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	   Yayınlarımızın Telif Hakkı Yoktur. Sitemizdeki tüm bilgiler, Hz. MUHAMMED'in (aleyhisselâm) bildirip açıkladığı "ALLAH" ismiyle işaret edilenin hakikatinin ne olduğunun öğrenilmesi ve "DİN" denilen yaşam sisteminin bu vizyonla değerlendirilebilmesi için, tüm insanlarla karşılıksız paylaşılmak üzere hazırlanmıştır. Tüm yayınlarımızı ücresiz okur; dinler, bilgisayarınıza indirebilir, çoğaltabilir; YAZAR ve KAYNAK BELİRTMEK ŞARTIYLA her yoldan bütün çevrenizle paylaşabilirsiniz. Allah ilmine karşılık alınmaz. Prensibimiz maddî ya da manevî karşılıksız paylaşımdır. 

	"VECHULLAH"
· "Allah'ın Vechi" 
· "Allah'ın yüzü" 
· "İlâhi İsimler mertebesi" 
· "Kudret ve kuvvet sıfatı"nın açığa çıkışı 
· "Allah'ın isimleri"nin("İlâhi isimler"in) mânâları... 
· Allah'ta mevcut bulunan mânâları müşahede... 
· "Bilinç gözü"yle görülen "mânêvi vücud" 
· Esmâ-ül Hüsnâ'da bildirilen isimler veya bunun dışında, ismi o listede, o sıralamada sayılmamış olan isimler kuvveden fiile çıktığı anda aldığı isim... 


 
	"VECH"
· Yüz 
· Hakikat 
· Müşahede 
· Şuur 
· Holografik gerçeklik temelinde, hakikatindeki esmâ mertebesi noktan... 
· İç Dünyan...



· "Allah'ın yüzü"(İlâhi İsimler mertebesi) 
· "Bâki Vech"("Bilinç gözü"yle(Kalp gözüyle) görülen mânevi vücud...) 
· Vech, "Bilinç gözü"yle görülen "mânêvi vücud"dur! 
· "Allah İsimleri", kuvveden fiile çıktığı anda, "Vechullah"-"Allah'ın yüzü" adıyla anılır. 
· "Allah'ın Vechi", "Kudret ve kuvvet sıfatı"nın açığa çıkışıdır... 
· Bâkî olan, "Allah'ın vechi"dir! (Dün-bugün-yarın var olan ve var olmakta devam edecek olan, "Bâkî Vech" tir!) 
· Herkesin O'na dönen bir vechi vardır. 
· Hangi düşünceden(Nereden) çıkarsan çık, müşaheden(Vechini-yüzünü)çokluğun gerçekte yokluğunun yaşandığı secde edilen mahale (“Mescid-i Haram”a) döndür! 
· (Her an-her yerde) ne yana dönersen Vechullah("Allah'ın Vechi") karşındadır!(Allah Esmâ'sının açığa çıkışıyla karşı karşıyasın-"Nerede olursanız olun , O sizinledir!.") 
· ["Vech"in->Şuurun-"Yüz"ün-"Hakikat"in-Müşaheden-Holografik gerçeklik temelinde, hakikatindeki esmâ mertebesi noktan.
"Bâki olan Vech"->"Semânın ve Arz'ın Fâtırı olan Vech"] 
· Vechini (şuurunu) Hanîf olarak (tanrıya tapınmaksızın, Allah'a şirk koşmaksızın) o Tek Din'e yönelt! 
· "Vechinin Hakk’ı müşahede âleminde hâlden hâle girdiğini(semâda takallüb ettiğini)görmekteyiz." 
· "Vechullah"ı görmek("Allah'ı görmek-Allah İlmiyle mücehhez olmak-Basiretle görmek-Rü'yet") 
· Allah'ı Zâtı itibariyle göremezsiniz! (Ancak O’nun ilmini, O’nun nurlarını hissedebilirsiniz içinizde!.) 
· Ancak Allah Kendisi, kendisini görür! 
· "Allah'ın yüzü"(Vechullah-"Bilinç gözü"yle görülen "Mânevi Vücud", şuur gözüyle ("Kalb gözü"yle) görülür. 
· Allah'ı görme, görme fiili değil; bir idrâk-bir ilimdir. 
· Basiretinle(İlim ile) baktığında, varlık "Tek bir bütün"dür... 
· "Allah'ın yüzleri"ni değil.... "Allah'ın yüzü"nü!("Vecihlerini" değil; "Tek Vechi" görürsün!) 
· "Nefslerinizde! Hâlâ(Fark etmiyor) görmüyor musunuz? 
· "Kim ki, ilimden sonra hâlâ rü'yet isterse(Kişi gerçekten madde veya şekil olarak görülecek bir Rabbi olduğunu zannetmekte ise, o kişi farkında olmadan hayâlinde var olan bir tanrı mevhumuna tapmaktadır. Allah bu tür zanlardan münezehtir!)o, perdelilerdendir. 
· Gözler, O'nu idrâk edemez... Fakat O, görüşleri idrâktadır! 
· O ismin, o resmin, o rengin, o dilin, o dinin, o ırkın ardındaki varlık, Allah’a ait varlıktır. 
· Allah'ın vechi, Cennette görülür! Vechini gören de Cennet ehlidir! 
· Kim vechinin(Hakikatinin) Allah(esmâsının açığa çıkışı) için olduğunu hissederse, onun için ne korku vardır ne de hüzün verecek bir şey! Onun mükâfatı Rabbindendir (hakikatindendir). 
· Allah'ın vechini görmek istiyorsan, "Allah!" de... Ötesini bırak! 
· Musa aleyhisselâmın vârisleri "Göremezsin!" hükmünden yetiştirirken, Hz.Muhammed'in vârisleri "Hâlâ göremiyor musunuz?" diyerek "Görme" esası üzere yetiştirir! 
· Allah'ı gören kişinin özellikleri... 
· "Görmediğim Allah'a ibadet etmem! 
· "Vech"teki secde eseri 
· (İman edenlere hitap)"Siz vechullah için (vechullahı bildiğiniz veya gördüğünüz için) bağışlarsınız." 
· "Vech"in perdesi 
· "Vech"in perdesi, "İsim"dir! 
· "Vech"in("Yüz"ün-şuurun) gecenin karanlığına bürünmesi[Şuuru bürüyen (Bencillik-hakikatlerinden ayrı düşmenin getirisi olan) zillet-Allah'ın, yaptıklarının sonucunu yaşatmasından koruyacak (hiçbir kuvveleri) olmamak]
· Allah'ı rüyada görmek... 
	"Allah'ın yüzü"
(İlâhi İsimler mertebesi) 
"Bâki Vech"
("Bilinç gözü"yle(Kalp gözüyle) görülen mânevi vücud...) 

