İŞARET ETTİĞİ MÂNÂNIN BİLİNCİNDE OLARAK İMAN ETMEMİŞLERDİR." (2-9) 
Hepsi de kendi kafasında, hayâlinde, şartlanmaları neticesinde oluşan "ötesindeki" bir gök tanrısına inanıyor; ve ona "ALLAH" adını veriyor!. 
Ondan sonra da, O`nu hesaba çekiyor!!!. 
"Bunu da böyle yaptı olur mu"; "bunun da sırası mıydı", diye ona bir yığın "eksiklik" atfediyor!.
Kime?.. 
Kendi kafasında yarattığı tanrısına eksiklik atfediyor!. Neden?... Çünkü, Allah Rasûlü’nün bildirdiği "ALLAH"tan haberi yok!.
Hz. Muhammed Aleyhisselâm efendimizin bize bildirdiği "ALLAH" ile, bugünkü sayısız insanın inandığı ve "ALLAH"ın adını verdiği tanrısının hiç alakası yok!. Zira bugünkü insanlar tasavvurlarında yarattıkları ötelerindeki bir gök tanrısına "ALLAH" adını veriyorlar!.
Hz. Muhammed'in bildirdiği "ALLAH"a iman etmek için önce "Lâ ilahe illallah"; sonra da "Kul hu VALLAHU ahad" âyetlerinin mânâsını idrâk etmek zorunludur! 
Bu ikisinin arasındaki anlam farkı kavranılmadan Hz. Muhammed'in bildirdiği "ALLAH"a iman etmek asla ve asla mümkün değildir!. 
Bu fark anlaşılmadığı takdirde de, düşüncende tasavvur ettiğin, aklının gücüne göre kendi hayâlinde oluşturduğun bir tanrıya "ALLAH" adını verirsin!. 
İşte o takdirde Kurân'daki şu âyeti hatırlamamız icabeder:
"Sen kendi hevasını kendine tanrı edineni gördün mü?" (25-43)
Niye..? 
Çünkü, kendi basit anlayışına, sınırlı fikrine, vehmin hükmü altındaki aklına göre bir tanrı varsayıp yarattın!. Sonra da, onun kimi işinden memnun olup, kimi işini de eleştiriyorsun!. 
Oysa, Âlemlerin Rabbı olan "ALLAH"'tan haberin bile yok !.
İşte bu sebepten dolayı, Rasûlullah aleyhisselâmın vahiy yoluyla alıp bize bildirdiği "ALLAH"a iman etmek; ve aklı o istikamette kullanarak değerlendirmek, ancak ve ancak yaratılışında "iman nuru" nasib olmuş kişiye mümkün olur. Başka türlü mümkün olmaz!. 
Olmadığı zaman da biz o kişiyi eksik kusurlu görmeyiz!. Şükrederiz, bize nasib etmişse; ne âlâ!. Nasip etmemişse, takdiri ilâhi, deriz. Hükmüne razı olmaktan başkaca bir şey elimizden gelmez!.
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ALLAH’A İMAN” DIŞINDAKİ 
BÜTÜN İMAN OBJELERİ
KİŞİNİN ÖLÜMÖTESİNİ KABULE DAYANAN 
FİİLLERİ ZORUNLU KILAN İMAN OBJELERİDİR

İman, yaşama bakış açısını oluşturur.. Bu bakış açısına göre olayları ve çevresini değerlendirmeyi sağlar.. Bu değerlendirmeye göre fiilleri getirir.. Fiillerinin de yaptıklarına göre otomatik olarak sonuçlarını yaşarsın!..
İmansızlık da böyle!. O bakış açısıyla değerlendirme yapar; bu değerlendirmeye göre davranışlar ortaya koyar ve neticede bunun sonuçlarını yaşarsın!…
Gene Rasûlullah aleyhisselâmın şu uyarısını hatırlayalım…
“Allah bir kavim yarattı cennet için…
Allah bir kavim yarattı cehennem için…
Kalem kurudu… Herkes kendisine kolaylaştırılmış olanı başaracaktır!.”
Öyle ise dostlar şu gerçekleri iyi farkedelim…
Rasullulah’ın, açıkladığı “Allah”a iman dışındaki, bütün iman objeleri, kişinin ölümötesini kabule dayanan fiilleri zorunlu kılan iman objeleridir… Kişiler bunları uygulayarak, “eslemna” = “müslüman amelleri ortaya koyuyoruz” derler… Ama, Kur’ân uyarısına göre, henüz iman etmemişlerdir!.
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!.
Herkes kendi yaratılış amacına ve kemâline sağlam adımlarla yürümektedir… Ama, aramızda, kemâli, devedikeni ekip gül üreyeceğini sanmak üzere olanlar da vardır; gül tohumu ekip, gül bekleyenler de!…
Ha bir de, gül tohumu ektiğini sanarak, devedikeni tohumunu saçmaya devam ederken, uyarıldığı halde bunu kâale almayan anlayışı kıtlar!.
Allah sistem ve düzeninde mazerete yer yoktur; herkes bakış açısının, getirdiği değerlendirmelerin ve sonucu olan davranışlarının karşılığını otomatik olarak alacaktır!.
Yarındakiler, bugün bizi kara kara düşündürüyorsa; yarın da yakacaktır!
Şefâati, ne gerekçeyle olursa olsun, değerlendirmeyenlerin, sonuçlarını da beklemeye hakları yoktur!.


İMAN KUVVENİ 
KURABİYELERE VERMEK YERİNE,
HEDEFİNE ULAŞMAK İÇİN KULLANIRSAN
SEMÂNIN KRALLIĞINA ERERSİN!

Dostlarım bilelim ki biz Allah için yaratıldık!.
Kurabiyelerden medet ummayı bırakıp, kendimizdekini fark edelim; ve O’nu idrâk edip, gereğini yaşamaya çalışalım.
Dostumuz, bizi enfüsîmizdekine yönlendiren, onu anlatan ve yolunu gösterendir.
Düşmanımız, bizi çokluk mücadelesine sürükleyip, ömrümüzü dedikodu, gıybet gayyâsında tüketendir.
Gününüzün ne kadarı ulaşmayı çok istediğiniz hedefe dönük uğraşı ile değerleniyor?… 
Gününüzün ne kadarı, yarınki hayatta sizin için bir değer ifade etmeyecek kişi veya nesnelerin laklakası ile tükeniyor? 
Sohbet ehliyseniz, sözünüz ilim olsun, dedikodu değil!
Dostum tekrar ediyorum…
Kurabiyenin kuvvesi senin inancından geliyor!. 
O kuvveyi kurabiyeye vermek yerine hedefine ulaşmak için kullanırsan, semânın krallığına erersin. 
Bâtınındaki Allah’a iman et ve ona göre yaşa! 


"ÖTENDEKİ BİR TANRI”YA TAPINMAK YERİNE
ÖZÜNDEKİ ALLAH’I FARKET VE O’NA  YÖNEL!

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 evliya 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!


GERÇEK ANLAMDA ALLAH’A İMAN, ANCAK
AHADİYET SIFATININ  İDRÂKIYLA MEYDANA GELİR

“ALLAH” ismi, toplayan bir isimdir..Yani, Allah’ın hem Zât’ını, hem vasıflarını, hem de sayısız özelliklerini içeren bir isimdir..
“Allah İsmiyle işaret edilen ZÂT“ın Hüviyetine ise “HÛ” ismi işâret eder. AHADİYYET sıfatıyla idrâk edildikten sonra, gerçek mânâsıyla “Allah’a iman” meydana gelir ve “yakin” hâsıl olur; iş taklitten çıkar, “Tahkik” e varır. Aksi halde hep Allah “İSMİNE” iman edilir ki, bu da ehli taklidin mertebesidir...
Tahkike ermişlerin ismi ise “Müferridùn” veya “Mukarrebùn”dur ki; Allah “İSMİNDE” değil; ALLAH’IN AHADİYYETİNDE benlikleri yok olmuş; “el ân öyledir” sırrına binâen, Allah Bâki’dir mânâsı yaşanır olmuştur..
İşte bu yaşantı içinde olanlar, ”İsm-i A’zâm” sırrına ermiş olanlardır ki; her nefeste “HÛ” diyenin mutlak bilinciyle yaşarlar..
Bu zevâtı kirâm dua edip de “Yâ ALLAH”, ”Yâ HÛ” dedikleri zaman;
 “dillerinde söyleyen ben olurum” 
Hadis-i Kudsi’si mânâsınca; dileyen kendi olur ve elbette kendi dileği de havada kalmaz, yerini bulur!.
Peki ya bizler?..


ALLAH  İSİMLERİNİN
VARLIĞINA HÂKİM OLDUĞUNU GÖREN,
RASÛLULLAH’IN BİLDİRDİĞİ BÜTÜN EMİRLERE
TÂBİ OLMAK MECBURİYETİNDE KALACAKTIR

Burada kişi, kendi varlığının Hakk’ın varlığı olduğunu müşahede edince:
"Artık ben yokum; var olan Hak! Hak da dilediğini yapar, hiçbir şeyle kayıtlı değildir. Öyleyse ben namaz kılmam veya oruç tutmam veya başka birtakım fiiller yaparım ve yaptığımdan da mes’ûl değilim" anlayışı içine giriyor. 
İşte bu; mülhime’nin idrâkının, mülhimenin müşahedesinin tabiî sonucu.
Yalnız burada dikkat gerek... 
Kişi herhangi bir şeyhe bağlı olup da, şeyhinin öğretisine riayet suretiyle burayı kabulleniyorsa; bu kabullenme, idrâk olmaz! Çünkü gerçekten "Hak" olduğunu idrâk ettiği zaman, artık bağlanacak tâbi olacak birisi, şeyhi kalmaz! Kalmışsa, daha "Hakk"ı idrâk etmemiştir!
Ama, idrâk ettim, der; hem de bağlıdır! Olabilir. Böylesi de olur! Ama hakîkatıyla, meseleye bakarsak, böyle bir şey olmaz! Bağlılık, diye bir şey kalmaz!
İşte, buradaki bu ilhamlarının, müşahedelerinin neticesinde, eğer meseleyi daha da bir tahkik yoluna giderse; o zaman görür ki, kendindeki ilâhi isimler, yâni "Hak" oluşu bir terkib yönüyledir!
Yâni, kendindeki belli isimler, çeşitli anlarda, kendinde olan mânâları meydana getirecek bir biçimde, bir terkib şekliyle o fiilleri meydana getiriyor.
Allah’da ise bu isimler, terkib yönüyle değil, mutlâkiyeti yönüyle mevcuttur!
Bunu müşahede edebilirse, o zaman Cenâb-ı Hak ona, “Mutmainne nefs” olma yolunu açmış demektir!
Niçin?
Kendi varlığının ilâhi isimlerin bir terkibi şekliyle varolduğunu gördüğü zaman, bu isimlerin hepsini, dilediği anda, dilediği şekilde, dilediği biçimde kullanamadığını müşahede edecektir! Bütün isimlere dilediği anda dilediği şekilde bürünemediğini, bu isimlerde tasarruf edemediğini görecektir. İsimlerin onun varlığına hâkim olduğunu görecektir!
O zaman, hem varlığının “Hak” olduğunu kabullenecek; hem de ilâhi emirlere kulak vermek mecburiyetinde kalacaktır!
Rasûlullah'a kulak verecektir. 
Allah Rasûlü ilâhi emirleri tebliğ etmiştir. Bu tebliğ kapsamında, ulûhiyet mertebesinin, isimler mertebesine sâri olduğu gibi; sıfat mertebesini ve zât mertebesini de içine alan bir mertebe olduğunu görecek; dolayısıyla, o isimlerin ait olduğu varlığın, dilediği gibi isimlere bürünebilme durumunda olduğunu idrâk edecektir.
Oysa kendisinde bu isimler dilendiği gibi o anda zuhûr ediyor! Ve böylece kendisinin, bir isim terkibi olduğunu müşahede edecek ve bu terkibiyetinin neticesinde de belli bir tabiatı, belli bir huyu, belli bir kişiliği, yapısı, davranışları olduğunu hissedecektir.
Ancak bundan ilâhi emirlere uymak suretiyle yâni Rasûlullah’a tam anlamıyla tâbi olmak suretiyle, isimlerin terkibiyet kaydının dışına çıkıp, Allah’a vâsıl olabileceğini; bundan sonra Allah’a vâsıl olmanın mümkün olduğunu görebilecek, anlayabilecektir.
İşte bu serbestlikten bu bağımsız anlayıştan sonra yeniden Hz. Rasûlullah’ın bildirdiği bütün emirlere tâbi olmak yoluna gidecektir.


“ALLAH’A İMAN” ETMİŞ İNSANLARLA
“TANRILARININ KENDİLERİNİ KORUYACAĞINI
SANAN” KİŞİLER ARASINDAKİ FARKI 
BELİRLEYEN ÂYETLER

 “(Sonucu hakkında) hiçbir bilginiz olmayan şeyi söylüyorsunuz! Ve de bunu basit sanıyorsunuz... Halbuki o (söylediğiniz söz) ALLAH İNDİNDE pek azâmetlidir."
"Ey iman edenler niçin yapmadığınız şeyleri söylüyorsunuz?"
Kur’ân-ı Kerîm’den, “Allah”a iman etmiş insanlarla, “tanrı”ya inanan ve tanrılarının kendilerini koruyacağını sanan kişiler arasındaki farkı belirleyen iki âyettir bunlar...
Ciddiyetsiz ve tefekkür sorunu olan insanlar, düşünmeden, organlarının o anki çıkarları neyi gerektiriyorsa, o çıkarları doğrultusunda konuşur, sözler verirler! Tâ ki amaçlarına ulaşsınlar! Bu davranışları da, “ALLAH adıyla işaret edileni kavrayamadıkları için oluşur! O’nun yarattığı sistem ve düzeni anlamadıkları için; bu aldatmacalı davranışlarının sonucunda başlarına neler geleceğini idrâk edemezler! Bu yüzden de zevkleri veya çıkarları uğruna insanlara gerçekleştirmeyecekleri vaadlerde bulunurlar. Bunun, “imansız” bir şekilde ölümlerine yol açabileceğini düşünüp, fark edemezler! Kafalarında tahayyül ettikleri ilkel tanrılarına göre bir yaşam biçimidir bu onlarda. 
Ey iman edenler tutamayacağınız sözü niçin verirsiniz?
“Allah” adıyla işaret edilene iman edenler ise, bin düşünür bir söylerler. Vaad ettiklerini son noktasına kadar gerçekleştirirler! Yapamayacakları şeyi söylemez ve vaad etmezler. Eğer bunu yaparlarsa, bilirler ki, içinde yaşadıkları sistem ve düzende bunun misliyle karşılığını alacaklardır.
“ALLAH”a iman etmişlerden olarak ölümü tadıp yolunuza devam etmek istiyorsanız, geçmişteki bu tür yaptıklarınıza tövbe ediniz; bundan sonra, insanları o anki çıkarlarınız veya geçici dünya menfaatleri için yapmayacağınız şeyleri söyleyerek aldatmayınız; tutamayacağınız sözleri vermeyiniz. 
Aksi takdirde altından kalkamayacağınız vebâli sırtlanmış olursunuz!






ALLAH’A İMANIN SONUÇLARI

İMAN EDENLER, ALLAH’ÇA BİLİNİR!

· Varlığındaki Esmâ mertebesince açığa çıkarılanın sonucunun meydana getirilir.
· Hakikate hayatları pahasına şehâdet edenler oluşur.
· Allah iman edenlere (bu olayları yaşatarak) arındırır; hakikati örtenleri de (bu yoldan) mahveder.
· Mücahede edenleri (azîm ve kararlılıkla hakikati yaşamak için mücadele edenleri) belli eder.
· Hakikati yaşama yolunda sabırla devam edenleri ortaya çıkarır.

Sizden önce kendine özgü yaşam tarzları olan toplumlar gelip geçti. Arzda (fiilen veya bilgi yollu) gezinin de (hakikati) yalanlayanların sonu ne oldu görün.
Bu insanlar için açıklama (ibret),  korunanlar için de hidâyet ve öğüttür (aydınlatma).
Gevşemeyin, hüzünlenmeyin; siz en üstün olanlarsınız, eğer iman edenlerseniz.
Eğer size bir yara (-nın ızdırabı) dokunuyorsa, o topluluğa da bir benzeri dokunmuştur. Böyle günler, devridaim olurlar insanlar arasında. İman edenlerin Allah'ça bilinmesi (varlığındaki Esmâ mertebesince açığa çıkarılanın sonucunun meydana getirilmesi) ve hakikate hayatları pahasına şehâdet edenlerin oluşması içindir. Allah zulmedenleri (nefslerinin veya başkalarının hakkını vermeyenleri) sevmez.
Ve dahi (bu yaşanılanlar), Allah'ın iman edenleri (bu olayları yaşatarak) arındırması; hakikati örtenleri de (bu yoldan) mahvetmesi içindir.
Yoksa siz zannetiniz mi ki Allah, içinizden o mücahede edenleri (azîm ve kararlılıkla hakikati yaşamak için mücadele edenleri) belli etmeden, bu yolda sabırla devam edenleri ortaya çıkarmadan, cenneti yaşayacaksınız!(Al-i İmran/137-142)


ALLAH, İMAN EDENLERE SAHİP ÇIKAR

Muhakkak ki Allah iman edenlere sahip çıkar! Muhakkak ki Allah hiçbir hain (emanete ihanet eden) ve nankörü (verileni değerlendirmeyeni) sevmez! (Hac/38)


ALLAH, İMAN EDENLERE YARDIM EDER
(Esmâ kuvvelerini kullandırtır)

Kendileri ile savaşılan kimselere, (savaş için) izin verilmiştir... Zulme uğradıkları içindir bu! Muhakkak ki Allah onları zafere ulaştırmaya Kâdîr'dir.
Onlar ki yurtlarından haksız yere sırf: "Rabbimiz Allah'tır" dedikleri için çıkarıldılar... Eğer Allah, insanların bir kısmıyla bir diğer kısmını defetmeseydi; manastırlar, kiliseler, havralar ve içlerinde Allah isminin çokça zikredildiği mescitler elbette yıkılırdı... Allah kendisine (tefekkür, riyâzat ve mücahede ile) yardım edene elbette yardım eder (Esmâ kuvvelerini kullandırtır)... Muhakkak ki Allah Kavîy'dir, Azîz'dir.
Onlar, eğer kendilerine arzda yer verirsek; salâtı ikame ederler, zekâtı verirler, doğrulukla hükmedip, çirkin davranışlardan engellerler... İşlerin sonu Allah'a aittir. (Hac/39-41)


ALLAH,
KENDİSİNE İMAN EDİP O'NA HAKİKATLERİ OLARAK SIMSIKI TUTUNANLARI "HÛ"DAN BİR RAHMETİN İÇİNE SOKAR  VE ONLARI KENDİSİNE VARAN "SIRAT-I MUSTAKİM"E KILAVUZLAR

İman edip imanının gereğini uygulayanlara gelince, (O) onlara ecirlerini tam verecek ve fazlından onları artıracaktır... Kulluktan kaçınıp ve benliklerini kabartanlara gelince, onlara feci bir azap ile azap edecektir... Kendileri için Allah dûnunda bir velî ve nasîr de bulamazlar. 
Ey insanlar! Hakikaten Rabbinizden size bir burhan (hakikatin dillenmişi Hz.Muhammed s.a.v.) geldi... Size apaçık bir Nûr (Kur'ân) inzâl ettik.
Esmâ'sıyla her şeyin aslı olan Allah'a iman edip, O'na hakikatleri olarak sımsıkı tutunanlara gelince, onları HÛ'dan bir rahmetin ve fazlın içine sokacak ve onları kendisine varan sırat-ı müstakime hidâyetleyecektir. (Nisa/173-175)







HUZUR(Sekîne-sükûn-güven duygusu) İNZAL
EDER VE ONLARI KELİME-İ TAKVA (lâ ilâhe
illâllah) ANLAYIŞINDA SABİTLER

Onlar o kimselerdir ki; hakikat bilgisini inkâr ederler, sizi Mescid-i Haram'dan alıkoydular, bekletilen hedy kurbanlarının yerlerine ulaşmasına mâni oldular... Şayet orada (onların arasında) kendilerini henüz bilmediğiniz için çiğneyip ezeceğiniz ve bu bilmeyerek yapılan iş yüzünden üzüleceğiniz iman eden erkekler ve iman eden kadınlar olmasaydı (Allah savaşı önlemezdi)... Dilediğini rahmetine sokmak içindi bu... Eğer birbirlerinden (iman edenlerle-kâfirler) ayrılmış olsalardı, onlardan inkâra sapanları elbette elim bir azap ile azaplandırırdık. (Sâlihlerin bulundukları yere gazabı ilahî inmez... Enfal: 33 ve Ankebut: 32)
O zaman hakikat bilgisini inkâr edenler, kalplerine hamiyeti (köylülük-cahillik gururu), cahillik tutuculuğunu (yeniye kapalılık) yerleştirmişlerdi... Allah, Rasûlüne ve iman edenlere sekine inzâl etti ve onları kelime-i takva (lâ ilâhe illâllah) anlayışında sâbitledi... Onlar bu sözü bizâtihi yaşayarak hak etmiş ve ehil kimselerdi... Allah her şeyi Alîm'dir. (Fetih/25-26)








RABLERİNE İMAN EDENLERE
[O'nun dûnunda (o kavrama denk olmayan) ilâh (varlıkta tasarruf eden) kabul etmeyenlere]
HAKİKATLERİNİ YAŞAMALARI KUVVETLENDİRİLİR
[Kalplerine râbıta konur (Şuurları, müşahede hâlinde devamlı kılınır)!]

Hani o delikanlılar, o mağaraya sığınmışlar ve "Rabbimiz (hakikatimiz olan Esmâ bileşimimiz) bize ledünnünden (aslın olan mutlak El Esmâ mertebesinden açığa çıkan özel bir kuvve ile) bir rahmet (lütfunla oluşacak bir nimet) ver ve bize (bu) işte bir kemâl hâli oluştur" demişlerdi.
Bu sebeple uzun yıllar o mağarada onların kulakları üzerine vurduk (algılamalarını dünyaya kapadık, uyuttuk).
Sonra onları bâ'settik, iki grubun hangisinin, kaldıkları süreyi daha iyi tahmin edeceğini bilelim (daha iyi hesap edeceği ortaya çıksın) diye. (Burada bilelim demek, açığa çıkaralım, fiilen tahakkuk ettirelim de kendileri de anlasın demektir. (Elmalı tefsir; cilt:5 sayfa:3226))
 (Rasûlüm) Onların haberlerini Hak olarak sana hikâye ediyoruz... Muhakkak ki onlar Rablerine (Bi-Rabbihim = hakikatleri olan şuurlarında olarak) iman etmiş delikanlılardı... Biz de onların hakikatlerini yaşamalarını kuvvetlendirdik.
Onların kalplerine râbıta koyduk (şuurlarını, müşahede hâlinde devamlı kıldık)! İşte (o delikanlılar) ayağa kalktılar da şöyle dediler: "Rabbimiz (aslımız olan El Esmâ mertebesi), semâların ve arzın Rabbidir (varlıkta olan her şeyi El Esmâ'sıyla oluşturandır)! O'nun dûnunda (o kavrama denk olmayan) ilâh (varlıkta tasarruf eden) kabul edemeyiz!.. Andolsun, bunun aksini dillendirirsek o takdirde akıl ve mantığın alamayacağı kadar saçma bir laf etmiş oluruz."(Kehf/10-14)


ALLAH, İMAN EDENLERİN VELİSİDİR;
ONLARI ZULMATTAN(karanlıklardan-hakikat
bilgisizliğinden) NUR'A (ilmin aydınlığında hakikati
görmeye) ÇIKARTIR
 
Allah’a (esmâsına) iman eden, kesinlikle o kopması mümkün olmayan, hakikatindeki sağlam bir kulpa yapışmış olur.

Ey iman edenler, ne alışverişin, ne dostluğun, ne de şefaatin olmadığı günden önce, sizi rızıklandırdıklarımızda infak edin (imanınız dolayısıyla karşılıksız bağışlayın)… Kâfirler (Hakikati inkâr edenler), zâlimlerin (kendi nefsine zarar verenlerin) ta kendileridir.
Allah O, tanrı yoktur sadece O’dur… Hay ve Kayyum (yegâne hayat olan ve herşeyi kendi isimlerinin anlamı ile oluşturan-devam ettiren); O’nda ne uyuklama (âlemlerden bir an için olsun ayrılık), ne de uyku (yaratılmışları kendi hâline bırakıp kendi Zât dünyasına çekilme) söz konusudur. Semâlarda ve arzda (âlemlerdeki tümel akıl ve fiiller boyutunda) ne varsa hepsi O’nundur. Nefsinin hakikati olan Esmâ mertebesinden açığa çıkan kuvve olmaksızın (biiznihi) O’nun indînde kim şefaat edebilir… Bilir onların yaşadıkları boyutu ve algılayamadıkları âlemleri… O’nun dilemesi (elvermiş olması) olmadıkça ilminden bir şey ihata edilemez. Kürsüsü (hükümranlık ve tasarrufu {rubûbiyeti}) semâları ve arzı kapsamıştır. Onları muhafaza etmek O’na ağır gelmez. O Alîy (sınırsız yüce) ve Azîm’dir (sonsuz azamet).  
“DİN”de (Allah yaratısı sistem ve düzeni {Sünnetullah} kabul konusunda) zorlama yoktur!.. Rüşd (Hakikat en olgun hâliyle) ortaya çıkmış, sapık fikirlerden ayrılmıştır. Kim Tagut’u (gerçekte var olmayıp vehim yollu var sanılan kuvvelere tapınmayı) terk eder, (varlığını oluşturan) Allah’a (esmâsına) iman ederse, kesinlikle o kopması mümkün olmayan, hakikatindeki sağlam bir kulpa yapışmış olur.  Allah Semî ve Alîm’dir.        
Allah iman edenlerin Velî’sidir; onları zulmattan (karanlıklardan-hakikat bilgisizliğinden) Nur’a (ilmin aydınlığında hakikati görmeye) çıkartır. Fiilen küfür (hakikati inkâr) hâlinde olanlara gelince; onların velisi Tagut’tur (gerçekte var olmayıp var sandıkları kuvveler, fikirler), onları nurdan zulmete ihraç eder. İşte onlar, ateş (sonuçta yanmaya mahkûm) kişilerdir. Onlar o şartlarda sonsuza dek kalıcıdırlar. (Bakara/254-257)


“RABBİMİZ ALLAH’TIR!” DEYİP, SONRA O DOĞRULTUDA YAŞAYANLARIN ÜZERİNE  MELEKLER TENEZZÜL EDER
(İlâhî sıfatların Cemâl kuvveleri zâhir olur)

Muhakkak ki: "Rabbimiz, Allah'tır" deyip sonra bilfiil o doğrultuda yaşayanların üzerine melekler tenezzül eder (ilahî sıfatların Cemâl kuvveleri zâhir olur ki, bu şu demektir): "Korkmayın, mahzun olmayın ve vadolunduğunuz cennetiniz ile sevinin..."
"Dünya hayatında da, sonsuz gelecek yaşamda da biz sizin velîniziz! Orada bilinçlerinizin arzuladığı her şey vardır... Orada sizin istediğiniz her şey olacaktır!"
"Rahîm Gafûr'dan (Cemâl vasıflarından) bir nüzûl (açığa çıkış) olarak."
Allah'a çağıran, imanın gereğini uygulayan ve: "Muhakkak ki ben mutlak teslimiyeti yaşayanlardanım" diyenden daha güzel sözlü kimdir?
İyilik, kötülük ile eşdeğer olmaz! Sen en güzel olan ile (kötülüğü) uzaklaştır... O takdirde görürsün ki, seninle düşmanlığı olan kimse, sanki sımsıcak bir dosttur!
 (Bu özelliğe) sadece sabredenler kavuşturulur... (Bu sabıra da) sadece büyük nasip sahipleri kavuşturulur.
Eğer şeytandan bir etki seni tahrik ederse, hemen Esmâ'sıyla nefsinin hakikati olan Allah'a sığın (Esmâ'sının, hakikatin olan kuvvelerini harekete geçir)! Muhakkak ki O, "HÛ"; Semî'dir, Alîm'dir.
Gece ve gündüz, Güneş ve Ay O'nun işaretlerindendir! Güneş'e de Ay'a da secde etmeyin (tapınmayın); onları yaratmış olan Allah için secde edin; şayet O'na kulluğunuzun bilincine ermişseniz! (37. âyet secde âyetidir.)
Eğer benlik taslamakta devam ederlerse, (bilsinler ki) Rabbinin indînde (nefslerinin hakikatinin bilincinde) olanlar hiç usanmaksızın gece, gündüz O'nu tespih ederler (Rablerine kulluk işlevinin farkındalığıyla yaşayarak)!
O'nun işaretlerindendir ki sen arzı (bedeni) huşû hâlinde görürsün... Onun üzerine o suyu (hakikat ilmini) inzâl ettiğimizde, hareketlenir ve uyanıverir! Muhakkak ki onu (bilgisizlikle yaşayan ölüyü) dirilten, (diğer) ölüleri de Muhyî'dir (dirilticidir)! Muhakkak ki O, her şey üzerine Kâdîr'dir.
İşaretlerimizi amacından saptıranlar, bize gizli kalmazlar... Şimdi Nâr'a atılan kimse mi hayırlıdır yoksa kıyamet sürecine güvende olarak gelen kimse mi? Dilediğinizi yapın! Muhakkak ki O, yaptıklarınızı (yaratanı olarak) Basîr'dir.
Gerçekten, kendilerine gelen, hakikatlerini hatırlatıcıyı inkâr edenlerdir! Muhakkak ki O (hakikatlerini hatırlatıcı-zikir), Azîz bir BİLGİdir!
Önünden de (açıkça), ardından (dolaylı) da olsa boş görüş O'na ulaşmaz! Hakîm ve Hamîd'den tenzîldir (boyutsal açığa çıkarma)!
 (Ey Allah Rasûlü!) Senden önceki Rasûllere söylenmiş olandan başkası sana söylenmiyor! Muhakkak ki Rabbin hem bağışlayıcıdır hem de feci azap yaşatandır.
Eğer O'nu Arapça olmayan bir Kur'ân olarak oluştursaydık, elbette: "Âyetleri anlaşılır olmalıydı! Arapça konuşan (Rasûl) Arapça olmayan (Kur'ân; ne biçim iş bu)?" derlerdi... De ki: "O, iman edenler için hakikate erdirici ve şifadır (sağlıklı düşünce bilgisi)"! İman etmeyenlere gelince, onların kulaklarında bir ağırlık vardır ve O, onlar için anlaşılmaz bir nesnedir! (Bu nedenle sanki) onlar uzak bir mekândan nida olunurlar.
Andolsun ki Musa'ya Bilgi (kitap) verdik de Onda ayrılığa düşüldü... Eğer Rabbinden bir hüküm verilmemiş olsaydı, onlar arasında elbette hükmolunurdu... Muhakkak ki onlar Ondan kuşkulu bir tereddüt içindedirler.
Kim imanın gereğini uygularsa, yararı kendi nefsi içindir! Kim de kötülük işlerse, kendi aleyhinedir. Rabbin, kullarına zulmedici değildir.
O Saat'in (ölüm) ilmi O'na aittir! O'nun bilgisi dışında ne meyveler tomurcuklardan meydana gelir, ne bir dişi hamile kalır ve ne de taşıdığını doğurur! "Nerede benim ortaklarım?" diye onlara (Allah'ın) nida ettiği gün, dediler ki: "Senin bir ortağın olduğuna kimse şahit olmamıştır; bunu itiraf ederiz!"
Daha önce lafını ettikleri şeyler onlardan kaybolup gitti ve kendileri için bir kaçış yeri bulunmadığını da fark ettiler!(Fussilet/26-48) 


O GÜN,
İMAN EDEN ERKEKLERİ VE İMAN EDEN
KADINLARI NURLARI ÖNLERİNDE VE
SAĞLARINDA KOŞARLARKEN GÖRÜRSÜN…

Esmâ'sıyla hakikatiniz olan Allah'a ve Rasûlüne iman edin... Sizi halife kıldığı şeylerden (O'nun namına) infak edin! Sizden iman eden ve infak eden kimseler var ya, onlar için çok büyük karşılık vardır.
Esmâ'sıyla hakikatiniz olan Allah'a niçin iman etmiyorsunuz Rasûl, Esmâ'sıyla sizi yoktan var kılan Rabbinize iman etmeniz için davet ederken ve üstelik de sizin mîsakınızı almışken, eğer iman edenlerseniz?
O, sizi (cehalet) karanlıklarından Nûr'a çıkarmak için apaçık işaretleri kuluna tenzîl edendir (tafsilen)... Muhakkak ki Allah sizden Raûf'tur, Rahîm'dir.
Ne oluyor size ki, semâların ve arzın mirası Allah'a ait olduğu hâlde (sonunda her şeyinizi dünyada terk edeceğiniz hâlde), Allah yolunda infak etmiyorsunuz? Sizden fetihten önce infak etmiş ve savaşmış kimse (bunu yapmayanla) bir olmaz! Bunlar derece itibarıyla, (fetihten) sonra infak etmiş ve savaşmış kimselerden daha büyüktür! Allah hepsine en güzeli vadetmiştir. Allah yaptıklarınızda Habîr'dir.
Kim ki, Allah'a karz-ı hasen (güzel bir ödünç) versin de, Allah da onu, katlayarak ona artırsın! Onun için cömert bir ecir de vardır.
O gün iman eden erkekleri ve iman eden kadınları, nûrları önlerinde ve sağlarında koşarlarken görürsün... "Bu süreçte sizin müjdeniz, içinde sonsuz yaşamak üzere, altlarından nehirler akan cennetlerdir! İşte bu çok büyük kurtuluşun ta kendisidir!" (denilir). (Hadid/7-12)


ALLAH’IN ESMÂ’SININ 
AÇIĞA ÇIKIŞININ SEYREDİLDİĞİ ORTAMDA
(Altlarından ırmaklar akan cennetlerde)-(sonsuza dek şirk kirinden arınmış eşleri ile birlikte) 
SÜREKLİ OLUŞAN İLİMLERLE RIZIKLANIRLAR

İman edip hakikati yaşamayı sağlayacak fiiller ortaya koyanları müjdele, ki onlar için altlarından ırmaklar akan cennetler (Allah'ın Esmâ'sının açığa çıkışının seyredildiği ortamda sürekli oluşan ilimler) vardır. Bu rızıktan rızıklandıkça (bu müşahede içinde): "Bu daha önceden de tattığımız gibi bir şey" derler. Bu önce tattıklarına benzer. Orada, sonsuza dek şirk kirinden arınmış eşleri iledirler!
Allah kesinlikle bir sivrisinek kanadı veya ondan da ufak bir şeyi misal vermekten kaçınmaz. İmanın gereğini yaşayanlar bunun Rablerinden kaynaklanan bir Hak olduğunu bilirler. Bu gerçeği inkâr edenler ise, (misalî anlatımları değerlendirmeyip) "Acaba bununla ne demek istedi" derler. Bu anlatım çoğunun (fıtratlarının elvermemesinden dolayı) sapmasına yol açar. Allah, sâfiyetini yitirmişlerden başkasını saptırmaz!(Bakara/25-26)


ALLAH’A İMAN ETMİŞ OLAN,
ULÛHİYET ARZINDA VE SEMÂSINDA SEYREDER!

Bkz.İ/İstidrac/Kerâmet ve mucize Allah’tan kaynaklanır; kuvvetini Ulûhiyetten alır ilmince…


ALLAH
KENDİSİNE İMAN EDENLERİ 
YAŞATTIĞI OLAYLARLA  ARINDIRIR;
HAKİKATİ ÖRTENLERİ DE BU YOLDAN MAHVEDER

Sizden önce kendine özgü yaşam tarzları olan toplumlar gelip geçti. Arzda (fiilen veya bilgi yollu) gezinin de (hakikati) yalanlayanların sonu ne oldu görün.
Bu insanlar için açıklama (ibret),  korunanlar için de hidâyet ve öğüttür (aydınlatma).
Gevşemeyin, hüzünlenmeyin; siz en üstün olanlarsınız, eğer iman edenlerseniz.
Eğer size bir yara (-nın ızdırabı) dokunuyorsa, o topluluğa da bir benzeri dokunmuştur. Böyle günler, devridaim olurlar insanlar arasında. İman edenlerin Allah'ça bilinmesi (varlığındaki Esmâ mertebesince açığa çıkarılanın sonucunun meydana getirilmesi) ve hakikate hayatları pahasına şehâdet edenlerin oluşması içindir. Allah zulmedenleri (nefslerinin veya başkalarının hakkını vermeyenleri) sevmez.
Ve dahi (bu yaşanılanlar), Allah'ın iman edenleri (bu olayları yaşatarak) arındırması; hakikati örtenleri de (bu yoldan) mahvetmesi içindir.
Yoksa siz zannettiniz mi ki Allah, içinizden o mücahede edenleri (azîm ve kararlılıkla hakikati yaşamak için mücadele edenleri) belli etmeden, bu yolda sabırla devam edenleri ortaya çıkarmadan, cenneti yaşayacaksınız! (Âl-i İmran/137-142)


ALLAH, İMAN EDİP İMANIN GEREĞİNİ UYGULAYANLARIN  KÖTÜLÜKLERİNİ (Nefsanî özelliklerini) SİLER VE YAPTIKLARININ EN GÜZELİ İLE CEZALANDIRIR
(Yaptıklarının neticeleriyle karşılaştırır)

İnsanlar denenip (kendilerince) ne olduklarının sonucu görülmeden "İman ettik" lafıyla kurtulacaklarını mı sandılar!
Andolsun ki onlardan öncekileri de sınav objeleriyle denemişizdir... Allah (dışarıdan bir tanrı gibi değil-hakikatleri olarak) elbette (sözlerinde) sadıkları açığa çıkarıp bilecek ve elbette yalancıları da açığa çıkarıp bilecek.
Yoksa o kötülükleri yapanlar bizi geçip gideceklerini mi sandılar... Ne kötü hüküm veriyorlar!
Muhakkak ki Allah'ın takdiri olan bedenli yaşam sürecinin sonu elbette gelir! "HÛ"; Es Semî'dir, El Alîm'dir. (Âyet sonundaki bu tanımlama daima "HÛ" denerek Allah adıyla işaret edilenin tenzih yönüne; Esmâ adıyla da teşbih yönüne işaret ederek OKUyanda tevhid bakışını oluşturmak amacını gütmektedir Allahu âlem. A.H.)
Kim (bu imanı, hakikati yaşamak için) hırs-azim ile çalışırsa, yalnızca kendi nefsi için bu savaşı vermiş olur (Cihadı Ekber-büyük savaş)! Muhakkak ki Allah, âlemlerden (Esmâ bileşimi birimselliklerden) elbette Ganî'dir ("HÛ"viyeti {ZÂT'ı} itibarıyla, Esmâ'sında açığa çıkanlarla kayıtlanmaktan veya onlarla sınırlı tanımlanmaktan münezzehtir)!
İman edip imanın gereğini uygulayanlara gelince, onların kötülüklerini (nefsanî özelliklerini) kendilerinden elbette sileriz ve elbette yaptıklarının en güzeli ile kendilerini cezalandırırız!(Ankebut/2-7)


ALLAH,
 İMANI(hakikatinizi hissetmeyi)  SEVDİRDİ;
KÜFRÜ(gerçeği ret), SEVİMSİZ GÖSTERDİ!

Ey iman edenler... Eğer bir bozuk inançlı size bir haber getirirse, iyice araştırın... (Yoksa) işin doğrusunu bilmeden bir topluluğa sataşırsınız da yaptığınıza pişmanlık duyarsınız!
İyi anlayın ki, Rasûlullah içinizdedir! Eğer (O) çoğu işte size uysa, elbette sıkıntıya düşerdiniz! Ne var ki Allah size imanı (hakikatinizi hissetmeyi) sevdirdi, onu anlayışınızda güzel gösterdi ve küfrü (gerçeği ret), fusuku (bilinci körleten imanın dışına taşan fiilleri) ve isyanı (nefsanî hırsları) size sevimsiz gösterdi... İşte bunlar olgunluğa erenlerin ta kendileridir!
Allah'tan bir lütuf ve bir nimet olarak... Allah, Alîm'dir, Hakîm'dir. (Hucurat/6-8)


ALLAH’IN İMAN EDEN
VE İMANIN GEREĞİNİ UYGULAYANLARA VAADİ
· Arz’da mutlaka halife yapar
· İmana uygun yaşam tarzını onlar için yerleştirir
· Korkularından sonra onları mutlaka emniyete sokar

Allah, sizden iman eden ve imanın gereğini uygulayanlara vadetti ki: Onlardan öncekileri halife yaptığı gibi, arzda, onları da mutlaka halife yapacak... Kendileri için seçip-razı olduğu dinlerini (imana uygun yaşam tarzlarını) gene onlar için mutlaka yerleştirecek; korkularından sonra onları mutlaka emniyete sokacak... (Böylece) bana kulluk ederler, bana hiçbir şeyi ortak koşmazlar! Bundan sonra kim hakikat bilgisini inkâr ederse, işte onlar bozuk inançlıların ta kendileridir.
Salâtı ikame edin, zekâtı verin ve Rasûle itaat edin ki rahmete erdirilesiniz.
Sakın hakikat bilgisini inkâr edenlerin arzda aciz bırakacaklarını (Din'i geçersiz kılacaklarını, sistemi atlayacaklarını) sanma! Onların barınağı Nâr'dır! Ne kötü bir dönüş yeridir! (Nûr/55-57)



ALGILAYAMADIKLARI(Gayblarındaki) HAKİKATE
(Nefslerinin Allah Esmâ'sının anlamlarının bir terkip-bileşimi şeklinde meydana geldiğine) İMAN EDİP GEREĞİNİ YAŞAYANLAR, KURTULUŞA ERMİŞLERDİR

Eliif, Lââââm, Miiiim.
Hakkında şüphe edilmesi mümkün olmayan o Hakikat ve Sünnetullah BİLGİsi (KİTAP), korunmak isteyenlere gerçeği idrak etme kaynağıdır.
İşte onlar gayblarındaki (algılayamadıkları) hakikate (Nefslerinin Allah Esmâ'sının anlamlarının bir terkip-bileşimi şeklinde meydana geldiğine) iman ederler, salâtı ikame ederler (fiilen edâ yanı sıra anlamını yaşarlar) ve kendilerine verdiğimiz maddi-manevî yaşam gıdasından Allah adına karşılıksız paylaşırlar.
Onlar hakikatinden sana (boyutsal geçişle) inzâl olunana ve öncekilere inzâl olmuşlara iman ederler; geleceklerindeki sonsuz yaşam süreçlerine de ikân (kesin idrakten kaynaklanan kabul) hâlindedirler.
İşte onlar, Rablerinden (nefslerini oluşturan Esmâ bileşiminden kaynaklanan) HÜDA (hakikati idrak) hâlindedirler ve onlar kurtuluşa ermişlerdir.
Hakikati örten-inkâr edenleri uyarsan da uyarmasan da fark etmez, iman etmezler!(Bakara/1-6)





 “İMAN”A ULAŞTIRAN DÜŞÜNCE
 
GÖRMEDİKLERİMİZ
DÜŞÜNEMEDİKLERİMİZ
DEĞERLENDİREMEDİKLERİMİZ 
OLDUĞUNU İDRÂK ETMEK SURETİYLE 
“İMAN” NOKTASINA GELİRİZ
Akıl mı imanı getirir, iman mı aklı getirir?..
Akıl nedir?.. İman nedir?..
Akıllı olmayan imanlı kişi, söz konusu olabilir mi?..
İmanlı ama akılsız, olmaz!. 
İman, mutlaka akla dayalı olarak çalışır. 
Hiç, aklı olmayan birinin, imanından söz edilebilir mi?.
Bir kişi akıl yolu ile bazı şeyler anlar, kavrar. Bu anlayıp kavradıklarına nispetle, anlayamayacakları, kavrayamayacakları olduğunu fark eder. Aklı ve mantığı çerçevesinde, kabul ettiklerinin ötesinde de bir şeylerin olabileceğini düşünerek, “Bunlar da olabilir!.” değerlendirmesine girer.
İşte bu düşünce insanı, “İMAN”a ulaştıran şeydir.
Gördüklerimize, algıladığımıza, değerlendirdiklerimize nispetle, göremediklerimiz, düşünemediklerimiz, değerlendiremiyeceklerimiz olduğunu da idrâk etmek suretiyle İMAN noktasına geliriz. 