	VECH, 
BİLİNÇ GÖZÜYLE GÖRÜLEN "MÂNEVİ VÜCUD"DUR!


"Panteist" görüşe göre, “her şey” vardır ve bunların tümüne “TANRI” denilir.
"Vahdeti Vücûd"a göre ise, ayrı ayrı sayısız şeyler mevcut değildir; bu gözün görme yetersizliğinin getirdiği bilinç yanılgısıdır; gerçekte TEK bir vücud vardır ki; sûrî yani maddi bir vücut değil, mânevîdir bu vücud!.. 
VECH denilen bu vücud ancak bilinç gözüyle veya kalp gözüyle görünen bir vücuddur. Kısacası, mevcûdat yoktur, TEK vücud vardır!
Bunun da ötesine geçilince...
Bu müşahededen de ileriye geçilirse eğer, bu defa, Ehadiyet-i ilâhî'de, mutlak "BEN"lik kavramı dahi yok olur ve "HİÇ"lik oluşur!
 “HİÇ”lik yani “â’mâ”dan ne bir mertebe olarak sözedilebilir ne de hâl olarak. ”Allah â’mâ ’dadır” hükmü bu nokta ile alâkalıdır!.
Allah için, daha doğrusu “ALLAH isminin işaret ettiği mânâ” için, zaman bildiren geçmiş, hâl, gelecek kavramları kullanılamaz!. Allah, bu kavramlardan münezzehtir!. Bu sebeple, Arapça’da, “Allah â’mâ ‘da idi” denilmişse dahi, bu muhâtaba olayı anlayışına göre izah etmek için kullanılmış bir ifadedir. Biz dahi kitaplarımızda bu ifadeyi böylece naklettik.
Ancak doğrusu ve gerçeği odur ki; Allah, zaman kavramı ile kayıtlanmaktan münezzeh olduğu için, “.....idi” veya “.....cek” kavramlarından beri olarak, süreklilik mânâsı içinde anlaşılmalıdır!.
Bu yüzden de hadîs-i şerîfte geçen mânâyı ehlullah, “Allah â’mâ ‘dadır” olarak müşahede eder. Ezelen ve ebeden!. Ve hattâ ezel-ebed kavramından münezzeh olarak!.
 