“ZÂT”IN VÂHİDİYETİ İTİBARİYLE 
SINIRSIZLIĞINA İMAN ETMEDİKÇE
İSLÂM’A VE İMANA GELMİŞ OLMAYIZ!

Zât`ın Vâhidiyeti itibariyle sınırsızlığını idrâk etmedikçe; Zât`ın sınırsızlığını idrâk etmeden önce de, Zât`ın Vâhidiyeti itibariyle sınırsızlığına iman etmedikçe, hakiki anlamıyla, İslâm`a ve iman`a gelmiş olmayız!.
Zira Kur`ân ‘da, kişinin bu gerçeği farketmeden önceki hâlini anlatan, şu âyet vardır:
Hevasını (kafasında yarattığını), ilâhı (kendine ilâh) edineni gördün mü (mu’minun: 91, Bakara: 21)?.. Onun üzerine sen mi vekiyl olacaksın?. (Furkan/43)
Kişi kendi hayâlinde, kendi şartlanmasına göre bir tanrı yaratmış ve o yarattığı tanrısına tapınarak ömrünü geçiriyor!. 
İşte bu âyetin kapsamından, tahkik yollu çıkmak için, Zât`ın Vâhidiyet sıfatı itibariyle sonsuz-sınırsızlığını idrâk edip, müşahede etmek, hissetmek, yaşamak şarttır!.
Ancak... Bu anlattıklarım, yaşanarak hissedilir!. Bunları bir kitapta okuyarak, hissedemezsin!. 









İMANLARINI
ZULÜM(Şirk) İLE KARIŞTIRMAYANLAR

· Doğru yolu bulanlar
· Güvende olmayı hak edenler
· Müşriklerin ortak koştukları tanrılardan korkmayanlar

İman edenler ve imanlarını zulüm (gizli şirk) ile karıştırmayanlar... İşte güvende olma hakkı onlarındır... Doğru yolu bulanlar onlardır! (En’am/82)


İMANIN BAŞI-> Allah’ın mutlak kuvvet-kudret ve tasarruf sahibi olduğunu bilmek

İMANIN KEMÂLİ->
· Her an her zerrede tasarruf edenin Allah olduğunu bilmek
· İmanına zulüm(şirk) karıştırmamak

Akıllı adam, Allah’a isyan edilmeyeceğini idrâk eder!. Zîra bu isyan ve itiraz, hiç bir şey kazandırmaz!. Senin hayatını cehenneme döndüren ateşin biraz daha körüklenmesini sağlar.
İman, insanı cennete sokar.
İmansızlık ve isyan ise, insan hayatını cehenneme çevirir; daha dünyada iken!. 
Onun içindir ki, önce çok iyi bir biçimde neye iman edeceğimizi bilmemiz gerek!.
Allah’ın mutlak kuvvet-kudret ve tasarruf sahibi olduğunu bilmek, imanın başıdır!.
Her an her zerrede tasarruf edenin Allah olduğunu bilmek ise, imanın kemâlidir!.


“ALLAH’A İMAN”,
O'NA AİT ÖZELLİKLERİN KENDİ VARLIĞINDA
OLDUĞUNU BİLİP, BUNA İNANMAKTIR!

“Allah’a iman” denen olay , “Tanrıya iman”dan farklıdır!
Sen “ALLAH’A İMAN” ettiğin zaman, Allah’ın varlığından var olan bir varlık olduğunu ve O’na ait özelliklerin kendi varlığında olduğunu bilip buna iman ediyorsun! Buna imanın ne kadar ise hayatta o kadar başarılı olursun.
Not: Geniş açıklama için bkz. İ/İlâhi Nurlar/ “Öz”ündeki Allah’a ait kuvvelerden habersiz olan(Allah’a iman etmemiş olan) ebediyen cehennemden çıkamaz


ALLAH’A İMAN,
BENLİĞİ-NEFSİ İMHA EDER!

Varolmamış bir şey nasıl "yok" olur?. 
Varolmayan bir şey, gerçekte, ancak beşduyunun oluşturduğu zanda "var" kabul edilir; o zanda "var" kabul edilen "benlik", idrâk oluşunca da "yok" olur demektir!. Yoksa, gerçekten "var" olan hiç bir şey "yok" olmaz!.
Çünkü her şeyin varlığı, "ALLAH" varlığıyla mevcuttur!. Ki, o şeyin mutlak mânâda "yok" olması demek, sonuçta ALLAH varlığının "yok" olması demek olur.
Çünkü hakkıyla "ALLAH"a "iman etmek", "benliği, nefs"i ortadan kaldırır; imha eder, yok eder!. 
Hakkıyla, ALLAH'a iman edende, "benlik" kalmaz!.


EŞ KOŞARAK ALLAH’A İMAN

İNSANLARIN ÇOĞUNLUĞU
 TAHKİKİ İMANI YAŞAYAMAZ
{Müşrikler olarak (varsandıkları, tanrıları veya benliklerini) eş koşarak Allah’a iman ederler}

"Rabbim... Gerçekten bana Mülk'ten verdin ve bana yaşamdaki olayların hakikatini görmeyi öğrettin... Semâlar ve Arz'ın (1. Evrensel anlamda: Evrenin hakikati olan ilim boyutu ve yaradılmışlarının algılamalarına göre var olan madde boyutu; 2. Dünyevî mânâda: Gökler {boyutsallığı ile} ve yeryüzü; 3. İnsanî mânâda: İnsandaki bilinç boyutları {yedi nefs mertebesi bilinci} ve beden) Fâtır'ı; Dünya'da ve sonsuz gelecek sürecinde sensin Velî'm (her anımda hakikatimi oluşturan isimlerinden Velî isminin anlamının açığa çıkışının farkındalığını yaşamaktayım)... Bu teslimiyetle beni vefat ettir (madde beden boyutundan çıkart) ve beni sâlihlerin arasına kat!"
İşte bu algılanayamayan âlemlerin haberlerindendir ki onu sana vahyediyoruz... Onlar (Yusuf'a tuzak kuran kardeşleri) mekr yaparak bu işleri oluşturduklarında onların yanında değildin.
Sen (bu konuda onlara yardımcı olmak için) ne kadar hırslı olsan da, insanların çoğunluğu tahkiki imanı yaşayamaz.
 (Hâlbuki) onun (Hakikat konusundaki uyarın) karşılığında onlardan bir bedel istemiyorsun... O, ancak âlemler (ins ve cinn) için bir hatırlatmadır!
Semâlarda ve arzda nice işaret var ki, onlar bunlardan yüz çevirerek üzerlerinden geçip giderler.
ONLARIN ÇOĞUNLUĞU ANCAK MÜŞRİKLER OLARAK (varsandıkları, tanrıları veya BENLİKLERİNİ, EŞ KOŞARAK) ALLAH'A İMAN EDERLER!
 (Yoksa) onlar Allah azabından hepsini sarıp sarmalayacak bir şeye veya onlar farkında değillerken o Saat'in (ölümün) ansızın kendilerine gelmesine karşı bir güvenceleri mi var?
De ki: "İşte bu benim yolumdur; basîret üzere (taklitle değil idrakle) Allah'a davet ederim... Ben ve bana tâbi olanlar (basîretle yaşayanlardır). Subhan Allah! Ben herhangi bir şeyi Allah'a ortak koşanlardan değilim!"(Yusuf/101-108) 


MELEKLERE İMAN
“Âlem Kitabı”nın kelimeleri, harfleri, sûreleri, âyetleri hükmünde olan varlıklara iman…





İMAN VE VAHİY
İMAN 
VAHYE DAYALI SİSTEMDE GEÇERLİDİR

İman, vahye dayanan sistemde geçerlidir. Yani iman, vahyedilene dayalı kılınmıştır!. Çünkü insanın duyguları veya aklı birçok şeyi çözemez. Göremediğini, beş duyu ile algılayamadığını kolay kolay değerlendiremez. 
Akıl, beş duyuya dayalı olarak çalışır... 
Ancak, akıl belli bir kemâle gelmişse, beş duyuya dayalı örnekleri alıp kendi bünyesinde değerlendirir ve buna dayalı bazı çalışmalar yapabilir... Bu arada altıncı, yedinci, sekizinci duyular durumunda olan sezgi veya sezginin ötesinde olan feraset, veya ilham yolları ile gelen çeşitli bilgileri de bir potada eritip değerlendirir ve bunun çok üst neticelerini yaşar!.işte o zaman "akl-ı kül"e yaklaşmağa başlar. 
Yani, açık, basit donelerden çıkıp, geniş kapsamlı bir algılama sistemiyle gelen bilgileri değerlendirip, bir takım gerçekleri görebilme durumuna girer. 
Bunun tasavvuf dilindeki adı "keşif"tir. Yani üst düzeydeki alıcıların çalışması neticesinde hâsıl olan algılama, kavrama, bilgi, değerlendirme vs... 


MELEKLERE İMAN
ALLAH’A İMANIN HEMEN AKABİNDE GELİR

“Ve Melâiketih”...”Meleklerine”..
Şimdi dikkat edelim... 
"Âmentü" iman ettim, "ve" sözü ile "meleklerine" bağlanıyor!. 
Meleklerine iman, "ALLAH"a imanın hemen akabinde ikinci sırada geliyor. 
Niçin meleklere iman bu derece önemli? 
Niçin kitaba ve rasûle imandan önce geliyor sıralamada?..
Nitekim "Amener Rasûli" diye bildiğimiz Bakara Sûresi sonundaki âyetlerde de: 
"Küllün âmene billahi ve melâiketihi ve kütübihi ve resûlih..." 
diye bu sıralamayı bildiriyor!.
Meleklere iman nedir, nasıldır ve niçindir? 
Melâike varlığını "ALLAH"'ın "Esmâ`ül hüsna"sından alır!. "ALLAH"ın isimleri yani esmâül hüsna, (güzel isimler) mânâlarını ortaya koymaya başladığı anda oluşan mânâ varlıklar "MELEK" adını alır. 
"Melek", "melk"ten gelir ki, "güç, kuvve" anlamınadır... "ALLAH"ın kuvvede mevcut özelliklerinin–esmâsının- açığa çıkması ile oluşan birimler anlamınadır.
Bu itibarla melekler, "ALLAH" rasûlleridir!.
Ef`âl âlemi denen fiiller âleminin, yani bütün bu gördüğümüz-göremediğimiz, algıladığımız-algılayamadığımız fiillerin, bireylerin, birimlerin yani "kesret" denen "çokluk" âleminin meydana geldiği, oluştuğu ilk boyut, melekler âlemidir. 
………..
Esasında Evrende mevcud olan bütün dalgalar belli anlamlar taşır.
 Evren, anlamlar bütünüdür! 
 Evrendeki Anlamlar, sayısız sonsuz sınırsızdır. 
 Bir diğer ifadeyle Allah’ın sayısız sonsuz güçleri evrende çeşitli dalga boyları şeklinde açığa çıkar. Ve bu dalga boylarını deşifre edecek algılayıcı cihazlar araçlar veya yapılar tarafından bunlar değişik şekilde yorumlanarak değerlendirilir.
 Meleklere iman, İslâm’ın şartlarından biridir.
 Niçin?
 Hem de nerde yer alıyor.? 
 Dikkat edin!. “Âmentü billahi ve melâiketihi ve kütübihi velyevmil ahiri......”
 Bakın... “Amentü billahi ve melakitihi ....”
 Allah’a imandan sonra hemen 2.ci sırada meleklere iman yer alır. Kitaplara iman, Rasûllere iman, hep meleklere imandan sonra ...
 Niçin meleklere iman? 
 “Biz hiç melek görmüyoruz!!! Bazıları dişi diyor, bazıları erkek diyor... birşeyler söylüyor... Ben radyo dalgalarının veya televizyon dalgalarının dişi veya erkek olabileceğini düşünemiyorum...!!!”
 Bunları düşünemezsen, o evrensel orijin yapıyı meydana getiren kuantsal yapıyı düşünemezsin!


MELEKLERE İMAN ETMEZSEN
”HAKİKAT”E ERMEKTEN MAHRUM KALIRSIN

İşte yaşamda, bütün olup ve bitenler ve bunlarda mevcut bilinçler hep bu melekî güçlerle, melekî şuurla meydana gelmektedir. 
Dışarıdan bakılan bu insan bedeninde, atomların yeri neyse; bir türü itibariyle, algılanan ve algılanacak olan tüm varlıkların temelinde "meleklerin" yeri de odur!.
Bunun için eğer sen, işin özüne gerçeğine ve hakikatına inmek ve "görenler"den olmak istiyorsan, çıkış noktası olarak önce meleklere iman etmek zorundasın. 
Eğer "melekleri" inkâr edersen, işin özüne gitme yolları sana kapanmış olur!. Hakikate ermekten mahrum kalırsın!. 
Madde boyutunda beş duyu ile yaşarsın ve öylece de geçip gidersin bu dünya yaşamından!. Ancak bundan dolayı da biz seni kınamayız, seni küçük görmeyiz!. Çünkü sen de o kapasiteyle yaşamak için varolmuşsun; ve de var oluş gayeni yerine getirmektesin!. 
Ama senin bu varoluş gayeni yerine getirirken, geçireceğin aşamalar, sende belli üzüntü, sıkıntı ve azapları da meydana getirir... Bunu da hiç aklından çıkarma!. 
Evet "meleklere iman" denen olayı da bu kadarıyla anlayabildiysek, bilelim ki; vahiyden, yediğin yemeğin vücutta yararlı hale gelmesine; bunların beyinde değerlendirilip, madde beden ötesi ruh bedeninin yani, halogramik dalga(wave) bedeninin oluşturulması dahi hep meleki güçlerledir. 
Varlığında, özünde meleki güçler vardır!. 
Eğer ki sen meleklerin ne olduğunu anlayıp, -ki bunun için de imanla yola çıkacaksın- daha sonra da idrâk edersen; şayet cehennemden de kendini kurtarabilmiş isen; kademe kademe arınmalar neticesinde, bu meleki boyutta yerini alıp; insan kemaline sahip melek olarak yaşamına sonsuza dek devam edersin, cennet diye tarif olunan ortamda!.
Yok eğer kendindeki bu meleki özelliklere ve güçlere rağmen, gerekli arınmayı sağlayamamışsan; o zaman dalga(wave) beden boyutunda kalırsın; ki bu boyutta cinlerin boyutudur!. Bu cehennem diye bahsedilen âlemde sonsuza dek yaşarsın... 
Sonuç olarak ölümden ve kıyametten sonraki yaşamda insanın mutlak âkıbeti ikiden biridir...
Ya "cin" denen, "şeytan" denilen; bugünün insanını "uzaylıyız diye kandıran" varlıkların boyutunda yer almak; ya da belli arınmalardan geçmek suretiyle "melek" denilen varlıkların boyutunda insani şuur ve kemâlâta sahip olarak yaşamını devam ettirmek. 
İşte bunun için de meleklere iman çok önemlidir... 


SONSUZ GELECEKLERİNE İMAN ETMEYENLER
MELEKLERİ ELBETTE DİŞİ OLARAK 
TANIMLARLAR

Allah (Esmâ'sının özelliklerinin açığa çıkması) içindir sonsuz gelecek yaşam da dünya da!
Semâlarda nice melek vardır ki onların şefaati hiçbir fayda vermez, Allah'ın dilediği ve razı olduğu kimseye izni dışında!
Muhakkak ki sonsuz geleceklerine iman etmeyenler, melekleri elbette dişi olarak tanımlarlar.
Oysa bu hususta onların bir ilmi (delilleri) yoktur... Onlar ancak zanna uyuyorlar! Muhakkak ki zan, gerçeği yansıtmaz!
Bizim zikrimize (hatırlattığımız hakikate) sırtını dönen ve dünya hayatının zevklerinden başka bir şey istemeyenden yüz çevir!
Bilgilerinin onları ulaştıracağı son nokta işte budur (dünya zevkleriyle yaşayıp vefat etmek, başkasını düşünemezler)! Muhakkak ki Rabbin "HÛ" yolundan sapanı daha iyi bilir! "HÛ" daha iyi bilir hakikate ereni!
Semâlarda her ne varsa ve arzda her ne varsa Allah (Esmâ'sının işaret ettiği özelliklerin açığa çıkması) içindir! (Bu) kötü fiilleri açığa çıkaranlara yaptıklarının sonuçlarını yaşatması, güzel davrananları da en güzeli ile cezalandırması içindir!(Necm/25-31)


KİTAPLARA İMAN
Varlığın aslını-orijinini tanımaya açılan kapı

Bkz. K/Kuran ve Kitabullah bölümleri


“KİTAP”A(“Hakikat Bilgisi”ne) SIMSIKI SARILANLAR
· Salâtı ikame edenler
· Islah olan ve ıslah edenler
· Mükâfatsız kalmayacak olanlar


"RASÛL"LERE İMAN
· Risâlet işlevinin bildirdiğine iman
· Tek bir varlığın, risâlet boyutu diliyle açıkladığı  kendi sistemine iman
· Allah gerçeklerini tebliğ eden Rasûllere iman



TÜM NEBİ VE RASÛLLERİN GETİRDİKLERİNE
(Tek Bir varlığın, elçilik boyutu diliyle, kendi sistemini açıkladıklarına)
İMAN
“İman” Cehennem boyutundan kurtulup Cennet boyutuna geçmeyi sağlar; “İslâm” ise, Cehennem boyutunun yakışından olabildiğince çabuk kurtulup, girilesi ise, Cennet'te yüksek mertebeli bir yaşam edinmeyi getirir!.
“Nebi ve Rasûllerin getirdiklerine iman” ise, bu anlattığımız “iman” kavramı içinde, Tek bir varlığın, risâlet boyutu diliyle, kendi sistemini açıklaması kapsamında mütâlaa edilir.
Afrika'nın ortasındaki Rasûl duymamış bir yerli dahi, birinci şıkta anlattığımız “İman” kendisinde açığa çıktığında Cennet boyutuna ulaşabilir…
Buna karşılık, müslüman ortamında ömrü secdede geçmiş nice kişiler bu “iman” fıtratlarında olmadığı için, “taklidi iman”la yaşarlar; ve “imansız” olarak ölümötesi boyuta geçebilirler.


“RASUL"E İMANIN GEREKLİLİĞİ
 
 “ÖZ”ÜNDEKİ HAKİKAT BİLGİSİ 
BİR RASÛL ARACLIĞIYLA SANA ULAŞIRSA
ANCAK O TAKDİRDE KENDİNDE MEVCUD OLAN 
BİLGİLERİ DEĞERLENDİREBİLİRSİN

“Ve Rasûluh.... Rasùlüne...
Önce "ALLAH"ın ne olduğu ve nasıl iman edilmesi gerektiğini, "ALLAH"ın varlığını ve kendinde seyretmeyi dilediği mânâları... Sonra da seyredildiği alan olan kesret âlemi, melekler âlemi, salt enerjiden oluşmuş mânâ birimleri âlemini farkettik... 
Ayrıca bu bölümde Âlem Kitabının kelimeleri, harfleri, sûreleri, âyetleri hükmünde olan melekleri... Bu meleklerin veya bu harflerin, kelimelerin oluşturduğu kitapları anladık... 
Şimdi sıra geldi bu kitaplardaki bilgileri mânâları insanlara ulaştıran Rasûller, Nebiler yani elçilere..
Bu Rasûllere iman kesin zorunlu, çünkü iman etmediğin takdirde ondan yukarısını farkedip bilmene, haberdar olmana imkân yok!. 
Rasûlden yukarısı olan kitapları, melekleri ve "ALLAH"ı bildiren Rasûl!. Rasûl olmasa, senin bunu anlayıp bilmene, duymana imkân yok!. 
Şimdi bu "Rasûl"ü anlarken olayın önemli olan iki yanı var... Bir tanesi herkesçe bilinen yanı, diğeri ise hassül havas olan zâtların bildiği bir yanı. 
Bizde onlardan duyduğumuz, öğrendiğimiz yanı bir kısmıyla sizlere nakledeceğiz:
Rasûl, vahiy yoluyla aldığı ilâhi hakikatı, beşere nakleden insan, kişi... 
Rasûl, bir diğer anlamıyla, ilâhi hakikatı bir alt boyutta ortaya çıkaran aracı kat anlamında.. 
Nitekim Kurân‘ı Kerim'de yalnızca Nebi-Rasûller için değil, melekler için de "Rasûl" tâbiri kullanılıyor... Melekler de "ALLAH"'ın Rasûlleri olarak geçiyor. Zaten o yüzden biz, "Cebrâil Aleyhisselâm" diyoruz. 
"Aleyhisselâm" tâbiri kime kullanılır?. 
Rasûllere ve Nebilere kullanılır!.
İşte "RİSÂLET" görevi yapması ve Kur’ân‘da da meleklerden "Rasûl" diye bahsedilmesi sebebiyle, "Cebrâil Aleyhisselâm, Mikail Aleyhisselâm, İsrafil Aleyhisselâm" diyoruz..
Bu "melekler" bizim dışımızda birer kişilik sahibi varlık olduğu gibi; ayrıca bizim yapımızda da birer boyut veya katman olarak mevcutturlar!. 
Yani "Risâlet" boyutu aslında hepimizin nefsinde var olan bir mertebe ya da katman... Ancak bizlerin kendini o boyutta bulup hissedebilmesi mümkün değil!. Enfüs derken senin bedeninden zâtına giden bir derinlikte demek istiyorum..
Bütün nebilerin ve rasûllerin görev yapmalarını oluşturan risalet boyutu senin varlığında katmansal olarak mevcut!. 
Ancak, senin bilincin o boyuta ulaşamadığı için, bulunduğun boyutun yani mertebenin kemâlâtıyla yaşamına devam ediyorsun... 
O Risâlet boyutuna ulaşabilme istidadına sahip bilinç ise, Cebrâil’in o boyuttan ve frekanstan kendisiyle iletişim kurması sonucu nübüvvet görevi ifa etmeye başlıyor...
Ayrıca, senin varlığında İsevi, Musevi, İbrahimi, Âdemi boyutlar mevcut… Bu ne demektir?..
Yani, bu Rasûllerin ortaya koymakla görevlendiği hakikatlar, esas olarak senin varlığında da mevcut!. Ancak, sen varlığındaki bu hakikatları keşfedemezsin.. Ama sana özündeki bu hakikatlardan bahseden bilgi bir Rasûl aracılığıyla ulaşırsa; işte o takdirde kendinde mevcut olan bu bilgileri değerlendirebilirsin, demektir...
İşte bu yüzdendir ki, namazda "et tahıyyatu"yü okurken; sen "et tahıyyatu lillahi ves salâvatu vet tayyibatu" dedikten sonra; sana gelen hitabı da sen seslendiriyorsun:
"Es selâmu aleyke eyyühen nebiyyü, ve rahmetullahi ve berekatuhu" diyorsun..
Şimdi burada dikkat edilmesi ve farkedilmesi son derece gerekli ve önemli bir incelik mevcut..
Hz. Muhammed bu konuşmayı "mi`râc"ta yapmıştı da; sen de onu takliden bunları söylüyorsun; değildir olay!.
Hatırlayalım ki...
"Namaz müminin mi`râcıdır" !.
Şayet, "namazın mi`râc" olursa, eğer sen de aynı olayları yaşıyabilirsen, o "mi`râc"ın neticesinde aynı şeyler senin için de oluşabilir... Yani, takliden yaptığın şeyin tahkikine erebilirsin... Yani bilinçsizce okuduğun şeylerin hakikatını yaşaman sonucunda, senin için kapasitene göre belirli idrâklar ve haller yaşanır.. 
Şunu kesinlikle bilelim ki!.
Din’de mevcut olan hiç bir şey, geçmişteki bir olayı "anma-hatırlama programı" değildir!. 
Şayet o şeyin yapılması önerilmiş ise, yapılacak o şeyin, bilfiil yapan kişiye getireceği bir takım yararlar sözkonusudur!.
Meselâ Hz. Muhammed Mustafa Aleyhisselâm’ın "Mi`rac"da ulaştığı son noktada okuduğu "Et tahıyyatu" diye bilinen tâ'zim ifadesini ve buna alınan cevabı, biz -falanca yerin bilmem kaç sene evvelki kurtuluşunu anma gününü kutlar gibi- mi`râc‘ı kutlamak için tekrar etmiyoruz!.
Anlamaya çalışalım.. 
"Namaz"dasın ve "mi`râc"ı gerçekleştirdin... Bunun sonucunda hitab ediyorsun: 
"Et tahıyyatu lillah, ves salâvatu ve tayyibat!." diyorsun...
Ve buna karşılık "ALLAH"`dan hitab geliyor özünden, Zât`ından kaynaklanan bir biçimde ve o anda "söyler dilin oluyor":
"Es selâmu aleyke eyyühen nebiyy, ve rahmetullahi ve berekâtuh"!.
Burada daha fazla derine girmek istemiyorum.. 
Ancak bilelim ki, sende o nübüvvet katmanı ya da bir başka ifadesi ile o boyut, potansiyel olarak mevcut!. Ve o boyut, sende, açığa çıktığı takdirde Nebi olabilirsin!. Ne var ki, bunun, kendisinden sonra bir daha gerçekleşmiyeceğini de Hz. Muhammed bildirmiştir!.
Hepimiz, netice olarak aynı, "ALLAH" isimlerinden meydana geldiğimiz için, zât ve sıfat mertebeleri itibariyle hepimizde aynı kemalât basamakları veya katmanları potansiyel olarak mevcuttur!. 
Gerek "ALLAH" zâtı, ve gerekse varoluşun tüm mertebeleri boyut boyut, katman katman varlığımızda mevcuttur!. Ne var ki bu kemâlâtın açığa çıkması için yapımızı oluşturan isimler bileşiminin elvermesi zorunludur!. 
İnsanlar, hakikatları itibariyle hep aynı kemâlâta sahip olmalarına rağmen, aralarında mertebe farklarının olmasının sebebi de işte bu inceliktir!.
Özümüzdeki hakikat ve maarifi Billâh kemâlâtını, esmâ bileşimimiz dolayısıyla açığa çıkaramamamız, mertebe farklarını oluşturmaktadır...
Esmâ bileşiminin oluşturduğu "ben"lik ortadan kalkmadan, "sen", "O"nu farkedemezsin!. Varlığındaki "O"nu farkettiğin, gördüğün anda da, gören kendisi olur ve "sen" kalmazsın!. "Sen" varken de, o boyut ortaya çıkmaz!. 
Hani bu neye benzer?... 
"Bana görün Yarabbi" 
deyince, Hz. Musa'ya cevap geldi:
-"SEN", "BEN"İ GÖREMEZSİN YA MUSA!. 
Yani, "Musa var olduğu sürece, Musa "ALLAH"'ı göremez"!. "ALLAH" açığa çıktığı zaman da Musa kalmaz!.
Dolayısıyle, "Et tahıyyatu..." okunurken, "sen ortadan kalktığın zaman", ilâhi hitap sendeki "nebi"ye gider!. "Sen var" olduğun zaman ise, o hitap sana ulaşmaz!. Çünkü, o hitap "nebi"yedir. 
"ES SELÂMÜ ALEYKE EYYÜHEN NEBİYY"... diyor... "Sen" "var"sayıyorsan kendini, o hitap "sen"de kalır, nebiye ulaşmaz; dolayısıyle sana ulaşmaz!. 
İşte ilâhi hakikatı tanıma, "ALLAH"'a erme "ALLAH"'a vâsıl olma dediğimiz aşamalar içinde rasûle iman, nebiye iman bu yüzden çok önemlidir. 
Ayrıca burada şunu da düşünmek lâzım... Niye "nebi"ye iman değil de "rasûl"e iman?..
Neyse, bu da ayrı bir konu!. Onu da isterseniz siz düşünün!
Evet, genel basit anlamıyla rasûle iman gereklidir; çünkü ALLAH gerçeklerini sana tebliğ ediyor... Bu bildirimin neticesinde de senin geleceğe dönük yaşantın söz konusu!. Geleceğe dönük gerçekleri bilip öğreneceksin ki ona göre tedbir alıp, korunasın.
Gelecekteki tehlikelerden "korunman" gerektiğini sana bildiren Rasûl.. 
"Korunmak isteyenlere", Rasûle iman iki sebepten önemli ve gerekli. 
Birinci sebep, sonsuz yaşamın boyunca karşılaşacağın tehlikelerden, azaplardan, sıkıntılardan korunabilmen... Bunun için de bir takım çalışmalar yaparak tedbirler alman zorunlu !.
İkinci sebep olarak da Rasûle iman etmen gerekiyor ki, kendi derinliğine, özüne inesin; derinliğinde özünde ilâhi hakikatları bulasın!. "ALLAH" varlığı ile kaim bir varlık olduğunu anlayasın, bilesin, idrâk edesin!. Elbette bunun gerçekleşmesi için de, önce buna "iman etmen" gerekiyor. 
Sonra da, o "İMAN"dan ileri gelen çalışmaları ortaya koyarak, özündeki hakikata eresin!.
İşte bu iki sebepten dolayı "Rasûle İman" zorunludur... 


ALLAH, İMAN EDENLERE(bir lütuf olarak) NEFSLERİNDEN[O'nun işaretlerini okuyan; onları arındıran, onlara hakikat bilgisini ve Hikmeti (her şeyin oluş sistem ve düzenini) öğreten)]
BİR RASÛL BÂ’S ETTİ
Allah rıdvanına (Esmâ kuvvesinin hakikatindeki varlığına) tâbi olan kimse, Allah'ın hışmının açığa çıktığı, yaşayacağı ortam cehennem olan kişi gibi midir? O ne kötü sondur!
Onlar Allah indînde, (ilim-irfan anlayış farkları nedeniyle) birbirlerinin üstünde olan farklı derecelerdedir. Allah yapmakta olduklarınızı (Esmâ'sı itibarıyla onların hakikati ve dahi yaratıcısı olması ile) Basîr'dir (değerlendirendir).
Andolsun ki Allah iman edenlere bir lütuf olarak, içlerinde nefslerinden bir Rasûl bâ's etti (aralarından kendi türlerinden bir Rasûl ortaya çıkardı) O'nun işaretlerini okuyor; onları arındırıyor, onlara hakikat bilgisini ve Hikmeti (her şeyin oluş sistem ve düzenini) öğretiyor. (Hâlbuki) onlar daha önce apaçık bir sapıklık içindeydiler! (Âl-i İmran/162-164)

"RASÛL,
“ÖZ”ÜNÜ OLUŞTURAN RABBİNDEN İNZAL OLANA 
İMAN ETTİ"

Ondan sonra da "vel yevmil âhir".. "Âhirete", veya "âhiret gününe" veya "âhir güne"... İMAN!.
Buradaki her değişik okuyuş, değişik anlamlar ortaya çıkaracaktır..
"Ve bil kadere" ifadesini, "kadere iman" diye çevirmek anlayışımıza göre yanlış ve yetersizdir!. 
"Ve hayrın ve şerrin "ALLAH"tan olduğuna"... 
"vel ba'sü ba'del MEVT"... Mevtin akabinde yeni bir bedenle var olmaya...
İşte bütün bunlara "iman" ettikten sonra, bu iman edilen hususlarda kişi bilincinde tatmine ererse, o zaman "kelime-i şehâdeti" ifade edebilecek "Âmentü"ye ilâveten.
Diyecek ki: 
"Eşhedü"; "Şehâdet ederim ki...".. 
Bu şehâdetinin neye olduğuna açıklık getirecek... 
"Tanrı ve tanrılık kavramı söz konusu olmayıp, sadece ALLAH mevcuttur"!. 
Ve ayrıca Hz. Muhammed Aleyhisselâm efendimizin "ALLAH"ın "abd"ı ve "rasûl"ü olduğuna da şehâdet edecek!.
Ancak burada dikkat edilmesi gerekli olan husus şu: 
"Şehâdet ederim" diyorsun. 
Şâhitlik, gördüğün şeye edilir!. Eğer görmediğin şeye şâhitlik yapıyorsan, bu "yalancı şâhitlik" olur. 
Onun için şehâdette, "şâhit olmak" vardır; olaya şâhit olmak!. 
Ya da, "duyduğuma göre" diyeceksin!. 
Ya şâhit olacaksın o işin öyle olduğuna; veyahut, "ben bu işe şâhit değilim ama, böyle olduğunu duydum", diyeceksin... Böyle demek zorundasın!. 
Bugün mahkemeye gidipte görmediğin bir şeye şâhitlik etmeğe kalktığın takdirde, hakim sana, "gördün mü bu işi" diyecek; sen de "hayır görmedim" diyeceksin!. 
"Peki neyin şâhidisin sen?" 
"Duyduğuma şâhidim... Böyle olduğunu duydum!." 
"Şâhit misin, gördün mü?" 
"Hayır görmedim!." 
"O zaman sen şâhit değilsin arkadaş!." derler adama...
Öyle ise "eşhedü" yani "şâhidim ki" derken bir düşünmek gerekir!. 
Gerçekten "şâhit"miyiz; yoksa "lâf olsun" diye mi "şâhidim" diyoruz?... Neye, nasıl şâhidiz?... 
Şimdi biz başlayalım "Âmentü Billah"den .

Hz. Rasûlullah’a lk gelen emir "OKU" idi. 
Hz.Rasûlullah "OKU" dendiği zaman "NEYİ OKUYAYIM" diye sormadı Cebrail isimli vahiy meleğine.. 
Eğer Cebrail'in "OKU" diye işaret ettiği şeyi Hz. Muhammed o anda anlamasaydı, "NEYİ OKUYAYIM ?" diye soracaktı. 
Fakat "NEYİ OKUYAYIM ?" diye sormadı!. 
O ana kadar Kur’ân henüz nâzil olmamış, herhangi bir vahiy de yok!. Fakat buna rağmen Hz. Rasûlullah neyi okuması gerektiğini biliyordu.. Çünkü zaten bunun arayışı içindeydi... 
Hıra tepesindeki mağaraya çekilmiş ve "OKU"ması gereken şeyi- "OKU"manın yollarını araştırırken, Cebrail ilk vahyi ve ilk vahiy kelimesini kendisine ulaştırıyordu. 
"OKU"!. 
Hz. Rasûlullah’ın cevabı : 
"BEN OKUYANLARDAN DEĞİLİM".
Senin "OKU" diye işaret ettiğin şeyin ne olduğunu ben biliyorum.. Biliyorum ki, bu yüzden ben sana "NEYİ OKUYAYIM?" diye sormuyorum... Ancak henüz ben, onu "OKU"yanlardan değilim. OKU'yamıyorum... anlamını taşıyordu.
İşte henüz onu OKU'yamaması dolayısıyla, ilk gelen vahye iman durumunda oluyor Hz. Rasûlullah aleyhisselâm.
Şimdi!. Neyi okuması isteniyordu ve bu kelime ile işaret edilen şey neydi?.
Hiç o ana kadar Kur’ân'dan bir âyet nâzil olmadığına göre "OKU" dendiğinde istenen neydi? 
Ancak burada ifade etmek istediğimiz şey; Hz Rasûlllah’ın henüz okumamış olması ve okumayı dilemesi ve bu hâl içinde iken kendisine gelen, bildirilen hükümlere "iman" etmesi... 
Nitekim daha sonra gelen Bakara sûresinin son âyetlerinde 
"Amener rasûli Bima ünzile ileyhi min Rabbih.." denerek bu hususa işaret ediliyor.
"AMENER RASÛL" - Rasûl de ( Hz Muhammed ) iman etti...
"BİMA ÜNZİLE İLEYH" - Kendisine inzal olunana!. 
Nereden inzal olunana?.. 
"MİN RABBİHİ" - "Rabbinden"!.
Şimdi burada bir incelik noktası var... 
Rasûl de iman etti; yani, Hz. Muhammed Aleyhisselâm iman etti. Kendisine "rabbin"den inzal olunana!.
"Ünzile ileyhi min "ALLAHi" demiyor... "ALLAH"tan nâzil olana" demiyor... İşte bu âyetin incelik noktası burasıdır!.
"Bima ünzile ileyhi min Rabbihi"... "Kendi özünü hakikatını oluşturan Rabbin'den inzal olana" diyor... 
Yani, Kur`ân, Cebrail aracılığıyla, şayet tâbiri caiz ise, dıştan vahyolduğu gibi; "BİMA ÜNZİLE" uyarısındaki "B" sırrı itibariyle de, inzalin zâtından gelen bir boyutsal derinlik ihtiva ettiği bize farkettirilmek istenmektedir burada!. 
Bu açıdan değerlendirebilirsek âyeti, anlayabildiğimiz kadarıyla anlamı şöyle olur:
"RASÛL, ÖZÜNÜ OLUŞTURAN RABBİNDEN İNZAL OLANA İMAN ETTİ"
Nitekim burada Hazreti Rasûl Aleyhisselâm’ın bir açıklamasına değinelim:
-"Bana Kur`ân bir defada nâzil oldu"!.
Buradaki "inzâl", yaratılışındaki fıtratına verilen bir programlamadır, anladığımız kadarıyla...
Nitekim Nahl Sûresi 68. âyetinde de bu hususa şöyle işaret edilmektedir:
"RABBİN BALARISINA VAHYETTİ Kİ..."
Demek oluyor ki, "VAHİY" varlığın özünden, zâtından gelen bir şekilde nâzil oluyor; ki o varlığın zâtı da Âlemlerin rabbı olan Rabbül âlemiyndir!.
"B" sırrına ileride değineceğiz gene...
Yani, "Hakikatı olan Rabbin'den nâzil olmaktadır Kur’ân" ki onun rabbi de RABBÜL ÂLEMİN'dir. 
Ve Cebrail Aleyhisselâm, Rabbülâlemin'den aldığı vahyi Hz. Rasûlullah'a ulaştırmış oluyor. Rasûlullah Aleyhisselâm’ın bildirdiği biçimde, biz de iman etmek mecburiyetindeyiz... 
Neye ?...
Önce "Âmentü Billah" diyeceğiz... 
1. sırada "amentü billah"... 
2. sırada "ve melâiketihi"... 
3. sırada "ve kütübihi"... 
4. sırada geliyor "ve rasûlih"...


"ALLAH RASÛLÜ'NÜN BİLDİRDİĞİ HAKİKAT”E
İMAN,
“RİSÂLET İŞLEVİNE VE BİLDİRDİĞİNE İMAN"DIR!

İman, üst bilincin, evrensel gerçekleri mantıksal bütünlük içinde değerlendirerek “Sistem ve Düzen”in Yaratıcısını kabullenmektir!
“Rasûl”, bu evrensel gerçeği özünde ve dışında fark edip; özünden gelen hakikat doğrultusunda insanları uyarandır!

"RASÛL"E İMAN EDEN
· “Mü’min”
· İman nuru” nasip  olmuş kişi
· Allah'a biat eden
· Allah'ın eli üzerinde olan
· Hz. Muhammed Aleyhisselâm efendimizin "ALLAH"ın "abd"ı ve "rasûl"ü olduğuna da şehâdet eden…
· Kendi yaşadığı devirden, kıyâmete kadar bütün insanlara geçerli olmak üzere Allah'tan aldığı bilgileri tebliğ eden ve kendisinin tanıttığı “Allah”a iman edilmesini talep eden Hazreti Resûl-i Ekrem'e, kayıtsız şartsız inanan…
· Rasûl'e biat eden
· Rasûl' ile el tutuşup bağlılık sözü veren…
· Varlığının Esmâ'sıyla hakikati olan Allah'a ve Rasûlüne iman edip; O'na yardımcı olan…
· Güçlü akıl sahibi 
· Tefekkür edebilme özelliği, düşünebilme özelliği olan insan…
· Geniş tefekkür gücünün bulunan...


HEM NEBİ’YE HEM RASÛLE İMAN EDEN

· Allah taraftarları
· Esmâ'sıyla hakikatleri olan Allah'a ve sonsuz yaşam sürecine iman eden…
· Allah’ın kalplerinin içine imanı yazdığı (şuurlarında imanı yaşattığı) ve tarafından ruhu olarak teyit ettikleri…
· Hak'tan inzâl olana kalpleri bilinçleri huşû duyanlar…
· Sıddıklar
· Rablerinin indînde şehîdler
· Allah'a güzel bir ödünç verenler
· Allah’ın kendilerinden razı olduğu ve kendilerinin de Allah’tan razı olduğu kullar…
· Kurtuluşa erenlerin ta kendileri…
· İçinde ebedî kalıcılar olmak üzere, altlarından nehirler akan cennetlere dâhil ettiği kullar
· Hizbullah


RASÛL’E İMAN EDENLER
(O’na biat edenler-el tutuşup bağlılık sözü verenler)
ALLAH’A BİAT ETMİŞTİR 
VE "ALLAH’IN EL’İ" ONLARIN ÜZERİNDEDİR!
(Biat edenlerin elleri üstünde Allah'ın eli tedbir eder)

Kesinlikle sana öyle bir fetih (açıklık) verdik ki, (o) Feth-i Mubîn'dir (apaçık açıklık-hakikati müşahede)!
Bu yüzden Allah senin geçmiş ve (fethe rağmen oluşacak) gelecek tüm zenbini (bedenselliğinin doğal getirisi perdeliliklerini) mağfiret eder (örter) ve sana olan nimetini tamamlar; seni, hakikatini yaşama yolunda yürütür!
Allah seni benzersiz, karşı konulmaz bir zafere erdirir!
İmanlarının kat kat artması için, iman edenlerin kalplerine sekine (sükûn, güven duygusu) inzâl eden "HÛ"dur! Semâlar ve arzın orduları Allah içindir! Allah Alîm'dir, Hakîm'dir.
İmanlı erkek ve kadınları, içinde ebedî kalacakları, altlarından ırmaklar akan cennetlere sokması, onlardan kötülüklerini silmesi içindir... İşte bu Allah indînde azîm kurtuluştur!
Bir de Esmâ'sıyla hakikatleri olan Allah hakkında su-i zanda bulunan (O'nu tanrı yerine koyan) münafık (ikiyüzlü) erkek ve kadınlara, şirk koşan erkek ve kadınlara azabı yaşatması içindir! Zanları onların, devranın belâsı başlarında patlasın! Allah onlara gazap etmiş, onları lânetlemiş (inkârları sonucu hakikati yaşamaktan uzaklaştırmış); onlar için cehennem hazırlamıştır! Ne kötü dönüş yeridir!
Semâlar ve arzın orduları (kuvveleri) Allah'ındır... Allah Azîz'dir, Hakîm'dir.
Muhakkak ki biz seni şahit, müjdeleyici ve uyarıcı olarak irsâl ettik!
Artık varlığınızın Esmâ'sıyla hakikati olan Allah'a ve Rasûlüne iman edip; O'na yardımcı olasınız, O'nu yüce bilip saygı gösteresiniz ve sabah akşam O'nu tespih edesiniz.
Gerçektir ki (Rasûlüm) sana biat edenler (el tutuşup bağlılık sözü verenler) Allah'a biat etmişlerdir ve Allah'ın EL'i onların elleri üzerindedir (Biat edenlerin elleri üstünde Allah'ın eli tedbir eder)! Kim sözünü bozarsa sadece kendi nefsi aleyhine bozmuş olur; kim Allah ahdinde bağlılık gösterirse, ona da büyük ecir verir! (Fetih/1-10)


RASÛL’E İMANI OLMAYANIN 
ALLAH’A İMANI YOKTUR!

Bilmek ve tekrar etmek iman değil!
Bugünkü bilgisayar teyplerden daha mükemmel bir şekilde tekrar edebilecek bir insan varmı yeryüzünde. Mümkün değil, olamaz. Niçin iman? Neye iman?
İman önce Rasulullah’a… Rasul’e imanı olmayanın Allah’a imanı yoktur.
“Ben Allah’a iman ediyorum” diyerek yola çıkan kişi kesin hüsrandadır…
Rasûlullah’ın getirdiklerine iman, ilk aşamadır.
İman, varlığındaki ilâhi ilim ve kudrete imandır.  İMAN; bunu  hissedebilmek için gerekli çalışmaları ortaya koymak demektir. 


ALLAH’A VE RASÛLÜNE
VE BİLDİRDİKLERİNE  İMAN ETMEDİKÇE
“MÜMİN” OLAMAZSIN!

Nitekim başka bir Hadisi Şerifte de şöyle buyuruyor.
"KUL, DÖRT ESASA İMAN ETMEDİKÇE, ALLAH'A İMAN ETMİŞ OLMAZ. 
TANRININ YOK OLUP, SADECE ALLAH`IN MEVCUT OLDUĞUNA; 
BENİM ALLAH RASÛLÜ OLUP, HAK İLE GÖNDERİLDİĞİME; 
ÖLÜMÜ TADMANIN MUTLAK OLDUĞUNA VE ÖLDÜKTEN SONRA YAŞAMIN DEVAM EDECEĞİNE; 
KADERE MUTLAKA İMAN ETMESİ GEREKTİĞİNE."
Yani, "bir kişi ALLAH'a ve Rasûlüne ve bildirdiklerine iman etmedikçe mümin olmaz"; buyuruyor Hz. Rasûlullah aleyhisselâm...

Gene buyuruyor ki Hz. Rasûlullah...
"ALLAH HER NEFSİ YARATMIŞ, ONUN HAYATINI RIZKINI VE KARŞILAŞACAKLARINI TAKDİR ETMİŞTİR."
Yani, birimi meydana getirmiş, o birimin rızkını meydana getirmiş; ve o birimin karşılaşacağı bütün olayları da takdir etmiştir. Bütün bunlar, hep "ALLAH'ın takdiri" üzere meydana gelir.


“RASÛL’E İMAN”
AKIL SAHİPLERİ İÇİN ZORUNLUDUR

Kime zorunludur?... Akıl sahiplerine!. Beyin sahibi olup da, tefekkür edebilme özelliği, düşünebilme özelliği olan insanlara.
Şefkat, merhamet gibi duygular bütün hayvanlarda vardır; zaman zaman bunu ortaya koydukları hepimizin malumudur. 
İnsanı hayvandan ayıran özellik, şefkati, merhameti, iyilik yapması değil; akıl sahibi olması ve geniş tefekkür gücünün bulunmasıdır.. 
İnsanın şerefi aklı kadardır!. 
Güçlü akıl ise "İMAN" zorunluluğunu rahatlıkla farkedebilir... 
Elbette ki bu "İMAN", kendisine en yakın olandan başlayacak ve "RASÛL"ün kendisine yani "rasûllüğüne" olacaktır... "O"nun rasûllüğüne "iman" edecektir; ki daha sonra da "Rasûl"ün bildirdiklerine iman etsin!. Ve böylece aklıyla, iman yolunda yürümeye başlasın... 


ALLAH RASÛLÜ MUHAMMED MUSTAFA ALEYHİSSELÂMIN GETİRDİKLERİNDEN HİÇ BİRİNİN YANLIŞ OLDUĞUNU DÜŞÜNMEMEK KAYDIYLA İMAN...

İslâm Dîni Hazreti Muhammed Mustafa aleyhisselâma inanmak ile başlar!.
Çünkü bizler, “O'nun bildirmiş olduğu Allah”a iman etmek ile mükellefiz!. Yoksa, herkesin kendi kafasına göre kabullenip, mânevî mânâda şekillendirdiği TANRI asla “ALLAH” kelimesiyle anlatılan mânâ ile birleşmez!.
Esasen çevrenizde bir araştırma yaparsanız, göreceksiniz ki, herkesin “Allah” kelimesinden anladığı başka bir şeydir!. Her ne kadar şartlanma yollu edinilmiş ortak noktalar sözkonusu ise de, birbirinden oldukça farklı öyle hususlar da bu isim içinde mütalaa edilir ki, şaşar kalırsınız!.
Bu sebeble bizim ilk inanmamız gereken şey Hazret-i Muhammed Mustafa aleyhisselâmın.
“Ben Rasûlullahım!.” tebliğidir.
Kendi yaşadığı devirden, kıyâmete kadar bütün insanlara geçerli olmak üzere Allah'tan aldığı bilgileri tebliğ eden ve kendisinin tanıttığı “ALLAH”a iman edilmesini talep eden Hazreti Resûl-i Ekrem'e, kayıtsız şartsız inandığımız takdirde “İman” dairesine girmiş oluruz. Ancak burada çok dikkat edilmesi gerekli bir husus söz konusudur.
Allah Rasûlü’nün getirdiklerinden hiç birinin yanlış olduğunu düşünmemek kaydı ile!
Getirdiklerinin, bildirdiklerinin bir kısmını doğru, bir kısmını yanlış bulmak ise, O'na inanmamak olur ki, bunun zararını mutlaka çekeriz.


RASÛLULLAH’IN BİLDİRDİĞİ ALLAH’A İMAN ETMEK 
VE AKLI O YÖNDE DEĞERLENDİRMEK
ANCAK İMAN NURU NASİP OLMUŞ KİŞİYE 
MÜMKÜN OLUR

Nebi ve Rasûlde "vahiy" gücüyle "ALLAH"ı bilmiştir... Normal bir kişi ise akıl gücü ile "ALLAH"ı bilir! 
Vahiy gücü ile akıl gücü arasında çok büyük fark vardır. 
Vahiy yolundan "ALLAH"ı bilmek, varlığın hakikatının melek aracılığıyla kişiye açılması sonucunda varılan hakikattır... Yani, akıl, fikir, mantık kullanılmaksızın; kendi özündeki hakikatın, sende melek aracılığıyla açığa çıkmasıdır. 
Hz. Muhammed aleyhisselâm bu yoldan "ALLAH"ı bildiği için, bütün insanlara yol gösterici olmuştur!
Ama sen kendindeki hakikatı, "ALLAH"ı akılla bilmeğe kalktığında ne oluyor? Bunu biraz düşünelim... 
Genele bir bakalım.... 
Bugün sayısız insan "ALLAH"a inanıyorum" diyor.. Ancak, araştırmacılar bir yana, hiç kimse "Rasûlullah Hz. MUHAMMED`in açıkladığı Kurân‘ın târif ettiği "ALLAH"a iman etmiyor! 
İşte bunu kesin bir dille vurgulayan âyet:
"İNSANLARDAN BİR KISMI ALLAH`A VE GELECEĞİMİZE İMAN ETTİK, DERLER; AMA “B“NİN İŞARET ETTİĞİ MÂNÂNIN BİLİNCİNDE OLARAK İMAN ETMEMİŞLERDİR." (2-9) 
Hepsi de kendi kafasında, hayâlinde, şartlanmaları neticesinde oluşan "ötesindeki" bir gök tanrısına inanıyor; ve ona "ALLAH" adını veriyor! 
Ondan sonra da, O`nu hesaba çekiyor!!! 
"Bunu da böyle yaptı olur mu"; "bunun da sırası mıydı", diye ona bir yığın "eksiklik" atfediyor! Kime? 
Kendi kafasında yarattığı tanrısına eksiklik atfediyor! Neden? Çünkü, Allah Rasûlü’nün bildirdiği "ALLAH"tan haberi yok!
Hz. Muhammed aleyhisselâm efendimizin bize bildirdiği "ALLAH" ile, bugünkü sayısız insanın inandığı ve "ALLAH"ın adını verdiği tanrısının hiç alâkası yok! Zira bugünkü insanlar tasavvurlarında yarattıkları ötelerindeki bir gök tanrısına "ALLAH" adını veriyorlar!
Hz. Muhammed'in bildirdiği "ALLAH"a iman etmek için önce "Lâ ilahe illallah"; sonra da "Kul hu VALLAHU ahad" âyetlerinin mânâsını idrâk etmek zorunludur! 
Bu ikisinin arasındaki anlam farkı kavranılmadan Hz. Muhammed'in bildirdiği "ALLAH"a iman etmek asla ve asla mümkün değildir! 
Bu fark anlaşılmadığı takdirde de, düşüncende tasavvur ettiğin, aklının gücüne göre kendi hayâlinde oluşturduğun bir tanrıya "ALLAH" adını verirsin! 
İşte o takdirde Kur`ân'daki şu âyeti hatırlamamız icabeder:
"Sen kendi hevasını kendine tanrı edineni gördün mü?" (25-43)
Niye..? 
Çünkü, kendi basit anlayışına, sınırlı fikrine, vehmin hükmü altındaki aklına göre bir tanrı varsayıp yarattın! Sonra da, onun kimi işinden memnun olup, kimi işini de eleştiriyorsun! 
Oysa, Âlemlerin Rabbı olan "ALLAH"'tan haberin bile yok !
İşte bu sebepten dolayı, Rasûlullah aleyhisselâmın vahiy yoluyla alıp bize bildirdiği "ALLAH"a iman etmek; ve aklı o istikamette kullanarak değerlendirmek, ancak ve ancak yaratılışında "iman nuru" nasib olmuş kişiye mümkün olur. Başka türlü mümkün olmaz! 
Olmadığı zaman da biz o kişiyi eksik kusurlu görmeyiz! Şükrederiz, bize nasib etmişse; ne âlâ! Nasip etmemişse, takdiri ilahi, deriz.. Hükmüne razı olmaktan başkaca bir şey elimizden gelmez! 


RASÛLLER YAZMAKTA!

ŞİRK EHLİNİN(Suçluların) GİZLEDİKLERİNİ VE
FISILTILARINI YANLARINDAKİ RASÛLLER YAZMAKTADIR

Muhakkak ki suçlular (şirk ehli) cehennem azabı içinde ebedî kalıcılardır.
Onlardan (azap) hafifletilmez! Onlar onun içinde gelecekten umutsuzdurlar!
Biz onlara zulmetmedik... Ne var ki onlar nefslerine zulmedenlerdendi!
"Ey (cehennem'in bekçisi) Mâlik! Rabbin aleyhimize hüküm versin (vefat ettirsin)!" diye nida ettiler... (Mâlik) dedi ki: "Muhakkak ki siz (burada, böyle) yaşayacaklarsınız!"
Andolsun ki size Hak olarak geldik! Ne var ki sizin çoğunluğunuz Hak'tan nefret ediyordunuz!
Yoksa Hakk'ın ne olduğuna onlar mı hüküm verecekler! Neyin Hak olduğunu biz belirleriz!
Yoksa onların gizlediklerini ve fısıltılarını işitmediğimizi mi sanırlar? Evet (işitiyoruz)! Yanlarındaki Rasûllerimiz de yazmaktadırlar.
De ki: "Eğer Rahman'ın bir çocuğu olsaydı, ona ibadet edenlerin ilki bendim!"
Semâlar ve arzın Rabbi, arşın Rabbi onların tanımlamalarından münezzehtir!
Bırak onları, vadolundukları sürece kavuşuncaya kadar (dünyalarına) dalsınlar ve oynasınlar!
"HÛ"dur (Esmâ'sıyla) semâda da ilâh (olarak düşünülen), arzda da ilâh (olarak düşünülen)! "HÛ"; Hakîm'dir, Alîm'dir.(Zuhruf/74-84)


(Esmâ'sıyla hakikatleri olan Allah'a ve O'nun)
RASÛLÜNE İMAN EDENLER,
(O'nunla beraber bir iş üzere olduklarında)
O’NDAN İZİN İSTEMEDİKÇE ÇEKİP GİTMEZLER!

İman edenler ancak şu kimselerdir ki, Esmâ'sıyla hakikatleri olan Allah'a ve O'nun Rasûlüne iman ederler... O'nunla beraber bir iş üzere olduklarında, O'ndan izin istemedikçe çekip gitmezler... Muhakkak ki senden izin isteyenler var ya, işte onlar Esmâ'sıyla hakikatleri olan Allah'a ve O'nun Rasûlü'ne iman edenlerdir... Bazı işleri dolayısıyla senden izin istediklerinde, onlardan dilediğin kimseye izin ver ve onlar için Allah'tan mağfiret dile... Muhakkak ki Allah Gafûr'dur, Rahîm'dir.
Rasûlün davetini, aranızda, bazınızın bazınıza çağırması gibi kabul etmeyin. Allah sizden, birbirinin arkasına gizlenip, gizlice sıvışarak gidenleri bilir... Artık O'nun emrine muhalefet edenler, kendilerine bir belânın isâbet etmesinden yahut acı bir azabın isâbet etmesinden korksunlar! (Nûr/62-63)


RASÛL’E İSYAN

RASÛL’E İSYAN KONUSUNDA FISILDAŞMAYIN!

Görmedin mi şu kimseleri ki, fısıldaşmaktan (ikiyüzlülükten) yasaklandıkları hâlde tekrar yasaklandıkları şeye döndüler. Kötülük, düşmanlık ve Rasûle isyan konusunda fısıldaşıyorlar... (Yahudiler) sana geldiklerinde, Allah'ın seni selâmlamadığı şeyle selâmlıyorlar; içlerinde ise: "Dediğimiz yanlış olsaydı Allah bize azap verirdi" derler... Cehennem yeter onlara! Ona maruz kalacaklar... Ne kötü dönüş yeridir o!
Not: Yahudiler, fonetik yakınlık dolayısıyla, ağız-dil çabukluğu da yaparak "es Selâm'u aleyke" yerine "es Samu aleyke" derlerdi ki anlamı "sana ölüm olsun" demektir... Münafıkların bu tür selâmlarına Hz. Rasûlullah sadece "Aleyküm" der, o bedduayı üzerine almadığını ifade için "VE aleyküm" demezdi! Hz.Rasûlullah'a bu tür hitap eden Yahudilere, Hz. Ayşe "aleykümüs Sam ve laanekümüllah ve ğadibe aleyküm" yani "ölüm size olsun, Allah size lânet ve gazap etsin" deyince Hz. Rasûlullah: "Yâ Ayşe... Allah gereğinden fazla söyleyeni sevmez" buyurarak; aksiyona, aksiyon ölçüsünü aşan reaksiyondan engelledi.
Ey iman edenler... Birbirinizle fısıldaştığınızda kötülük, düşmanlık ve Rasûle isyan konusunda fısıldaşmayın... (Allah'a) yakınlığı sağlayıcı fiiller ve korunmayı getirici davranışlar hakkında fısıldaşın! O'na haşrolunacağınız Allah'tan (yaptıklarınızın sonucunu yaşatacağı için yanlış yapmaktan) korunun!
Fısıldaşma (suç olan fiskoslar) şeytandandır (şeytanî fikirler); iman edenleri mahzun etmek için! Allah izni müstesna, (şeytanî fikirleri) onlarda (iman edenlerde) hiç zarar açığa çıkartamaz! İman edenler Allah'a tevekkül etsinler.(Mücâdele/8-10)


RASÛLLERİN(irsâl olunanların) TANINMALARI
 VE YALANLANMALARI

HZ.RASÛLULLAH’I TANIYANLAR
· Kendilerine hakikat bilgisi verilenler 
· Algılayanlar 
· Davete icabet edenler
· Allah’ın sırat-ı müstakimde tuttukları





HZ.RASÛLULLAH’TAN ENGELLEYENLER

· Nefslerini hüsrana uğratanlar
· Hem (başkalarını) Ondan (Hz.Rasûlullah'tan) engellerler, hem de (kendileri) Ondan uzaklaşanlar
· Karanlıklar içinde kalmış sağırlar (hakikatlerini algılayamayanlar) 
· Dilsizler (Hakk'ı itiraf etmeyenler)
· Allah’ın saptırdıkları

O kendilerine hakikat bilgisi verdiklerimiz var ya, Onu (Hz.Rasûlullah'ı), kendi oğullarını tanıdıkları gibi tanırlar... Nefslerini hüsrana uğratanlar, işte onlar, iman etmezler.
Allah üzerine yalan uydurandan yahut O'nun işaretlerindeki varlığını (Esmâ'sının açığa çıkışı olan işaretleri), yalanlayandan daha zâlim kimdir? Şu muhakkak ki, zâlimler (şirk koşanlar) kurtuluşa eremez.
Onları hep bir arada haşredip, sonra da şirk koşanlara "Nerede var sanıp eş koştuklarınız?" dediğimiz süreçte...
Onların: "Rabbimiz olan Allah'a yemin olsun ki biz müşriklerden olmadık" demeleri yanı sıra artık fitneleri olamaz!
Kendi nefsleri aleyhine nasıl yalan söylediklerine ve uydurdukları (hayallerinde tanrılaştırdıkları) şeylerin nasıl da onlardan kaybolup gittiğine bir bak.
Onlardan seni duyanlar vardır... Fakat biz, O'nu algılamalarına engel olması için kalplerinin (şuurlarının-anlayışlarının) üstüne perdeler, kulaklarının içine de (anlayışlarına) ağırlık koyduk! Ne kadar delil görseler yine de iman etmezler... Üstelik sana geldiklerinde seninle tartışan o hakikat inkârcıları şöyle derler: "Bu, öncekilerin masallarından başka bir şey değil!"
Onlar hem (başkalarını) Ondan (Hz.Rasûlullah'tan) engellerler, hem de (kendileri) Ondan uzaklaşırlar! Sadece kendi nefslerini helâk ediyorlar, ama bunu idrak edemiyorlar!
Yanma aşamasına geldikleri zaman: "Keşke geri döndürülsek, Rabbimizin delillerini yalanlamasak ve iman edenlerden olsak (Rabbanî özelliklerimizi, Esmâ'dan kaynaklanan kuvvelerimizi değerlendirsek)" dediklerini bir görsen!
Hayır, önceden gizliyor oldukları (kendilerine verilmiş hakikat bilgisi şimdi) kendilerine zâhir oldu! Eğer geri döndürülseler elbette (gene) yasaklandıklarına geri dönerlerdi! Şüphesiz ki onlar yalancılardır!
Dediler ki: "Dünya hayatımızdan başkası yoktur! Yaşamımız devam etmeyecektir!"
Rablerini müşahede sürecinde (hakikatlerindeki Esmâ kuvvelerini fark ettiklerinde) bir görsen! "İşte, Hak bu değil miymiş!" dedi... "Evet, Rabbimizmiş!" dediler... "Öyle ise, hakikat bilgisini inkâr eden olmanızdan dolayı şimdi tadın azabı!" buyurur.
Allah'a kavuşmayı (nefslerinin hakikatinin Allah Esmâ'sı olduğunun farkındalığını yaşayacaklarını) yalanlayanlar gerçekten hüsrana uğradılar! Nihayet o saat (ölümü tatma süreci) ansızın kendilerine geldiğinde, suçlarının yükünü sırtlanmış olarak şöyle dediler: "Yazıklar olsun bize, dünyada ihmal ettiğimiz çalışmalar yüzünden düştüğümüz mahrumiyete!"... Dikkat edin, yüklendikleri (vebal) ne kötüdür!
 (Esfeli sâfîliyn olan) dünyanızın yaşamı oyun ve eğlenceden başka bir şey değildir! Sonsuz olan gelecek yaşam ortamı korunanlar için elbette daha hayırlıdır... Hâlâ aklınızı değerlendirmeyecek misiniz?
Gerçek ki, onların söylediklerinin seni mahzun ettiğini biliyoruz... Gerçek şu ki, onlar seni yalanlamıyorlar; o zâlimler bile bile Allah'ın işaretlerindeki varlığını (Esmâ'sının açığa çıkışı olan işaretleri) inkâr ediyorlar!
Andolsun ki, senden önce de Rasûller yalanlanmıştı... Yardımımız gelinceye kadar yalanlanmalarına ve eziyet edilmelerine sabrettiler... Allah kelimelerini (vadettiği sözlerini) değiştirecek yoktur... Andolsun ki, irsâl olunanların (Rasûllerin) haberlerinden bir kısmı sana gelmiştir.
Eğer onların yüz çevirmesi sana ağır geldiyse; haydi kudretin varsa, arza bir delik yahut semâya bir merdiven ara ki onlara oradan bir mucize getir de (iman etsinler)! Eğer Allah dileseydi elbette onları hakikat üzere toplardı... Öyle ise sakın cahillerden olma!
Ancak algılayanlar (davete) icabet eder! Ölülere (ilimle diri olmayanlara) gelince, Allah onları (ölümü tattıktan sonra) bâ'seder, sonra O'na döndürülürler.
Dediler ki: "Ona (Rasûlullah'a), Rabbinden bir mucize inzâl etse ya!"... De ki: "Muhakkak ki Allah bir mucize inzâl etmeye Kâdîr'dir... Fakat onların çoğunluğu bilmezler."
Yeryüzünde hareket eden hiçbir canlı ve iki kanadıyla uçmakta olan hiçbir kuş yoktur ki, sizin gibi topluluklar (belli bir sistem ve düzene bağlı olarak yaşayanlar) olmasınlar! Biz "OKU"nası yaratılmışlar âleminde hiçbir şeyi eksik bırakmadık! Sonra (onlar) Rablerine haşrolunurlar.
İşaretlerimizdekileri yalanlayanlar, karanlıklar içinde kalmış sağırlar (hakikatlerini algılayamayanlar) ve dilsizlerdirler (Hakk'ı itiraf etmeyenler). Allah dilediğini saptırır, dilediğini de sırat-ı müstakimde tutar!
De ki: "Ne hâlde olduğunuzun bilincinde misiniz? Eğer Allah azabı yahut o saat size gelse, Allah'ın gayrına mı yakarırsınız? Eğer doğru sözlü iseniz (söyleyin)."
Bilakis yalnız O'na yalvarırsınız... O da dilerse O'na yalvardığınız konuda size hakikati açar ve (siz de) ortak koştuğunuz şeyleri unutursunuz! (En’âm/20-41)


RASÛLULLAH’IN(Er-Rasûl'ün) İŞLEVİNİ DURDURMAK {yahut onu öldürmek ya da onu(yurdundan) çıkarmak} İÇİN HİLE DÜZENLEYENLER

Hani o hakikat bilgisini inkâr edenler, senin işlevini durdurmak yahut seni öldürmek ya da seni (yurdundan) çıkarmak için sana mekr (hile) düzenliyorlardı. Onlar mekr kurarlar, Allah mekrlerine mekrin sonuçlarını yaşatarak cevap verir (yaptıklarını kendi aleyhlerine çevirir)! Allah mekr oluşturanların en hayırlısıdır!
Onlara işaretlerimiz okunduğunda: "Gerçekten işittik... Eğer dilesek elbette bunun benzerini biz de söylerdik... Evvelkilerin masallarından başka bir şey değil bu!" dediler.
Hani, "Ey Allahım... Eğer bu senin indînden Hakk'ın kendisi ise, (o takdirde) gökten üstümüze taşlar yağdır! Yahut bize acı bir azap ver" demişlerdi.
Hâlbuki sen onların içindeyken Allah onlara azap vermezdi (sen âlemlere rahmet olarak irsâl edilmiştin)... Ayrıca, istiğfar edenler de varken, Allah onlara azap edici değildir. (Enfâl/30-33)


ALLAH VE RASÛLÜ İLE ZITLAŞANLAR

· Şeytanî fikir yandaşları
· Kendini yalnızca beden sananlar
· Şeytanın (yalnızca beden olma fikri) yerleştirdiği, kendilerine Allah'ın zikrini (hatırlatılan hakikatlerini, bedeni terk edip Allah Esmâ'sıyla var olmuş yapılarıyla {şuur} sonsuza dek yaşayacaklarını) unutturduğu kimseler…
· Hüsrana uğrayanlar
· Ne zenginlikleri ne de evlatları Allah'tan gelecek şeyden kendilerini kurtarmayacak olanlar…
· En zeliller
· Ateş ehli
· Hizbüş Şeytan

Ey iman edenler... Meclislerde size: "Yer açın" denildiğinde, genişletin ki Allah da size genişlik versin! "Kalkın" denildiğinde de, kalkın ki, Allah, sizden iman edenleri ve kendilerine ilim verilenleri dereceler itibarıyla yükseltsin! Allah yaptıklarınızı Habîr'dir. (Habîr, her şeyi kendi Esmâ özellikleri ile yokken var kıldığı için, onların zaman mekân ötesi bir hâlde durumlarından haberdar olan, anlamında kullanılmaktadır. Allah bilir. A.H.)
Ey iman edenler! Rasûl ile özel (baş başa) konuştuğunuzda bu özel görüşmenizden önce bir sadaka verin! Bu sizin için daha hayırlı ve daha temizdir... Eğer (imkân) bulamazsanız, muhakkak ki Allah Gafûr'dur, Rahîm'dir.
 (Rasûlullah ile) özel görüşme öncesi sadakalar vermekten korktunuz... Bu uygulamayı (cimrilikten dolayı) yapmadınız -(ama) Allah sizin tövbenizi kabul etti- (artık) salâtı ikame edin, zekâtı verin; Allah'a ve Rasûlüne itaat edin! Allah yaptıklarınızı Habîr'dir.
Allah'ın kendilerine gazap ettiği bir topluluğu dost edinen şu kimseleri görmedin mi? Onlar ne sizdendirler ne de onlardandırlar; bunu bildikleri hâlde yalan üzerine yemin ederler.
Allah, onlar için şiddetli bir azap hazırlamıştır... Yapmakta oldukları gerçekten ne kötüdür!
Yeminlerini kalkan edindiler de Allah yolundan alıkoydular... Onlar için aşağılayıcı bir azap vardır.
Onların ne zenginlikleri ne de evlatları Allah'tan gelecek şeyden kurtarmayacaktır! Onlar ateş ehlidir! Onlar onda sonsuza dek kalırlar.
Gün gelir, Allah onların hepsini bâ's eder de; size yemin ettikleri gibi O'na da yemin ederler ve sanırlar ki doğru düşündüler! Dikkat edin, onlar yalancıların ta kendileridir!
Şeytan (yalnızca beden olma fikri) onlara yerleşti de, onlara Allah'ın zikrini (hatırlatılan hakikatlerini, bedeni terk edip Allah Esmâ'sıyla var olmuş yapılarıyla {şuur} sonsuza dek yaşayacaklarını) unutturdu! İşte onlar Hizbüş Şeytan'dır (şeytanî fikir yandaşları-kendini yalnızca beden sananlar)... Dikkat edin, muhakkak ki Hizbüş Şeytan (kendini yalnızca beden sananlar) hüsrana uğrayanların ta kendileridir!
Muhakkak ki Allah ve Rasûlü ile zıtlaşanlar, işte onlar en zeliller içindedirler!
Allah yazmıştır ki: "Kesinlikle galibim Ben ve Rasûllerim (olarak)!" Muhakkak ki Allah Kavîy'dir, Azîz'dir. (Mücadele/11-21)


SİZİN VE BABALARINIZIN TAKTIKLARI 
ASILSIZ TANRI İSİMLERİ HAKKINDA
RASÛLLERLE TARTIŞMAYIN!

Andolsun ki, Nuh'u halkına irsâl ettik de: "Ey kavmim... Allah'a kulluk edin... O'nun gayrı bir ilâhınız yoktur... Muhakkak ki ben, size gelip çatacak azîm sürecin azabından korkuyorum" dedi.
Halkından geleneksel görüşün ileri gelenleri dedi ki: "Doğrusu biz seni apaçık sapıklık içinde görüyoruz."
 (Nuh) dedi ki: "Ey kavmim... Bir sapık görüş yok bende... Ne var ki ben, Rabb-ül âlemînden bir Rasûlüm."
"Rabbimin risâletlerini size tebliğ ediyorum... Sizin hayrınıza konuşuyorum; (çünkü) Allah'tan (gelen ilimle) sizin bilmediklerinizi biliyorum."
"Aranızdan bir adama, sizi uyarma görevi verilmesine; korunmanız ve belki rahmete ermeniz için Rabbinizden hatırlatma gelmesine şaştınız mı?"
Onu yalanladılar... (Biz de) Onu ve onunla beraber olanları gemide kurtardık... (Esmâ'nın açığa çıkışı olan) işaretlerimizi yalanlayanları ise boğduk... Muhakkak ki onlar basîretsiz bir toplumdu!
Ad (halkına), kardeşleri Hud'u... (O da): "Ey halkım... Allah'a kulluk edin... O'nun gayrı ilâhınız yoktur... Hâlâ korunmayacak mısınız?" dedi.
Halkından, hakikat bilgisini inkâr etmekte olan o toplumun ileri gelenleri dedi ki: "Seni çılgınlık içinde görüyoruz... Biz senin yalancı olduğunu zannediyoruz."
 (Hud) dedi ki: "Ey kavmim... Bir çılgınlık yok bende... Fakat ben, Rabb-ül âlemînden bir Rasûlüm."
"Rabbimin irsâl ettiklerini size tebliğ ediyorum... Ben sizin için güvenilir bir öğüt vericiyim."
"Sizi uyarmak için, sizden bir adama Rabbinizden bir öğüt gelmesine şaştınız mı? Hatırlayın, düşünün ki sizi, Nuh halkından sonra halifeler kıldı ve sizi, yaratılışta, donanımınız bakımından kat kat fazlalığa kavuşturdu... Allah nimetlerini hatırlayıp değerlendirin ki, kurtuluşa eresiniz."
Dediler ki: "TEK olan O Allah'a kulluk edelim, babalarımızın tapınmakta olduklarını bırakalım diye mi bize geldin? Eğer doğru söylüyorsan, bizi tehdit ettiğini getir (görelim)!"
 (Hud) dedi ki: "Gerçek ki Rabbinizden, üzerinize bir azap fırtınası ve gadab (şirk hâli) oluşmuş bile! (Var olduklarına dair) Allah'ın hiçbir delil inzâl etmediği; (sadece) sizin ve babalarınızın taktığı asılsız tanrı isimleri hakkında benimle tartışıyor musunuz? Bekleyin, ben de sizinle beraber bekleyenlerdenim."(A’râf/59-71)


ALLAH’A VE  er-RASÛL’E(Rasûlullah'a) 
İHANET ETMEYİN!
(Nübüvvet ve risâlet ile size ulaşan ilim ve
marifetlere) hıyanet etmeyin!

Ey iman edenler... Allah'a ve O'nun Rasûlüne itaat edin! İşitip durduğunuz hâlde O'ndan yüz çevirmeyin!
Kendileri işitip de (algılamadıkları hâlde), "işittik" diyenler gibi olmayın!
Muhakkak ki Allah indînde canlıların en şerrlisi, aklını kullanmayan (taklitle yaşayan) sağırlar ve dilsizlerdir.
Eğer Allah onlarda bir hayır (değerlendirecek istidat) olduğunu bilseydi, elbette onlara işittirirdi... Şayet onlara (bu şartlar altında, algılayamadıkları için) işittirmiş olsaydı (bile) onlar yüz çevirirlerdi!
Ey iman edenler... Sizi, sizi dirilten şeye (hakikat ilmine) çağırdığında, Allah ve Rasûlünün davetine uyun! İyi bilin ki (davet edildiğinize uymazsanız) Allah (El-Esmâ mânâlarının açığa çıkışı olan Sünnetullah getirisi) kişinin bilinci ile kalbi (hakikatinden kaynaklanan Akl-ı küll) arasına girip engel olur... Siz O'na haşrolunacaksınız.
Sizden yalnızca zulmedenlere isâbet etmekle kalmayan bir belâdan korunun... İyi bilin ki Allah Şedîd ül İkab'dır (yapılan yanlışın sonucunu şiddetle yaşatandır).
Hatırlayın o günleri ki, azınlık ve güçsüz olmanız nedeniyle insanların zarar vermesinden korkuyordunuz... Sizi barındırdı, yardımı ile sizi destekledi ve şükredesiniz (değerlendirerek müteşekkir olasınız) diye sizi temiz nimetlerle rızıklandırdı.
Ey iman edenler... Allah'a ve er-Rasûl'e (Rasûlullah'a) ihanet etmeyin... Bildiğiniz hâlde emanetlerinize (nübüvvet ve risâlet ile size ulaşan ilim ve marifetlere) hıyanet etmeyin!
İyi bilin ki, mallarınız ve evlatlarınız ancak bir fitnedir (sınav objesidir)! Allah'a gelince, azîm mükâfat O'nun indîndedir.
Ey iman edenler... Eğer Allah'tan korunursanız (fıtrî ahdinize ve Rasûlullah ile ulaşanlara hıyanet etmezseniz), sizin için Furkan (Hak ile bâtılı ayırt etme kuvvesi) oluşturur, kötülüklerinizi örter ve sizi bağışlar... Allah, Zül Fadlil Azîm'dir. (Enfâl/20-29)


RASÛL, 
ESMÂ’SIYLA SİZİ YOKTAN VAR KILAN RABBİNİZE İMAN ETMENİZ İÇİN DAVET EDERKEN (ve üstelik de sizin mîsakınızı almışken) NİÇİN ESMÂ’SIYLA HAKİKATİNİZ OLAN ALLAH’A İMAN ETMİYORSUNUZ?

Esmâ'sıyla hakikatiniz olan Allah'a ve Rasûlüne iman edin... Sizi halife kıldığı şeylerden (O'nun namına) infak edin! Sizden iman eden ve infak eden kimseler var ya, onlar için çok büyük karşılık vardır.
Esmâ'sıyla hakikatiniz olan Allah'a niçin iman etmiyorsunuz Rasûl, Esmâ'sıyla sizi yoktan var kılan Rabbinize iman etmeniz için davet ederken ve üstelik de sizin mîsakınızı almışken, eğer iman edenlerseniz?
O, sizi (cehalet) karanlıklarından Nûr'a çıkarmak için apaçık işaretleri kuluna tenzîl edendir (tafsilen)... Muhakkak ki Allah sizden Raûf'tur, Rahîm'dir.
Ne oluyor size ki, semâların ve arzın mirası Allah'a ait olduğu hâlde (sonunda her şeyinizi dünyada terk edeceğiniz hâlde), Allah yolunda infak etmiyorsunuz? Sizden fetihten önce infak etmiş ve savaşmış kimse (bunu yapmayanla) bir olmaz! Bunlar derece itibarıyla, (fetihten) sonra infak etmiş ve savaşmış kimselerden daha büyüktür! Allah hepsine en güzeli vadetmiştir. Allah yaptıklarınızda Habîr'dir.
Kim ki, Allah'a karz-ı hasen (güzel bir ödünç) versin de, Allah da onu, katlayarak ona artırsın! Onun için cömert bir ecir de vardır. (Hadid/7-11)


SİZİ DİRİLTEN ŞEYE (“Hakikat İlmi”ne)
DAVET EDEN RASÛLÜN ÇAĞRISINA UYMAZSANIZ, ALLAH(El-Esmâ mânâlarının açığa çıkışı olan Sünnetullah getirisi), KİŞİNİN BİLİNCİ İLE KALBİ(hakikatinden kaynaklanan Akl-ı küll) 
ARASINA GİRİP ENGEL OLUR

Ey iman edenler... Sizi, sizi dirilten şeye (hakikat ilmine) çağırdığında, Allah ve Rasûlünün davetine uyun! İyi bilin ki (davet edildiğinize uymazsanız) Allah (El-Esmâ mânâlarının açığa çıkışı olan Sünnetullah getirisi) kişinin bilinci ile kalbi (hakikatinden kaynaklanan Akl-ı küll) arasına girip engel olur... Siz O'na haşrolunacaksınız.
Sizden yalnızca zulmedenlere isâbet etmekle kalmayan bir belâdan korunun... İyi bilin ki Allah Şedîd ül İkab'dır (yapılan yanlışın sonucunu şiddetle yaşatandır).
Hatırlayın o günleri ki, azınlık ve güçsüz olmanız nedeniyle insanların zarar vermesinden korkuyordunuz... Sizi barındırdı, yardımı ile sizi destekledi ve şükredesiniz (değerlendirerek müteşekkir olasınız) diye sizi temiz nimetlerle rızıklandırdı.
Ey iman edenler... Allah'a ve er-Rasûl'e (Rasûlullah'a) ihanet etmeyin... Bildiğiniz hâlde emanetlerinize (nübüvvet ve risâlet ile size ulaşan ilim ve marifetlere) hıyanet etmeyin!
İyi bilin ki, mallarınız ve evlatlarınız ancak bir fitnedir (sınav objesidir)! Allah'a gelince, azîm mükâfat O'nun indîndedir.
Ey iman edenler... Eğer Allah'tan korunursanız (fıtrî ahdinize ve Rasûlullah ile ulaşanlara hıyanet etmezseniz), sizin için Furkan (Hak ile bâtılı ayırt etme kuvvesi) oluşturur, kötülüklerinizi örter ve sizi bağışlar... Allah, Zül Fadlil Azîm'dir. (Enfâl/24-29)


RABBİNİN RAHMET ETTİĞİ KİMSE,
RASÛLÜN GETİRDİKLERİNE MUHALEFET ETMEZ

Eğer Rabbin dileseydi, elbette (tüm) insanları ümmet-i vâhide (tek bir inanca sahip toplum) yapardı! Oysa karşıt görüşe dayalı inançlar sürüp gidecektir.
Sadece Rabbinin rahmet ettiği kimse hariç (o Rasûlün getirdiklerine muhalefet etmez); işte bunun için onları halketti! Rabbinin: "Andolsun ki cehennemi tamamen cinn ve nas'tan dolduracağım" kelimesi tamamlanmıştır.
Rasûllerin haberlerinden her birini sana anlatmamızın sebebi anlayışını oturtmak içindir... Bu sûreyle de sana hak bildirilmiş, iman edenlere hatırlatma ve öğüt (ders) verilmiştir.
İman etmeyenlere de ki: "Elinizden ne geliyorsa yapın; biz de yapacağız."
"(Sonucunu görmek için) bekleyin bakalım! Biz de bekliyoruz!"
Semâlar ve arzın algılanamayanları, Allah içindir... Hüküm tümüyle O'ndan çıkar! O hâlde O'na kulluğunun farkındalığına er; O'nun El Vekîl Esmâ'sının mânâsının hakikatindeki varlığını hisset! Rabbin, sizden açığa çıkanlardan perdeli değildir! (Hûd/118-123)


RASÛL’E YÜKLETİLEN->Tebliğ görevi(Apaçık tebliğ)
SİZE DÜŞEN İSE-> İtaat görevi

De ki: "Allah'a itaat edin ve Rasûlüne itaat edin!"... Eğer yüz çevirirseniz, Onun üzerine düşen sadece kendisine yükletilendir (tebliğ görevi); size de düşen size yükletilendir (itaat görevi)! Eğer O'na (Rasûle) itaat ederseniz, hidâyet bulursunuz! Rasûle ait olan yalnızca apaçık tebliğdir! (Nûr/54)





KİM RASÛL'E İTAAT EDERSE, 
GERÇEKTE ALLAH'A İTAAT ETMİŞ OLUR!