	“ALLAH İSİMLERİ”, KUVVEDEN FİİLE ÇIKTIĞI ANDA
“VECHULLAH” ADIYLA ANILIR…


Varlık bir bütündür, bir tümdür, bir mekanizma gibi işlemektedir. Her mahalde kendi konumuna göre hükmünü icra etmektedir.
Dışardan buraya müdahele eden bir ikinci varlık sözkonusu değildir.
Âlemde, kâinatta hangi isimle isimlenirse isimlensin, isimlerin müsemmâsı olan varlık, ilâhi isimlerin mânâlarının yoğunlaşmasından; mânâların kuvveden fiile çıkmasından başka bir şey değildir. Bu kuvveden fiile çıkış dolayısıyla da hangi nesneye bakarsak bakalım, biz o baktığımız nesnede, ilâhi isimler ve bu ilâhi isimlerin mânâları olması sebebiyle de Allah'ın "VECH"ini görmek durumundayız!
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"Vechullah" demek, yâni “Allah'ın vechi" demek, Allah'ın isimlerinin mânâları demektir. "Yüz"den murad, ilâhi isimlerin mânâlarıdır. Yâni, Allah'ta mevcut bulunan mânâları müşahede etmek demektir; "Vechullah’ı görmek” demek!
Esmâ-ül Hüsnâ'da bildirilen isimler veya bunun dışında, ismi o listede, o sıralamada sayılmamış olan isimler kuvveden fiile çıktığı anda, "Vechullah" adıyla anılır.
Yâni, Allah'ın yüzü! 

	“ALLAH’IN VECHİ”
KUDRET VE KUVVET SIFATININ AÇIĞA ÇIKIŞIDIR!


“Allah’ın Vechi”, kudret ve kuvvet sıfatının açığa çıkmasından başka bir şey değildir; ama senin şuur ve bilincinin gözbebeğine bağımlı çalışması dolayısıyla hükmünü göz verilerine GÖRE verirsin... Böylece de Allah'tan mahrum kalırsın.

		“BÂKİ” “VECH”
Bâkî olan, Allah'ın vechidir!
 
DÜN-BUGÜN-YARIN VAROLAN VE
SONSUZA DEK VAROLMAKTA DEVAM
EDECEK OLAN, “BÂKÎ“ “VECH“TİR!





“Helâk olma” ifadesi ile anlatılan mânâ, esasen içinde yaşadığımız şu anda ve her anda geçerlidir... Ve bu durum keşif ve fetih sahibi basîret ehli zâtlar tarafından daimi olarak müşahede edilebilmektedir. 
“Başını ne yana döndürürsen ALLAH'ın VECH'ini görürsün” (2/115)
Âyeti zâten bu durumu açık-seçik vurgulamaktadır. 
Burada anlatılmak istenen “SIR” şudur:
Kişilerin basiretleri perdeli olduğu için, varlık sûretlerinin hakikati olan “ALLAH” ismiyle işaret edilenin "VECH"i müşahede edilememektedir... 
Nitekim, başını ne yana çevirirsen, yani basiretinle, şuurunla ne yana döner, yönelirsen, hep vechi ilâhîyi müşahede edersin; zira "O", "BÂKÎ"dir... 
Yani, gerçekte, dün - bugün - yarın varolan ve sonsuza dek varolmakta devam edecek olan, “BÂKİ” “VECH”tir.
	Herkesin O'na dönen bir vechi vardır.


HANGİ DÜŞÜNCEDEN(Nereden) ÇIKARSAN ÇIK,
MÜŞAHEDENİ(Vechini-yüzünü) 
ÇOKLUĞUN GERÇEKTE YOKLUĞUNUN YAŞANDIĞI
SECDE EDİLEN MAHALE(“Mescid-i Haram”a) DÖNDÜR!