Sana iyilikten ne isâbet ederse, Allah'tandır. Başına gelen kötülük ise nefsindendir (nefsinin arzusuna uymandan). Biz seni insanlara Rasûl olarak irsâl ettik. Şahit olarak Esmâ'sıyla hakikatin olan Allah yeter.
Kim Rasûle itaat ederse, gerçekte Allah'a itaat etmiş olur! Kim de yüz çevirirse (kendi bilir); (seni) başlarına (bekçi) koruyucu olarak irsâl etmedik.
"Başüstüne" derler, ama yanından ayrılınca, içlerinden bir grup, geceleyin dediklerinin zıddına kurgular yaparlar. Allah da onların yaptıkları kurguları yazar! Artık onlardan yüz çevir ve Allah'a güven, işini O'na havale et! Vekîl olarak, Allah Esmâ'sının, hakikatinde de olan "Vekîl" ismi özelliği yeter!
Kurân'ı derinliğine düşünmüyorlar mı? Eğer O, Allah indî gayrından olsa idi, elbette O'nun içinde birçok çelişki olurdu!
Kendilerine emniyetleriyle ilgili veya onları korkutacak bir haber geldiğinde onu hemen yayarlar. Oysa o haberi Rasûle veya yetkili birine (Ulül Emr) sorsalardı, onlardan işin içyüzünü öğrenebilirlerdi. Eğer üzerinizde Allah'ın fazlı ve rahmeti olmasaydı, pek azınız hariç, şeytana (bu işi yapana) tâbi olup gitmiştiniz.
Allah uğruna savaş! Nefsinden başkasına sorumlu değilsin! İman edenleri de teşvik et. Umulur ki Allah, hakikati inkâr edenlerin gücünü kırar. Allah'ın gücü de daha şiddetlidir, yaptıklarının sonucunu yaşatması da daha şiddetlidir.
Kim bir iyiliğin oluşması için vesile olursa, o iyilikten bir hissesi olur... Kim de kötü bir olaya vesile olursa, onda bir payı olur... Allah her şeye Mukît'tir.
Selâm ile size yönelene, siz de daha kapsamlı bir selâm ile karşılık verin yahut aynısıyla karşılayın. Muhakkak Allah, her şeyde Hasîb'dir (açığa çıkanın sonucunu yaşatandır).
Allah O, tanrı ve tanrısallık yoktur sadece "HÛ"! Kendisinde şüphe olmayan kıyamet sürecinde sizi bir araya getirir. Kim, Allah'tan daha doğrusunu söyleyebilir! (Nisâ/79-87)


ALLAH'IN VE O'NUN RASÛLÜNÜN ÖNÜNE
(beşerî düşünce ve yorumlarınızla, değerlendirmelerinizle) 
GEÇMEYİN!

Ey iman edenler... Allah'ın ve O'nun Rasûlünün önüne (beşerî düşünce ve yorumlarınızla, değerlendirmelerinizle) geçmeyin; Allah'tan (şartlanmaya dayalı değer yargılarınızın sonuçlarını kesinlikle yaşatacağı için) korunun! Muhakkak ki Allah Semî'dir, Alîm'dir.
Ey iman edenler... Seslerinizi (fikirlerinizi) O Nebi'nin sesinin (bildirdiklerinin) üstüne yükseltmeyin! Birbirinize hitap ettiğiniz gibi (lâubali şekilde) yüksek sesle O'na hitap etmeyin! (Yoksa) siz farkında olmadan yaptıklarınız boşa gider!
Gerçekten Rasûlullah'ın katında seslerini kısanlar var ya, işte onlar Allah'ın anlayışlarının ne seviyede olduğunu ortaya çıkarttığı kimselerdir... Onlar için bir bağışlanma ve çok büyük karşılık vardır.
Sana, evinin dışından (dışarıdan) seslenenlere gelince, onların çoğunluğu aklını kullanmayanlardır! (Seslenip yanlarına çağırmak, aklını kullanmamak olarak değerlendiriliyor! Dikkat edilesi bir konu! A.H.)
Eğer onlar, sen yanlarına çıkıncaya kadar sabretselerdi, elbette onlar için daha hayırlı olurdu! Allah Gafûr'dur, Rahîm'dir. (Hucûrat/1-5)


İYİ ANLAYIN Kİ; 
RASÛLULLAH İÇİNİZDEDİR!
Ey iman edenler... Eğer bir bozuk inançlı size bir haber getirirse, iyice araştırın... (Yoksa) işin doğrusunu bilmeden bir topluluğa sataşırsınız da yaptığınıza pişmanlık duyarsınız!
İyi anlayın ki, Rasûlullah içinizdedir! Eğer (O) çoğu işte size uysa, elbette sıkıntıya düşerdiniz! Ne var ki Allah size imanı (hakikatinizi hissetmeyi) sevdirdi, onu anlayışınızda güzel gösterdi ve küfrü (gerçeği ret), fusuku (bilinci körleten imanın dışına taşan fiilleri) ve isyanı (nefsanî hırsları) size sevimsiz gösterdi... İşte bunlar olgunluğa erenlerin ta kendileridir!
Allah'tan bir lütuf ve bir nimet olarak... Allah, Alîm'dir, Hakîm'dir. (Hucûrat/6-8)





İSLÂM’I KABULLENMENİZ
RASÛL’ E BİR LUTUF DEĞİLDİR!
Bunu kendi çıkarınız için yapıyorsunuz …
Bilakis sizi imana yönlendirdiği için Allah
size lütufta bulunmuştur!

Eğer iman edenlerden iki topluluk çarpışırlarsa, onların arasını düzeltin... Eğer onlardan biri diğerine karşı haddi aşıp tecavüz ederse, o tecavüz edenle, Allah'ın emrine dönünceye kadar savaşın! Eğer dönerlerse, adaletle aralarını bulun. Muhakkak ki Allah, her şeyin hakkını verenleri sever.
Muhakkak ki iman edenler kardeştirler! O hâlde iki kardeşinizin arasını düzeltin ve Allah'tan korunun ki rahmete eresiniz.
Ey iman edenler... Bir grup diğer bir grup ile alay etmesin! Onlar (alay ettikleri), kendilerinden daha hayırlı olabilirler! Kadınlar da kadınlarla (alay etmesinler)! Olabilir ki onlar kendilerinden daha hayırlıdır! Nefslerinizi (birbirinizi) ayıplamayın ve birbirinize (kötü) lakaplar takmayın! İmandan sonra, fusuk (inancın bozulması) ne kötü bir isimlenmedir! Kim tövbe etmediyse, işte onlar zâlimlerin ta kendileridir!
Ey iman edenler! Zannın çoğundan (doğruluğundan emin olmadığınız konuda fikir yürütmekten) kaçının! Muhakkak ki bazı zanlar suçtur (şirk veya şirke yola açar)! Tecessüs etmeyin (merakla başkalarının özel yaşantısını araştırmayın)! Kiminiz de kiminizin gıybetini yapmasın! Biriniz, ölü kardeşinin etini yemeyi sever mi? Bundan tiksindiniz! Allah'tan korunun! Muhakkak ki Allah Tevvab'dır, Rahîm'dir.
Ey insanlar... Muhakkak ki biz sizi (hep aynı şekilde) bir erkek ile bir dişiden yarattık (Adem hariç kaydı yok bu bildirimde); tearuf (tanışıp birbirinizden farklı özellikleri, kemâlâtı elde) edesiniz diye sizi ırklar-türler ve toplumlar olarak oluşturduk... Muhakkak ki Allah indînde sizin en ekreminiz (en şerefliniz), sizin en muttaki (hakikate uygun şekilde) yaşayanınızdır! Muhakkak ki Allah Alîm'dir, Habîr'dir.
Bedevîler (kabileler-aşiretler hâlinde şartlanmalarla cahilce yaşayanlar): "İman ettik" dediler... De ki: "İman etmediniz! Fakat 'müslüman olduk' deyin! İman henüz bilincinizde açıklık kazanıp yerleşmemiştir! Eğer itaat ederseniz Allah'a ve Rasûlüne, (Allah) çalışmalarınızdan hiçbir şey eksiltmez... Muhakkak ki Allah Gafûr'dur, Rahîm'dir."
İman ehli şu kimselerdir ki, varlıklarını Esmâ'sıyla yaratan Allah'a ve O'nun Rasûlüne iman ettiler; sonra da bunda şüpheye düşmediler; Allah yolunda varlıklarıyla ve nefsleriyle (canlarıyla) savaş verdiler! İşte bunlar sadıkların (hakikati yaşamlarıyla tasdik edenlerin) ta kendileridir! 
De ki: "Din anlayışınızı Allah'a mı öğretiyorsunuz?! Allah, semâlarda ne var ve arzda ne var bilir... Allah, Bi-küllî şey'in Alîm'dir."
Onlar İslâm oldular diye sana lütufta bulunduklarını mı sanıyorlar! De ki: "İslâm'ı kabullenmeniz bana bir lütuf değildir (bunu kendi çıkarınız için yapıyorsunuz)! Bilakis sizi imana yönlendirdiği için Allah size lütufta bulunmuştur! Eğer (imanınızda) sadıklar iseniz (bilirsiniz böyle olduğunu)."
Muhakkak ki Allah, semâların ve arzın algılanmayanlarını bilir... Allah, yaptıklarınızı (varlığınızda olarak) Basîr'dir. (Hucûrat/


NE “ALLAH İSMİ” İLE İŞARET EDİLENİN,
NE DE ALLAH RASÛLÜNÜN 
İNANILMAYA İHTİYACI YOKTUR!
"Her nefis yarın için önceden gönderdiğine baksın..." (59-18)

İnsanlar günümüzde maalesef büyük bir bilgisizlikle, “Ben ALLAH’a, Rasûlüne inanıyorum” diyorlar... Ama hiç bir çalışma da yapmıyorlar!.
Hattâ bu konuyu araştırma gereğini bile duymuyorlar!.
Oysa onlardan istenen, “inanıyorum” kelimesini tekrar etmeleri değil ki!.
Ne “Allah İsmi” ile işaret edilenin, ne de Allah Rasûlü’nün inanılmaya ihtiyacı yoktur!.
Ama insanların yarın içine girecekleri boyut şartları nedeniyle, Allah Rasûlü’nün gösterdiği biçimde, bir takım çalışmalar yaparak, belirli güçleri elde etmeye zorunlu ihtiyaçları vardır... Ki karşılaşacakları ortamda, bu özelliklere ve güçlere eriştikleri için, belli sıkıntı ve azaplardan kendilerini korusunlar!.
Şayet Rasûlullah’a inandığın için, onun gösterdiği yolda, târif ettiği tarzda belirli çalışmalar yaparak, kendindeki bu güçleri ortaya çıkartabilirsen, neticede kendini “cehennem” diye bahsedilen ortamdan kurtarabilirsin.
Fakat, ne kadar inandığını söylersen söyle; Allah Rasûlü’nün gösterdiği yolda, O'nun tarif ettiği biçimde, zorunlu olan çalışmaları yapmazsan, sana o şartlarda gerekli olacak güçleri ve özellikleri elde edemeyeceğin için neticede kendi kendini cehenneme atmış olacaksın!.
“Herkes için yaptığı çalışmalara göre dereceler vardır. Kimseye haksızlık edilmeyerek, fiillerinin karşılığı verilir.” (46-19)
“Bu senin yaptıklarının karşılığıdır. ALLAH, kullarına zulmedici değildir!” (22-10)
Öyle ise aklını başına toplayıp, sana verilen bu beyin hazinesini, enerjisini, ömrünü, ölümü tattığın anda bu dünyada bırakacağın, gittiğin ortamda sana hiç bir yararı olmayacak şeyler için “israf” etmek suretiyle “nefsine zulmetme”!
“Şüphesiz ki ALLAH israf edenleri sevmez”.
âyeti, elindeki üç- beş kuruşu çarçur eden için söylenmemiştir!.
“Nefsini israfta bulunan” anlamınadır.
Nefsinde, benliğinde var olan “hilâfete” sebep olan o ilâhî güçleri gerektiği gibi kullanmayarak “israf etme” denilmektedir.
Nitekim, Kur'ân-ı Kerîm’de çeşitli yerlerde çeşitli Nebilerin ağzından tekrarlanan, 
“Ben nefsime zulmettim” 
beyânlarının dahi anlamı bu yolda olup, 
“nefsimdeki hilâfet özelliklerinin hakkını vermeyerek, kendi kendime zulmettim” denmek istenmektedir.
Dünyada bırakıp gideceğin şeyi, bir süre önce israf etsen ne olur, etmesen ne olur!. 
Ama sana ebediyyen lâzım olacak bir şeyi, bir daha asla ele geçiremeyeceğin bir şeyi “israf” edersen, neticede kendi kendine öyle bir “zulümde” bulunmuş olursun ki, bunun getireceği pişmanlıkların azâmetini burada anlatabilmem asla mümkün değildir.
Öbür dünyada sana âdeta tanrısal güçler ve yaşam verecek olan “nefsinin” hakkını vermemen, seni sonu gelmeyen bir hüsran içine atacaktır.
Öbür dünyanın gerçekleri buradan tamamiyle ayrıdır!. 
Zaman kavramının farklılığını izah için basit bir misal verelim... 
Güneşin kendi merkezi çevresinde ki turu 255 milyon sene!. Bu ne demektir düşünebilir miyiz?..
Ölümötesi yaşam boyutunda, bir günün, bizim senemizle bin sene olduğu Kur'ân-ı Kerîm’de şöyle ifade ediliyor:
“Rabbinizin indinde bir gün, ölçünüzle 1000 yıl gibidir” (22-47)
“Aralarında, kabirde ancak on gün kaldınız diye konuşacaklar” (20-103)
"Melekler ve ruh ona, miktarı 50 bin sene uzunluğunda olan bir günde çıkar!." (70-4)
"Onlar onu gördükleri zaman, sanki (dünyada) aşiyyen (güneş batımı ile havanın kararması arası kadarlık bir süre) ya da sabahın kısa bir vakti kadar yaşadıklarını FARKEDERLER" (79-46)
Oysa belki de, mezardaki canlı yaşamınız milyonlarca ve milyonlarca yıl sürecek.
“Sırat’ı insanların geçiş süresi 3000 senedir!” 
diyor Hazreti Muhammed Aleyhisselâm.
Bir günü dünya senesi ile 1000 sene olan, 3000 sene!.
Evet, Kıyâmet ile birlikte dünya üzerinde serbest kalan ruhların, güneşin çekim alanından kendilerini kurtarıp cennetlere ulaşmaları anlamına gelen sıratı geçiş süreleri bu kadar uzun bir zaman!. 
Bu, o boyutun 3000 senesi!. Bizim zaman boyutumuz ise tamamiyle iptal!. 
Kıyâmete kadar daha ne süre geçecek?..
Ölümü tadanların mezarlardaki, canlı, diri yaşamları acaba kaç milyon veya milyar sene sürecek?..
Sonra Dünyanın, cehennemin hararetiyle eriyip düz bir tepsi gibi olması kaç milyar sene alacak?..
Sonra orada toplanan insanların, “sıratı geçme” diye ifade edilen “kaçışları” kaç yüz milyon sene tutacak?..
Ve nihayet ondan sonraki “ebedî” diye nitelenen yaşam kaç milyarlar kere milyarca seneyi kapsayacak?!.
Düşünün ki, bütün bu evreleri tek başınıza geçeceksiniz!.
Milyarlara ulaşacak bir süre, mezarda canlı, şuurlu bir şekilde hapis kalacak, bedeninizi oradaki hayvanların yemelerini seyredeceksiniz... 
Sonra dünyada sahip olduğunuz ya da kullanmaya alıştığınız şeylerin yokluğunun ızdırabını çekeceksiniz...
Ta kıyâmete kadar sürecek bir azab bu!. 
Ve de kıyâmet ile birlikte başınıza gelecekleri seyrederek!.
Bu işin sadece mezardaki yanı... Daha sonraki aşamalarına hiç geçmeyeceğim.
Arzu edenler çeşitli hadîs kitaplarından bundan sonraki devreleri ve buralarda karşılaşacakları şeyleri öğrenebilirler.
"Her nefis yarın için önceden gönderdiğine baksın..." (59-18)
Demek ki, insan, dünyada yapacağı çalışmalar ile yarın karşılaşacaklarını oluşturacaktır!.
Ya, bu gerçeği gözönüne alarak bilinçli bir şekilde dünya hayatımızı değerlendirecek ve ona göre, düşünce sistemimize, yaşantımıza yön vereceğiz; ya da bütün bunları bir yana koyarak, dünya zevk ve acıları içinde ömrümüzü tüketeceğiz..
Buna da sebep olacak şey, sadece Hazreti Muhammed'in açıkladığı “ALLAH” adıyla işaret ettiğini anlamamış olmamızdır!.
Şayet, samimî olarak ölümötesi yaşama kendimizi hazırlamak istiyorsak işe “ALLAH”tan başlamak, ve önce “ALLAH” adıyla işaret edilenin ne olduğunu farketmek ve öğrenmek zorundayız!.
Genelde, kafamızda hayâl edilen TANRI'ya “ALLAH” adını verip O'nu bu etiket ile etiketleme hâli, bütün yanlış davranışlarımızın temelini meydana getirmektedir.
“Hevâsını hayâlindekini TANRI edineni gördün mü!?..” (25-43)
Taklit yollu TANRI kabulü, tüm din anlayışımızın temelini teşkil edince, çok zaman inkâra veya isyana uzanan bâtıl bir din anlayışı içine düşmekte ve neticede de her şeye boşvermekteyiz.
Oysa, "ALLAH'ın AHAD" oluşunun mânâsını anlayabilsek, gökte bir TANRI olmadığını kavrayabilsek, herkesin kendi amellerinin karşılığına ulaşacağını idrâk etsek, bütün yaşamımız değişecektir!.

RASÛL’Ü ALAYA ALMAK

Seni gördüklerinde, "Allah'ın Rasûl olarak bâ's ettiği bu mudur yani!" diyerek seni alaya almaktan başka bir şey edinmezler!
"Eğer onlar (ilâhlarımız) üzerine dirençli olmasaydık, (Rasûl) neredeyse bizi tanrılarımızdan saptıracaktı"... Azabı gördüklerinde, kimin yolunun sapmış olduğunu anlayacaklar.
Hevâsını (içgüdüsel dürtülerini-bedenselliğini-kuruntuladığını), Tanrı edineni gördün mü? (Mu'minûn: 91, Bakara: 21)... Sen mi ona vekîl olacaksın?
Yoksa sen onların çoğunluğunun, işittiklerini yahut akıllarını kullandıklarını mı sanıyorsun? Onlar ancak en'am (koyun-sığır-deve) gibidirler; belki onlar tuttukları yol itibarıyla daha sapmışlardır (insan olmaktan)! (Furkan/41-44)


İNSANLARIN 
"RASÛL"E İMAN ETMELERİNE MÂNİ OLAN:
 "Allah, rasûl bir beşer bâ's etti!" DEMELERİDİR.

Dediler ki: "Bizim için arzdan bir pınar fışkırtmadıkça sana asla iman etmeyeceğiz."
"Yahut senin hurma ağaçlarından ve üzümden bir bahçen olmalı, onların arasından gümbür gümbür nehirler fışkırtmalısın."
"Yahut tehdit ettiğin gibi semâyı parça parça üzerimize düşürmelisin veya Allah'ı ve melekleri karşımıza kefil olarak getirmelisin." (Allah ismiyle işaret edileni anlamayıp, O'nu gökte bir tanrı olarak düşündükleri için bunu söylüyorlar.)
"Yahut senin altından bir evin olmalı ya da semâda uçmalısın... (Ayrıca) senin göğe uçmana da biz asla iman etmeyiz; tâ ki, kendisini okuyacağımız bir yazılı madde kitabı gökten bizim üzerimize indirinceye kadar!"... De ki: "Subhan'dır Rabbim! Rasûl bir beşerden başka neyim ki?"
Kendilerine hakikat geldiğinde, insanların iman etmelerine mâni olan: "Allah, rasûl bir beşer bâ's etti!" demeleridir.
De ki: "Eğer arzda yaşayanlar yürüyen melekler olsaydı, elbette onlar üzerine semâdan melek bir Rasûl indirirdik."
De ki: "Benimle sizin aranızda şahit olarak, Esmâ'sıyla hakikatim olan Allah yeterlidir! Muhakkak ki O, kullarıyla Habîr'dir, Basîr'dir."
Allah, kimi hakikate yönlendirirse, işte odur hakikati bulan! Kimi de saptırırsa, artık onlar için O'nun dûnunda velîler bulamazsın! Kıyamet sürecinde onları körler (Hakikati görmeyen); lâl olmuşlar (Hakikati dillendirmeyenler); ve sağırlar (Hakikati algılamayanlar) olarak yüzleri üzere haşr ederiz! Onların barınağı Cehennem'dir! Alevi söndükçe, onlara ateşlerini artırırız!
İşte bu onların yaptıklarının sonucudur! Çünkü onlar kendilerindeki işaretlerimizi, hakikat bilgisini inkâr edenlerdi ve: "Biz kemik yığını ve toz toprak olduğumuzda mı, gerçekten yepyeni bir yaradılış ile bâ'solunacaklarız?" dediler.
Görmediler mi ki, semâları ve arzı yaratmış olan Allah, kendilerinin BENZERİNİ de yaratmaya Kâdîr'dir! Onlar için, kendisinde şüphe olmayan bir ömür takdir etmiştir. Zâlimler sadece hakikati örtücü olarak yaklaştılar. (İsrâ/94-99)

RASÛLULLAH'I TERK ETMEK

Ey iman edenler!.. Cuma'nın günü'ndeki o salât için çağrıldığınızda, Allah zikrine (Hakikatinizi HATIRLATMA çağrısına) koşun ve alışverişi bırakın! İşte bu sizin için daha hayırlıdır; eğer (işin gerçeğini) kavrayabilirseniz.
O salât tamamlandığında arzda yayılın, Allah'ın fazlından talep edin ve (el Esmâ'sıyla hakikatiniz olan) Allah'ı çok zikredin (HATIRLAYIN) ki kurtuluşa eresiniz!
 (Allah'a yönelip hakikatlerini hatırlamak varken) bir ticaret yahut bir eğlence gördüklerinde, dağılıp ona gittiler de, seni (Cum'a salâtının imamı Hz. Rasûlullah'ı) kaîm hâlde terk ettiler! De ki: "Allah indîndeki, eğlenceden de ticaretten de daha hayırlıdır... Allah yaşam gıdasıyla besleyen, en hayırlıdır!"(Cum’a/98-100)
 

RASÛLULLAH’A İMANIN GETİRİSİ
SONSUZA KADAR AÇIKTIR

Gördüğün bir şeye artık iman olmaz!
İman ölene kadar gereklidir...
Öldükten sonra o şartlar artık görünür olduğu için o boyutta iman kavramı kalkar ölümötesine... Ama kişi Rasûlulllah’a iman etmişse, bu imanının getirisi sonsuza kadar açıktır.

(Hz.Muhammed aleyhisselâmdan bu yana
 geçen süreç içinde gelmiş)

 ÇEŞİTLİ MERTEBELERDE KALMIŞ KİŞİLERİN O
MERTEBELERE DAYANARAK SÖYLEDİĞİ ŞEYLER, SENİ ASLA ALLAH RASÛLÜNÜN BİLDİRDİKLERİNİ UYGULAMAKTAN ALA KOYMASIN!

Hz. Muhammed aleyhisselâmın söylediklerini, ne gerekçeyle olursa olsun, arka plana atıp, seni onun bildirdiği yaşam biçiminden uzaklaştırmaya çalışanlar, bil ki, seni sadece, vehimleriyle, evham ve aldanış dünyasına ve bunun sonuçlarına sürüklemektedirler!.
…..
Evren içre evrenleri sayısız boyutlar içinde yaratmış “ALLAH” adıyla işaret edilenin, senin ibadetine ihtiyacı yoktur!. Kesinlikle bil ki, ne yapacaksan hep, kendi orijinini tanımak, varlığına bahşedilmiş özellikleri ve kuvveleri açığa çıkarıp sonuçlarını yaşamak için yapacaksın!.
Mehdî, kurtarıcı bekleyerek, yaşadığın anları boşa geçirme gafletine düşme dostum!. Mehdî’n hakikatinde mevcuttur!. Arıya bile vahyeden Allah sana da özünden her an vahyetmektedir; lâkin veri tabanın bu vahyi sana fark ettirmemektedir!.
Hz. Muhammed aleyhisselâmdan bu yana geçen süreç içinde gelmiş çeşitli mertebelerde kalmış kişilerin o mertebelere dayanarak söylediği şeyler, seni asla Allah Rasûlünün bildirdiklerini uygulamaktan ala koymasın!.
Not:Geniş açıklama için bkz.-> İ/İbadet/İbadetler ve Evrensel Sistem/Rabbani özellikleri-Esmâ’dan kaynaklanan kuvveleri değerlendirmek, ancak Dünya yaşamında mümkündür. (Ölüm geldiğinde geri dönüş asla mümkün değildir!)


“ÂHİRET GÜNÜ”NE(Âhiret süreçlerine) İMAN

· Ölüm ertesinde başlayacak sonsuz yaşama iman
· Kıyamete iman
· “Âhiret”in varlığında açığa çıkışına iman
· Sonsuz gelecek yaşamın getirisine iman
· "İçinde bulunduğun andan sonra gelen diğer anda da var olacağına" iman
· Sonsuzluk içinde kendilerinden açığa çıkanın sonuçlarını yaşayarak yer alacaklarına iman

”ÂHİRET”İN
(sonsuz gelecek yaşamın getirisinin)
VARLIĞINDA AÇIĞA ÇIKTIĞINI
(“B” sırrınca) YAŞAMAYA İMAN
 
Ve Reenkarnasyon inancını reddeden
 "Âmentü"deki hüküm

(Hakikate) işaretlerimizi ve âhiret likâsını (sonsuz gelecek yaşamın getirisini) yalanlayanların yaptıkları boşa gitmiştir... (Onlar) sadece yapmakta olduklarının sonucunu yaşamıyorlar mı?(A’raf/147)

“Vel Yevmil Âhir”... Kıyamet Sürecine...
Bu ifadeyi iki şekilde anlamak mümkün: 
"Vel yevmil âhir"nin başındaki "v", yani arapçadaki "vav" harfini tek başına bağlaç olarak düşünüp, "EL-YEVM`İL ÂHİR" şeklinde anlamakta mümkündür bize göre; "Vel yevmil âhir" de diyerek "VE Yevmil âhir" diye anlamak da...
"VEL YEVMİL AHİR" gibi ele alırsak, "Ve" daha sonraki "an"a şeklinde çıkar anlam..
"v`eL-YEVM`İL ÂHİR" diye anlarsak, "âhiret günü" diye kastedilen "kıyamet" anlaşılır!. 
Buna karşın birinci okuyuş itibariyle ise, "içinde bulunduğun andan sonra gelen diğer anlar" anlamınadır. 
"YEVM" Esas itibarıyle günlük kullanışta bildiğimiz, 24 saatlik gün diye de anlaşılabileceği gibi; "AN" anlamına da gelir... 
Bizim bildiğimiz "gün"lük anlamın esas itibarıyle madde dünyasına, beş duyuya bağlı, izâfi-göreceli bir ifade olması hasebiyle; daha doğru gerçek anlamı "AN" dır. 
Bu sebepledir ki, "Ve daha sonraki "an"lar" deyince; bu "daha sonraki "an"lar" ifadesinden, insanın yaşamının sonsuz olması, sürgit devam etmesi anlaşılır. 
Yani içinde bulunduğun her "an"dan sonraki "an"da var olacağın; hiç bir zaman "yok" olmayacağın anlaşılır!. Bu birinci mânâsı..
"Vel yevmil âhir", yani, "bulunduğum andan sonraki bir anda da var olacağıma", derken işaret edilen "sonraki bir an var", ve bu sonraki "an"lar hiç sonu gelmeksizin sonsuza dek devam edip gidecek!. Kabir âlemi veya berzah âlemi, kıyamet âlemi, mahşer âlemi, sırat yaşamı, cennet ve cehennem yaşamı şeklinde, çeşitli aşamalarda devam edecek olan, böylesine sürgit bir yaşam mevcut.
Bir de "EL YEVM`İL ÂHİR"de ki "EL YEVM", yani, "bilinen o meşhur "AN"!. 
Nedir o meşhur "AN" ?... 
"Büyük kıyamet" diye bilinen, bahsedilen zaman süreci!. 
Böyle bir sürecin de yaşanacağı.. 
Berzah âlemindeki, kabir âlemindeki "an"lardan sonra; bütün insanların ve cinlerin bir araya geleceği ve dünyada yaşadıkları anların hâsılasını, sonuçlarını, semeresini görecekleri toplu yaşam "an"ı!. 
"Küçük kıyamet", diye bahsedilen, yani "ölüm" denen "beden değişimi" anından sonraki bireysel yaşama anları... 
Demek ki biz "VEL YEVMİL ÂHİR" dendiği zaman burada iki mânâ anlayacağız: 
Bir, sonsuza dek sürüp gidecek olan bir yaşam... "Yok" olmanın söz konusu olmadığı, sınırsız devam edecek olan yaşam "an"ları.
İki, bütün insanların ve cinnin -yani uzaylı denen o varlıkların- toplu olarak bir boyutta, bir ortamda gelip; dünya yaşamlarının semeresini, neticesini görecekleri süreç!. 
"Vel yevmil âhir" anlayışı, ele aldığı esaslar itibarıyle, birçok -din adı verilen- “inanış" ile İslâmiyetin farkını oluşturan başlıca konulardan biridir.
Geçmiş bir takım inanış şekillerinde, meselâ Budizm'de, Konfiçyus dininde v.s. de "âhiret günü" denen, "ölümden sonraki bu sonsuz yaşamın devamı ve bütün insanların ve cinlerin biraraya gelip yaptıklarının sonuçlarını görme süreci" anlayışı ve inanışı yoktur. 
Ayrıca, reenkarnasyon inancını reddeden "âmentü"deki hükümde burası!. 
Bütün ins ve cin, yani madde boyutunda yaşayan insanlar ve madde ötesi dalga(wave) boyutta yaşayan uzaylı denen, cin denen, şeytan denen, iblis denen varlıkların yaşadığı şu boyutun sonsuza dek ileriye dönük olarak devam etmek suretiyle; bir gün hepsinin bir araya gelip dünyada yaşadıklarının ve yaptıklarının sonuçlarını görmeleri olayı söz konusu İslâm dininde... Ve bu da "Vel yevmil âhir" diye ifade ediliyor. 
Oysa, İslâm DIŞI İNANIŞLARDA, İslâm DİNİNDE YERİ OLMAYAN tenasuh veya reenkarnasyon diye bir olay var!. 
Böyle, insanların ve cinnin yaptıklarının neticesini yaşayacakları özel bir süreç söz konusu değil onlarda!. 
Dünyada yaşıyor; ölüyor; ondan sonra ruh olarak bir yerlerde kalıyor; ruh olarak tekrar dünyaya geliyor, bir bedene giriyor!. Ama hayvan bedenine giriyor, ama insan bedenine giriyor; ve bu bedenlerde yaşamına devam ediyor!. 
Sonra tekrar tekrar gidiyor, sonra tekrar dünyaya geliyor!. 
Eski dildeki adı tenasuh olan, günümüzde reenkarnasyon diye bilinen bu inancın kökeni de Hind felsefesi!.
Bu tekrar tekrar dünyadan gidip; madde ötesi boyuta, ruh boyutuna geçip; sonra tekrar madde boyutuna dönmek, denen olayın var olmayışı "Vel yevmil âhir"de vurgulanıyor!.
“Nihayet onlardan birine ölüm geldiğinde dedi ki: “Rabbim beni geri döndürün”.
“Ta ki terketmiş bulunduğum şeylerde (ihmal ettiğim vahdet’e-sistem’e uygun amellerde, iman üzere yaşamda, kuvveden fiile çıkarmadıklarımda, onların yerine; geride bıraktığım dünyada, bedende) salih (sünnetullah’a uygun) amel yapayım”... Hayır (asla mümkün değil), bir kelime ki onu kendisi söyler (sistem’de yeri ve geçerliliği yoktur)... Arkalarında (eğer geri dönüş mümkün olsaydı ‘önlerinde’) ba’solunacakları güne kadar bir berzah (engel, perde, aralık, boyutsal başkalık) vardır (geri dönemezler?; reenkarnasyon da mümkün değildir).
Sur’da nefholunduğunda (ikincisinde?), o gün aralarında nisbetler (beşeri mensubiyetler, akrabalıklar, etiketler; dünyada birbirlerini tanımalarını sağlayan görünümleri) olmayacak... Sualleşmezler de (dünyadaki nisbetlere/iletişime göre birbirlerini sormazlar da). (Müminun-99-101)
âyetleri bu inancın tamamiyle safsata olup, İSLÂM’DA YERİ OLMADIĞINI vurgular...
Diğer adına din denen inanışlarda, Mısırlılar`da Hindular`da, vs. de bu düşünce var. 
Halbuki İslâmiyet, vahye dayanan Din olarak, bu olayı reddedip; böyle bir olay yoktur diyor!. Bu dünyada yaşarsın, ölümü tadarsın; ondan sonra ruh bedenle içine geçtiğin berzah âleminde kıyamete kadar yaşamına devam edersin; bu arada tekrar dünyaya geri dönüş yoktur; diyor... 
Dünyaya geri dönme yolu kapalı olduğu için, senin ölüm ötesine hazırlanman için, tek şansın dünyada yaşadığın günlerdir!. 
Eğer dünyada yaşadığın günleri, ölüm ötesi yaşama gereken biçimde hazırlanarak geçiremezsen hazırlanamazsan; bu günleri hazırlık safhası olarak değerlendiremezsen; öldükten sonra bir daha dünyaya geri gelmeyeceğin için, bu imkânı kaçırmış ve bu hakkı yitirmiş olursun!. Ve ölüm ötesi yaşamda, kabir âleminde kıyamete kadar birtakım azaplar, ızdıraplar senin için söz konusu; o bildirilen ortama hazırlanmadığından dolayı!.
Nihayet kıyamet sürecinde de, mahşer yerinde, diğer bütün dalga(wave) yapılar yani diğer varlıklarla; "uzaylı veya cinni", ne dersen de, o varlıklarla birarada, mahşer yerinde toplu halde yaptıklarının sonuçlarını yaşarsın; diyor. 
Halbuki öbür anlayışta, yani İslâmiyet dışı olan reenkarnasyon anlayışında, ya sen bu dünyada yaşarsın, bu dünyada yaşayıp elde ettiklerine göre ölüm ötesi yaşama geçersin; orada ruh beden olarak kalırsın; iyiysen daha mükemmel bir insan olarak tekrar dünyaya yeni bir bedene girerek gelir ve başka bir toplumun içinde yer alırsın... Ya da, kötü bir insansan daha kötü bir insan bedenine veya hayvan bedenine bürünerek, tekrar bir kedi veya köpek, sürüngen olarak bedenlenmiş bir halde dünyaya geri gelebilirsin; denmektedir!.
Reenkarnasyona inananlar da iki sınıftır... 
Bir kısmı, bir daha dünyaya hayvan olarak gelme imkanı var, diyor... Hayvan olarak gelebilirsin diyor!. 
Bir kısmı da hayır, hayvan olarak gelmek yok ama, kötü bir insan olarak gelirsin, yeniden çile belâ sıkıntı çekersin diyor. 
Bu her iki olay da netice olarak İslâm DİNİ DIŞI bir inanış biçimi olan reenkarnasyondur. 
Ve bugün "uzaylılar" olarak kendini tanıtan cinler de ilişkide bulundukları kişilere, gerek "biz uzaylıyız" diyerek; gerekse de "biz daha önce dünyada yaşamış kullarız" diyerek reenkarnasyonu telkin ediyorlar!. 
Böylece de reenkarnasyona inananlar, farkında olmadan, "âmentü"deki "Vel yevmil ahir" kısmını reddetmiş oluyorlar; bu konunun Kur`ân’da dayandığı âyetleri inkâr etmiş oluyorlar; imandan çıkıyorlar!. 
Uzaylı veya cin denen varlıkların, veya kendini falancanın ruhu diye tanıtan bu varlıkların en büyük özelliği de insanı itikad yönünden saptırması, islâm itikadı dışına kaydırmasıdır, dedik. 
İşte bu yüzdendir ki, bu "Vel yevmil âhir" inancı, reenkarnasyon olayına inanan islâm dışı inanışlarla İslâm dini arasında çok önemli bir sınır çizmektedir. 
Gene bu varlıklar, yani kendini "uzaylı" diye tanıtan, ya da "dünyadan geçmiş evliyaullahın ruhlarıyız" diye tanıtan bu "CİN" denen varlıklar; Nebileri-Rasûlleri de sanki bir "medyum"muş gibi gösterip; Nebilik-Rasûllük mertebesinin özelliklerini basitleştirip; her "medyum"u "Nebilik-Rasûllük mertebesindeymiş" gibi empoze etmektedirler!. 
Nebileri de medyumluk seviyesine düşürüyorlar!. 
Nebi, medyumluk seviyesine düştüğü zaman; zaten herkes bir medyum, kendileri de birer medyum, dolayısıyle Nebilerle aynı mertebede olmuş oluyorlar.
Hattâ Bazı "uzaylı" diye kendini tanıtan "CİNLER" daha da ileri giderek "Hz. MUSA ve MUHAMMED`in kendileri gibi birer CİN olduğunu" kendi kutsal dedikleri "ALTIN ÇAĞ BİLGİ kitapları"nda yazıyorlar...
İşte bu şekilde, Rasûlullah Aleyhisselâm’ı medyummuş gibi değerlendirmeye tâbi tutarak, işi sıradan bir olay haline getiriyorlar... Kendileri de "medyum" olduğu için de "biz de vahiy alıyoruz" diyorlar... Elbette şeytandan!. 
Bazıları da, "vahiy alıyoruz" demiyorlar da, "mesaj alıyoruz" diyorlar!. Farketmez!. "Mesaj veya vahiy" de!. Neticede nereden, kimden alınıyor bu mesaj?... 
Medyumun aldığı mesaj, ya ilâhi bir kattan melek yoluyladır, vahiydir; o takdirde, "ben peygamberim" iddiasındadır kişi!. Veya melek aracılığı ile aldığı bir vahiy değildir, o zaman kimden alıyor bu mesajı?... 
Esasen meleklerle görüştükleri düşüncesi kesinlikle yanlıştır!. Şu sebepten: 
Meleklerden gelen her bilgi kesin doğrudur!. Halbuki bu kişilerin kendilerini "melek" diye tanıtan varlıklardan aldıkları bilgiler, sürekli yanlış çıkar!. Söyledikleri olayların zamanları hiç bir vakit zamanında çıkmaz!. Melek kesin zaman verir, ve meleğin söylediği kesin doğru çıkar... Meleğin bildirdiği olayda değişiklik olmaz. 
Bunların cinlerden aldığı bilgilerse, çoğunlukla yalan çıkıyor; arada ender olarak doğru çıkıyorsa da, verdikleri zamanlar, hiç bir vakit tutmuyor ya da gerçekleşmiyor... 
Bu duruma göre "ALLAH"'tan almıyorsa bu mesajı; melek vasıtası ile vahiy yoluyla "ALLAH"'tan almıyorsa; o zaman geçmiş kişilerin ruhlarından olabilir mi acaba?!. 
Ne var ki geçmiş kişilerin ruhlarından medyumun mesaj alamıyacağını geniş bir şekilde izah ettik "Ruh Insan Cin" kitabında.
Eğer gerçekten "uzaylılar"sa bunlar; yani, başka bir galaksiden gelmiş, özel varlıklarsa; o zaman da, onların kendi teknolojilerine göre bizde olmayan teknolojiye ait bir araç vermeleri gerekir... Versinler böyle bir araç; veremezler!.
Dünya üzerinde bugüne kadar dış bir galaksiden gelmiş bir varlığın verdiği, bizde olmayan bir teknoloji ile oluşturulmuş teknik bir araç söz konusu değildir!. Ve olamaz da!. 
Çünkü uzaydan, başka bir galaksiden bir varlık gelmesi mümkün değildir; olanaksızdır!. 
Bunlar bizim güneş sistemimizde, galaksi bile demiyorum bakın, bizim güneş sistemimiz içinde yaşayan, büyük bir kısmı da dünya üstünde aramızda yaşayan eskilerin "CİN" diye adlandırdığı, tanımladığı; bizim dünyamız üzerinde ve uzayında yaşayan varlıklardır bunlar!.
Eskiler de buna "cin" demiş... İsmi önemli değil... 
Bunlar insanın düşmanıdır!. Bu düşmanlığın ana sebebini ilk bölümlerde izah etmiştik...
Cinlerin, insanın düşmanı olmasının bir başka sebebi de şudur: 
Ölüm ötesi yaşamda, madde bedeni terk eden insan, dalga(wave) bedenle var olacak... Halogramik dalga(wave) bedenli, "uzaylı" denen, "cin" denen varlıkların bedenleri de insanınki gibi halogramik dalga(wave) bedendir... 
Eğer siz dünyada peygamberin bahsettiği bir biçimde, bir takım çalışmalar yaparsanız, bu dalga(wave) bedeniniz gerek ilim, gerek enerji yönünden cinlerden çok daha güçlü olacaktır... 
O takdirde de "cin" denen "uzaylı" denen bu varlıklar, sizin üzerinizde tasarruf edemez hale gelecektir!. Halbuki onlar, sizin üzerinizde hükmetmek, tasarruf etmek isterler... 
Nitekim âyette de 
"İNSANLARIN EKSERİYETİNİ HÜKMÜNÜZ ALTINA ALDINIZ" 
diye hitap edilir onlara..
Dolayısıyle bütün müslümanların KUR`ÂN ve RASÛLULLAH’A "İMAN" esaslarına dayalı bir biçimde yaptığı çalışmaları engellemek amacıyla, her türlü saptırıcı fikirleri insanlara empoze ederler!. 
Böylelikle de insanları bu çalışmalardan alakoyup, güçsüz bir biçimde, ruh beden yaşamına geçirtmek isterler; ki o beden yaşamında da onları rahatça tasarruf altına alıp, onlarla istedikleri gibi oyalanıp eğlensinler!. 
Evet işte "Yevmil âhir"nin kapsamına giren konular da özetle bunlar..


İNSANLARIN BİR KISMININ İMANI
(iman ettiklerini söylemelerine rağmen)
ÂHİRET SÜREÇLERİ KAPSAMINDA
(sonsuzluk içinde kendilerinden açığa çıkanın sonuçlarını  yaşayarak yer alacaklarına iman kapsamında ) DEĞİLDİR

İnsanlardan bir kısmı "B" işareti kapsamınca (hakikatlerinin Allah Esmâ'sı olduğu inancıyla) Allah'a ve âhiret süreçlerine (sonsuzluk içinde kendilerinden açığa çıkanın sonuçlarını yaşayarak yer alacaklarına) iman ettiklerini söylerler; ne var ki imanları gerçekte bu kapsamda değildir!
 (Lafla "'B' anlamı kapsamınca iman ettik" diyerek) hakikatleri olan Allah'ı ve iman etmişleri aldatmaya çalışırlar; hâlbuki kendilerini aldatırlar ve bunun şuurunda değiller!
Onların şuurlarında (hakikati hissetme merkezlerinde) sağlıklı düşünememe hâli vardır; Allah da bunu arttırmıştır. Yalanladıkları hakikatleri yüzünden feci bir azap yaşayacaklardır.
Onlara arzda (yeryüzünde ve bedende) fesat çıkarmayın (varoluş amacına uygun olmayan şekilde hareket etmeyin) denildiğinde: "Biz ıslahçılarız (yerli yerinde kullananlarız)" dediler.
Biline ki kesinlikle onlar ifsat edenlerdir (olayı olması gerekenden saptıranlar); ne var ki bunun şuurunda değillerdir.
Onlara, iman eden insanlar gibi iman edin, denildiğinde: "Süfeha (aklı sınırlı, düşünmeden yaşayanlar) gibi mi iman edelim" derler. Kesinlikle biline ki, esas süfeha (aklı sınırlı, düşünemeyenler) kendileridir ama bunu fark etmiyorlar, anlayamıyorlar!
İman edenlerle beraberken "Amenna-kabul ettik" derler, şeytanlarıyla (vehimlerine tâbi olarak onları saptıranlarla) başbaşa olduklarında ise: "Biz sizinle aynı fikirdeyiz, onlarla alay ediyoruz" derler.
 (Hakikatleri olan Allah'ı anlamamakta ısrarları dolayısıyla) Allah kendileriyle alay ediyor ve basîretsizlikleri dolayısıyla azgınlıklarına müsaade ediyor!
İşte onlar hakikatlerindeki gerçeğe (bilhüda) karşılık dalâleti (kendi hakikatini fark edememe) satın almışlardır! Oysa bu ticaret onlara kâr getirmedi; gerçeğe de erdirmez! (Bakara/8-16)


VATAN SEVGİSİ,
İMANDANDIR!
 “Vatan sevgisi imandandır”; diyor Allah Rasûlü...
Ne anlıyor OKUmak bilmeyen “ÜMMİ”ler...?
İki sınır arasında kalan toprak sevgisi imandandır!!!.
Peki hangi iki sınır?...
İmandan olan toprak sevgisi mi?... 
Hindistan ile Vietnam arasındaki toprak mı?... Yoksa Almanya ile İspanya arasında kalan toprak mı?...
ÖNCE şunu anlayalım;
“Allah Rasûlü” dendi mi, “dediklerini ölümötesi boyuta dönük olarak algılamamız gereken kişi”yi anlayacağız...
Zaten iman neyedir?... Öncelikle Allah'a ve ölümötesi boyuta.
Öyle ise, “iman”, “ölümötesi boyuta” olduğu gibi; “vatan” da insanın ebedî ortamı olan “ölümötesi boyut”tur...
Yani denmek isteniyor ki; ölümötesi boyutu anlayıp, sevmek ve ona hazırlanmak, imandandır!.
Bu demek değildir ki, yaşadığın toprakları sevme!. İnsan topraktan yaratılmıştır, ve bunun gereği olarak toprak yaradılışlı olanlar elbette ki toprağını sevecektir..
Ama Rasûlullah’ın bahsettiği vatan, 7-8 saniye yaşamakta olduğun bu toprak Dünya değil, sonsuz yaşayacağın ölümötesi boyuttur...
Ortada bir kavram kargaşası vardır… İnsanlar, kelimeleri orijinal yerine göre değil; içinde yaşadıkları şartlanmalara göre anladıkları için herşey birbirine karışmaktadır.






KADERE İMAN,
“KADER SİSTEMİ”NE İMANLA MÜMKÜNDÜR ANCAK

 “Kadere imanı” olmayanın, “imanlıyım” dediğindeki “iman”ı, kafasında tahayyül ettiği “tanrısına”dır; “Allah”a değil!
“ALLAH” adıyla işaret edilene iman, “Kader sistemine iman” ile mümkündür ancak!


İNSANIN SADECE KENDİ ÇİZGİSİNİ(Kaderini)
YAŞAYACAĞINA İMAN

Ve Bil kader... Kadere…
Bu sözde "vel yevmil Âhir"den sonra, "ve kadere" dememiş, "VE BİL KADERE" demiş. "B" harfini gene getirmiş burada başa koymuş. 
Bunun mânâsı: 
"Nesnenin kaderi kendisinde mevcut olarak, o nesne var olmuştur"; demektir. 
Oluşan birim, kaderi kendisinde mevcut olarak o kaderle mevcut olmuş, var olmuş demektir. 
"B" harfinin oluşturduğu mânâ burada odur. 
Yani, rastgele bir kader değil!. 
Dışarıdaki birinin yazdığı bir kadere göre, ben varım ve ben o programı uyguluyorum, gibi değil!. 
Kaderi kendinden gelen bir biçimde, kendi varlığında; kendi programı yapısında özünde mevcut bir biçimde var olmuş demektir. 
Burası çok önemli ve ince bir noktadır. 
"Kadere iman"ın esaslarını, yani neye ve nasıl iman edilmesi gerekliliği esaslarını, birazdan âyetlerle ve hadislerle izah edeceğim. 
Şimdi burada üzerinde durmak istediğim husus şudur: 
Birim, var oluş gayesine uygun bir programla yüklenir; ki bu oluş birimin "fıtratı" diye bilinir!. Daha doğrusu, programı gelen meleki-kozmik etkilerle beyne yüklenir!. O birimin mânevi sureti, onun programıdır; yani "fıtratı"dır; yani kaderidir!. 
Bu hususa işaret eden âyet 
"KÜLLÜN YA'MELU ALÂ ŞÂKILETİH"dir. (17-84)
"TÜMÜ DE PROGRAMLARI (ŞÂKILESİ) DOĞRULTUSUNDA FİİLLER YAPAR..."
dır. Bu hususa işaret eden çok önemli bir âyet daha var: 
"FEEKIM VECHEKE LİDDİYNİ HANİFA...." (30-30)
"VECHİNİ HÂNİF OLARAK DİNE DÖNDÜR" 
Hz. Rasûlullah aleyhisselâma bu şekilde bir gerçek bildirildikten sonra evrensel sır açıklanıyor ve bir gerçek daha vurgulanıyor: 
Buyuruluyor:
"...FITRATALLAHİLLETİY FETAREN NASE ALEYHA; 
LA TEBDİYLE LİHALKİLLAH; 
ZALİKE DİYNÜL KAYYIM; 
VE LAKİNNE EKSEREN NASİ LA YA'LEMUN". (30-30)
"FITRATALLAHİLLETİY FETAREN NASE ALEYHA":
"İnsanlar belli program üzere, programlanmış olarak vardırlar". 
"ALLAH"ın belli bir gayeye yönelik bir biçimde, belli bir programla meydana getirmesi ile vardırlar. 
"ALLAH" onlarda hangi isimlerin mânâlarını açığa çıkarmayı dilemişse, o isimlerin mânâlarını açığa çıkarmaya uygun bir beyin programıyla oluşurlar; ve o beyin programının gereğini meydana getirirler!. Ve bu program da asla değişmez!.
"LA TEBDİYLE LİHALKİLLAH":
Bazı müfessirler buradaki "tebdila"yı "Allah yaratışına tebdil (bedel) yoktur" şeklinde tercüme etmişlerse de; buradaki esas ağırlıklı mânâ "değişmezliktir." 
Yani, "ALLAH`ın belli bir programla ve amaçla halkettiği varlığında asla program değişikliği olmaz"!. 
"O ne gaye ile var olmuşsa, o gaye üzerine yaşamına sonsuza dek devam eder"dir bunun mânâsı... Ve zaten:
"ZÂLİKE DİN`ÜL KAYYUM":
Ve "İşte bu, Diyn-i Kayyım’dır (hep payidar, daim geçerli Sistem’dir)", hükmü de bunu hemen tamamlıyor ve ondan sonra diyor ki: 
"VE LÂKİN EKSEREN NÂSİ LA YA'LEMUN"
" Fakat insanların ekseriyeti bilmezler.!" 
Ya nasıl bilirier?...  İşte bugün herkes nasıl biliyorsa öyle bilirler... İşin bu gerçeğini bilmezler!. 
İşte "ALLAH"'ın, insanların her birini belli bir gayeye uygun olarak, kendindeki mânâları seyretme amacına dönük "fıtrat"la halketmesi konusunu isteyenler bizim, "TEKİN SEYRİ" isimli kitabımızda ve "Öz'ün Seyri" ve "Tekliğin Esasları" isimli kasetlerimizden dinleyebilirler. 
Şimdi biz, belli bir program üzere kendi kaderi ile, "fıtratı" ile varolmuş olan insanın; sadece kendi çizgisini, kaderini yaşayacağı hususunu vurgulayan; kadere iman esasını anlamamıza yardımcı olacak bazı açıklamalar yapmaya çalışalım…


KADERE HAKKIYLA İMAN,
BENLİĞİNİN ALLAH İNDİNDE BİR HİÇ
OLDUĞUNU İDRÂK ETMENLE MÜMKÜN OLUR

İnsan ismi, “kul” ismi ardında, "ALLAH'ın esmâ terkibi"nden başka bir şey mevcut değildir... 
Bu yüzdendir ki; o ismin altında ortaya çıkan ilim, o ismin altında ortaya çıkan irade, o isim altında ortaya çıkan kudret, sadece ve sadece "O'nun Rabbına", Âlemlerin Rabbı olan ALLAH'a aittir!. 
Nitekim buna işaret sadedinde denmiştir ki; 
"LÂ HAVLE VE LA KUVVETE İLLÂ BİLLAH"
Bu sebepledir ki, kulda ortaya çıkan irade, ALLAH'ın iradesi; ALLAH'ın kudreti, ALLAH'ın kuvvetidir. 
Senin varlığında ALLAH'ın esmâsı, isimlerin mânâları dışında hiçbir şey mevcut değildir!.
Dikkat et!.
Biz, ALLAH kudret ve iradesinin kuldan çıkışını gördüğümüz zaman, ona "cüzi kudret" ve "cüzi irade" deriz. 
"Cüzi iradenin" mânâsı, "ALLAH iradesinin" kuldan ortaya çıkışıdır!. 
Yoksa, "kulda, ALLAH'ın iradesi dışında, ayrı, bağımsız, özgür bir cüzi irade mevcuttur", mânâsına değildir bu!.
Yani, "kul" ismi altındaki varlıktan meydana gelen ilim, ALLAH'ın ilim sıfatının; "Alim" isminin mânâsı, ilim vasfının zuhurudur.
ALLAH'ın, "MÜRİD" isminin neticesi olarak, "ALLAH" muradının kuldan açığa çıkmasına da biz "cüzi irade" deriz. 
ALLAH kudret ve kuvvetinin kuldan açığa çıkmasına kulun "cüzi kudreti" ile meydana getirdiği şey deriz; olaya dışarıdan bakmamız sebebiyle...
Nitekim bu konuya işaret eden âyet; 
"SİZİ DE FİİLLERİNİZİ DE ALLAH YARATMIŞTIR." (37-96)
İşte biz, artık bu anlattıklarımızı iyice anlamağa çalışarak, "kadere iman edenlerden" olalım... Çünkü imanın ana esaslarından birisi "kadere iman"dır. 
"Kadere hakkıyla iman" da ancak senin varlığının ve benliğinin "ALLAH" indinde bir "hiç" olduğunu idrâk etmenle mümkün olur.
Dilerim ki ALLAH, bizlere "kadere hakkıyla iman" edenlerden olmayı kolaylaştırmış olsun; ve "kadere iman üzere ölüm ötesi sonsuz yaşama geçip", alnı ak bir biçimde, Hz. Rasûlullah'ın huzurunda, yanında yer almayı bizlere nasip etsin.


İMAN VE TESLİMİYET

“VARLIĞINIZDAKİ ESMÂ HAKİKATİNDEN(uzanan)
ALLAH İPİ”NE SARILIN

Hep birlikte varlığınızdaki Esmâ hakikatinden (uzanan) Allah ipine sarılın ve ayrılığa düşmeyin. Üstünüzdeki Allah nimetini hatırlayın. Hani sizler düşman idiniz de, şuurlarınızda aynı idrakı oluşturarak sizi bir araya getirdi; O'nun sizde açığa çıkan bu nimeti sayesinde kardeş oldunuz. Siz ateşten bir çukurun tam kenarındaydınız; kurtardı sizi o ateşten. İşte böylece, hakikate eresiniz diye, Allah size işaretlerini açıklıyor. (Al-u İmran103)

Gerçekte kim, "BEN" derse, bu "BEN" kelimesiyle özündeki varlığını oluşturan "ALLAH"ın isimler bileşimine (terkibine) işaret etmektedir! 
Bu imana sahip olursan, ve bu istikametle sana söylenen şeyleri yaparsan, işte o zaman kendini beden kabulünden de, ruh kabulünden de kurtulur; varlığın hakikatı olan "ALLAH"'a kurbiyet, yakınlık elde edersin.. 
Bu da ancak iman ve Rasûlullah`a teslimiyet yoluyla mümkündür! Bundan öteye akılla geçilmesi mümkün değildir!
İşte o yüzdendir ki iman, aklın önüne alınmıştır.. 
Bu noktaya kadar akılla gelinir... Ancak, bu "hakikat" sırrına ermek; "hakikat"ı yaşamak; "benlik"ten yani "nefis"ten kurtulmak; veya dini tâbiriyle "şirki hafi"den arınmak, ancak ve sadece "iman" ve “Rasûlullah`a teslimiyet”le mümkündür.
Nasıl iman ve teslimiyet..? 
Sana; varsayalım, git kendini şuradan at öldür diyecek. Oradan gidip kendini aşağı atacaksın gibisine! 
Veya senin ters bildiğin bir şeyi sana söyleyecek; sen onu yapacaksın; gibisine! Ama böyle bir şey denir mi; elbette denmez! Bunu iman ve teslimiyete bir ölçü, misâl olsun diye anlatıyorum.. 
Vehim, sana yapma diyecek; ama sen en azından şunu düşünmelisin... 
"Rasûlullah`ın benden ne menfaati var ki bunu böyle demiş... Allah Rasûlü, benim iyiliğim için demiş! Madem ki böyle demiş, ben bunu böyle yaparım"; deyip yapacaksın! Neticesi de senin için mutlaka selâmettir.
Bu "İMAN" yoluna karşılık, şeytâni cinler de senin vehmini tahrik edecek; aklına, çeşitli şartlanma yollu edindiğin verilerle oluşmuş mantığa dayalı fikirler getirecek; böylece de seni imanının gereği olan şeyi yapmaktan alıkoyacaktır.. 
Yani, cinler seni "ALLAH" yolunda mantık oyunlarıyla vurmak isteyeceklerdir ki; bundan da tek kurtuluş yolu "İMAN" ipine sarılmaktır!
İşte bu yüzden Din, "iman" esası üzerine kurulmuştur!


İMAN GENİ

Genler din adamlarına soruluyor, Moleküler biyolog profesörler hadisler hakkında değerlendirme yapıyor!.
Bilgi ezberleyip bunu tekrar edenler âlim oluyor!!!
İşte böyle bir karmaşa içinde Amerika da Time Mecmuası Dean Hamer’i kapak yaparak “God Gene” adlı kitabından alıntılar yaptı ve bu alıntılar Türkiye ye “İnanç geni” olarak nakledildi.
İnanç geni var mı yok mu konusu mahalle kahvehanelerinde tartışılmaya, buralarda Dean’a eleştiriler yapılmaya başlandı.
Din adamları ikiye ayrıldı. Böyle bir gen olabilir diyenler ve böyle bir şey olamaz, diyenler.
Önce Dr. Hamer ne diyor anladığımız kadarıyla ona bakalım:
"İnsanda VMAT2 adıyla bilinen bir genin belli bir noktasındaki nükleik asit dizilimi cytosine veya adenin yönünden zenginlik göstermekte ve buna bağlı olarak da beyin kimyasallarından monoaminin sentezi az veya çok olmaktadır. Sözkonusu maddenin üretimi sonucunda kişide spritüel düşünceler artar. Bu üretimin fazlalığı kişide mistik görüşlerin artmasına, kişinin kendisini evrenle bütünleştirmesine tasavvufi duygulara yönelmesine vesile olur."
Yani, Dr. Hamer  bu gen insanı inançlı veya inançsız yapar, demiyor.
Önce bu hususu fark etmek lâzım!. Konu yanlış intikal edince yorumlar da hâliyle bu intikal eden şekle göre yapıldığı için çok farklı sonuçlara gidiliyor.
Dr. Hamer özellikle ikiz çiftler üzerinde araştırma yapıyor ve bu genin aktif olduğu ikizlerin teklerinde spritüel yaklaşımların çok yüksek olduğunu söylüyor.
Bizler yapılan yayınları takip ederek onları mevcut veri tabanımızdaki bilgilerle karşılaştırarak konunun Din ile bağlantısını anlamaya çalışan kişileriz. Önce bunu kabul edelim.
Sonra da buradaki esas önemli noktayı vurgulayalım.
Adı veya işlevi ne olursa olsun tüm tıp ehlinin bildiği gibi sayısı 20-30 bin civarında olduğu kabul edilen genler beynin biokimyasını etkilemekte ve bunun sonucu olarak da bizim duygu ve düşüncelerimiz yönlenmektedir. Psikiyatri ilmi dahi bu faaliyetin incelenmesidir.
Dr .Hamer bu konuda şunu demektedir:
“her düşünce ve duygumuz beyindeki bir aktivite sonucudur. Biz doğal yasalara tâbiyiz. Bir torba içindeki kimyasal reaksiyonlarız.”
Şimdi olayın esas önemli yanına gelelim.
Biz ya Gökte bir gezegende oturup oradan sihirli değnekle dünyayı ve insanları yaratıp onların içine bir şeyler yollayan sonra da kendi hallerine bırakan ve onları sınayan bir tanrıya inanacağız...
Ya da Hz. Muhammed A.S.ın “Allah” ismiyle bize bildirdiğinin ne olduğunu anlamaya çalışacağız. 
Burada ana sorun Tanrı kavramı ile Kurân’ın vurguladığı “Allah” adıyla işaret edilen arasındaki farkın anlaşılamamasıdır.
Tanrı hemen hemen çoğunluğun kafasında tahayyül edilen bir hayâldir..
“Allah” ise zâtı itibariyle tefekkür edilmesi mümkün olmayan; Hz. Ebu bekr’e göre, idrak edilemeyeceğinin idrak edilebileceği bir Zât’tır!
Mekân kavramından münezzeh olan varlığa, insanın dışına yönelerek ulaşması muhaldir!.
Bu sebepledir ki “Allah” adıyla işaret edilene her insan ancak kendi özüne yönelerek yakîn elde edebilir. İşte bu yol batıda spritüel veya mistik kavramlarıyla, İslam’da tasavvuf olarak değerlendirilmiştir. Kişinin kendi hakikatini sorgulaması araştırması ve evrensel hakikatle bütünleşmeye çalışması...
İşte bütün değerli tasavvuf ehli “Allah” adıyla işaret edilene bu yoldan yani kendi derûnlarından, nefsine ârif olarak yakîn elde etmişlerdir.


"İMAN GENİ"NİN İŞLEVİ
İman geninin işlevini yapıp yapmayacağı o günde alacağı tesire bağlı olarak açığa çıkar, tıpkı diğer genetik özellikler gibi...


“HAYIR” VE “ŞER”RİN ALLAH’TAN
(Allah’ın türlü İsimlerinin mânâsı olarak açığa çıkmakta) 
OLDUĞUNA İMAN

HAYIR
· Seni bedeninden uzaklaştıran, bedenin istek ve arzularına cevap vermeyen şey…
· Şuurunu, isimler bileşiminin yapısından ve kayıtlarından kurtarmaya çalışan şey…

ŞER
· Bedenine, tabiatına uygun gelen şey…
· Bedenin istek ve arzularına cevap veren, seni bedenselliğe çeken istek ve arzular..
· Terkipsel yapına, bedensel yapına çeken, kendini beden gibi, birim gibi kabullenmene yol açan şey…





HAYIR VE ŞER’RİN KAYNAĞI
HAYIR,
ALLAH'IN KUDRETİYLE AÇIĞA ÇIKMAKTADIR!

(Soru-"Hayır senin yeddinde"dir. Meâlini lütfen açıklar mısınız? (Mâlikel mülk'ten)
 “Hayır”, senin kudretinle açığa çıkmaktadır, bunu idrak ettim demektir...... Eden için tabiî... Yoksa sadece lafını söylemiş olur...


“HAYIR” VE “ŞER” DİYE TANIMLADIĞIN 
BÜTÜN OLAYLAR,
“ALLAH”IN   TÜRLÜ İSİMLERİNİN MÂNÂSI OLARAK 
KARŞINA ÇIKMAKTADIR!

HOŞUNUZA GİTMEYEN NİCE ŞEYLER VARDIR Kİ, SİZİN İÇİN HAYIRLIDIR VE SİZE HOŞ GELEN NİCE ŞEYLER VARDIR Kİ, SİZİN İÇİN ŞERDİR. ALLAH BİLİR, SİZİ BİLMEZSİNİZ.” (2-216)
Âyetiyle de işte bu gerçeğe işaret ediliyor.
Şimdi, fenâlık denen şey kişilerin terkibine, tabiatına uygun olmayan şeydir! Ve, “bu sendendir” derler. Hz. Muhammed’i kastediyor. Hz. Muhammed aleyhisselâmda ilâhi hakikat zâhire çıkmakta olduğu için.
Şimdi burada, önce “fenâlık” kelimesiyle kastedilen mânâ nedir? bunu anlayalım.
De ki: o sizin gördüğünüz, fenâlık dediğiniz şey, Allah’tandır” Muhammed’den değildir!. “Allah’tandır!” diyerek gerçeği göstermek istiyor!
Yani, terkibin itibariyle baktığın zaman, hayır ve şer söz konusudur!. Terkibine ters düşen şeye “şer” adını verirsin. Tabiatına ters düşen şeye, “şer” adını verirsin. Tabiatına uygun düşen şeye de “hayır” adını verirsin.
Fakat hakîki mânâda hayrın ve şer’in ne olduğu, Allah’ca malûmdur!.
Dolayısıyla, her halûkârda da, hayrın ve şerrin Allah’tan geldiğini kabullenmek gerekir.
Esasen nefsin hakîkatı, Hakk’ın esmâlarının terkibidir! Öyleyse nefsindedir, derken, o terkib dolayısıyla, ortaya çıkıyor o şer!.
Peki o terkib, ilâhî isimlerden meydana geldiğine göre, şerrin, yani şer dediğimiz bu olayın kaynağı Allah değil mi?.. 
Allah  değil, Rab!.
Çünkü Allah’ta karşıtlılık yok ki!. Terkibde kayıtlılık sınırlılık var!
Her ne kadar terkibin mâhiyeti, Allah’a dayanırsa da terkib oluşu yönünden, “nefs” kelimesiyle kastedilir! 
Rubûbiyet mertebesindeki, senin varoluş tarzın-şeklin-biçimindir. Bundan dolayı da şer nefse bağlanır, Allah’a bağlanmaz! Ve zaten onun şer oluşu, nefsine göredir!. Allah’a göre değil!.Yani terkibine ters düştüğü için, ona sen “şer” hükmünü veriyorsun!
Şuurun terkib kaydından kurtulmuş olsa, o  takdirde o iş sana “şer” olarak gelmeyecek; sadece, Allah’tan! deyip geçeceksin!. Ne hayır, ne şer hükmü kalacak!.
Hayrın ve şerrin ne olduğunu; şerrin neye nisbetle “şer” olduğunu tam açıklıkla anlatmış olduk!.
Tekrar ediyorum, “şer” terkibe nisbetle, “terkibe ters düşen” olayın adına verilir! Veyahut ta senin “terkib kayıtları içinde kalmana yol açacak” fiîle verilir!.
İlahî mânâda, seni ikaz mânâsında, kullanılan, “şer” kelimesi; senin terkîbini muhafaza etme mânâsında gelen olaydır.
Buna mukabil, senin şer, kabul ettiğin terkîbine ters düşen olaydır!
İlahi mânâda, sana “şer” diye bahsedilen olay, sana “hayır” diye gelir. Çünkü terkibine uygunluk, terkibini muhafaza yolunda oluş getirmektedir. Buna mukabil, ilâhî mânâda ise bu şerdir!. Çünkü seni terkibine hapseder!.Dolayısıyla, sana -hayır- gibi gözükse de o şey “şer”dir!
Ama netice itibariyle, hepsi de ilâhî isimlerin etkisiyle oluştuğu için; 
“DE Kİ: HEPSİ DE ALLAHTANDIR!.”
“Hayr“  ya da “şer” diye nitelendirdiğin olaylar, ALLAH’ın türlü isimlerinin mânâsı olarak senin karşına gelmektedir!.
Yani, senin karşılaştığın “hayır ve şer” diye tanımladığın bütün olaylar, ”ALLAH” isimleri ile işaret edilen mânâların, fiiller âleminde-ef’âl aleminde ortaya çıkmasıdır.
  HAYIR VE ŞER’RE NASIL VESİLE OLURUZ?
Fenâlık nedir?.
Kime nasıl fenâlık yapmış oluruz, kime nasıl iyilik yapmış oluruz?..
İyilik ve fenâlık kelimelerinden anlaşılan mânâ nedir?
Senin tabiatına uygun olan şeyi, ben sana ulaştırdığım zaman, sana iyilik etmiş olurum. Senin anlayışına göre!.
Senin tabiatına ters düşen şeyi sana ulaştırdığım, sana ulaşmasına vesile olduğum zaman da sana fenâlık etmiş olurum!. Gene, senin anlayışına göre.
Fakat gerçekte, senin tabiatına ters düşen şeyi, sana verdiğim zaman sana iyilik etmiş olurum! Senin tabiatına uygun olan şeyi sana verdiğim zaman sana iyilik etmiş olmam!. Hakîkat açısından! 
 

HAYIR VE ŞER İLE DENENMEK

BİZ KUVVELERİNİZİ KEŞFEDESİNİZ DİYE
SİZİ ŞERR VE HAYIR İLE DENERİZ!”

Senden önce hiçbir beşere sonsuz yaşam oluşturmadık! Sen öleceksin de, onlar ebedî midir?
Her nefis (bilinç) ölümü TADACAKTIR! Biz kuvvelerinizi keşfedesiniz diye sizi şerr ve hayır ile deneriz... Bize döndürülürsünüz.
Hakikat bilgisini inkâr edenler seni gördüklerinde, "Bu mu tanrılarınız hakkında konuşan!" diyerek seni küçümsemekten başka bir şey yapmazlar... Oysa Hakikatleri olan Rahmaniyet hatırlatılınca, onu inkâr etmekteler!
İnsan, hemen oluşturmak isteyen (aceleci) olarak yaratılmıştır! İşaretlerimi (ne demek olduğunu) size yakında göstereceğim... (Onların oluşmasında) acele etmeyin!
"Eğer doğru söyleyenler iseniz şu vadedilen ne zamandır?" derler.
Hakikat bilgisini inkâr edenler, ne vechlerinden (iç dünyalarından) ne de sırtlarından (dıştan) yakanı önleyemeyecekleri; kendilerine yardım da olunmayacağı zamanı bir bilselerdi!
Bilakis (vadolunanı yaşatacak vefat {bedenin hayatiyetini çekim enerjisini yitirmesiyle meydana gelen kopuş}) onlara ansızın gelir de, kendilerini şaşkına çevirir! Artık onu ne geri çevirmeye güçleri yeter ve ne de kendilerine mühlet verilir. (Enbiyâ/34-40)


(Hepimizin hakikati -Özümüzdeki varlık Allah’tır!)
Ancak…
DÜŞÜNCE BOYUTUNDAKİ BİRİMSEL VARLIĞIMIZ İTİBARİYLE YANARIZ!

“Hayır” nedir? “Şer” nedir?
Herşey, Allah!..
Herşey Allah’sa hayır ve şer olur mu?
Şu çalışan klima, şu lâmbalar, buzdolabı, elektrik süpürgesi, ütü.. 
Bunların hepsi ayrı ayrı şeyler değil mi?
Ama hepsi de elektrikle mevcut…
Ütüyü ben bıraktığım zaman yere, düşüp kırılır mı?
Ampüle sopayla vursam ne olur?
Aslının elektrik olması, ampülün kırılmaması mı demektir?
Ütünün düştüğünde bozulmaması mı demektir?
Buzdolabının çalışamaz hâle gelmesi mi demektir? 
Burada anlayamadığımız önemli bir nokta burası..
Şu tahta yanar mı?
Yanar!
İçindeki atomlar yanar mı?
Atomlara birşey olmaz, atomlar yanmaz!
Dolayısıyla hepimizin hakikatinin Allah olması, Özümüzdeki varlığın Allah olması, bizim düşünce boyutundaki birimsel varlığımız itibariyle yanmamamız diye olayı getirmez, yanarız!
Yanmamak için de gereken şeyleri de Hz.Rasûlullah bildirmiş..
En başta ne demiş?
NAMAZ!
İslâm’ın en önde gelen umdesi, Namaz!
Tabii namaza gelmek için Kelime-i şehâdeti getirmek lâzım.. Yani evvelâ o fikriyatı kabul ediyorum deyip evvelâ namaza gelmek lâzım; namazı yaşamak lâzım!

Ne gecenin şerri vardır, ne de sabahın hayrı!.. Hayrın ve şerrin kaynağını ve  gerçeğini  idrâk etmeye  çalışınız.
 
Gerçek  katında,     ne  hayır vardır,   ne de     şer!.

Esasen, Sabır, Gâfilin kendini koruma mekanizmasıdır!... 
Biz genelde, nefsimize hoş gelmeyen şeyleri ŞER olarak görürüz.. Halbuki nefsimize hoş gelmeyen şeye sabredersek, o şer gördüğümüz şey bizim şuur boyutunda kendimizi daha iyi tanımamıza yol açmak için, âmiyâne tabirle yontulmamız için başımıza gelmiş bir BELÂdır!.. Biz o andaki şartlarımıza GÖRE o olayı şer olarak, belâ olarak nitelendirirsek de daha sonraki bir aşamada onun nimet olduğunu fark edebiliriz.
	

KENDİNİ
“HAYIR” VE “ŞER”RİN GERÇEĞİNE GÖRE
DÜZENLE!

Hayır ve şerrin gerçeği şudur: 
Seni, yani şuurunu, isimler bileşiminin yapısından ve kayıtlarından kurtarmaya çalışan şey, hayırdır... 
Seni terkipsel yapına, bedensel yapına çeken, kendini beden gibi, birim gibi kabullenmene yol açan şey de şerdir!. 
Gerçek böyledir!. 
Buna karşın bedensel çıkarlarına göre ise; senin bedenine, tabiatına uygun gelen şey, hayırdır... Seni bedeninden uzaklaştıran, bedenin istek ve arzularına cevap vermeyen şey de sana şerdir!. 
Hemen burada, şunu anlamalıyız!. 
Senin bedenine uygun gelen; bedenin istek ve arzularına cevap veren, seni bedenselliğe çeken istek ve arzular, demek ki gerçekte “şer”dir... 
Eğer bunları anlayıp, idrak edersen, artık kendini buna göre düzenlemek zorundasın!.







VEL BÂSU BÂDEL MEVT… 
Ölüm akabindeki dirilişe iman

· "Mevt"in yani "ölüm" anının hemen sonrasında, "ba`s" olacağına inanma
· Boyutlar değiştirerek o boyutların uygun bedenlerine dönüşeceğine iman
· Bedenden ve/veya bilinçten ölmek ve bunun devamı yeni bir yaşam hâline başlamaya iman…
· Allah’In kabirlerde (bedenleri içinde) olan nefsleri (bilinçleri), (varlıklarındaki Esmâ özelliğiyle yeni bir beden oluşturarak yaşamlarına devam ettireceğine iman…

(Sürekli yeni yaşam boyutlarına dönüştüren-"Her an yeni bir şe'nde" oluşun mekanizması olarak sürekli yeni bir hâl yaşatan) 
"EL BÂİS”  İSMİ  ÖZELLİĞİNİN İNSANDA AÇIĞA ÇIKIŞI


BEDENDEN ve /veya BİLİNÇTEN ÖLMEK
 VE BUNUN DEVAMI  
YENİ BİR YAŞAM HÂLİNE BAŞLAMAK

(Allah, bedenleri içinde bilinçleri, varlıklarındaki Esmâ özelliğiyle yeni bir beden oluşturarak yaşamlarına devam ettirecektir)

EL BAİS... Sürekli yeni yaşam boyutlarına dönüştüren! "Her an yeni bir şe'nde" oluşun mekanizması olarak sürekli yeni bir hâl yaşatan.
Bu özelliğin insanda açığa çıkışı itibarıyla... "AMENTU"da da yerini alan "Ba'sü ba'delMevt = ölüm akabindeki diriliş" anlamındadır... "Mutlaka siz, boyutlar değiştirerek o boyutların uygun bedenlerine dönüşeceksiniz!" (İnşikak: 19) âyetindeki işlev de bunu anlatır...
Bedenden ve/veya bilinçten ölmek ve bunun devamı yeni bir yaşam hâline başlamak. Şu dünya (beden) yaşamımızda iken de bu bâ'slar mümkündür... Velâyet - Nübüvvet - Risâlet bâ'sları gibi! Ki, bunlarda dahi yeni bir yaşam mertebesi söz konusudur!
Tohumun kabuğunu çatlatıp mahsulünü açığa çıkarması gibi, ölü (bilkuvve - işlevsiz - nesnel) olanı bâ's edip dirilten, demektir. Açığa çıkana, yeni yaşam ortam veya boyutuna kavuşana göre, bir önceki ortama uygun yaşam bedeni "kabir" hükmündedir... "O Saat (vefat) muhakkak gelecektir, onda hiç şüphe yoktur. Kesinlikle Allâh, kabirlerde (bedenleri içinde) olan nefsleri (bilinçleri) bâ's edecektir (varlıklarındaki Esmâ özelliğiyle yeni bir beden oluşturarak yaşamlarına devam ettirecektir)!" (Hac: 7)


ÖLÜM ‘ÂNININ (“Mevt”in) HEMEN SONRASINDA
YENİ BİR BEDENLE YAŞAMA (“Ba’s”a) DEVAM...

"Vel ba'su ba'del mevt"; "mevt"in yani "ölüm" anının hemen sonrasında, "ba`s" olacağıma inanıyorum" demektir. 
Melekler bahsinde Azrail`i anlatırken de üzerinde durduğum gibi mevt yani ölüm, tadılan birşeydir!. 
Bir başka tanımlama ile "MEVT", "Kontrolundaki yapıyı kullanamaz hâle gelmek" demektir!. Özellikle, insanın, bedeninin "kullanım dışı kalmasını" târif sadedinde bu kelime söylenir..
Bu yüzdendir ki, "ÖLÜM TADILIR"!.
Tadan da İNSANIN bizâtihi kendisi olan şuuru-bilincidir!.
"Küllü nefsin zaikatül mevt" (29-57)
"HER BİLİNÇ ÖLÜMÜ TADACAKTIR", 
âyetinde olduğu gibi; her bilinç, -burada hususi mânâsıyla insan, genel anlamıyla evrende var olan tüm bilinçler kastediliyor- her bir nefs sahibi, şuur sahibi, ölümü tadacaktır" denmektedir!.
"NEFS"in anlamı "bilinç sahibi birim"dir.. 
Yani, içinde bulunduğu halden sonra, o güne kadar kullandığı bedeni ve ortamını kaybedecek; yeni ortamın gerektirdiği beden ile yaşamına devam edecektir.. Her bilinç için bu böyle!
İnsan yönünden ele alırsak... Her nefs yani bilinç, bir süre sonra herhangi bir sebeple bu yaşadığı bedeni kullanamaz hale gelecek; bu beden kullanım dışı kalacak; bu bedenin kullanılamaz hale gelmesinin hemen akabinde de, oluşmuş bulunan yeni bir bedenle yaşamına devam edecek!. 
Böylece, içinde yaşadığı bedenden; ve o beden dolayısıyla bağlı olduğu her şeyden ayrılarak ölümü tadmış olacak!.
Halogramik yapılı dalga(wave) bedeniyle, -ki biz ona din terminolojisinde RUH diyoruz-, o ruhla yaşamına devam edecek. 
İşte bu "her bilinç ölümü tadacaktır"ın neticesinde "Vel Ba'su Ba'del mevt" inancını getiriyor. 
Burada dikkatimizi çekmesi gereken bir önemli husus daha var:
"Vel Ba'su ba'del Kıyamet" denmemesi!. 
Eğer "vel ba'su ba'del kıyamet" dense, o takdirde biz şunu düşüneceğiz:
"Mâdem ki şimdi öleceğiz ve kıyamette sonra dirileceğiz, öyle ise ne kabirde sorgu sual var, ve ne de herhangi bir kabir azabı sözkonusu... Kabir âlemi diye bir yaşantı da yok!. Kabirde iken ne cenneti ne de cehennemi göreceğiz!. Şimdi uyuyup, kıyâmetten sonra uyanacağız!."
Ama "BA`S" olayının "mevt", yani, biyolojik mevcut bedenimizin kullanılmaz hale gelmesinin hemen sonrasına alınması, olayın tüm şeklini değiştirmektedir...
İnsan, ölüm denen olayla, beş duyuyla algıladığımız madde boyutundan, cinlerin ve geçmişte yaşamış olan insanların hâlihazır yaşamlarının sürdüğü "berzah" denen dalga(wave) boyuta geçmektedir... 
"ÖLÜM"le insanın 50-70 yıllık dünya yaşamı dönemi kapanıp; belki de milyarlarla sene sürecek olan "BERZAH" yaşamı dönemi açılmaktadır!.
"BERZAH" yaşamı ise ön "dünya-kabir geçiş yaşamı"ndan sonra, ya "KABİR ÂLEMİ" ya da "BERZAH YAŞAMI" şeklinde "KIYÂMETE KADAR" süregider!
"Öngeçiş" evresinde kişi bedeni kullanılmaz hale gelmesine rağmen, sağmışçasına dış dünyayı algılar, her şeyi görüp-işitir... Bu arada cinleri de açık-seçik görmeye başlar!.
Burada çok önemli bir hususa daha işaret etmeden geçmeyelim...
Normal ölümde, kişide "ölüm" gerçekleşmeden önce, yani bedenle ilişkisi kesilmeden önce, eskilerin tâbiriyle "şeytan imanını almaya gelir"!.
Nedir bu olayın içyüzü.?
"Sekerat hâli" denen, kişinin, "ölüm" öncesinde dünya ile bağlarının zayıflayıp, dalga(wave) âlemi daha net bir biçimde algılamaya başlamasının akabinde cinleri de net bir biçimde görmeye başlar!.
İşte bu sırada ölecek olan kişi "İMAN"lı ise, şeytani cinleri acaip bir telaş sarar!. Ne yapıp edip bu son fırsatı en iyi şekilde değerlendirmeli ve bu kişinin "İMAN"ını elinden almalıdır!!!
Bu anda beyin henüz normal faaliyettedir, düşünce ve idrâk yerindedir... Dolayısıyla kişinin tüm algılayışları, normal olarak beyinden ruha yani dalga bedene yüklenmektedir...
"ÖLÜM"le ise kayıtlar son bulacak; artık ruh yani dalga(wave) beden, beyinden yeni bir kayıt alamayacak; kendisine son yüklenen bilgilerle, idrâkıyla sonsuza dek yaşıyacaktır!.
İşte bu haldeyken kişi, büyük bir ihtimal ile o ana dek hiç görmediği cinleri bir anda karşısında bulur!. 
Geçmiş aile büyükleri ya da inandığı kişiler sûretine bürünerek karşısına gelen CİNLER; 
-O güne kadarki imanının boş olduğunu; tanrının varolmadığını; Hazreti Muhammedin Allah Rasûlü olmayıp, insanları iyiliğe sevketmek için gelmiş akıllı bir insan olduğunu telkin ederek; artık bu boş inançları bırakıp kendisini bekleyen yeni âlemin yeni değerlerine hazırlanmasını" isterler!. 
Eğer ölüme hazırlanan kişi bu konuda sağlam bir bilgiye veya "İMAN"a sahip değilse, rahatlıkla CİNLERİN bu yalanlarına kapılır. Ve dünya yaşamındaki bu inancın boş olduğunu kabullenip, ölür!. İşte "İMANSIZ" ölen bir kişi daha!.
Çünkü beyinden ruha yüklenen bu son kayıt, artık onun sonsuza dek bakış açısını oluşturacaktır!.
Ya da o anda kişi ızdırap çekmektedir, içinde bulunduğu hastalık dolayısıyla... Cinler onun imanını terketmesi halinde ızdırabına son vereceklerini; zaten imanın da geçeceği âlemde gereksiz bir şey olduğunu söylerler!. Tıpkı, bugün "biz uzaylıyız, İSLÂM Dini artık hükmünü yitirmiştir" deyip, birtakım insanları kandırdıkları gibi!.
İşte anlattığımız örneklerin daha binbir türlüsünü oluşturarak, son anda kişiyi "İMAN"ından etmeye çalışırlar..
Bu hususta tek çare, yaşam boyunca bu konularda bilinçli olabilmektir!.
Evet, "sekerât" hâlinden sonra "ölüm" kesinleştiğinde, bu defa hem cinler hem de dünyada yaşayanlar seyredilmeye başlanır...
Kabire gelinceye kadar olup-biten her şey, ölümü tadan tarafından seyredilir!
İnsan, hayatının en büyük paniğini mezara bırakılacağı anda yaşar!
Şuurlu bir varlık olarak yaşarken kabre konulacağını farketmek; üstüne toprak atılınca orada kapalı kalacağını hissetmek kişiyi son derece panikletir!
Ve çaresiz toprağa konulur; üstüne toprak atılıp, kapak kapatılarak dünya ile ilişkisine son verilir!.
Bu arada "MÜNKER ve NEKİR" adlı iki melek gelerek ona şu üç soruyu sorar:
RABBİN KİM?
NEBİN KİM?
KİTABIN NE?"
Kişiye kabirde ne mezhebi sorulur, ne de mezheb imamı!.
Kişiye kabirde ne tarikatı sorulur, ne de tarikat şeyhi!.
Kişiye kabirde ne hangi ülkede yaşadığı sorulur; ne de o ülkenin rejimi, nasıl veya kimler tarafından yönetildiği!.
Melekler bu sorgulamada aldıkları cevaba göre, kişinin, yeni dünyasını algılama kapılarını açarlar..
Tıpkı, "OKUMA" olayının gerçekleşebilmesi için meleğin "SIKMASI" olayında olduğu gibi...
Böylece o kişi kabir âleminde hem cenneti, hem de cehennemi görmeye ve geleceğinin hangisi olduğunu bilmeye başlar!.
Eğer hakketmişse, kabir âleminden çıkıp, serbest olarak "BERZAH-geçiş" âleminde yaşamaya ve kendisinden önce o âleme geçmiş olan şehid, veli ve nebilerle görüşmeye başlar!
Evet böylece elimizden geldiği kadarıyla, "ÂMENTÜ" diye bilinen "İMAN ESASLARI"na dair bilgi naklettik... Noksanıyla kabul ola!