HERKESİN O’NA DÖNEN BİR VECHİ VARDIR... O hâlde hayırlı çalışmalarda (Rabbini tanımada) yarışın! Nerede olursanız olun hepinizi, hakikatiniz olan Allah cem eder. Kesinlikle Allah herşeye Kâdîr’dir.
Nereden (hangi düşünceden) çıkarsan çık, vechini (yüzünü-müşahedeni) Mescid-i Haram’a (çokluğun gerçekte yokluğunun yaşandığı secde edilen mahale) döndür!  Bu elbette Rabbinden (kaynaklanan) bir Haktır.  Allah varlığınızın hakikati olarak, ortaya koyduklarınızdan gâfil değildir.
Nereden (hangi düşünceden) çıkarsan çık, vechini (yüzünü-müşahedeni) Mescid-i Haram’a (çokluğun gerçekte yokluğunun yaşandığı secde edilen mahale) döndür! Nerede olursanız olun, vechlerinizi o tarafa döndürün ki, insanların sizin aleyhinize bir delili olmasın. Ancak onlardan bilfiil zulüm edenler aleyhinize olur. O hâlde, onlardan korkup çekinmeyin benden çekinin ki üzerinize olan nimetimi tamamlayayım... Ki böylece umulur ki hidâyete ulaşırsınız.
Nitekim, içinizden (hakikati dillendirmek üzere) Rasûl irsâl ettik (açığa çıkardık), âyetlerimizi (varlığın hakikati oluşumuza dair işaretleri) size tilavet ediyor (okuyup anlatıyor), sizi arındırıyor ve Kitabı (hakikat ve Sünnetullah bilgisini) Hikmeti (varlığın oluş sistem ve düzenini, oluş mekanizmasını) ve bilmediklerinizi öğretiyor.
O hâlde beni zikredin (anın-düşünün) ki sizi zikredeyim. Şükredin bana (değerlendirin beni), sakın küfretmeyin (hakikatiniz ve varlığın hakikati olduğumu inkâr etmeyin). (Bakara/144-152) 

		(Her an-her yerde) NE YANA DÖNERSEN, 
VECHULLAH("Allah'ın Vechi") KARŞINDADIR! 
(Allah Esmâ'sının açığa çıkışıyla karşı karşıyasın)! 
  
" Nerede olursanız olun , O sizinledir!." 