TAKLİDİ İMAN
“Allah İsmi”ne iman








TAKLİDİ İMAN EDEN 
· “Allah İsmi”ne iman eden 
· Semâlarda ve arzdaki nice işaretlerden yüz çevirerek üzerlerinden geçip giden..
· Varsandığı Tanrılarını veya benliğini eş koşarak Allah'a iman eden…
· Taklid ehli
· Taklitçi 
· Basiret üzere-idrâkla değil; taklidle iman eden
· Tahkiki olmayan 
· İman bilgisini beyninde ve dilinde taşıyıp yaşayamayan... 
· Duygu alevleri içinde yaşamaya devam eden... 
· Kibirlenip yasaklandıkları şeylerden dolayı kızıp haddini aşan
· "Aşağılık maymun”
· Birbirini taklitle yaşayan-Aklını kullanamayan mahlûk
· Gelecekte de “Geçmiş”i yaşayan...

Taklitçiler arasında taklidi en az olan, hakkati biliyor sanılsada, muhakkik değildir. Benim nazarımda.
Tahkiki imanı olmayan müslüman, erkek elbisesi giymiş kadın gibidir.





TAKLİD EHLİ 
“ALLAH” İSMİNE İMAN EDER…

TAHKİKE ERMİŞLERİN İSE
 ALLAH’IN AHADİYETİNDE 
BENLİKLERİ YOK OLMUŞTUR

“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 “HU” ismi işâret eder. AHADİYYET sıfatıyla idrâk edildikten sonra, gerçek mânâsıyla “Allah’a iman” meydana gelir ve “yakîn” hasıl 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 Bakîdir” mânâsı yaşanır olmuştur.
İşte bu yaşantı içinde olanlar, “İsm-i Âzâm” sırrına ermiş olanlardır ki; her nefeste “HÛ” diyenin mutlak bilinciyle yaşarlar.


İMAN BİLGİSİ

İMAN BİLGİSİ, “İMAN” DEĞİLDİR

“İman bilgisi”, iman değildir!. 
Çünkü, “iman” getirdiği yaşantıyla; 
insanın yanmaktan kurtulup cennet boyutunu yaşamasına yolaçar;
Varlığın her zerresinde Allah adıyla işaret edileni müşahede ederek, cennetüstü, târifi mümkün olmayan bir boyutun açığa çıkmasına vesile olur!.
İman bilgisi ise, eşeğin sırtındaki ilim kitapları yükü gibidir… İnsan hem iman bilgisini taşır beyninde ve dilinde; hem de yanmaya devam eder olaylar içinde yaşamı boyunca!… Bu neden böyle oldu, keşke olmasaydı, suçlamaları içinde ve bunun getireceği başka duygu alevleri içinde yanarak!.
İnsan’a “iman” bilgisinin verilmesinin amacı, onun taşınması değil, anlamının yaşanmasıdır!.
Eğer “iman bilgisi”ni taşıyarak yaşıyorsanız, sizin yaşam boyu yanmanız asla bitmeyecek; yanarak boyut değiştirip; yaşamınızı ebeden yanarak sürdüreceksiniz… Sizde “iman” açığa çıkmadıkça da, bu böylece sürüp gidecek!.
“İman”lı iseniz, bunun da alâmeti, “yanma”nızın bitmiş olması; yaşamda olan hiç bir varlığı, hiç bir nedenle “suçlamamanız”dır! Artık bu idrâkın gereğini sürekli yaşar; cennet boyutundaki “seyr”inizi sürdürürsünüz…
Bunun ötesinde “B” sırrı da açılmış ve gereğini yaşar hâle ulaşmışsanız; artık yalnızca şunu söyleyebilirsiniz.
“Seyreden ol kendi oldu”!.
İman bilgisi, iman değildir!.
Yakîn bilgisi, yakîn değildir!.
Tevhid bilgisi tevhid değildir!.
Vahdet bilgisi, vahdet değildir!.
Bunu artık, umarım anlamışsınızdır!.
İman, imanın gereklerini yaşadığın ölçüde, sende mevcuttur!.
“Allah” ismiyle kabul ettiğini “tanrılık kavramıyla” saksı gibi yukarı mı oturtuyorsun?
Yoksa, her varlığı, rızkıyla beraber, dilediği amaca göre yarattığını mı düşünüyorsun?
“Ben yapıyorum” diye düşündüğün her fiilin, senin Cehennem’deki bir odunundur, yanmak üzere!.
Kim ne zaman neyi benliğine bağlarsa, ve o hâl üzere ölürse, kendini yalnızca ateşe, azâba hazırlamıştır...
Arpa tohumu eken, gül derlemeyi beklemesin!.
Gününün on saatini dedikoduya veya pazarlamaya ayıran; hokus pokusla “ALLAH” ilminin yukarıdan kalbine iniverip, vahdet yaşamına ulaşacağını ummasın!.
Bunu sanan, çok kötü aldatıyordur kendisini; ve çok kötü zulmetmektedir nefsine!.
Bak bir çevrene ve yakınlarına....
Onları neye teşvik ediyorsun?
Dünyalık kazanıp zevkini çıkarmaya, biriktirmeye mi teşvik ediyorsun?...
Allah'ı bulmanın önemini idrâk edip gereğini yaşamaya mı?
Onları Hakk’ı bulmaya yönlendirip; bunun yapılmamasının onlara neler kaybettireceğinin sohpetini mi yapıyorsun?... 
Yoksa dünyalıkla vakitlerini nasıl değerlendireceklerini öğretip onlara zulüm mü yapmakta devam mı ediyorsun?
Rasûlullah’ın mı yolundasın bu durumda, "Rasûllüğün" gereklerini tatbik ederek?
Yoksa insanları dünyaya yönlendirenlerin mi yolundasın??.
Evet kendimizi aldatmaya devam edeceksek, insanlara keyif veren, eroin veya kokain hükmünde nesneleri tavsiyeye devam edeceksek; İMANSIZ olarak ölmenin sonuçlarını da göze alabilecek kadar babayiğidiz demektir!.
İmanımız uğruna nelerden fedâkarlık yaptık veya yapabiliyoruz?
Gerçekçi olarak bir yarım saat bunu düşünelim....
Elbette ki, Allah’ın iman nasip ettiği, sağır ve kör olamayanlar bunları OKUYUP gereğini de uygulayabilecekler!.
Diğerleri de, okuyup, bu gece de böyle geçti deyip yaşamlarını eskiden olduğu gibi sürdürecekler...
Bu yazdıklarımız, Allah'tandır; Allah’ın iman ile ölmeyi nasipedecekleri içindir....
Selâm olsun, bunları değerlendirerek fiilleriyle şükredeceklere.
Selâm olsun, bunları değerlendirmeyecek nankörlere!.
Allah dilerim ki *B* sırrının idrâkının gereğini yaşamak üzere yaratmıştır bizleri....
Sürçi lisân ettiysek, affola!. 
Niyetimizdeki, imanın önemini; her an imansızlıkla öteye geçme tehlikesiyle yüzyüze olduğumuzun önemini vurgulamaktı....
Selâmu aleykum ve rahmetullahi ve berekâtuhu!.





İMAN BİLGİSİ
ANLAMININ YAŞANMASI İÇİNDİR

İnsan'a "iman" bilgisinin verilmesinin amacı, onun taşınması değil, anlamının yaşanmasıdır!.

Malıyla, canıyla, ilmiyle, sevdiklerinin yanan evin içine düşmemeleri için ne gerekiyorsa onu yaptırır iman!.

Bir insan, îman bilgisini, “îmanın gereği gibi yaşam” hâline dönüştürmedikçe, “mekr” belâsından kendisini kurtaramaz!.


"İMAN", AMAÇ DEĞİL; ARAÇTIR!

 İnsan, kendisine öğretilenleri ezberleyip, tekrar etmesi için yaratılmamıştır!. 
İnsan, söylenen kelime ve misâller üzerinde düşünüp; o idrâkın kendisinde yapacağı açılımların gereğini yaşamak için var olmuştur. 
“İman” amaç değil “araç”tır!
“İman”dan gaye, iman ettiklerinin ne olduğunu kavrayıp, bunun sonuçlarını yaşamak suretiyle, yaşamında yeni bir düşünsel boyuta geçmektir. 
“İman ettim” deyip, orada kalıyorsanız; “iman” ettiklerinizin ne olduğunu, neden ve hangi amaçla bildirildiğini anlamıyor; sonuçlarını günlük yaşamınıza indiremiyorsanız; biliniz ki “iman” etmiş değilsiniz!. 
“İman” ve “İslâm”ın getirisini yaşayıp, bunun semerelerini elde edemiyorsanız, kendini bu kelimelerle etiketlemiş herhangi bir yaratıktan farkınız yoktur!. 
Kendi muhasebesini ilmine göre yapamayacak ölçüde dünya zevkiyle uyuşmuş vicdanlar, ancak “ölüm” ile ayılacaklardır ki; o zamanda iş işten geçmiş olacaktır! 


"İMAN" İLE
ELDE ETMEK İSTEDİĞİNİZ ŞEYE ULAŞIRSINIZ...

Önce bir çok önemli noktayı farkedelim...
İman, amaç mıdır, araç mıdır?
Bunun cevabını verebilmek için su soruyu soralım...
Niçin iman?
İstenen bir hususun elde edilmesi için gereklidir iman!. 
Yani, iman bir ARAÇtır!.
O araçla elde etmek istediginiz şeye ulaşırsınız…
Dünyada yaşarken, Allah Rasûlü olan Zâta iman edenler, elbette ki onun bildirdigi güzelliklere erişmek için gerekenleri yapmayı kabul edenlerdir...
Allah Rasûlüne, ben sana iman ettim demek, seni gördügüm için elbette ki kisiliğine iman ediyorum, demek değildir; ”Benim ölümötesi yasamda istedigim iyi sartları bana temin etmek üzere yapmamı istediklerinin gerekli olduğunu idrâk edemesem bile, onları yapmam gerektiğine iman ediyorum” demektir.
Allah Rasûlü’nün dediklerini yapmadıktan sonra, iman ediyorum demek hiç bir şey getirmez insana... 
Çünkü amaç, iman ediyorum demek değil; iman edilen doğrultusunda fiilleri ortaya koyarak, o fiillerin sonucuna ulaşmaktir!.
İman ediyorum demek; “böyle olduğuna inanıyorum dolayısıyla bu fiillerle bu neticeyi elde edeceğimi kabulleniyorum. Bunları yapmazsam semeresini de elde edemeyeceğimi kabullendim” demektir.
Seni istediğin sonuca ulaştırmayacak fiiller içindeyken, o konuya iman ettiğini söylemen, yalnizca kendini aldatmak, kandırmaktır ve sonucu da hüsrandır!
Allah Rasûlü’nün senin imanına ihtiyacı yoktur!.
Meleklerin de senin imanına ihtiyacı yoktur!.
Kısaca hiç bir yaratılmışın ve de Yaradanının senin imanına ihtiyacı yoktur!. 
İmana sen muhtaçsın!.
Niye?
Kafan yeterli derecede çalııp, o konudaki gerçeği, sistemi idrâk edemediğin için, söylenene iman yollu yaklasıp onun gereği fiilleri ortaya koyarak neticede elde etmek istediğine ulaşmak için!.








İMANA DAYALI DÜŞÜNCE 
VE UYGULAMANIN ÖNEMİ
 
İMAN EDİP GEREĞİNİ UYGULAYANLARIN 
YAŞAM BOYUTU->ME’VA CENNETLERİ...
İNANCI BOZUK OLANLARIN 
YAŞAM BOYUTU>ATEŞTİR!

Bizim işaretlerimize sadece şunlar iman ederler ki, onlarla hatırlatma yapıldığında, secde ile yere kapandılar; benliksiz, Rablerinin Hamdi olarak tespih (işlevlerini yerine getirdiler) ettiler. (15. âyet secde âyetidir.)
 (Gece) yataklarından kalkıp; korkarak ve umarak Rablerine dua ederler... Kendilerini beslediğimiz yaşam gıdalarından Allah için karşılıksız bağışta bulunurlar!
Hiçbir nefs, yaptıklarına ceza (karşılık) olarak, gözünü sevinçle parıldatacak nimetler içine gizlenmiş olanları bilemez!
İman sahibi ile inancı bozuk olan bir midir? Eşit olmazlar!
İman edip imanın gereğini uygulayanlara gelince, onlar için yaptıkları çalışmaların sonucu olarak, nüzûl yollu (hakikatlerinden açığa çıkarak yaşanılan) Me'va Cennetleri vardır.
İnancı bozuk olanlara gelince, onların yaşam boyutu ateştir! Oradan her çıkmak istediklerinde, oraya iade olunurlar ve kendilerine: "Yalanladığınız o ateşin azabını tadın!" denilir. (Secde15-20)

Herkes ölecek ve kabir âleminde kıyâmete kadar yaşamına devam edecek; kıyâmette yeni bir boyut yaşamı başlayacak, bundan sonra herkes Cehennem boyutundan geçecek ve sonuçta İmanı olan bir kısım insan bu boyuttan kurtularak Cennet boyutu yaşamına geçecektir İslâm Dini verilerine göre!.
Kişinin Cennet'e gitmesi, ameline değil, İmanına ve bu İmana dayalı düşünce ve uygulamasına bağlıdır!. Uygulamasındaki eksiklik onu İmansız yapmaz. Kişi, elinde olmayan şartlar dolayısıyla yapamadığından hesaba çekilmez fakat yapmamasının sonuçlarına katlanır!. 


TEFEKKÜR DEVREYE GİRİNCE
İMAN BAŞLAR

Yaşamınız boyunca her gün sayısız olaylarla karşılaşıyorsunuz. Bu sayısız olaylar içinde insanları veya olayları değerlendirip de: “Bu budur, şu şudur!” dediğiniz anda yüzde 99 ihtimalle yanılıyorsunuzdur.
O konu hakkında sizin bildiğiniz ne kadardır?.. Bilemedikleriniz ne kadar?..
O insanın bir davranış ortaya koyarken, hangi gerekçelerle hareket ettiğini bilebiliyor musunuz?..
Onu yaparken ki NİYETİNİ biliyor muydunuz?
Hayır!..
“FİİLLER NİYETE GÖRE DEĞERLENDİRİLİR” hükmünü duymadınız mı?
Peki o kişinin niyetini bilemediğinize göre, o insanı siz nasıl değerlendirip, yargılayabilirsiniz?.
Akıllı insan, insanları değil, fikirleri eleştirir.
İnsanları eleştiren ise, kendisinin akıllı olmadığını dile getiriyordur, o eleştirisi ile...
Eğer düşünen, akıllı bir insan olarak yaşamak istiyorsak, sadece fikirleri eleştireceğiz. İnsanlar hakkında hiçbir yorumda, değer yargısında bulunmayacağız.
Çünkü, bir insanı yargılayıp hüküm verebilmemiz için, o insanın bütün düşünce dünyasına, niyetlerine âşina olmamız gerekir ki, bu da, mümkün değil!..
Demek ki, akıl olmadan iman olmaz!..
Akıl, bir bilineni diğer bir bilinene bağlamak suretiyle derin tefekküre ulaşır.
Tefekkür, düşünce devreye girince de, iman başlar..
Ancak elbette ki bu tefekkürün en alt seviyesidir... ki, semeresi de ''Taklidî iman'' dır. Bunun tahkike dönmesi, ise çok daha kapsamlı aklı ve dolayısıyla tefekkürü getirir.


İMANDA “YAKÎN” YOKTUR!
YAKİN BAŞLADIĞINDA İMAN, 
İKANA DÖNÜŞMÜŞTÜR ARTIK…

İmanda yakîn yoktur. İman, kemâle ulaştığı zaman, ikâna döner. Îkânda, yakîn vardır. Yani, yakîn başladığı anda, artık iman ikana dönüşmüş demektir.
Yakînin de kemal dereceleri vardır.
İmân, avama mahsus; îkan, havasa mahsustur.
Havasın üstündeki Hass-ül Havasın da, yakîninin dereceleri yükselir.
İlmel yakîn, Aynel yakîn, Hakkel yakîyn gibi... Yani, îkan hâlinin üç basamağı vardır.
1- İlmel Yakîn 2- Aynel Yakîn 3- Hakkel Yakîn
Birinci basamak imandır, avama dönük!.
İkinci basamak îkandır, havasa dönük.


“HAKİKAT”İN GÖRÜLDÜĞÜ NOKTAYA GELİNDİĞİNDE, İMAN TERK EDİLİR

Gözünün önünde olan;görmekte olduğun bir şeye artık “iman” diye bir kavram kalmaz.
İkan, tesbit edilene olandır... meselâ sigaranın zararı konusunda herkes ikan noktasındadır; burada imandan sözedilmez. İman ise bilinmeyenedir..
Aklın yetmedigine, “iman” gerekir... Aklın ihatası içinde kalana zaten iman gerekmez, o yakin hükmündedir ve o durumdaki aklın konusu ikandır, imanı geçmistir.
Esasen iman da sonuçta hedefe varıldığında terkedilen bir şeydir!. "İman" araçtır; amaç değil!. Bunu çok iyi kavramak gerektir!
Hedefe varmak için, yolda gerekli olan araçtır "İMAN"!. Yolcunun, ihtiyaç duyduğu bir haldir...
Nasıl, akıl seni bir noktaya kadar götürür; ve sonuçta da belli bir hedefe erdirirse; aklın durduğu yerde de iman başlarsa; iman da, sana belli bir aşamayı yaptırıp, belli bir hakikatı gösterinceye kadardır!. 
O hakikatı gördükten sonra, artık o hakikata karşı imana da gerek kalmaz!. 
 Hazreti Ali`nin şu sözü "yakîn" hali olan "ikan"ın apaçık tarifidir... 
"Gözümdeki perde kalksa da yakînim artmaz!"... 
Yani, gerçeğe öylesine vâkıfım ki, gözümle görmem buna bir ilave sağlamaz.. İşte bu "yakîn" haline "İKAN" denir.. 
Önce akılla gidiyorsun... Sonra, akıl imana dönüyor, teslimiyete giriyor... 
Teslimiyette, imanın gereğini yaşıyorsun... Görmediğin halde, o şeyi kabul edip onun gereğini yaşıyorsun.. 
Bunun neticesine geldiğin zaman orada "iman"ı da terk ediyorsun!. 
Niye?.. Çünkü yaptığın çalışmalar sonucunda iman ettiğin şeyi görür hale geliyorsun... İşte bunu yaşadığın zamanki hâlin adı "ikan"dır. 


İMAN, DÜNYADA LÂZIMDIR…
ÇÜNKÜ ÖLÜM ÖTESİNDE
 HERŞEY APAÇIK GÖRÜLECEKTİR

“Din âhiret işidir, onu orada düşünürüz!” diyenlere gelince…
Ölümle birlikte, artık insanın ebedî hayatı yönünden yapacağı hiçbir şey kalmamaktadır!
Ölümü tadan, bedeni kullanmaktan âciz duruma düşen kişi, elindeki tüm imkânları yitirmiştir! Artık geleceği yönünden kendisine kazanç sağlayacak hiçbir fiili gerçekleştiremez. O ana kadar elde ettiği ilim, o ana kadar elde ettiği güç "enerji-rûhânîyet" ne ise, ondan sonra ebedî olarak sadece dünyada elde ettiği ile yetinmek mecburiyetindedir!
Şimdi bir kişi düşünün...
-“Ben Allah'a inanıyorum, Rasûlü’ne de inanıyorum... Dedikleri doğrudur. “Şimdilik ben dünyaya çalışayım da, öldükten sonra da âhirete çalışırız. Her şeyin yeri ayrı, dünyada dünyaya, âhirette de ahrete… İnsana dünyada mekân, âhirette iman lâzım."! diyor.
Bu kişinin gerçekte ne dini vardır, ne de imanı! Ve ne de Allah Rasûlü’nü kabûlü söz konusudur!
Çünkü, Allah Rasûlü’nün söylediklerinden hiçbir şey anlamamıştır!
İman, insana dünyada lâzımdır; ki Allah Rasûlü’ne inanıp onun dediklerini yapsın diye.
Öbür taraf denen ölümötesi yaşamda, zaten imana yer yoktur! Zirâ her şey âyân beyan ortada olacaktır! İnanılacak bir şey sözkonusu değildir artık!
Ayrıca Hz.Rasûlullah’a inansa, zaten davranışları değişik olacaktır!
“Bana inanıyorsan gelecekte şu tür tehlikelerle karşılaşacak ve şu uçurumdan aşağıya düşeceksin; onun için şu tedbirleri al da uçuruma yuvarlanma” diyen kişiye verilen şu cevap mantıkî midir:
- Ben sana inanıyorum. Uçurumdan düştükten sonra sana uyup gereken tedbirleri alırım elbette!!!
Birisi uçurumdan düşmemek için zorunlu tedbirlerden sözediyor; öteki “düştükten sonra ben tedbir alırım” diyor!!
Bu mantığa karşı cevap vermek isteyen beri gelsin!
Bir kere daha tekrar edelim...
Allahû Teâlâ’nın vahyetmesi ile Hazreti Rasûlullah aleyhisselâm ölümötesi gerçekleri ebedîyete kadar görüyor ve insanları ne tür tedbirler almak sûretiyle kendilerini bu tehlikelerden koruyabilecekleri hususunda uyarıyor!
Siz, ya inanıyorsunuz; ölümötesi tehlikelerden kendinizi koruyabilmek için gerekli tedbirlere başvuruyorsunuz; ya da aldırmıyor ve neticede o şartlarla karşı karşıya kalıyorsunuz!
Her iki hâlükârda da ölümü tattıktan sonra yapabileceğiniz yeni bir şeye yer yoktur! Bu yüzden defalarca tekrar eder bir âyet Kur'ân-ı Kerîm'de;
-KEŞKE DÜNYA HAYATINA GERİ DÖNEBİLSEK DE YAPMADIKLARIMIZI YAPSAK. AMA BU OLMAYACAK BİR İŞTİR."
Kişi, dünyada iken aklını kullanmak, dini anlamak, gereklerini tatbik etmek ve çevresindekileri bu konuda uyarmak durumundadır. Bunu dilerse yapar, dilerse yapmaz! Ve neticesine de kendisi katlanır!
Sahip olduğun mal-mülk-para-koltuk-ünvan kısacası her şeyini, hattâ bedenini bile terkedip gideceğin yepyeni bir yaşam şekli. 
O ortamda huzur ve refah içinde yaşamak için şu tür çalışman gerekli diyen Rasûlullah aleyhisselâm! 
İnanıp onun dediği şekilde hazırlanmamışsan, mutlaka pişman olacaksın; ama ne çare iş işten geçmiş! Yok eğer hazırlanmış isen, gene içinde bulunacağın şartları kendin dünyada iken hazırlamışsın!
Netice…
Rasûlullah aleyhisselâm; “ölümötesi yaşamı değerlendirmiş bir kişi olarak sana; şu tür çalışmalarla ânını değerlendir ki pişman olmayasın; aksi halde pişmanlığın o zaman sana fayda vermeyecek ve azâba düşmekten seni kurtarmayacaktır" diyor. Sen dünya hayatında iken ya söylenen şekilde, dünyada yapacağın bir takım çalışmalar ile kendini ölümötesi ebedî yaşama hazırlayacaksın. Ya da kendi kendini ebedî bir azâba atmış bulunacaksın!
-Allah onlara zulmetmiyordu; fakat onlar kendi nefslerine zulmediyorlardı.. (Ankebût-40)


İMANLI KİŞİ
 YAŞAMDA YERSİZ VE YANLIŞ VEYA OLMAMASI 
GEREKEN HİÇBİRŞEY GÖREMEZ

İman: Görmediğine inanmaktır.
İman, üst bilincin, evrensel gerçekleri mantıksal bütünlük içinde değerlendirerek Sistem ve düzenin Yaratıcısını kabullenmektir!
“İman”, Tek bir Fâtır ve Yaratıcının dilediğince yarattığı olaylar içinde yaşadığımızı kabullenmektir…
Böyle olunca…
Artık kişi yaşamda yersiz veya yanlış veya olmaması gereken etiketli hiç bir şey göremez!. Çünkü Tek Bir, dilediği gibi herşeyi yaratandır, ve yarattığında dilediği gibi seyredendir!.









İMAN, 
KİŞİYE ERGEÇ OLAYLARIN VE FİİLLERİN 
YARATICISININ ALLAH  OLDUĞUNU;
ALLAH’IN DİLEDİĞİ GİBİ MÜLKÜ OLAN HER
ZERREDE TASARRUF ETMEKTE OLDUĞUNU 
İDRÂK ETTİRİR

İnsan yaşamındaki en önemli konu olduğu için, bu hafta da gene bu hususu, bizden açığa çıkan kadarıyla açıklamaya devam etmek istiyorum…
Kişide, ya iman açığa çıkmıştır ve bunun getirmiş olduğu bakış açısıyla yaşar kısmetindeki kadarını; bu yüzden “Said”=”Mutlu” derler ona; çünkü ebedi yaşamında son durağı “cennet” boyutu olacaktır!… 
Ya da fıtratında iman yoktur; bunun getirdiği bakış açısıyla yaşar; ve o bakışa göre fiiller, davranışlar ortaya koyar; bu yüzden “şakî” = ”mutsuz” derler; çünkü ebedi yaşamında son durağı “cehennem” boyutu olup, hayatı “yanarak” devam edecektir!.
Kişinin fıtratındaki “iman”, o kişiye er-geç, olayların ve fiillerin yaratıcısının Allah olduğunu; Allah’ın dilediği gibi, mülkü olan, her zerrede tasarruf etmekte olduğunu idrâk ettirerek; kişinin o olaydan dolayı yanmasına son verir!. 
“Kalpler Allah’ın hatırlanmasıyla tatmine ulaşır, yatışır”
uyarısını hatırlayalım burada…





İMANIN GEREĞİ FİİLLER
(Güzel, temiz yaratılmışlar)

İMANIN GEREĞİ FİİLLER,
ALLAH’A ULAŞIR
Kim izzet diliyorsa, (öncelikle bilsin ki) izzet tümüyle Allah'ındır (kendini Allah'tan ayrı birim kabullenende yaşadığı şirk hâli nedeniyle izzet olmaz)! Güzel, temiz yaratılmışlar O'na ulaşır! İmanın gereği fiiller onu yükseltir... Kötülükleri mekr (hile) yapanlara gelince, onlar için şiddetli bir azap vardır... Bunların mekri boşa çıkar! (Fâtır/10)


İMAN,
FİİLLE BÜTÜNLENİR 
İman=Fiildir! 

EĞER İSLÂM’IN HÜKÜMLERİ YERİNE GELMİYORSA ORADA İMAN YOKTUR
(Henüz "İman" hâsıl olmamıştır!.)

Din (sistem) ise başlangıçta kolaylıkla kavranamayacağı için, “imana dayalı bir sistem”dir... Ama yanlış anlamayalım, din imana dayalı bir sistemdir derken, burada imanla iş biter anlamında kilitlenmeyelim!
İmandan gaye ameldir! 
Bir şeyler yapmaktır! Bir şeyler yapmak için de önce onun yapılmasına iman etmek lâzımdır.

Pozitif enerji adını verdiğimiz bu dalgalar beynin “verici” mâhiyetteki düşünce ve fiillerinden oluşan bir enerji türüdür!. Dindeki adı “sevap”tır!.
Pozitif enerjinin karşıtı olan “negatif enerji” adını verdiğimiz dalgalar ise beynin “alıcı”, “birimsel menfaate dönük” davranışlarından oluşur. Dindeki adı “günah”tır!.
Vicdanımızın bize, “sen imanlısın” demesi önemli mi?...
Yoksa, amelimiz mi imanımızın göstergesi?...
Mesela, sigara içen biri, sigaranın beynine ve dolayısıyla âhiretine zarar vermekte ve kendine zulmetmekte olduğuna imanlı mıdır?
İmandan AMAÇ, İMANIN GEREĞİ OLAN AMEL MİDİR?
İmanın gereği olan amel yoksa, iman mevcut olabilir mi?
Sigara için biri, ben sigaranın zararlarına iman ediyorum dese dahi, böyle bir imanı var mıdır? O zarara iman etmiş biri sigaraya devam edebilir mi?ediyorsa, o konuda imanı hala var olabilir mi?...
Her konuda gerçekçi olalım ve ne karşımızdakini, ne de kendimizi aldatmayalım!. İman ehlinden mümine bilerek zarar gelmez, diyor Hz.Rasûl!.
Bir günahın büyüklüğü kisinin âhıretine verdiği zararla ölçülür...
Kimsenin ne kendi beynine ne de başkasının beynine zarar verme hakkı yoktur... Mesela sigaranın zararına iman diye bir konu sözkonusu olamaz!. Çünkü artık o, iman boyutunu asmıs, ikan noktasına ulasmıstır!. Çünkü bu zarar bilimsel olarak, madden tespit edilmiştir!.
Öyleyse, ister sigara yollu, ister başka fiillerle kendisine veya çevresine bilerek zarar veren kişinin imanından ne kadar sözedilebilir?
Allah, bizi çevremize ve kendimize(kendisine) yararlı olalım diye mi yarattı; yoksa kendimize ve çevremize zarar verelim diye mi yarattı?
İman, bizi çevremize yararlı ameller konusunda yönlendirmiyorsa, o iman ne kadardır bizde?
Sigaranın misâlini her konuya yayalım...
İman, bizi her konuda insanlara yararlı olmaya, onlara birşeyler kazandırmaya yönlendirmek isterken, biz onlara yararlı olmak yerine zararlı oluyorsak bu mümindir baskılı elbiseyle dolaşsak, imanlı sayilir mıyız acaba? 


Baldaki şifaya inanıyorum demek, balı yiyorum demektir.
İman, fiille bütünlenir. Fiille bütünleşmemiş iman, iman değildir, lâftır-lakırTıdır!. Leyleğinki gibi!.

“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?
Amentü’deki ana esas, “Allah”a *B* sırrıyla iman edebilmektir... 
Zerre kadar bu sırrı hissedip yaşamış olanlar, sonunda Cehennem’den çıkacak ve ebeden Cennet boyutunda yaşayacaklardır!.
İşte âhirette yaşayacaklarına yön verecek olan da, "B" sırrından anlamış olduğun kadarıyla, “Allah”a imanındır!.
İman, Cehennem’den çıkmanın tek anahtarıdır!.
İman ve İslâm. Geçmişte çok tartışması olmuş bir konu!.
Hattâ bir ara çok meşhur bir mezheb imamı; -Allah’a, Rasûlü’ne ve onun getirdiklerine iman, makbul imandır" demiş ve bunu bir eserinde yazmış. 
Abdülkadir Geylâni Hazretleri, "El Ganiyye" adlı eserinde; buna cevaben, dalâlete giden, kurtuluşa- necâta ermiyen fırkalar arasında bu zâtın mezhebini, mezhebi mensûblarını saymış.
Gavs-ı â’zâm Abdülkadir Geylânî "El Ganiyye" adlı kitabında kurtuluşa ermiyen fırkalardan bahsederken; Hz. Rasûlulah’ın bir Hadîs-i var;
 “73 fırkaya ayrılacak ümmetim. İçinden bir tanesi kurtuluşa erecek, ötekileri delâlette kalacak.”
diye delâlette kalan kurtuluşa ermiyen fırkalardan bahsederken, "kâderiyye" tâifesi bunlardandır, dedikten sonra onlardan bazılarını zikrediyor; sonra şöyle diyor:
-Bu kişi, imanın Allah ve Rasûlün Allah tarafından getirdiği hükümleri topluca bilmek ve ikrar etmekten ibaret olduğuna inanmıştır. 
Berhûnî'nin kitabı seceresinde de zikrettiğine göre, bu inanç bozuk bir itikat olur." diyor.
Şimdi, Gavs-ı A’zâm Abdülkâdir Geylânî’nin burada reddettiği ve karşı çıktığı görüş şu:
Bir kişi, "Allah ve Rasûlü ve Rasûlün bütün getirdiği hükümleri kabul ediyorum" derse; ve bunun yanında, o hükümlere dâir emirleri tutmazsa, İslâm hükümlerini yerine getirmezse, bu kişi delâlettedir! sapmıştır!. İman ehli sayılmaz!’ diyor.
Bu böyle mi değil mi?
Bizim araştırmamız, tahkikimiz var. Biz meseleleri inceleyerek gittiğimize göre; bu böyle mi, değil mi, ne netice çıkıyor?
Meseleye şöyle bakacağız;
İmân nedir ve neyedir?
Neye iman ediyorsun?.. İslâm dinine değil mi?.. İslâm dinine iman ediyorsun!.
Allah ve Rasûlü’ne iman, İslâm dininin hükümlerinden biri!. Dinin getirdiği hükümlerden biri.
Dolayısıyla İslâm dinine iman ettiğin zaman, zaten bu islâm dinini kabûlünün neticesi olan, belli fiîller vardır.
Bir sobanın yakıcılığına inandığın zaman elini sobaya değdirmezsin. Boğulacağını bildiğin yerde yüzme bilmiyorsan, suya girmezsin.
O şeye inanmanın tabii sonucu olan, fiiller söz konusudur!.
Neye iman ediyorsun?.. İslâm dinine iman ediyorum!. İslâm dinine iman ettiğime göre; onun hükümlerini ben kabul ediyorum demektir. O hükümlerin de yerine gelmesi şarttır. Eğer İslâmın hükümleri yerine gelmiyorsa, o zaman orada "İmân" yoktur! Henüz "İman" hâsıl olmamıştır!.
Peki bu böyle olduğuna göre, demek ki ortaya ne çıkıyor?
İman = Fiîl!. Yani, İslâmın emirleri doğrultusunda olan fiîller!.
Eğer İslâm dinine iman ediyorum; diyorsan, İslâm dininin önerdiği doğrultuda, yap dediği fiîlleri yerine getireceksin!.
İslâmın da ana 5 şartı, Kelime-i Şehâdet, bunun tabii neticesi, olan namaz, oruç, hac ve zekât. İlk önerileri bunlar!.
Demek ki bir kişi ben iman ediyorum, diyorsa; bunun yanında namaz kılmıyorsa veya oruç tutmuyorsa veya hacca gitmiyorsa veya zekâtını vermiyorsa bu kişi iman etmiş sayılmaz!.
Nitekim Hz.Muhammed Aleyhi's-selâm’ın getirdiği bu düsturu anlamış en iyi kişi olan Hz. Ebûbekir Sıddîk; Hz. Rasûlulah’ın âhirete intikâlinden sonra zekât vermek istemiyen bir takım kabilelere karşı ordu yollamış ve, "Zekâtını vermeyenleri katledin!" demiş.
Çünkü onlar imandan çıkmışlardır!.
Ancak, imandan çıkan katledilir!.
Zekâtını vermiyorsa o kişi, İslâm’ın emrini reddediyor, demektir, dolayısıyla imanı gitmiştir!. O fiîllere olan imanı gitmiştir, gidince katledilebilir dinin hükmüne göre dinden döndüğü için!.
Bu durum da gösteriyor ki bize, iman-amelle bir bütündür.
Amelsiz iman veya imansız âmel sözkonusu değildir!.
Evet, orijinal itibariyle böyle olan meseleye, bir de şöyle bakalım;
Kişi, iman ediyorum, diyor ve mecburî olan 5 şartı yerine getirmiyor!. Ya ne olacak?..
Daha öncelerde de izah ettiğimiz üzere; esasen, bu beş şart gelecekte kişinin içine düşeceği zor durumlara karşı, bir tedbir olarak öngörülmüş ve tavsiye edilmiştir!.
Siz o zor şartların geleceğine inanıyorsanız, zaten, bu imanınızın gereği olarak, bu tedbirleri de alacaksınız!.
Kızgın bir nesne olduğuna inandığınız şeyi, tutmak için maşa arama zorunluluğunu hissetmeniz gibi!.
Eğer o tehlikeli ortama karşı, gerekli olan tedbirleri alma mecbûriyetini hissetmiyorsanız, esasen, o tehlikeye iman etmemişsinizdir!.
Yani, insan, bildirilen bir tehlikeye iman ettiği zaman, muhakkak ona karşı alınması gerekli tedbirlere de başvurur!.
Yok eğer, o bildirilene iman etmiyor ise, gerekli tedbirleri dahi almak mecburiyetini hissetmez!.
Demek oluyor ki. İman, o yolda gerekli tedbirleri almak ve o konuyu bilip öğrenmek ve kendini ölümötesine hazırlamaz için ilk şart!
Eğer imanın gerekleri yerine getirilmiyorsa, bu takdirde o şeye inanılmamıştır!. 
İnanmamanın neticesi olan fiiller ile yaşanılmıştır.
Bu defa da kişi, bu gidişin neticesine katlanmak mecburiyetinde kalır!.
Günümüzde zaten din konusunda zorlayıcı bir baskı da mevcut olmadığına göre, demek ki herkes kendi başınadır!.
Dileyen iman eder ve gereği fiilleri ortaya koyarak; iman ettiği ortama hazırlanır!.
Dileyen de iman etmez ve bu halin gereği olan fiillerle yaşayarak, bu yaptıklarının neticesine katlanır.
Burada en önemli husus.
“İNSAN İÇİN ANCAK ÇALIŞMALARININ NETİCESİ SÖZKONUSUDUR!." 
Âyetinin hükmünün gözden kaçmamasıdır!.
Çünkü kişi ne yaparsa onun neticesiyle karşılaşacaktır!. Havadan gelecek bir şey asla sözkonusu değildir!


İNSANLARLA İLİŞKİ VE İLETİŞİMDE
“İMANIN ESASLARINA GÖRE” YAŞAMAK

Allah Rasûlü bile tebliğle görevli iken; zorlayıcı değil iken; biz kim oluyoruz insanlarla mücadeleye girecek!. Biz kavga için gelmedik!. Sizi bilmem!.
Ebu Cehil de Allah Rasûlü gibi yedi içti, sakal bırakıp, onun gibi giyindi; oturdu kalktı; ama O’nun imanını paylaşmadı!. Kevser başında, Rasûlullah’ın yanından uzaklaştırılanlar da!.
Eğer yaptıklarınızın hebâ olup gitmesini istemiyorsanız; Allah Rasûlünün uyarısını ciddiye alın ve derhal hâlinize tevbe ederek; O’nun getirdiği iman esaslarına dayalı biçimde rotanızı düzenleyin!. Aksi halde, geçmişteki imansızların başına gelmiş felâketlerin, sizlerin de başına geleceğinden hiç şüpheniz olmasın!…
“ALLAH’ın SİSTEMİ''NDE-sünnetinde asla değişiklik olmaz”!
Her topluluk, başına belâ gelmeden önce mutlaka uyarılmıştır!. Allah sistemine kafa tutacak kadar kendini güçlü sanan gafiller de, sonunda belâlarını bulmuşlardır.
Bildiğim kadarıyla, “AKIL ve İMAN” isimli kitabımda Allah’a ve diğer iman edilmesi zorunlu hususlara, nasıl iman edilmesi gereğini yazdım; Allah inâyetiyle… Bu inayeti değerlendirmeyenler, elbette sonuçlarını yaşayacaktır!.
Tek başınayken bunları bilmek önemli değildir; önemli olan, insanlarla ilişki ve iletişimde, bu imanın esaslarına göre yaşamaktır…
Gönül alma etiketi altında yalan söylemek, aldatmak, kandırmak; dedikodu; gıybet yapmak imanla bağdaşmaz ve kişinin imansız olarak ölmesine yol açar!. Hayatı namaz-oruç-hacla geçse bile!… Zira bu yanlış fiîller, “ALLAH”ı inkâr düşüncesinden kaynaklanır ve imansızlık sonucudur!.


İMAN,
FİSEBİLİLLAH YAŞAMI GETİRİR

İmanlı kişi, yaptığı her şeyi, “fiysebilillah”=”Allah için”; yani çevresindekilerden veya karşısındakilerden hiç bir çıkar beklemeden; sırf kendindekini onlarla paylaşmak amacıyla yapıyorsa, bunun yararını görecektir!.
Bunun dışındaki tüm gerekçeler ise, “şirk koşmak” diye tanımlanan imansız bakış açısının sonucudur!.
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!
Aynaya bakalım!.
Nefislerinizde (enfüsünüzde) olanı açıklasanız da gizleseniz de Allah sizi onunla (B sırrınca) hesaba çeker/çekiyor... (Bakara-284) uyarısını iyi değerlendirelim… 
Allah için, dürüst ve açık olmak mı?
Maddî veya manevî çıkarın için, o günlük rahatın kaçmasın diye (kalp kırmama kılıfı altında) yanlışları örtücü olmak mı?
Unutulmasın ki, bugün elimizde ne varsa, yarın hepsini zaten yitireceğiz!. 
Değer mi ebedi hayatımızı cehennem etmeğe üç günlük çıkar için!?… 
Hele bir de, o günkü çıkarlarımızı düşünerek bildiğimiz gerçekleri söylemiyor, karşımızdakinin yanlış yolda yürümesine göz yumuyorsak?
Bunun vebâlini alacak kadar güçlü müyüz acaba?… 
Hele hele sevdiğimizi söylediğimiz insanların, bildiğimiz gerçekleri onlarla paylaşmayarak, kangrenlerinin ilerlemesine göz yumuyorsak dünya rahatımız ve çıkarımız için; bu zulmün bedelinin faturası nasıl gelecek acaba karşımıza?
Evet, iman, insanın “fiysebilillah” yaşamasını getirir sonuç olarak… Tüm dünyalığını yitirmeyi göze aldırır!. Gerçekten sevdiklerini yarın yanacakları ateşten korumak için elinden geleni yaptırır!.
Malıyla, canıyla, ilmiyle, sevdiklerinin yanan evin içine düşmemeleri için ne gerekiyorsa onu yaptırır iman… 
İman nuru yoksa o kişide, gününü daha rahat geçirmek için yaşar sadece!. Ölümötesi şartları ve karşılaşacaklarını düşünmez!. 
Sadece daha fazla kazanıp daha rahat yaşamaktır amacı… En yakınlarını bile bu yolda feda eder!. Dünya batağında çırpınan en yakınlarına bile bir tekmeyi de o atarak, âhıret için bir şey yapmadan yalnızca dünya için beyinlerini çalıştırmalarına göz yumar!.
Düşünmeyiz ki, her insan Deccal fitnesiyle karşıkarşıya kalır yaşamında! Bekleriz hep kıyâmet öncesinde gelecek sağ gözü kör deccalı!. 
“Deccal”ın, kişinin, kendisini “Allah”tan ve “hilâfetten” alakoyan dünyası olduğunu; dünya zevkleri için beyin çalıştırmanın deccalin cennetini seçmek; ölümötesi yaşama hazırlanmak, “fiysebilillah” yaşamak ve “halifelik” sırrına ermenin de deccalin cehennemini göze alıp içine atlamak olduğunu farketmeyiz bile!. 
Çünkü bu konuları hobi olarak, veya vicdanımızı rahatlatacak kılıflar olarak ele alıp; haftada bir kaç saat bu konuyla ilgilenerek muhteşem bir şekilde kendimizi aldatırız!


“İNSAN İÇİN ANCAK
ÇALIŞMALARININ NETİCESİ VARDIR!."

Yunus-42: Onlardan seni dinler gibi olanlar vardır. Eğer düşünmüyorlarsa, sağırlara sen işittirebilir misin?... İçlerinden sana BAKANLAR vardır; eğer görmüyorlarsa sen onlara gösterebilir misin? Şüphesiz Allah onlara zulmetmiyor, onlar kendi nefislerine zulmediyor..
Yunus 54: NEFSİNE ZULMEDENLER, eğer yeryüzünde bulunan herşeye sahip olsaydı, azabı yaşadığında onları feda ederdi ve pişmanlığını açıklardı... Ama, onlara yaptıklarının karşılığı verilir va asla zulmedilmez.
Yunus 100: Allah’ın izni olmadıkça kimse iman edemez!.
Evet... konu iman!.
İman niçin gerekli?
İman dünyada mı gerekli; âhırette mi gerekli? 
İman edilmesi gerekli olan konular içinde, nelere iman dünyada gerekli, nelere iman âhırette gerekli?
Kıyamet gününe iman, ölüm sonrasında geçerli mi?
Öldükten sonra yeni bir bedenle var olmaya, “bâ’s” a iman öldükten sonra gerekli mi?
Yani nelere iman öldükten sonra da söz konusu olabilir?... Nelere imanın hükmü, ölümle son bulur!.
Kimler imanlıdır; kimler imansızdır?
Kendimizi aldatmadan, objektif olarak bu konuyu tartışabilecek miyiz?
Dünya yaşamı iyi kötü geçiyor da, ölümötesi yalnızlığında, imanın sonuçlarını ne kadar yaşayabileceğiz?
Acı bir gerçek!.
Eğer size yazdıklarım ve açıkladıklarımın dayandığı ilim doğru ise...
Çevremdeki pek çok insanın, namaz kılıp Kur’ân okumasına rağmen, İMANSIZ görüntüsü verdiğini gözlemliyorum, açıkladıkları fikirleri kadarıyla!.
Kendini müslüman sayan pek çok kişinin, Kevser havuzu başında Rasûlullah’ın yanına yaklaşmak isterken, onların yollarının melekler tarafından çevrilerek oradan uzaklaştırılacakları anlatılır...
Cehennem’de yanmakta olan insanlara, “siz namaz kıldınız, oruç tuttunuz ama sizler de bizim gibi burada yanmaktasınız”, denileceği nakledilir!.
Öyle ise öncelikle ve âcilen iman konusunu çok iyi anlamamız ve değerlendirmemiz gerekmektedir sanırım...
Kim Allah’a şirk koşarak ölürse ateşe girer; kim, “lâ yüşrik Billâhi” (şirk koşmazsa Allah’a, Cennet’e girer. (Müslim=iman bahsi)
Dikkat ediniz burada "BİLLÂHİ" denilmekte...
Şirkin *B* sırrı doğrultusunda Allah'a koşulmaması üzerinde durulmakta!.
Öyle ise....
Bu ilmi, ben size veriyorum, diye düşünme ahmaklığını yaşıyorsam, ben bir müşrik ve bir imansız olarak ölmeye kendimi hazırlıyorum, demektir!. 
Rızkını, ben veriyorum diye düşünen de böyle!.
Çalışmamın karşılığında bu ilmi hakkettim diyorsam, bu da benim imansızlığımın göstergesidir!.
Sistemde, kendi iradesi ve bilinci sonucu, benliğinin getirisi olarak, Hakketme=liyâkat düşünen, imansızlar arasında yer alır!.
Yaradılmışlar boyutunda, hakketme değil, Yaratanın takdiridir esas!.
Takdiri reddir, kişinin kendi ilmi ve iradesiyle hakkettiğini kabul; ki bu da, imansızlığın dışa vurumudur!.
Ya, takdirin önceliği vardır; hakketme sandığımız şey, takdire ulaşmanın vesilesi olan fiilin kolaylaştırılmasıdır; Allah'a iman vardır burada...
Ya da, Takdir yok; çalışan, egosundan kaynaklanan çalışmasının karşılığını hakketmektedir; herkes yaptığının karşılığını, takdire RAĞMEN, almaktadır!.
Ya, herkes tek tek yaradılmıştır, ulaşacağı hedef belli, kendi şâkilesi (doğrultusu-programı) üzere... Rızkı belirlenmiş olarak, daha o dünyada yaradılmadan önce....
Ya da, o kendi çalışmasıyla kendi rızkını yaratmaktadır, kendi yolunu çizmektedir; dilediğinde kendi özgür iradesiyle alıp-vermektedir!.
Ya, Sistemin ve içindeki her zerrenin, en ince noktasına kadar bir Yaratanı vardır, her dem, her zerrede dilediğince tasarruf eden... 
Ya da, herkes dilediğini alıp-vermede, dilerse kısıp, dilerse arttırmadadır!
“Allah dilediğini yapmadadır” lâfını geveleyip, buna karşılık araya benliğini katan imansızdır; müşriktir!.
Kim, neye kaç saatini ayırıyorsa, o yolda o kadar ilerler!. 
Arpa ekip, gül derleyemezsin!.
10 saat mal satmayı düşünürken, on saatlik tefekkürün getireceği Allah’ı 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 mahrûm 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?!.
“Bulûğa ermemiş çocuğa cinsel temasın-orgazmın ne olduğu anlatılamaz”, derler!.
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 derdir, oyuncaktır!.
Büyük çocuklarınki de dünya!.
Dünyasız da yaşanmaz ki, deyip; Dini “hobi” edinene mübarek olsun dünyası!.
Mübarek olsun imansızlığı!.


HERKESİN AMELİ,
İNANCININ DIŞA VURMASIDIR

(Soru: Üstadım .. Eğer amelimiz inancımıza ters ise, vicdanın da imanlı olmadığının farkında olması gerekmez mi?...)
Kimse inancına ters amel etmez!. Zor altında değilse!. Herkesin ameli, inancının dışa vurmasıdır!.

İMAN,
KİŞİYİ KENDİNE VE BAŞKALARINA 
ZARAR VERMEKTEN ALAKOYAR!

İman akıllıya teklif edilir, aklı olmayanın imanı da olmaz!.
Kişinin imanı, aklı kadardır!.
Su anda aklımız kadarıyla konuşuyoruz birbirimizle...
Ve aklımız kadarıyla iman sahibiyiz...
Burada özellikle vurgulamak istediğim husus şu:
Allah Rasûlü’nün bildirdiklerine iman etmekten amaç, onun gösterdiği doğrultuda fiilller ortaya koyarak yaşamaktır.
Allah Rasûlü, tüm yaşamında insanlara ölümötesi gerçekleri anlatarak, onların gerekli ÇALISMALARI UYGULAMAK SÛRETİYLE kendilerini ölümötesi ebedi azap ve sıkıntılardan korumaları yolunda mücadele vermiştir.
O’na iman ediyorsak; bize düşen, hiç olmazsa, zamanımızın bir kısmında, insanlara ölüm ötesi gerçekleri idrâk ettirerek, onların ölümötesi ebedi azaptan kurtulmaları yolunda çalışma yapmaktır... 
En azından ölümötesi yaşamlarına zarar vermek demek olan beyin sağlığımıza ve beyin sağlıklarına bile bile zarar vermemektir!.
İman, o’dur ki...
Seni kendine ve başkalarına zarar vermekten alakoyar!
Bu, imanın en alt sınırıdır!.



İMAN, İNSANI CENNETE SOKAR...
İMANSIZLIK VE İSYAN İSE CEHENNEME!

Akıllı adam, Allah’a isyan edilmeyeceğini idrâk eder!. Zîra bu isyan ve itiraz, hiç bir şey kazandırmaz!. Senin hayatını cehenneme döndüren ateşin biraz daha körüklenmesini sağlar.
İman, insanı cennete sokar.
İmansızlık ve isyan ise, insan hayatını cehenneme çevirir; daha dünyada iken!. 
Onun içindir ki, önce çok iyi bir biçimde neye iman edeceğimizi bilmemiz gerek!.
Allah’ın mutlak kuvvet-kudret ve tasarruf sahibi olduğunu bilmek, imanın başıdır!.
Her an her zerrede tasarruf edenin Allah olduğunu bilmek ise, imanın kemâlidir!.


TAHKİKİ İMAN

· Bilinçli iman 
· Algılananın ötesi olduğu farkındalığı ile iman
· Algılamadığın (Gaybındaki) Hakikate (Nefsinin Allah Esmâ'sının anlamlarının bir terkip-bileşimi şeklinde meydana geldiğine) iman …
· Hakikatinden Rasûlullah’a (boyutsal geçişle) inzâl olunana ve öncekilere inzâl olmuşlara iman…
· Allah'ı bilme 
· “Allah'a iman"ın “Tanrı”ya imandan farklı olduğu bilinci... 
· İman etmen gereken “Hakikat”in, içselliğinde her an hüküm sürmekte olduğuna iman... 
· Neye-niye inanılması gerektiğini düşünerek iman... 
· Geleceklerindeki sonsuz yaşam süreçlerine  ikân (kesin idrakten kaynaklanan kabul)…
· İman bilgisini, “îmanın gereği gibi yaşam” hâline dönüştürme... 
· İman yaşantısı 
· İman edip sâlih amel işlemek(İman esaslarına gore davranmak-yaşamak)...

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!

TAHKİKİ İMAN EDEN
 “Mümin”
· İmanlı
· Allah’a "B" harfinin işaret ettiği anlam iman eden… 
· Herhangi bir şeyi Allah’a ortak koşmayan…
· Esmâ'sıyla her şeyin aslı olan Allah'a (hakikati olarak )sımsıkı tutunan…
· Esmâ'sıyla hakikatleri olan Allah'a ve Rasûlüne iman eden…
· Varlığındaki Esmâ işaretlerini yalanlamayan
· İmanı yaşayan
· O'nun Rasûlüne, Rasûlüne inzâl ettiği (El Esmâ mertebesinden bilincine) gibi daha öncekilere de inzâl etmiş olduğu hakikat bilgisine iman eden… 
· Esmâ'sıyla her şeyi yaratmış olan Allah'a, O'nun melâikesine (Esmâ'nın işaret ettiği mânâların açığa çıkan kuvvelerine), O'nun Kitaplarına (inzâl etmiş olduğu hakikat bilgisine), O'nun Rasûllerine ve gelecekteki sonsuz yaşam sürecine iman eden… 
· Allah Sisteminin (“Sünnetullah”ın) gereği çalışmalara(“İbadet”lere-kurtuluşa erdirecek fiillere) devam eden… 
· İbadetleri âdete dönüşmeyen-çalışmalarını düşünerek hissederek yapan
· İman edip de sonra inkâr etmeyen… 
· Güvende olan 
· Allah’a tevekkül eden 
· “Veli”si(Dostu) Allah olan 
· Allah için şahitlik eden(Ana-baba veya akrabanız aleyhine de olsa, zengin veya fakir fark etmeksizin) 
· Adaleti sağlamada geçersiz kabullerine tâbi olmayan… 
· Gerçeği çarpıtmayan 
· Şüphe etmeyen
· Arınan 
· Nefsine zulmetmeyen 
· Allah'ın emri (ölüm) gelesiye kadarki süreçte, nefsini fitneye düşürmeyen
· Korunan 
· Basîretle yaşayan
· Taklitle değil idrakle yaşayan
· Vehmi kişilikten arınmış olan 
· Çok aldatıcının  (bilincindeki şartlanmışlık fikirlerinin-kuruntuların) Allah'la (siz O'ndan var oldunuz ne yapsanız bir şey olmaz size, kuruntusuyla) aldatamadığı…
· (İnancına, itikadına uymayanlarla) dostluk kurmayan… 
· (İnandığı hakikat dolayısıyla) inancına, itikadına uymayanları(Onlar kendisini sevmediği halde) seven… 
· İnsanların en hayırlısı
· Kıyamet günü nurları önlerinde ve sağlarında koşan
· Sıddîk
· Rablerinin indinde Şehid



İMAN,
GÖRÜLMEYENE OLUR!
(Allah’ın dışarıda açıkça görülemeyeceğine iman)

İman etmek görülmeyene olur; görülen şeye iman olmaz! Gördüğün bir şey için, iman ediyor musun, denmez.. Zaten onu görüyorsun, bu yüzden burada iman söz konusu olamaz..
İman görülmeyene olur.. Görülmeyene iman etmek suretiyle, o görülmeyenin yapısal özelliklerine, yapısına, tarzına, sistemine, şekline göre gerektiği gibi fiiller ortaya konulur. Yani, görülemeyen gerçeklere dayalı bir şekilde çalışmalar yaparak, varlığın sırrına, aslına, orijinine ermektir din..


İMAN->BİLİNMEYENEDİR
("Gayb"ıNadır-algılayamadıklarınadır)… 
İKAN->TESBİT EDİLENEDİR!
(Soru: İnsan iman gücüyle vehmi yok edip, aklı ile kontrol altına aldığı zaman, îkan ehli mi olur?.. Teşekkür ederim.)
İkan, tespit edilene olandır... 
Meselâ sigaranın zararı konusunda herkes ikân noktasındadır; burada imandan söz edilmez. İman ise, bilinmeyenedir.
Herkesin imanı aklı kadardır, aklı olmayanın imanı da yoktur.
Ameli getirmeyen iman, hoş bir duygudur ve geçici olarak kendini tatmindir yalnızca!.
	


İMAN VE AKIL

KİŞİNİN İMANI, AKLI KADARDIR…

Akıl olmadan iman olmaz!
Akıl bir bilinmeyeni diğer bilinmeyene bağlamak suretiyle derin tefekküre ulaşır... tefekkür devreye girince de “İman” başlar!

Herkesin imanı aklı kadardır; aklı olmayanın imanı da yoktur!.

Akıl, sigaranın zararını ilmen biliyorsa, bu artık, iman konusundan çıkar elbette!. 
İman akıllıya teklif edilir, aklı olmayanın imanı da olmaz!.
Kişinin imanı, aklı kadardır!.
Su anda aklımız kadarıyla konuşuyoruz birbirimizle...
Ve aklımız kadarıyla iman sahibiyiz...


AKILLI İNSAN
“ALLAH”A İMAN EDER

Zeki insan, ateist olur; akıllı insan, "Allah"a iman eder!. "Bühl" ise tanrısıyladır!.


“İMAN”DA FİKİR DURUR!

Niçin "Din" olayı akla değil de, imana dayandırılmış?... 
İşin sır noktası bu!.
Akıl herhangi bir noktayı düşünürken, bütün bağlantıları gereği gibi kuramayıp, herhangi bir yanlış fikrin etkisi altında kalma tehlikesi ile yüzyüzedir!.
İşte o anda da vehim, onun üzerinde hükmünü icra eder; yani nefsin, benliğin üzerinde tesirini icra eder.
Aklın gücünü, tesirini keser, geleceğe ve bilince dönük biçim yerine; bedene, ve benliğe dönük istikamette bir harekete sürükler.. O zararlı hareketi yararlıymış gibi gösterir!. Çünkü vehim, her şeyi tersine gösterir... İşte bu yüzden de zararlı hareketi yararlıymış gibi sandırıp, seni yanlışa çekebilir. 
Ancak vehmin üstesinden yüzde yüz gelebilecek bir güç vardır... İşte o güç “iman gücü”dür.
"İman"da, "akıl" ve mantığa yön veren "fikir" durur!. 
Meselâ sana biri geliyor, hiç aklının ve mantığının kabul etmeyeceği bir şey söylüyor. Şu işi şöylece yap diyor... 
Eğer sen, o kişiye tam bir itimadla güvenmişsen, daha önceden aklın yatmışsa; bu kişi mutlaka doğru söyler, kendi menfaatine dönük bir şey söylemez, söylediği doğrudur diye tam inanmışsan; işte o zaman söylediği ters bile gelse, vehim seni o işi yapmamağa tahrik etse dahi, ona olan o güvenin, teslimiyetin dolayısı ile o işi yaparsın!. 
İşte o işi yapman anında sen vehmini yenmişindir. 
Ama işi o iman ve teslimiyetle yapmayıp da, "acaba ben bu işi böyle mi yapsam.? Bu böyle diyor ama, bu böyle olursa, böyle böyle sonuçlanır; yok böyle olmazsa, şöyle şöyle neticeler doğurur"un içine girdin mi, işin içinden çıkamazsın ve o işi gerektiği biçimde yapamazsın. 
Yapamadığın zaman da vehim sana galip gelmiş olur!. Yani yapamamak, vehminin sana galip gelmesindendir.
Bu yüzdendir ki ölümötesi yaşam konusu, teslimiyet ve iman esasına dayandırılmıştır. 


İMAN OLABİLMESİ İÇİN
ŞUURUN YERİNDE OLMASI LAZIMDIR

Aklı olmayanın imanı da olmaz!. İman da, akla bağlıdır. İman olabilmesi için şuurun yerinde olması lâzımdır.
Sarhoşun imanı olmaz!. İman olabilmesi için belirttiğimiz gibi mutlak ve mutlak şuurun yerinde olması lâzımdır.
Sarhoşun şuuru yerinde değil!. Onun için, Hz. Rasûlullah diyor ki;
“İçki içip, sarhoş olarak ölmüş kişi, imansız olarak ölür.” 
Sarhoş olmuş insanda şuur durur!. Şuur durmuş bir vaziyette vefat ederse ne oluyor?.
Şuursuz bir vaziyette imansız olarak vefat etmiş oluyor.


AKLIN İHATASI İÇİNDE KALANA
ZATEN İMAN GEREKMEZ

Aklın yetmediğine iman gerekir...
Aklın ihâtası içinde kalana zaten iman gerekmez, o yakîn hükmündedir ve o durumdaki aklın konusu ikandır, imanı geçmiştir.
İmanın gereğini uygulamak dahi gene akıl işidir...
Kişinin aklı yaşamına hâkim olacak düzeyde değilse, o zaman kişi imanın gereklerini yerine getiremez.


"AKIL" VE “İMAN”IN KENETLENMESİ
 
AKIL VE İMAN KENETLENDİĞİNDE
ONU CİNNİ İLHAMLAR VE VEHİM YIKAMAZ

İman noktasına gelene kadar akıl gereklidir.
Aklın kavramakta zorluk çektiği konularda iman noktasına gelinmiş demektir ki, burada aklı zorlamayıp, imanın gereğini yapmak gereklidir.
İman noktasını geçtikten sonra,gene aklı kullanmak gerekir.Yani; imanın gerekeceği noktaya kadar, aklı kullanıp,ilerleyebileceğin kadar akılla yürüyecek ve iman noktasına ulaşacaksın… Burada aklın yapısı dolayısıyle yetersizliğini kavradığın için de “İMAN”a gerek olduğunu farkedecek ve iman kapısından içeri gireceksin!
İman noktası sende açıldığı zaman, imanın neden,niye ve nasıl olduğunu idrâk ettiğin zaman; aklını fikrini durdurup; imanının gerektirdiği bir biçimde o fiili ortaya koyacaksın!
İmana dayalı bir biçimde gerekli çalışmaları yaptıktan sonra,gene aklını kullanıp , o imana dayanan olayın hikmetini kavramaya çalışacaksın!…O olayın da hikmetini kavradın mı, artık imanla akıl kenetlenmiş olur ki, onu cinnin ilhamı ya da vehim yıkamaz!. Senin için sağlam bir kale meydana gelmiştir!


İMAN DEVREYE GİRDİĞİNDE,
AKIL VE DUYGULAR GERİ ÇEKİLİR…
VE İMANI OLUŞTURAN GÜÇ,
HEM AKLIN HEM DUYGULARIN ÜSTÜNE ÇIKAR.

Bkz.İ/İbrâhim/ Hz.İbrâhim’in oğlu İsmail’i kurban etmesi (Kalbinden evlâd sevgisini kesip atması)


İMAN KÖPRÜSÜ

· İman ipi
· Kesinlikle o kopması mümkün olmayan, hakikatindeki sağlam bir kulp
· Akıl yolu kapandığında(idrâk edemediğin konuda akıl stop ettiğinde) tek geçiş köprüsü(durmayıp ilerlemene devam etmen için gereki destek

İşte kişinin vehmi nefsinden kurtulması, nefs perdesini kaldırması ancak ve ancak iman yolu ile mümkündür.
Tabiat ve şartlanmalar perdelerinin kalkması akılla mümkündür. Ancak nefs perdesinin kalkması ancak ve ancak iman ile mümkündür.
Niçin?
Şimdi bu sualin cevabını iyi anlayalım... Çünkü burası çok iyi anlaşılmalı...
Akıl, şartlanmaların terkedilmesi gerektiğini kavrar ve idrak eder.
Mesela, ben sana derim ki; bu toplumda şöyle bir âdet var... Sen bu âdetlere değer veriyorsun; bunların kaydına giriyorsun; herkes böyle yapıyor diyorsun; ancak sen bu toplumdan çıkıpta falanca yerdeki bir topluluğun içine girersen, şu ana kadar edindiğin bu adet orada yanlıştır.
Orada daha değişik bir âdet vardır...
Orada öyle bir âdet olduğuna göre; eğer orada doğsaydın, doğru olarak onu kabul edecektin.
Demek ki tam olarak geçerli, kriter olan bir adet yok... Burada böyle, orada öyle...
Demek oluyor ki değer yargıları ve âdetler, yani şartlanmalar kesinlikle rölatif yani izâfi yani GÖRESELDİR!..
Dolayısıyla hiçbiri "mutlak doğru" değildir!.
Biri esas olmadığına göre, hiç biri esas değildir!. Öyle ise bunların hepsini bir yana koy.
Akıl yoluyla âdetlerin yani şartlanmaların hükmünden kendini kurtarmanı empoze edebilirim. Sen de idrak edebilirsin ve kendini adetlerin hükmünden, şartlanmalardan kurtarabilirsin. Akıl yolu ile bu mümkün.
İkincisi tabiatın hükmünden kurtulma olayıdır...
Tabiatın hükmünden kurtulmak için yine aklını kullanmanı tavsiye ederim...
Derim ki.. Bu madde beden.. Bu bedende şu organların şu çalışmaları nedeniyle şu fonksiyonlar vardır. Sen yemeğe, içmeğe, sekse, uyumaya, rahatına düşkün olursun... Sebebi, kendini bu beden olarak kabul ediyorsun ve bu bedenin belli özellikleri de bu istekleri meydana getiriyor. Öyle ise sen kendini bu bedenin ötesinde bulmak için, bu bedenin istek ve arzularını frenle veya kes, ki bu bedenin ötesindeki varlığını bulup hissedesin, tanıyasın.
Akıl bunu da kavrar!. Bu çalışmalara da girer!. Nitekim doğuda birçok ekoller bunu anlıyor, kavrıyor ve bu çalışmalara giriyor.
Bu ikisinin ötesinde bir üçüncü yol var ki; bunun akılla kavranması mümkün değil. Niye?
Çünkü sana misâlini veremeyeceğim, örneğini gösteremiyeceğim bir olayla karşı karşıyayım!...
"Nefs"inin, senin "nefis" dediğin, "ben" dediğin şeyin hakikatı "ALLAH"tır. Senin "Ben" kelimesiyle işaret ettiğin varlık hakikatte "ALLAH"tır. Ancak sen bunu bilemiyorsun, ve gereğini yaşayamıyorsun diyorum.
İşte bunu senin aklına izah etmeme imkan yok!..
Çünkü bunun eşi, benzeri, misli, dengi yok. Eşi, benzeri, misli olmayan birşeyi akılla kavramak mümkün değil.
Akıl daima bir şeyi, bir şeye bağlayarak, yani sentezler yoluyla bir yeniyi ortaya çıkarır.
Ben diyorum ki; Senin "Rab" dediğin şey, "Nefsinin hakikatı"dır. Yani "ben" dediğin zaman o "ben" kelimesinin hakikatı gerçekte "ALLAH"'tır.
"Ben" diye "O"nun gayrı olarak bir varlık yoktur. Senin "ben" kelimesiyle varsaydığın varlık izâfi, vehmi bir varlıktır.
Oysa senin hakikatın, "ben" dediğin şey, "ALLAH"tır; dediğim zaman, senin bunu akıl yoluyla kavramana imkan yoktur!. İşte bunu akıl yoluyla kavramana imkan olmadığı için de burada akıl yolu kapandı.
Akıl yolu kapanınca tek bir geçiş köprüsü vardır...
O da "İMAN" köprüsü!..
Yani, sen ancak, Rasûlullah Aleyhisselâm’ın söylediğine iman edip, bu inancın istikametinde O`nun dediğini yaparak; akıl yoluyla geçemediğin bu engeli iman desteğini kullanarak geçebilirsin... Zira başka türlü takıldığın o engeli geçme imkanın yoktur!.
Niye?... Rasûlullah`ın seni uyarmasına karşın, vehmin ya da cinin seni sürekli baskı altında tutarak şöyle düşündürtecektir:
"Hayır! Sen bu kadar senedir biliyorsun, bu bedensin veya ruhsun, birimsin; senin hakikatın nasıl "ALLAH" olur. "ALLAH" nerede sen nerede.. "ALLAH" o kadar büyük ki, sen çok ufaksın. Sen ondan ayrı bir şeysin!..."
Evet, vehmin ya da cinin bu gibi fikirlerle, sürekli olarak bu gerçeği kabullenmemen yolunda etkiler..
İşte bu noktada sen, eğer şartlanma yollu edindiği değerlere dayalı mantığını kullanan aklını bir yana koyar; Allah Rasûlü’nün tebliğini, Kur`ân'ın açıklamalarını esas alır; oradaki işaretleri çözersen, veya en azından bu bildirilen gerçeklere aklın ermese de "İMAN EDERSEN" yaşamının en büyük hazinesine ulaştın demektir.







“İMAN NURU” GÜNEŞ GİBİDİR….
DOLUNAYIN IŞIĞI DA “AKIL” GİBİ!

 KENDİNE YÖN VERME SIRASINDA
“İMAN”INI KULLAN….
AMA O YOLDA YÜRÜRKEN DE 
“AKIL”LA YÜRÜ Kİ SAĞLAM OLSUN!

Tasavvufta bütün tarikatlar esas olarak teslimiyeti ele alır... Yani der ki: "eğer tarikata girdiysen şeyhine teslim ol, ne diyorsa hiç üstünde fikir yürütmeden onu yap"!. Yani şeyhe teslimiyetin esası, herhangi bir konuda fikir yürütmeden uymaktır. 
Tarikat olayını bir yana bırakırsak; İslâmiyet çerçevesinde, Allah Rasûlü’nün fikirlerine, sen karşı fikir öne sürmeden güvenerek teslim ol, dediğini yap.
Ondan sonra o olay niye gelmiştir, hikmeti nedir? Onu araştır!. Onu araştırma denmiyor!.
O yüzden de Hz. Ali'ye 
"Sen "ALLAH"'a aklı ile yakîn olanlardan ol.." 
buyuruyor...
Yani niye öyle diyor? 
Zaten teslimiyeti ele almış, teslimiyetle ilerliyor. ilerlerken neyin niye olduğunu, hikmetini anlamak için aklını kullan, diyor. 
Kendine yön verme sırasında, istikametini çizme sırasında imanını kullan!. 
Ama o yolda yürürken de akılla yürü ki sağlam olsun!. 
Bir an gelir iman zayıflar... İmanın zayıfladığı anda akıl sana destek olsun!. 
Eğer o konuda bir araştırma yapmışsan; neyin niye olduğunu kavramışsan; o işin hikmetlerini çözmüşsen; imanın zayıfladığı noktada akıl sana destek olur. 
Ama aklını kullanmadan sırf imanla gidiyorsan, o zaman tehlikedesin!. Çünkü iman daha önce de bahsettiğim gibi zaman zaman zayıflar...
Niye?.. 
Çünkü "iman nuru" denen şey Şiron yıldızının ruhâniyetindendir!. 
Venüs`ün, Jüpiter`in ve Şiron`un birbirleriyle yaptıkları bazı açılar sırasında ve bunların kişinin horoskopunda 9. evi ile yaptığı açılarla yaşamın belli devrelerinde, belli günlerinde iman artar, belli zamanlarda da zayıflar.
Onun için hiç bir zaman sen aynı imanı, aynı şevki, aynı arzuyu kendinde devamlı duyamazsın. Belli zamanlarda imanın artar, kuvvetlenir; belli zamanlarda zayıflar; işte bu yüzden, "iman ile yürü, ancak aklını da sakın elden bırakma", diyor.
Çünkü iman dediğimiz olay Şiron yıldızının tesiri iledir. 
Âyeti kerimede 
"ONLARA YILDIZ OLARAK HİDÂYET EDERİZ" 
denmektedir.. 
Yani, "o yıldızın ruhâniyeti ile biz ona tesir ederiz", deyişindeki ifade buradan kaynaklanıyor. Çünkü yıldızın tesiri zaman zaman artar, zaman zaman eksilir.
Meselâ şu anda (1993 Eylül) Şiron, Başak burcundadır. Toprak grubundan olan kişilerin hidâyet bulma sırası gelmiştir. 
Bütün insanlara bu hidâyet olayı devir devir gelir. Önümüzdeki yaklaşık iki buçuk senelik bir sürede horoskopunda 9 ve 12. evini Şironun etkilediği kişiler büyük feyz alacaklardır. Onların devresi gelmiştir. 
Buna karşın yeterli tesirleri alamayan grup eğer zamanında aklını kullanmışsa, o iman sürecini iyi değerlendirmiş ve güçlü temeli elde etmiş ise; gelen tesirlerdeki bu zayıflama ona fazla tesir etmez. 
O, bu defa akıl gücü ile yoluna devam eder. Yani gündüz güneş vardı, kayboldu; gece ay çıktı!. Ayın ışığı ile devam eder, gider yoluna. İman nuru güneş gibidir; dolunayın ışığı da akıl gibi!.
Güneşin yani iman nurunun kaybolduğu yerde akıl gücü ile gidersin. iman o zaman vardı ama, belli şartlar sende o imanı zayıflattı. Akıl temeline de dayanmıyorsan, olayın tesiriyle ve yanlış fikirlerin etkisiyle imanı kaybetmek çok mümkündür.
İnsanın davranışlarına yön veren en önde gelen iki unsur "akıl" ve "duygular"dır... 
Ne var ki "ŞEYTAN" lâkabıyla bilinen cinler için akıl ve duyguları etkileyerek kişiyi saptırmak çok kolaydır!. Zira, bunların her ikisi de kolaylıkla "vehmin" hükmü altına giriverirler!.
Akıl, kesitsel algılama araçlarımız olan beş duyu verilerine dayanan bir biçimde şartlanma yollu verilere dayalı hükümler vererek kendine tayin ettiği hedefe doğru yürür...
Oysa aklın bu kanallardan elde ettiği veriler, genel veri potansiyeli içinde, okyanusta bir damla oranında bile değildir!.
Eldeki tüm verileri en mükemmel bir biçimde değerlendiren süper bir akıl düşünelim... Ama dikkat ediniz!. "Eldeki tüm verileri" dedik... 
Evet, bu akıl, bu verilere göre kendine bir rota çizdi... Sonra, bunların dışında öyle verilerle karşılaştı ki, belki de kendisine tayin ettiği rotanın tam yüzseksen derece zıddını tercih etmek zorunda kaldı!.
Nitekim, nice çok akıllı, okumuş, dalında büyük uzman olmuş kişiler görürüz ki, bunlar bir anda hem de ileri yaşlarda, büyük birikimlerine rağmen o güne kadar yaşadıklarının tam aksine bir hayatın içine dalarlar...

Zira, akıl, eline geçen verilere göre, bir mantık kullanarak kendine yol bulur... 
Oysa "ölüm"le başlayan sonsuz yaşam ise, aklın hiç bir zaman elde edemeyeceği veriler ihtiva eder... Aklın veri tabanını oluşturan beş duyunun yani kesitsel algılama araçlarının bu sahada bir şeyler elde etmesi olanaksızdır!. 
Aklın ölümötesi yaşam konusunda kendisine yön verebilmesi belki şu donelerden hareketle bir dereceye kadar mümkün olabilir..
"Var olan hiç bir şey yok olmaz; yoktan da hiç bir şey var olmaz!." prensibi bir gerçek olduğuna göre... Benim de bedenin tüm değişimlerine rağmen bunlardan etkilenmeyen bir "BİLİNCİM" olduğuna göre... Demek ki, bedenim ne tür değişimlere tâbi olursa olsun, "BİLİNCİM ASLA YOK OLMAYACAKTIR"!. Bu da insanın ölümsüzlüğü, demek olur!."
İşte bu yoldan akıl, ilim sayesinde bir dereceye kadar ölüm ertesinde de yaşamaya devam edeceğini kavrayabilir... 
Ya sonrası?
Kişi ölümötesine dair Nebi ve Rasûllerin verdikleri sayısız bilgiler hakkında nasıl malûmat toplayacak beş duyu ile?...
İşte bu sebepten dolayı dinin esası "iman" nuruna dayanır!.
"İman" nuru olmayan kişi ne kadar akıllı olursa olsun hidâyete eremez. Yani Şironun güçlü tesirlerinden nasip almamışsa, Uranüsün üstün akıl özelliklerine sahiptir, fakat felsefeci kafası vardır.
Maddi değerlerden arınmış, maddeötesi değerlerle meşguldür; ancak felsefede kalmıştır. Buna eskiler işte iman nurundan mahrum kaldığı için “felsefecidir” derler.


İMANLI BAKIŞ AÇISI

İMAN, YAŞAMA BAKIŞ AÇISINI OLUŞTURUR...

· Bu bakış açısına göre olayları ve çevresini değerlendirmeyi sağlar...
· Bu değerlendirmeye göre fiilleri getirir...
· Fiillerinin de yaptıklarına göre otomatik olarak sonuçlarını yaşarsın!.

Kişide, ya iman açığa çıkmıştır ve bunun getirmiş olduğu bakış açısıyla yaşar kısmetindeki kadarını; bu yüzden “Said”=”Mutlu” derler ona; çünkü ebedi yaşamında son durağı “Cennet” boyutu olacaktır!… 
Ya da fıtratında iman yoktur; bunun getirdiği bakış açısıyla yaşar; ve o bakışa göre fiiller, davranışlar ortaya koyar; bu yüzden “şakî” = ”mutsuz” derler; çünkü ebedi yaşamında son durağı “cehennem” boyutu olup, hayatı “yanarak” devam edecektir!.
Kişinin fıtratındaki “iman”, o kişiye er-geç, olayların ve fiillerin yaratıcısının Allah olduğunu; Allah’ın dilediği gibi, mülkü olan, her zerrede tasarruf etmekte olduğunu idrâk ettirerek; kişinin o olaydan dolayı yanmasına son verir!. “Kalpler Allah’ın hatırlanmasıyla tatmine ulaşır, yatışır” uyarısını hatırlayalım burada…
İman veya imansızlık beyindeki bir değerlendirme merkezinin açılıp açılmamasındandır… Hattâ diyebilirim ki, “iman” geni vardır kanâatimce!. Eğer beyin, iman ışığıyla olayları yorumlarsa, değerlendirmesi başka olur; iman ışığından mahrum olarak yorumlarsa değerlendirmesi başka olur!.
Biz dışarıdan, kişinin bu geni taşıyıp taşımadığını bilmeyiz!… Ancak davranışları, o an için bize kısmî bir gösterge olabilir… 
Buna rağmen biz, fiili itibariyle, bu iman nurundandır, veya imansızlığın sonucudur desek dahi; onun daha sonraki bir süreçte hangi idrâk içinde boyut değiştireceğini bilemediğimizden, kimse için “imanlı” veya “imansız” şeklinde kesin hükmünü veremeyiz.
Genelde kişinin, imansız bakış açısıyla yaşamı değerlendirmesi, onun için müjdeli bir gelecek vaad etmez!.
İmanlı bakış açısıyla yaşayanın dahi, yaşamı sonlanmadan ne olduğu bilinemez.
İman, insanın “fiysebilillah” yaşamasını getirir sonuç olarak…Tüm dünyalığını yitirmeyi göze aldırır!… Gerçekten sevdiklerini yarın yanacakları ateşten korumak için elinden geleni yaptırır!…
Malıyla, canıyla, ilmiyle, sevdiklerinin yanan evin içine düşmemeleri için ne gerekiyorsa onu yaptırır iman…
İman, yaşama bakış açısını oluşturur.. Bu bakış açısına göre olayları ve çevresini değerlendirmeyi sağlar.. Bu değerlendirmeye göre fiilleri getirir.. Fiillerinin de yaptıklarına göre otomatik olarak sonuçlarını yaşarsın!.
İmansızlık da böyle!. O bakış açısıyla değerlendirme yapar; bu değerlendirmeye göre davranışlar ortaya koyar ve neticede bunun sonuçlarını yaşarsın!…
İnsan gördüğünün ötesini araştırır; diğer mahlûkat gördüğüne hüküm vererek ona göre değerlendirme yapar!.
Kur’ân’da çok tekrarlanan, “iman edip gereğini uygulayanlar” ifâdesi bu konunun önemine işâret etmektedir zîra...
Eğer bir ilmin doğruluğunu tasdik etmekteyse vicdanımız; ve biz de o ilmin gereğini yaşayamıyorsak, önemli bir sorunla karşı karşıyayız demektir!.
Para için, dünyalık için, dünya güzelliklerini yaşamak için sevdiklerine(!) baskıda bulunup; onları daha çok kazanmaya, daha iyi yaşamaya, daha çok çalışmaya teşvik edeceksin… 
Ama, onların ebedi hayatlarındaki saadetleri söz konusu olduğunda, kenara çekilp, onların aklı var, ben karışmam, ne isterlerse yapsınlar deyip; onları, yanmaya giden yolda yürüdükleri halde seyredeceksin!.
Ve sonra da sevgiden, yakınlıktan söz edeceksin!. 
Buna ben de gülerim; kargalar da güler!.
İnsan sevdiğinin hem dünyada hem de ölümötesindeki ebedi hayatta mutlu olmasını ister!.
“Dünyası iyi olsun da âhıreti ne olursa olsun, bana ne” demek, hangi mantığa sığar bilemem!.
Eğer Allah Rasûlü’nün veya Rasûlullah Halifesi olarak tâyin edilen zâtın hayatına bakarsak... 
Başta Mekke ve Medine’nin en zenginlerinden ve büyük tüccar olduğunu görürüz...
Rasûlullah’ın getirdiği ilmin doğruluğunu diliyle değil kalbiyle tasdik ettikten sonraki yaşantısı ne oldu bu zâtın? Bu konuya ilgi duyan, 1965’te yazmış olduğum Sıddık-ı Ekber Ebu Bekr'in hayatını okuyabilirler!.
“Siz yalnızca iman ettik demekle, daha öncekilerin yaşadıklarını yaşamadan Cennet’e gireceğinizi mi umuyorsunuz“ yolundaki Kur’ân uyarısını unutuyoruz galiba?...
Bir bilgiyi tasdik etmek, akıl sahipleri için gereğini de uygulamayı getirir!. 
Uygulanmayan ilim, gereği ortaya konmayan iman, lâfla tasdikten başka bir şey değildir; insana hiç bir getirisi de olmaz!.
Herkes kesinlikle ilminin gereğini yaşar!. Herkesin davranışı ilminin sonucudur. Ilmi tasdik ediyorsan, davranışı da, "ilim doğru olduğuna göre mutlaka bu davranış da doğru olmalıdır, ben bu konuda ilmim yetersiz olduğu için hikmetini anlayamıyorum” diyerek tasdik etmek zorundasın ki, daha sonraki aşamaların kapısı sana açılsın!.
Şeytan seni, karşındakinin senin değer yargılarına veya duygularına veya şartlanmalarına ters gelen davranışları dolayısıyla ilimden uzaklaştırmaya çalışır!.
Oysa her insan, kesinlikle, ilminin-idrâkinin sonucu olan davranışları ortaya koyar, "aklı başından alınmadığı sürece!.
Ya ilmi reddedeceksin, hâlle beraber; ya da hâli kabul edeceksin doğru olarak ilimle beraber!. Çünkü teknik olarak insan ilminin... yani beynindeki veri tabanının sentezlerinin sonucunu yaşamaktadır otomatik olarak her an!.
Eger bu dediğimi anlarsanız, farkedersiniz ki, hâl, ilmin sonucu ve dışa yansımasıdır!.
İnsanların anlayışları sınıf sınıftır... 
Kimine sivrisinek sazdır; kimine davul zurna azdır!.
Kimine kitap-hitap ermez; kimine bakış bıçak gibi saplanır!.
Herkesi kendi anlayışı ile sınırlamak, kişinin büyük yanlışlarına yol açar!. Ben tokmakla ayılırım, sen bakıştan incinirsin!. 
Bu, fıtrî incelikle alâkalıdır ki, inceliği, herkes kendi yaratılış inceliği kadar sanır; ötesini akledemez!.
Hz. Ebubekr’in hassasiyetiyle, Ebucehl’in hassasiyet ve incelik anlayışı çok farklı idi... İkisi de aynı Rasûlullah’ı dinlemesine rağmen!
Birisi günde 24 saat, Rasûlullah’ın getirdiklerine kafasını yorarken, onun anlattıklarını degerlendirmeye çalışırken; diğeri O’nun açıkladıklarından uzak durup, dünyalığını arttırmak için elinden geleni ardına koymayıp, tüm kafasını bu işe yoruyordu.
Ebu Bekr, Rasûlullah’ın, “Rasûl”lüğünün yolunda yaşıyordu... Ebu Cehil, dünyanın!
Beynini ne kadar “Rasûl”lüğün yolunda kullanıyorsun?
Doğru bildiğin, kabul ettiğin “Rasûlullah” ilmini, en yakınlarından başlayarak yaymak için, gününün ve beyninin ne kadarını bu işe ayırıyorsun?...
"Ikra kıtabek"... "kitabını oku" ve “hesap görücü olarak nefsin yeter” uyarıları ışığında, vicdanınla, uygulamalarını ne kadar hesaba çekiyorsun?
Rasûlullah’a bu yolda yaptığı çalışmalar yüzünden “cinne uğramış, deli “dedilerdi; sen bırak delilik derecesini, akıllılık(!) düzeyinde neler yapıyorsun?
Eğer yaptıkların yeterli geliyorsa, vicdanın rahatsa, düşün...
Sonra bir daha düşün...
Sonra bir daha düşünmeye çalış!.
Acaba vicdanım da asliyetini yitirmiş olabilir mi, diye sor kendi kendine!.
Bak Rasûlullah’ın en yakınlarının, bu gerçekleri çevresindekilerle paylaşma yolunda verdikleri uğraşıya... ve tekrar dön bak kendine!.
Hâlâ vicdanın rahatsa....
Yaratılış kemâlini yaşıyorsun elbette.... Mübârek olsun!. Selâm olsun!.
Ama gene de, yarın pişman olmamak için, belki zamanı gelmiştir diye ara ara vicdan muhasebesi yapmayı ihmal etme!.
Dostlarım...
Allah'a *B* sırrıyla iman ve bunun gereğini uygulayarak yaşamak yemin ederim ki, insan için en önemli ve en öncelikli konudur!.
Lûtfen bunu anlamaya çalışın!.
Belki yarın, ben de ortadan kalkıcam bedenimle, ama bu yazdıklarımın gerçeklik payı, hiç değişmeden kıyâmete kadar herkes için değişmez bir şekilde devam edecek...
Yarın Rasûlullah’ın huzuruna çıktığınızda, “sana imanım dolayısıyla elimden gelen her şeyi yaptım” diyebilecek yüzünüz var mı?
Varsa, hiç bu chatlere ve bu ilme ihtiyacınız yok demektir!.
Mübarek olsun yolunuz...
Ama vicdanımız bunu diyebilecek yüreği kendimizde bulamıyorsa, bu konuya daha fazla ağırlık vermek zorunluğu sözkonusu, demektir...
Rasûlullah’ın ve O’nun yanındaki yakınlarının yaşam biçimlerine bakıp, kimseye tâbi olmadan, aklımızın gösterdigi yolda vicdanımızın bizi rahatlatacağı şekilde yaşayarak!. Sadece Rasûle tâbi olmakla mükellefiz.
Bunun dışında herkesin ilminden istifade edip, aklımızla gerekli sentezi yapıp, kararı kendimiz verip, sonuçlarına da kendimiz katlanacagız. Çünkü sistemde mazerete yer yoktur!.