Maşrik de (doğu veya doğuş mahallî) mağrip de (batı veya batış-kayboluş-ölüm) Allah'a aittir! Ne yana dönersen Vechullah karşındadır (Allah Esmâ'sının açığa çıkışıyla karşı karşıyasın)! Muhakkak ki Allah tüm varlığı kapsar ve ilim sahibidir. Dediler ki: "Allah oğul edindi!" SubhaneHÛ! Bilakis semâlar ve arzda ne varsa O'na aittir ve her şey (kanitun) O'nun hükmünü yerine getiricidir! (Bakara/115-116)
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Şimdi, elimizi vicdanımıza koyarak düşünelim...
Varlığına iman ettiğimiz, ya da inanmadığımız, ancak her iki halde de şartlanma yollu “ALLAH” adını verdiğimiz TANRI ile; burada târif edilen, Hazreti MUHAMMED'in açıkladığı “ALLAH” aynı mıdır?..
Hazreti MUHAMMED'in açıkladığı “ALLAH” için “TANRI” kelimesi veya kavramı kullanılabilir mi; ya da “TANRILIK” mevhumu kabul edilebilir mi?!.. Düşünülebilir mi?!..
““ALLAH”I HAKKIYLA İDRÂKA ÇALIŞMADILAR!.” (6-31)
“ALLAH” indinde, ilminde “KUL” ne ise, “TANRI” da odur!..
Çünkü, her ikisi de “ALLAH” ilmindeki, “İlmî sûretler, kavramlar”dır.
Bu yüzden de “ALLAH” indinde, her şey helâk olmuş, “yok” durumdadır!..
Ve "Bâkî" olan, sadece "VECHULLAH"tır!.. 
İşte, 
“Küllî şey'in hâlikun illâ veche” (28-88) 
âyetiyle işaret edilen mânâ da budur ki, 
“ve yebkâ vechi rabbike zül celâli vel ikrâm” (55-27) 
âyeti de bu durumu teyit eder.
Birinci bahsettiğimiz âyetin meâlen anlamı; 
“Hiç bir şeyin bağımsız varlığı yoktur; o isimlerde Bâkî olan, VECH'i İlâhîdir!” demektir.
İkincisindeki mânâyı da şöyle anlayabiliriz; 
“Bâkî olan, Celâl ve ikram sahibi Rabbinin VECH'idir”.
Nitekim bu durumu açık-seçik vurgulayan âyet de şudur;
“FEEYNEMA TUVELLU FESEMME VECHULLAH” (2-115)
“Başını ne yana döndürürsen ALLAH'ın VECH'ini görürsün!.”
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Eğer ehli isen, kişinin haline, ef`al ‘ine baktığın zaman, kimin, neyin vârisi olduğunu, nereden feyz aldığını, ilminin hangi mertebeden kaynaklandığını, bilirsin! 
Her veli, bir Nebinin feyz aldığı ağırlıklı isimden, getirdiği hakikatten feyz alır!. Kimi Adem`den, kimi Nuh`dan, kimi İbrahim`den, kimi Musa`dan, kimi de İsa`dan alır; selâm olsun hepsine!..İlimleri ve hâlleri farklı farklıdır.
"Dilediğine hidâyet eder!." diyor, âyet. Yani,
Dilediğine, Allah nuru ile hidâyet eder, dilediği yerde kendisini ona tanıtır.
Ve:
" Nerede olursanız olun , O sizinledir!." 
Düşün, yatakta, odada, fabrikada, şurada-burada, aklına gelen her yerde, nerede olursan ol, "nefs"inin bir an olsun senden ayrılması var mı?.. Yok.. Tümüyle örtülü olmasına rağmen, O nefs sende, seninle mevcut!.
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Allah’ın sonsuz ve sınırsız varlığını idrâk eden insanın farkedeceği şey; EVRENDEKİ HİÇLİĞİDİR!
Kâmil, olgun kişi, tevâzu sahibi değildir!
Tevâzu, kendine bir varlık, bir mertebe, bir büyüklük veren, kendinde bunları gören kişinin sanki kendinde bunlar yokmuş gibi aşağıdan almasının adıdır “Tevâzu”!
Gerçek olgun tevâzu sahibi kişi ise, ALLAH İNDİNDE, YANINDA HİÇ OLDUĞU idrâkı içinde HİÇLİĞİNİ yaşar!
Onda ne büyüklenme olur; ne tevâzu olur!
İşte, bu gerçekleri farkedenler, “Tasavvuf” denen çalışmalarla mecâzi yoldan da olsa, VARLIĞIN TEKLİĞİ hakikatini kavramış, idrâk etmiş, yaşamış; “ Varlıkta Hak’tan başka bir şey yoktur!” demiş; ve HER AN HERYERDE O’NU GÖRMEYE, O’NU MÜŞAHEDE ETMEYE, O’NU YAŞAMAYA başlamışlardır!
Nitekim buna Kurân’da da şöyle deniyor;
”Başını ne yana çevirirsen, Allah’ın Vechi’ni görürsün!”
Çünkü her zerrede mevcud olan O!
	["Vech"in->Şuurun-"Yüz"ün-"Hakikat"in-Müşaheden-Holografik gerçeklik temelinde, hakikatindeki esmâ mertebesi noktan.
"Bâki olan Vech"->"Semânın ve Arz'ın Fâtırı olan Vech"] 

VECHİNİ (şuurunu) HANİF OLARAK
(tanrıya tapınmaksızın, Allah'a şirk koşmaksızın) 
O TEK DİN'E YÖNELT!


Önce âlim anlayışıyla bir âyet meali:
Vechini (şuurunu) Hanîf olarak (tanrıya tapınmaksızın, Allah'a şirk koşmaksızın) o Tek Din'e yönelt! O Allah Fıtratı'na ki, insanları onun üzerine yaratmıştır! Allah yaratışında değişme olmaz! İşte bu, Din-i Kayyım'dır (sonsuz geçerli Sistem, Sünnetullah'tır)... Ne var ki insanların çoğunluğu (bu gerçeği) 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!
Bu tür açılımlar çok derin nitelendiğine göre, artık bundan sonrası için, Nasreddin Hoca’nın yaptığı gibi, “bilenler bilmeyenlere anlatsın” deyip, yazıları kesmek en doğrusu… Ya da konuları hafifletmek lâzım… Öyle yapalım öyleyse...
	"VECHİNİN HAKK'I MÜŞAHEDE ÂLEMİNDE 
HÂLDEN HÂLE GİRDİĞİNİ( semâda takallüb ettiğini) GÖRMEKTEYİZ!"