ALLAH’A “B” SIRRIYLA İMAN EDEN 
VE BU BAKIŞ AÇISIYLA YAŞAYAN BASİRET 
SAHİPLERİNİN EN  AŞAĞISI, “MUTMAİNNE”DİR.

İman, yaşama bakış açısını oluşturur. Bu bakış açısına göre olayları ve çevresini değerlendirmeyi sağlar. Bu değerlendirmeye göre fiilleri getirir. Fiillerinin de yaptıklarına göre otomatik olarak sonuçlarını yaşarsın!.
İmansızlık da böyle!. O bakış açısıyla değerlendirme yapar; bu değerlendirmeye göre davranışlar ortaya koyar ve neticede bunun sonuçlarını yaşarsın!…
Gene Rasûlullah Aleyhisselâm’ın şu uyarısını hatırlıyalım…
“Allah bir kavim yarattı cennet için…
 Allah bir kavim yarattı cehennem için…
 Kalem kurudu… Herkes kendisine kolaylaştırılmış olanı başaracaktır!.”
Öyle ise dostlar şu gerçekleri iyi farkedelim…
Rasûllulah’ın, açıkladığı “Allah”a iman dışındaki, bütün iman objeleri, kişinin ölümötesini kabule dayanan fiilleri zorunlu kılan iman objeleridir… Kişiler bunları uygulayarak, “eslemna” = ”müslüman amelleri ortaya koyuyoruz” derler… Ama, Kur’ân uyarısına göre, henüz iman etmemişlerdir!.

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!.
Herkes kendi yaratılış amacına ve kemâline sağlam adımlarla yürümektedir… Ama, aramızda, kemâli, devedikeni ekip gül üreyeceğini sanmak üzere olanlar da vardır; gül tohumu ekip, gül bekleyenler de!… 
Ha bir de, gül tohumu ektiğini sanarak, devedikeni tohumunu saçmaya devam ederken, uyarıldığı halde bunu kâale almayan anlayışı kıtlar!.
Allah sistem ve düzeninde mazerete yer yoktur; herkes bakış açısının, getirdiği değerlendirmelerin ve sonucu olan davranışlarının karşılığını otomatik olarak alacaktır!.
Yarındakiler, bugün bizi kara kara düşündürüyorsa; yarın da yakacaktır!
Şefâati, ne gerekçeyle olursa olsun, değerlendirmeyenlerin, sonuçlarını da beklemeye hakları yoktur!.


İMAN İLE KÜFRÜ DEĞİŞTİRMEK

· İslâm'da sağlamca yer almışken ayağın kayması ve Allah yolundan sapmak
· Yolun denge noktasını saptırmak 
· Allah yolundan saptığı için kötülüğü tatmak
· Kendisi için çok büyük azabın oluşması



İSLÂM’DA SAĞLAMCA YER ALMIŞKEN
AYAĞIN KAYMASI

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

O süreçte, her ümmetten bir şahit çıkartırız... Hakikat bilgisini inkâr edenlere, izin de verilmez ve onlardan mazeret de istenilmez.
Zulmedenler azapla karşılaştıklarında, kendilerine hafifletilmez ve onlara bakılmaz.
Şirk koşanlar, ortak koştuklarını gördükleri vakit: "Rabbimiz! İşte bunlar Sana denk olmayan, isimlendirip tanrılık atfettiğimiz ortaklarımız" dediler... (Ortakları da) onlara sataşır: "Muhakkak ki siz yalancılarsınız."
O gün, uydurdukları (vehim, hayal ürünü) şeyler kendilerinden kaybolup gitmiş; Allah'a teslim olmuşlardır!
Hakikat bilgisini inkâr edenleri ve (insanları) Allah yolundan alıkoyanları; bozgunculukları dolayısıyla, azabın ötesinde bir azap ile kat kat cezalandıracağız.
O süreçte, her ümmet içinde, kendi nefslerinden aleyhlerine bir şahit bâ'sederiz... Seni de bunların üzerine bir şahit getirdik! Sana bu Bilgiyi (Kitabı); her şeyi açıklayan, bir (yaşam) kılavuzu, bir rahmet ve teslimiyetlerinin farkındalığına ermişler için bir müjde olmak üzere, kısım kısım indirdik.
Muhakkak ki Allah, hakkını vermeyi, ihsanı (iyilik yapmayı) ve yakınlara cömert olmayı hükmeder... Fahşadan (nefsanî davranışlardan), münkerden (imanın gereklerine ters düşen fiillerden) ve bagiyden (zulüm ve hakka tecavüz) nehyeder... Düşünüp değerlendirmeniz için öğüt veriyor.
Sözleştiğiniz zaman, Allah adına olan ahdinizi hakkıyla yerine getirin... Yeminleri, kesinleştirdikten sonra bozmayın... (Zira yeminlerinizle) Allah'ı kefil kıldınız! Muhakkak ki Allah işlediklerinizi bilir.
İpliğini kuvvetle büktükten sonra söküp çözen (kadın) gibi olmayın... Bir toplum diğerinden daha kalabalık diye, yeminlerinizi aldatma vasıtası ediniyorsunuz... Allah o yeminlerinizle sizi yalnızca imtihan eder (ki ne olduğunuz ortaya çıksın da, yarın itiraz edemeyesiniz)... Hakkında ayrılığa düştüğünüz şeyi kıyamet sürecinde size açıklayacaktır.
Eğer Allah dileseydi, elbette sizi tek bir inanca sahip toplum kılardı... Fakat (Allah), dilediğini saptırır ve dilediğini de hakikate erdirir... Yaptıklarınızın sonuçlarını yaşayacaksınız!
Yeminlerinizi aranızda aldatma aracı olarak kullanmayın! (Aksi takdirde, İslâm'da) sağlamca yer almışken ayağınız kayar ve Allah yolundan saptığınız için kötülüğü tadarsınız... Sizin için çok büyük azap oluşur.
Az bir pahaya Allah ahdini satmayın... Eğer bilirseniz, Allah indîndeki sizin için daha hayırlıdır.
Sizin indînizdeki tükenir... Allah indîndeki ise bâkîdir... Sabredenlere gelince, elbette onların yaptıklarının sonucunu, yapmakta olduklarından daha güzeli ile karşılarız.
İster erkek ister kadın olsun, kim iman ederek imanın gereği fiiller ortaya koyarsa elbette biz ona temiz pak bir hayat yaşatırız... Onlara elbette yaptıklarının daha güzeliyle karşılıklarını veririz.(Nahl/84-97)


İMANDAN SONRA KÜFRE SÎNESİNİ AÇAN
(Kalbi imanla mutmain olduğu hâlde, (küfre) zorlanan hariç)

· Allah'ın kendini dillendiren işaretlerine iman etmeyen
· Kendileri için acı bir azap olan
· Yalanı uyduran
· (Sınırlı-sefil) dünya hayatını sonsuz geleceğe tercih eden
· Allah'ın hakikat bilgisini inkâr eden
· Hakikat bilgisini inkâr ettikleri için Allah’ın hakikate erdirmediği kimse
· Allah’ın , şuurlarını, işitme (algılama) kuvvelerini, basîretlerini (değerlendirme kuvvelerini) kilitlediği kimse
· Kozalarında yaşayanların ta kendileri
· Gelecek yaşam boyutunda hüsrana uğrayanların ta kendileri

Muhakkak ki Allah, kendini dillendiren işaretlerine iman etmeyenleri, hakikate erdirmez... Onlara acı bir azap vardır.
Yalanı uyduranlar, yalnızca, Allah'ın kendini dillendiren işaretlerine iman etmeyenlerdir... Yalancıların ta kendileri işte bunlardır!
Kalbi imanla mutmain olduğu hâlde, (küfre) zorlanan hariç, kim imanından sonra Allah'a küfrederse ve küfre sînesini açar ise, işte Allah gazabı onun üzerinedir! Kendilerine çok büyük azap vardır.
Bunun sebebi, onların (sınırlı-sefil) dünya hayatını sonsuz geleceğe tercih etmeleri; Allah'ın hakikat bilgisini inkâr edenler topluluğunu, hakikate erdirmemesidir.
İşte bunlar, Allah'ın, şuurlarını, işitme (algılama) kuvvelerini, basîretlerini (değerlendirme kuvvelerini) kilitlediği kimselerdir! Onlar kozalarında yaşayanların ta kendileridir!
Gerçek şu ki, onlar gelecek yaşam boyutunda hüsrana uğrayanların ta kendileridir!
Sonra, muhakkak ki Rabbin, belâya maruz bırakıldıktan sonra hicret edenlerin; sonra mücahede edenlerin ve sabredenlerin (yanındadır)... Daha sonra (da) Rabbin muhakkak ki Gafûr'dur, Rahîm'dir.
O süreç ki, her nefs kendini kurtarmak için mücadele eder... Her nefse yaptığı şeylerin karşılığı tam verilir... Onlar haksızlığa uğratılmazlar.(Nahl/104-111)


KİM HAKİKATİNDEKİNE İMANI KÜFÜR İLE
(İnkâr ile) DEĞİŞTİRİRSE,
YOLUN DOĞRUSUNU YİTİRMİŞ OLUR!

Biz bir âyet hükmünü nesih (iptal) eder ya da unutturursak, ondan daha hayırlısını veya benzerini getiririz. Bilmez misin , Allah kesinlikle her şeye Kâdîr'dir.
Bilmez misin, semâlar ve arz (şuur ve madde-beden boyutu)  Allah'ın mülküdür (her an dilediği gibi tasarruf etmektedir, tamamında)... Sizin için Allah dışında ne bir dost ne de bir yardımcı olmaz!
Yoksa siz de, önceden Musa'nın sorgulandığı gibi Rasûlünüzü sorguya mı çekmek istiyorsunuz?  Kim hakikatindekine imanı küfür ile (inkâr ile) değiştirirse yolun doğrusunu yitirmiş olur!
Ehli Kitaptan (hakikat bilgisi verilmiş olanlardan) birçoğu, Hak kendilerince apaçık farkedilmesine rağmen, sırf hasetlerinden dolayı sizi imandan küfre döndürmek ister. Allah hükmü sizde açığa çıkana kadar kusurlarına bakmayın, anlayış gösterin. Muhakkak ki Allah her şeye Kâdîr'dir.
Siz salâtı ikame edin (Allah'a yönelişinizi zâhiren ve bâtınen hakkıyla yapın) ve zekâtı verin (Allah'ın size ihsanından bir kısmını karşılıksız paylaşın ihtiyacı olanlara)... Ne hayır yaparsanız, Allah indînde onu bulursunuz... Muhakkak ki Allah (varlığınızı oluşturan Esmâ'sıyla) Basîr'dir yaptıklarınıza. (Bakara/106-110)


MÂRİFETULLAHA DAYANAN SIRLARA
 VÂKIF OLAMAYANLARI,
TAM ALLAH’A ERME NOKTASINA GELMİŞKEN 
HERŞEYİNİ YİTİRME NOKTASINA DÜŞÜREN
(Vahdet bilincinden mahrum bırakan) YANILGI 
CİNLERİN de sahip oldukları "mülhime irfanı"

Bkz.İbadet/İbadetleri terk etme yanılgısı



İMAN EDENLERİN SAVAŞI
 İMAN EDENLER 
ALLAH UĞRUNA SAVAŞIRLAR

  Geleceklerindeki sonsuz yaşam sürecinin getirisi karşılığında dünya yaşamını feda etmeyi göze alanlar, Allah yolunda savaşsınlar. Kim Allah uğruna savaşır da öldürülür veya galip gelirse, kendisine büyük mükâfat vereceğiz.
Size ne oluyor da Allah yolunda, "Rabbimiz, halkı zâlim olan şu yöreden bizi kurtar, ledünnünden bize bir velî meydana getir ve ledünnünden bir zafer oluştur" diye yakaran düşkün erkekler, kadınlar ve çocuklar için savaşmıyorsunuz?
İman edenler Allah uğruna savaşırlar. Hakikati inkâr edenlere gelince, (onlar da) şeytanın güçleri uğruna savaşırlar. O hâlde siz de şeytanın velîleriyle savaşın. Muhakkak ki şeytanın tuzağı zayıftır.
Kendilerine, "(Kötülükten) ellerinizi çekin, salâtı (namazı) ikame edin ve zekâtı verin" denilenleri görmedin mi? Ne zaman ki üzerlerine savaş yazıldı, bir de ne göresin, onlardan bir kısmı insanlardan, Allah'tan haşyet edip ürperdikleri gibi, hatta daha şiddetli bir dehşetle korkuyorlar... "Rabbimiz, niçin üzerimize savaşı yazdın; bizi yakın bir sona kadar erteleseydin?" dediler... De ki: "Dünya zevki pek kısadır! Sonsuz gelecek ise korunanlar için daha hayırlıdır... Size kıl kadar zulmedilmez."
Nerede olursanız olun ölüm size ulaşır. Sağlam ve yüksek kalelerde bulunsanız bile... Eğer onlara bir iyilik isâbet ederse "Bu Allah indîndendir" derler. Eğer bir kötülük isâbet ederse "Bu senin indîndendir" derler. De ki: "Hepsi de Allah indîndendir!" Bu insanlara ne oluyor ki hakikati anlamaya yanaşmıyorlar!
Sana iyilikten ne isâbet ederse, Allah'tandır. Başına gelen kötülük ise nefsindendir (nefsinin arzusuna uymandan). Biz seni insanlara Rasûl olarak irsâl ettik. Şahit olarak Esmâ'sıyla hakikatin olan Allah yeter.
Kim Rasûle itaat ederse, gerçekte Allah'a itaat etmiş olur! Kim de yüz çevirirse (kendi bilir); (seni) başlarına (bekçi) koruyucu olarak irsâl etmedik. (Nisa/74-80)


“Nefs mücahedesi” denen şey; Nefsi, şartlanmalardan arındırma ve tabiata tâbi kılmama mücadelesidir!.
Bu, öyle bir mücadele, öyle bir savaştır ki bütün yaşamın boyunca devam edecektir.
 "Biz küçük cihaddan, büyük cihada dönüyoruz!" 
 Rasûlullah Aleyhisselâm'ın yukarıdaki açıklamasında kullanılan kelime "cihad"ı, bildiğimiz "harb-savaş" diye anlamak yanlıştır. 
 Buradaki anlamı "mücahede"dir. Yâni, kazanmaya azmederek o konuda mücadele vermek, ‘’cihad’’dır!.

 İşte, mertebe farkları zaten  ordan doğuyor!.
 Herkes onu ne oranda yaşama geçirip aktarabiliyorsa; karşısındakine hitap edişinde- karşısındakine seslenişinde- karşısındakine bakışında o ilmi ne kadar günlük yaşamına sokabiliyorsa, işte  mertebe farkı da burdan meydana  geliyor.
 Mücahede bu!
 Allah Rasûlü’ünün “cihada dönüyoruz!” dediği olay, “CİHAD”, bu! 
 Ama biz bunu bırakıyoruz... Ele kılıç alıp adamın boğazına çöküp ya kadına başını örttürücez, ya ötekine zorla namaz kıldırıcaz anlıyoruz!
 CİHAD, dışa dönük değil; İÇE DÖNÜK!
 Mücahede bu! 
 Allah kolaylaştırsın!


ALLAH, İNANCI BOZULMUŞ TOPLUMU
HAKİKATE ERDİRMEZ

Ey iman edenler... Yapmayacağınız şeyi niçin söylüyorsunuz!
Yapmayacağınız şeyi söylemeniz, Allah indînde çok nefret edilesidir!
Allah, kendi yolunda çelik karkas blok bina bütünlüğünce saf bağlayarak savaşan kimseleri sever.
Hani Musa kavmine dedi ki: "Ey kavmim... Size (irsâl olmuş) Rasûlullah olduğumu bildiğiniz hâlde niçin bana eziyet ediyorsunuz?"... Onlar (Hak'tan) saptıklarında, Allah onların kalplerini (Hak'tan) döndürdü (gerçeği algılayamazlar artık)! Allah inancı bozulmuş toplumu hakikate erdirmez! (Saff/2-5)





İMAN VE VEHİM
ŞÜPHE, İMANI KESER!

Şüphe imanı keser.
İman olan yerde şüphe olmaz  şüphe olan yerde iman olmaz
Şüphe varolduğu sürece iman yoktur. İman ettiğin kişiden o iman konusunu alabilmen için ona karşı içinde hiç şüphe olmaması gerekir… Varsa gelen imanı reddeder.
Allah eğer bir kuluna bir nimeti nasip etmeyecekse o kişi o bahanelere takılır ve o nimeti ulaşamaz nasibinde olana da  bütün yanlış şeyleri ona hikmet olarak idrak ettirir ve o  işi yapar ve o nimete de kavuşur.
 Dünyada Rasûlullah’ın şefâatı birisine ulaşmıyorsa âhirette de ulaşamaz. Çünkü sen dünyadayken onu reddetmişsin beynine o yerleşmiş, ruhuna da o aksetmiş.
 Dünyada reddettiğini âhirette de reddeceksin
 Dünyada kabul ettiğini ahirette da kabul edeceksin
 Dünyada sevmediğini ahirette de sevemezsin
 Çünkü 2 ayrı yaşam değil… Birinin devamı olarak süregidiyor.
“Allah” de iman et!. Seni saptırıcı fikirlerin önüne set çek!..


VEHİM KUVVESİNİN SONA ERDİRİLMESİ
YALNIZCA İMAN İLE MÜMKÜNDÜR

İnsan, hayatını cehenneme çeviren vehim gücünün üstesinden akılla gelemez! 
“Vehim kuvveti” yani “yoku var sanıp-varı yok sayma” özelliğinin üstesinden gelecek olan insandaki güç; akıl değil, “İMAN”dır!
Vehim, akıl ve ona dayalı olan tefekkür mekanizması üzerinde rahatlıkla tasarruf ederken, fiilleri direkt yoldan etkileyen iman karşısında daima yenik düşer
İşte bu yüzdendir ki, ”Din”i anlaması için akıllıya teklif yapılmış ve “iman ederek yürümesi“ önerilmiştir! İnsanın gerek dünya cehennem süreci ve gerekse de ölümötesi yaşamındaki cehennemi, hep onda galip gelen vehim kuvvetinin sonucudur! Bunun sona erdirilmesi ise yalnızca “İMAN” ile mümkündür!


İMANIN ARTMASI İÇİN DUA

“Rabbiy zidniy ilmen ve fehmen ve iymanen ve yakıynen sadıka.”
 Rabbim ilmimi, anlayışımı, imanımı ve sıdk üzere yakînimi çoğalt!.
 
Bu dua çok önemli bir kaç hususu içine alan geniş kapsamlı bir metindir.
Kur’ân-ı Kerîm’de Rasûlullah aleyhisselâm’a emir verilmiştir, “İlmimi arttır diye dua et” şeklinde.
Hadîs-i şerîflerde ise anlayışın, imanın ve sıdk üzere yakînin artması talep edilmektedir.
İmanın artması çok önemlidir. Çünkü, iman ne derece artarsa, beşer şartlanmasıyla bloke olmuş aklın kavrayıp kabul edemediği şeyler o nisbette iman yollu kabullenilmeye başlar ve neticesinde de o şeylere vukûf meydana gelir. Bu konuda “AKIL ve İMAN” isimli ses kasetimiz ile “AKIL VE İMAN” isimli kitabımızda çok tafsilâtlı bilgi vardır. Nereye kadar akılla ve nereden sonra imanla gidileceği hususunu oradan tetkik edebilirsiniz.
Yakîn’e gelince.
Bir “yakîn” vardır ki sonunda “küfür” yani gerçeği örtmek vardır.
Bir “yakîn” vardır ki, neticesi “sıdk” üzere “vuslat”tır!.
“Yakîn”, kişide “Allah BAKÎ”dir hükmünün yaşanmasıdır!.
Allah kolaylaştıra!.
Hiç değilse günde yüz defa bu duaya devam edenler çok büyük faydalarını birkaç ay içinde görürler.


İMANSIZ

· Fıtratında iman olmayan
· Varoluş amacına uygun şekilde hareket etmeyen
· Hakikati örten, inkâr eden
· Hakikatlerindeki gerçeğe (bilhüda) karşılık dalâleti (kendi hakikatini fark edememe) satın alan…
· “B" işareti kapsamınca (hakikatlerinin Allah Esmâ'sı olduğu inancıyla) Allah'a ve âhiret süreçlerine (sonsuzluk içinde kendilerinden açığa çıkanın sonuçlarını yaşayarak yer alacaklarına) iman etmeyen...
· Allah'ı çok az hatıra getirenler...
· Allah'ın kendilerine nefslerini (hakikatlerini) unutturduğu kimseler
· "Nur"u(İlmi) olmayan
· İnsanlara gösteriş olsun diye salâta kalkanlar...
· Allah’ın, hakikatlerinin kalplerinden (şuurlarında) açığa çıkışını algılamalarını kilitledikleri....
· Basîreti perdeli
· Şirk ehli
· İnanç bozukluğuna("Şirk"e) sapan...
· Arzda (yeryüzünde ve bedende) fesat çıkaran...
· Uyarsan da uyarmasan da iman etmeyen-İman edenlerle beraberken "Amenna-kabul ettik" deyip, şeytanlarıyla (vehimlerine tâbi olarak onları saptıranlarla) başbaşa olduklarında ise: "Biz sizinle aynı fikirdeyiz, onlarla alay ediyoruz" diyen...
· İfsat eden(olayı olması gerekenden saptıran)
· Suçlu
· Cehennem ortamında ebedi olarak kalacak olan…
· Cehennemlik
· Süfeha
· Aklı sınırlı
· Düşünemeyen
Hakikati örten-inkâr edenleri uyarsan da uyarmasan da fark etmez, iman etmezler!
Allah, onların hakikatlerinin kalplerinden (şuurlarında) açığa çıkışını algılamalarını kilitlemiştir; basîretleri perdelidir. Yaptıklarının sonucu olarak feci bir azabı hak etmişlerdir.
İnsanlardan bir kısmı "B" işareti kapsamınca (hakikatlerinin Allah Esmâ'sı olduğu inancıyla) Allah'a ve âhiret süreçlerine (sonsuzluk içinde kendilerinden açığa çıkanın sonuçlarını yaşayarak yer alacaklarına) iman ettiklerini söylerler; ne var ki imanları gerçekte bu kapsamda değildir!
 (Lafla "'B' anlamı kapsamınca iman ettik" diyerek) hakikatleri olan Allah'ı ve iman etmişleri aldatmaya çalışırlar; hâlbuki kendilerini aldatırlar ve bunun şuurunda değiller!
Onların şuurlarında (hakikati hissetme merkezlerinde) sağlıklı düşünememe hâli vardır; Allah da bunu arttırmıştır. Yalanladıkları hakikatleri yüzünden feci bir azap yaşayacaklardır.
Onlara arzda (yeryüzünde ve bedende) fesat çıkarmayın (varoluş amacına uygun olmayan şekilde hareket etmeyin) denildiğinde: "Biz ıslahçılarız (yerli yerinde kullananlarız)" dediler.
Biline ki kesinlikle onlar ifsat edenlerdir (olayı olması gerekenden saptıranlar); ne var ki bunun şuurunda değillerdir.
Onlara, iman eden insanlar gibi iman edin, denildiğinde: "Süfeha (aklı sınırlı, düşünmeden yaşayanlar) gibi mi iman edelim" derler. Kesinlikle biline ki, esas süfeha (aklı sınırlı, düşünemeyenler) kendileridir ama bunu fark etmiyorlar, anlayamıyorlar!
İman edenlerle beraberken "Amenna-kabul ettik" derler, şeytanlarıyla (vehimlerine tâbi olarak onları saptıranlarla) başbaşa olduklarında ise: "Biz sizinle aynı fikirdeyiz, onlarla alay ediyoruz" derler.
 (Hakikatleri olan Allah'ı anlamamakta ısrarları dolayısıyla) Allah kendileriyle alay ediyor ve basîretsizlikleri dolayısıyla azgınlıklarına müsaade ediyor!
İşte onlar hakikatlerindeki gerçeğe (bilhüda) karşılık dalâleti (kendi hakikatini fark edememe) satın almışlardır! Oysa bu ticaret onlara kâr getirmedi; gerçeğe de erdirmez!(Bakara/6-16)


KALBİYLE
(şuurlu olarak-anlamını hissedip yaşayarak) 
 İMAN ETMEDİĞİ HALDE,
 AĞIZLARIYLA “İMAN ETTİK” DİYEREK 
KÜFÜRDE KOŞUŞAN

· Yerli yerince söylenen Kelimeleri tahrif eden
· "Size şu verilirse alın, eğer o verilmez (Allah hükmü ile hükmedilir) ise sakın yanaşmayın" diyen
· Allah’ın dalâletini dilediği kimse
· Allah'ın kalbini arındırmayı dilemediği kimse
· Dünyada kendisi için rezillik olan kimse
· Sonsuz gelecek sürecinde kendisi için çok büyük azap olan
· S ürekli yalan dinleyen
· Çokça haram yiyen
· Rasûlün verdiği hükümden sonra da yüz çevirip giden

Ey Rasûl! Kalpleriyle (şuurlu olarak-anlamını hissedip yaşayarak) iman etmedikleri hâlde, ağızlarıyla "İman ettik" diyenlerden küfürde koşuşanlar, seni mahzun etmesin... Yahudi olanlardan öylesi var ki, yalan uydurmak için dinleyen veya sana gelmemiş bir topluluk adına (aracı olarak) dinleyendir... Yerli yerince söylenen Kelimeleri tahrif ederek, "Size şu verilirse alın, eğer o verilmez (Allah hükmü ile hükmedilir) ise sakın yanaşmayın" derler... Allah bir kimsenin dalâletini dilerse, artık onun için sen Allah'tan bir şey bekleyemezsin... İşte onlar, Allah'ın kalplerini arındırmayı dilemediği kimselerdir... Dünyada onlar için rezillik vardır... Sonsuz gelecek sürecinde de onlar için çok büyük azap vardır.
(Onlar) sürekli yalan dinleyenler, çokça haram yiyenlerdir... Eğer sana gelirlerse aralarında hükmet yahut onlardan yüz çevir... Eğer onlardan yüz çevirir isen, sana hiçbir şekilde zarar veremezler... Şayet hükmedersen onların arasında adaletle hükmet... Muhakkak ki Allah muksitleri (âdil olup her şeyin hakkını verenleri) sever.
İçinde Allah hükmü bulunan Tevrat yanlarında iken, neden seni hakem yaparlar; üstelik senin verdiğin hükümden sonra da yüz çevirip giderler! Böyleleri iman eden değildir!(Mâide/41-43)


İMANSIZ BAKIŞ AÇISI

· Şirk koşmak
· Şirke sapmak
· Gerçeği çarpıtmak
· İnanç bozukluğu
· İnanç bozukluğuna sapmak

Ey iman edenler, adaleti uygulamaya azîmli olun! Ana-baba veya akrabanız aleyhine de olsa, zengin veya fakir fark etmeksizin Allah için şahitlik edin; zira Allah hakkı, ikisinin de önündedir! O hâlde adaleti sağlamada geçersiz kabullerinize tâbi olmayın! Eğer gerçeği çarpıtırsanız, muhakkak Allah yaptıklarınızın yaratanı olarak Habîr'dir.
Ey iman edenler, "B" harfinin işaret ettiği anlam ile iman edin Allah'a, O'nun Rasûlüne, Rasûlüne inzâl ettiği (El Esmâ mertebesinden bilincine) gibi daha öncekilere de inzâl etmiş olduğu hakikat bilgisine... Kim Esmâ'sıyla her şeyi yaratmış olan Allah'a, O'nun melâikesine (Esmâ'nın işaret ettiği mânâların açığa çıkan kuvvelerine), O'nun Kitaplarına (inzâl etmiş olduğu hakikat bilgisine), O'nun Rasûllerine ve gelecekteki sonsuz yaşam sürecine kâfirlik ederse (inkâr ederse), gerçekten çok uzak bir inanç bozukluğuna sapmıştır.
Muhakkak ki, (önce) iman edip de sonra inkâr eden, sonra tekrar (geçici olarak) iman edip, sonra (yine) inkârcı olan, (nihayet) küfrü arttıranlara gelince; Allah onları ne mağfiret eder ve ne de onları bir yola hidâyet eder. (Nisa/135-137)


ALLAH’IN SENİ GÖRMEDİĞİNİ 
DÜŞÜNDÜĞÜN ANDA, İMANSIZSIN!

 Nerede ne zaman ne yaparsan yap, o anda Allah’ın  seni görmediğini düşünüyorsan, o anda imansızsın ve o anda ölürsen kesin olarak imansız olarak ölürsün ve yerin  ebedi olarak cehennemdir!.
 Bunu kesinlikle hatırınızdan, hafızanızdan çıkartmayın!.
 Nerede ne zaman ne yaparsanız yapın, o anda Allah’ın sizi görmediğini sakın ha düşünmeyin, o anda imansız olursunuz ve ölüm o anda gelirse imansız gidersiniz! 
 Çünkü imanın en başta gelen şartı, Allah’ın her an heryerde hâzır ve nâzır olup seni gördüğünü; senin her yaptığını  bildiğini  kabul etmektir!


İMANSIZLIĞIN KÖKENİNİ OLUŞTURAN FİKİR

İnsan sistemi okur ve yalnızca, tebliğ eder okuduklarını…
Yaratılanlarla mücadele yerine, nefsiyle mücahede yolunu tutar.
Bilir ki yaratılan, yaratılış amacını yerine getirecektir. Dünya, muhakkik ile mukallitin; imanlı ile imansızın; akıllı ile akılsızın hallerinin ve yaptıklarının neticesine erme mahallidir.
Nasipsiz, o kişidir ki; Allah Rasûlüne eriştiği halde, ondan feyiz alamayıp; nefsiyle mücahede yerine kullarla mücadele ile ömür tüketip; muhtemelen imansız olarak boyut değiştirendir!.
Allah Rasûlü'nün boyut değiştirmesinden sonra birbiriyle savaşan sahabenin hâli ortadadır!.
“Ben Kevser havuzunun başındayken sizlerden bir kısmı yanıma gelmek isterler; fakat melekler onları benim yanımdan uzaklaştırırlar… Ben, onlar benim ashabımdı, nereye götürüyorsunuz; dediğimde, onlar senin yolundan gitmediler; yerleri cehennemdir derler” uyarısını çok iyi idrâk etmek lâzım!.
Bunca yıl Allah Rasûlüne hizmet ettikten sonra; nefis terbiyesi görmedikleri için, nefislerine uyup birbirleriyle mücadele eden insanların âkıbeti dünyada da cehennemdir; âhırette de cehennem!. Onlar öylesine birbirleriyle mücadeleyi düşünürler; birbirlerine galip gelmeyi düşünürler ki; neticede Allah ile aralarında kapanmayacak bir ayrılık uçurumu doğar!… Yediği-içtiği-konuştuğu hep bu mücadele olur!. Karşısındaki beşerdir; onu ve fiillerini yaratanı da gökteki TANRI!. Elbetteki âhıretleri de cehennem!. 
İşte imansızlığın kökenini oluşturan fikir!.


İMANSIZ BAKIŞ AÇISININ SONUCU
(Şirk koşma)

“Allah ve Rasûlü’ne iman”, İslâm dininin hükümlerinden biri!. Dinin getirdiği hükümlerden biri!.
Dolayısıyla İslâm dinine iman ettiğin zaman, zaten bu islâm dinini kabulünün neticesi olan, belli fiîller vardır...
Bir sobanın yakıcılığına inandığın zaman elini sobaya değdirmezsin. Boğulacağını bildiğin yerde yüzme bilmiyorsan, suya girmezsin.
O şeye inanmanın tabii sonucu olan, fiiller sözkonusudur!.
İslâm’ın da ana 5 şartı, Kelime-i Şehâdet, bunun tabii neticesi, olan namaz, oruç, hac ve zekât. İlk önerileri bunlar!.
Demek ki bir kişi “ben iman ediyorum” diyorsa; bunun yanında namaz kılmıyorsa veya oruç tutmuyorsa veya hacca gitmiyorsa veya zekâtını vermiyorsa bu kişi iman etmiş sayılmaz!.
Siz o zor şartların geleceğine inanıyorsanız, zaten, bu imanınızın gereği olarak, bu tedbirleri de alacaksınız!.
Kızgın bir nesne olduğuna inandığınız şeyi, tutmak için maşa arama zorunluluğunu hissetmeniz gibi!. Daha öncelerde de izâh ettiğimiz üzere; esasen, bu beş şart gelecekte kişinin içine düşeceği zor durumlara karşı, bir tedbir olarak öngörülmüş ve tavsiye edilmiştir!.
Eğer o tehlikeli ortama karşı, gerekli olan tedbirleri alma mecbûriyetini hissetmiyorsanız, esasen, o tehlikeye iman etmemişsinizdir!.
Yani, insan, bildirilen bir tehlikeye iman ettiği zaman, muhakkak ona karşı alınması gerekli tedbirlere de başvurur!.
Yok eğer, o bildirilene iman etmiyor ise, gerekli tedbirleri dahi almak mecburiyetini hissetmez!.
Demek oluyor ki, İman, o yolda gerekli tedbirleri almak ve o konuyu bilip öğrenmek ve kendini ölümötesine hazırlamaz için ilk şart!
Eğer, imanın gerekleri yerine getirilmiyorsa; bu takdirde o şeye inanılmamıştır!. İnanmamanın neticesi olan fiiller ile yaşanılmıştır. Bu defa da kişi, bu gidişin neticesine katlanmak mecburiyetinde kalır!.
Dileyen iman eder ve gereği fiilleri ortaya koyarak; iman ettiği ortama hazırlanır!.
Dileyen de iman etmez ve bu halin gereği olan fiillerle yaşayarak, bu yaptıklarının neticesine katlanır.
Fiîlsiz, tatbikatsız iman fayda etmez; çünkü iman yoktur yalnızca lâfı vardır orada!.
İmanlı kişi, yaptığı her şeyi, “fiysebilillah”=”Allah için”; yani çevresindekilerden veya karşısındakilerden hiç bir çıkar beklemeden; sırf kendindekini onlarla paylaşmak amacıyla yapıyorsa, bunun yararını görecektir!.
Bunun dışındaki tüm gerekçeler ise, “şirk koşmak” diye tanımlanan imansız bakış açısının sonucudur!.


ALLAH’A İMAN ETMEDİKÇE
CEHENNEM KUŞATMAYA DEVAM EDER...

Yarattığın tanrına tapınmaktan kurtulup Allah’a iman etmedikçe cehennemin içinden ve dışından, seni kuşatıp yakmakta devam edecektir!.


İMANI OLMAYANLAR, CEHENNEM ORTAMINDA 
EBEDİ OLARAK KALACAKLARDIR

İmanı olmayanlar, Cehennem ortamında ebedi olarak kalacaklardır!
Yani cehennemden çıkıp Cennet ortamına geçmek, kişinin ameline-çalışmalarına bağlı olmayıp, tamamiyle “İMAN” konusuyla ilgilidir!
Cennete girmek niçin imana bağlıdır?. Bunu açıklamaya çalışayım;
Bir kısım felç olayları vardır ki, bunlar tamamiyle psikolojik kökenlidir. Bedende patolojik hiç bir problem olmamasına rağmen kişi kendisinin felçli olduğunu ve bir daha asla yürüyemeyeceğini vehmederek tekerlekli sandalyesinde cehennemini yaşar! Hastalık hastası diyebileceğimiz kişiler, kendilerini etki altında tutan vehim gücü yüzünden akıllarını yeterince değerlendiremez, çeşitli kabiliyetlerini kullanamaz ve böylelikle de hayatlarını ızdıraba dönüştüren cehennemden çıkamazlar!
İman, bizi her konuda insanlara yararlı olmaya, onlara birşeyler kazandırmaya yönlendirmek isterken, biz onlara yararlı olmak yerine zararlı oluyorsak, bu mümindir baskılı elbiseyle dolaşsak, imanlı sayılır mıyız acaba? 
Rasûlullah Aleyhisselâm’ın yanında İman ehli, iman ettiği konuda malıyla-canıyla mücahede ederken; münafık sadece evet doğru söylüyorsun inandık der; sonra da evine dönüp bildiği gibi yaşamaya devam eder...
Ölçü budur!.
Herkes bu kritere göre kendini, imanını değerlendirsin; kendisini aldatmadan!.
“O GÜNDE HESAP GÖRÜCÜ OLARAK BİLİNCİNİZ(nefsiniz) YETER” 
anlamındaki âyetin uyarısını düşünün!.
Bugünden kendinizi test edin... Ne kadar imanlısınız; 
Bunu size, ortaya koyduğunuz fiiller yansıtsın!.
Vereceğiniz cevap sizi tatmin ediyorsa, mesele yok!. “sana inandık, rabbine inandık”, derlerdi ve yanından ayrıldıktan sonra da kendi RABlerine tapınarak öğrendikleri ilme ters düşen bir şekilde yaşamaya devam ederlerdi...
Bunlara MÜNÂFIK denilmişti!.



”YANMA”YI SÖNDÜREN,
İMAN YAŞANTISIDIR; İMAN BİLGİSİ DEĞİL!

Şimdi “îman” niçin gereklidir sorusunun cevabına dönelim ve kısaca bunu görelim…
Az önce demiştik ki, “îman”, Tek bir Fâtır ve Yaratıcının dilediğince yarattığı olaylar içinde yaşadığımızı kabullenmektir…
Böyle olunca…
Artık kişi yaşamda yersiz veya yanlış veya olmaması gereken etiketli hiç bir şey göremez!. Çünkü Tek Bir, dilediği gibi herşeyi yaratandır, ve yarattığında dilediği gibi seyredendir! 
Bu anlayışın sonu, kişinin herşeyden razı olması sonucunu getirir ki, artık onun için “yanma” yani “Cehennem” boyutu bitmiştir… Cehennem ateşi ona, “ey imanlı üzerimden çabuk geç, iman nûrun ateşimi söndürüyor” demeye başlar!… Zira Cehennemin tüm ateşini söndüren nûr, iman nûrudur!. Burada dikkat etmemiz gereken şey şudur; 
İman bilgisi değildir “yanma”yı söndüren!. Îman yaşantısıdır!. 
Îman yaşantısı demek, kişinin idrâk ettiği İman gerçeği istikametinde düşünüp, olayları ve yaşamı “İman nûru”nun aydınlattığı şekilde değerlendirmesidir…
Kişi yaşamı ve olayları, ya îman nûru ışığında değerlendirir ve “Râdıye” nefs noktasına ulaşır; ve imanlı bir kişi olarak en azından bu mertebede yaşar… Ya da “îman” yetersizliğinin getirdiği ateşte yana yana, sonunda yanmaz olur!. 