Biz, vechinin semâda takallüb ettiğini (Hakk’ı müşahede âleminde hâlden hâle girdiğini) görmekteyiz. (“Hakk’ın vechi ne yana dönersen orada” gerçeğince, niçin illâ Kudüs’e bağlı kalayım, İbrahim’le davet ettiği Kâbe varken, düşüncesi.) Artık seni razı olacağın bir kıbleye elbette döndüreceğiz. O hâlde vechini (yüzünü-Hakk’ı müşahedeni) Mescid-i Haram’a (Kâbe-içi mutlak yokluk-gayb olana) döndür. Ve nerede olursanız olunuz “vech”lerinizi O’nun tarafına döndürün. Muhakkak ki kendilerine Kitap (hakikat ve Sünnetullah bilgisi) verilenler bilirler ki o, Rablerinden bir HAK’tır! Allah onların hakikatleri olarak, yaptıklarından gâfil değildir.
Kendilerine Kitap verilenlere her âyeti (hakikate işaret eden bilgiyi) getirsen yine de senin kıblene tâbi olmazlar!  Sen de onların kıblesine tâbi olucu değilsin. (Hatta) onlar birbirlerinin kıblesine de tâbi olmazlar.  Yemin olsun ki, İlimden sana gelenden sonra onların hevâlarına (arzu-istek-tahayyül ettikleri boş şeylere) tâbi olursan, kesinlikle zâlimlerden olursun!
Kendilerine (Kitap) Bilgi verdiklerimizden bir kısmı Onu kendi oğullarını tanıdıkları gibi tanırlar. Onlardan bir grup bilerek Hakk’ı gizlerler. 
HAK, Rabbindendir (senin Esmâ bileşiminin sonucudur). O hâlde sakın (bu gerçekten) şüpheye düşenlerden olma!

	"Vechullah"ı görmek
("Allah'ı görmek-Allah İlmiyle mücehhez olmak-Basiretle görmek-Rü'yet")

ALLAH’IN ZÂT’I İTİBARİYLE GÖRÜLMESİ
İMKÂNSIZDIR!


Allah’ın, Zât`ı itibariyle görülmesi imkânsızdır!. 
Ancak, İlâhi Zât’ın çeşitli vasıflarının ve özelliklerinin âşikâr olduğu mahaller söz konusudur!.
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Allah’ı Zâtıyla göremezsiniz!. Sureti, şekli, özelliği olan bir varlık değildir O!.. O’nun ilmini, O’nun nurlarını hissedebilirsiniz içinizde!. 

	ANCAK ALLAH KENDİSİ, KENDİSİNİ GÖRÜR!


 Esas itibariyle Allah’ı seyir, ilimden ibarettir.
Yâni; rü’yet, ilimdir!.
İlmin dışındaki bir rü’yet ise hayâle girer!. Tahayyül sùretiyledir!. Çünkü görme mânâsındaki bir rü’yet ancak bir ilâh için, yaratılmış bir ilâh için söz konusu olur! 
Yaratılmış ilâh olmaz!.
Yaratılmış ilâh olmazsa, yaratılmamışın görülmesi zaten mümkün olmaz!. 
İnsan yaratılmıştır, bunu daha evvel konuştuk...Yâni, belli isimlerin mânâsının âşikâre çıkışıyla varolan varlık, bu yönüyle yaratılmıştır!. Yaratılanın yaratanı ihâta etmesi, görebilmesi zaten muhaldir!.
Ancak Allah kendisi, kendisini görür!. Ne anda, hangi anda sen “Allah’ı gördüm”, “Allah’ı duydum” dersin, o senin kendi hayâlinde sana açılan Rabbındır!.
Öyle ise, ”Allah’a vâsıl olmaktan” mânâ, Allah’ın ilmini, ”sen” adı altında izhârından başka bir şey değildir!.

	ALLAH’IN YÜZÜ
 (Vechullah-"Bilinç gözü"yle görülen "Mânevi Vücud") 
ŞUUR GÖZÜYLE GÖRÜLÜR!


"Allah'ın yüzü", isim mertebesidir. İsimler mertebesidir. İlâhî mânâlar, isimler mertebesidir ki şuur gözüyle görülür.
 İdrâk, denen şey, bir fiil değildir, bir mânâdır. 
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“Yâ Gavs! Bana nazar etmek istiyorsan bir mahalde, gayrımdan fâriğ kalbi ihtiyar et!
 Burada bir mahalle nazardan sözediliyor...
Mahal yâni madde âlemi için, algılanan sâbit bir mekân anlamında kullanılan “mahal” kelimesi, melekût âleminde ise bir isim bileşiminin zuhûru anlamına gelir...
Kesret âlemi içinde bir birim Hakk’a nazar etmek istiyorsa, bu Hakk’ı bir sûrette görmek şartıyla olur... Ancak hemen hatırlatmak gerek ki, görülen sûretteki mânâ Hakk’ın esmâsındandır! Ve o mânâ idrâk edilmek sûretiyle “Vechullah” görülmüş olur ki, bu da kalb gözüyle denilen bir biçimde gerçekleşir.
Yoksa zâhir gözün gördüğü maddî sûret ile Hakk’ı görüyorum sanmak çok büyük câhillik ve gaflettir!
Bunun ötesinde her bir mahal, o mahalli oluşturan sûreti meydana getiren “mânâ sûretinin” yâni esmâ-i ilâhi’nin varlığıdır... Bu esmâ baş gözüyle değil gönül gözüyle yânî basîretle görülür ve seyredilir...
Ama, akıl şâyet başgözüne tâbi olur, şartlanmaları istikametinde gördüklerini değerlendirir ise, asla “Hakk” görülemez...
İşte bu yüzden de “gayrımdan fariği kalb et” yâni “BEN”den gayrının var olduğunu düşünmeyi, zannetmeyi terket” denilmektedir.
Mahalden, yâni esmâ yollu nazar etmekten de geçip, “bana” yâni “eniyyetime” nazar etmek istiyorsan, o takdirde esmâ perdesinden de kurtar kendini ve tümüyle arınmış, yok olmuş bir halde Zât’ıma yönel; ki böylece bana nazar etmiş olasın, denilmektedir...
 
	ALLAH'I GÖRME,
 GÖRME FİİLİ DEĞİL; BİR İDRÂK-BİR İLİMDİR!


"Rü'yet" görüş anlamındadır. Rüya dahi görülen şeyler şeklinde anlaşılabilir!
Sûret sahibi, şekli olan varlıklar için görüş mânâsında kullanılabilen "Rüyet" kelimesi, Allah için kullanıldığında ise "İLİM" anlamında anlaşılır.
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"O", ‘’Basar’’la değil ‘’Basîret’’le görülür; çünkü ‘’Basîr’’, O’dur!. 
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Allah'ı, ancak bâtın gözü ile müşahede edebilirsin. Bâtın gözü ile müşahede edebilirsin derken, ne demek istediğim anlaşıldı mı? 
Zâhir isminin de mânâsı, Bâtın isminin de mânâsı Allah'a aittir!.. Fakat Allah'ı zâhirde görüyorum diyemezsin! Çünkü zâhir dediğin âlem, kısıtlılık âlemidir! Neye göre?.. Senin görme boyutuna, görme işlevini yapan nesnene göre!.. Çünkü görme dediğin fiil, göz aracına bağlı değil mi; beyne bağlı değil mi? 
Dolayısıyla, bu mahaller de, Hakk’ın zâhir ismi yönünden, her ne kadar Hakk ise de; nihâyet belli bir terkip, belli bir kâbiliyet ile kayıtlıdır. Kayıtlı varlık, kayıtsız varlığı göremez!.. Kayıtlı varlık, kayıtlı varlığı görebilir!
Kayıtlı varlığın, kayıtlı varlığı müşahedesi dolayısıyla da “Ben Allah'ı görüyorum" diyemezsin! "Ben Allah'taki mânâlardan meydana gelen âlemi müşahede ediyorum" diyebilirsin!
Allah’ı neyle seyredebilirsin, Allah’ı neyle görebilirsin? 
“Allah’ı görmek” denen şey nedir? 
Allah’ı görme, bir kere senin anladığın, benim anladığım mânâda "görme" fiili değildir! “Allah'ı görmek” denen şey, "görme" fiili değildir!
Çünkü, “Allah'ı görüyorum” dediğin zaman; Allah isminin mânâsı; daha ilk sohbetlerimizde konuştuk ki, zâtı, sıfatı, isimleri ve efâliyle tüm kâinat bunun içine girer! Ve bu kâinatın esmâsı, sıfatı ve zâtını da ihâta etmesi şart! 
Böyle bir varlık! 
Halbuki, sendeki görme hâli, "görüyorum" dediğin hâl, eğer fiil mertebesindeki göz dediğimiz noktayı da kaldırırsak ortadan, bir idrâktır... Bir ilimdir! 
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Hakikat ilmine dair olan ilim ise asıl gerçek ilimdir. Herhangi bir konuya bağlanmadan sadece "ilim" kelimesiyle Hazreti Rasûlullah'ın bahsetmiş olduğu "ilim", hep "Hakikat ilmi”dir; ki, bu tüm mevcûdatın özünde saklı olan SIRRI bildiren ilimdir.
Hakikat ilmi, gözle görülecek surî yâni şekli, maddesi olan bir nesne değildir. Dolayısıyla ister madde gözüyle, ister rüya şeklinde görülmesi sözkonusu olan bir şey değildir HAKİKAT ilmi!
Hakikat ilmi, gözle görülecek, yâni rü'yet edilecek bir şey olmaz ise; O yüce ilmin ZÂTI nasıl görülebilir ki?
İşte bu sebepledir ki, kim baş gözüyle veya rüya şeklinde Allah'ın görülebileceğinden söz ederse, bu kişi ilmin özünden mahrum olması sebebiyle konunun hakikatından mahrumdur.
Zîrâ “Allah” ismiyle işaret edilen, bir maddî yapı değildir! Dolayısıyla maddeye dayanan beş duyu ile anlaşılması da mümkün değildir!
Bu sebepledir ki, Allah isimli, sonsuz-sınırsız yüce varlığın gözle görülmesi mümkün değildir.
 
	BASİRETİNLE (İlim ile) BAKTIĞINDA
VARLIK TEK BİR BÜTÜNDÜR!


Allah’ın Vechi, Basiretle (ilimle) görülür! 
Basiretinle baktığın zaman, Varlık Tek bir bütündür; ve bu tek bir varlık olanı basiretinle gördüğün zaman, Allah`ı görmüş olursun! Esmâsı yönünden, Allah`ın vechini görmüş olursun! 
Demek ki, Allah`ın vechini “basiretle” görmek mümkündür! 

	"ALLAH’IN YÜZLERİ"Nİ DEĞİL…."ALLAH’IN YÜZÜ”NÜ! 
“VECİHLERİNİ” DEĞİL… “TEK VECHİ” GÖRÜRSÜN!


"Allah`ın yüzünü" görürsünüz, diyor... "Allah`ın yüzlerini" görürsünüz, demiyor. "Yüzünü" diyor!.
Evet, şimdi biz, bu gözle baktığımız zaman ne görüyoruz?.. Çiğdem`i, Cihan`ı, Keriman`ı görüyoruz!. Gözlerimiz bunları görüyor!. Yani ayrı ayrı yüzler görüyoruz!.İsimleri ve de resimleri kaldırın!. 
İşte o zaman, bu gördüğünüz yüzleri değil; sûretlerin ardındaki kaynak olan Tek bir yüzü görürsün, diyor âyeti kerime.
Biraz evvel bahsetmedik mi?.. 
Basiretinle baktığın zaman; Varlık Tek bir bütündür; ve bu tek bir varlık olanı basiretinle gördüğün zaman, Allah`ı görmüş olursun!.. 
Esmâsı yönünden, Allah`ın vechini görmüş olursun!. 
Demek ki, Allah`ın vechini "basiretle" görmek mümkündür!. 
Bu "basiretin" diğer bir adı da "İlim"dir. Ama burada "ilim" tâbirini kullanmıyoruz. Çünkü "ilim" dediğimiz zaman, herkesin aklına fizik, kimya ilminden çerçöp yapma ilmine kadar çeşitli şeyler geliyor!.. Zira biz her şey için ilim tâbirini kullanmışız. Oysa hakiki mânâda ilim, bunlar değildir!.
Din ıstılâhında ve burada geçen ilim; Allah`ı bilme, yaşama, görme, idrâk etme ilmidir. Bu da basiret denilen özellikle olur.
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 “Vech”den murad, birimin birimiyeti değildir! Nitekim âyette;
“NE YANA DÖNERSEN ALLAH’IN VECHİNİ GÖRÜRSÜN” (2-115)
 diyor! ”Vecihlerini” görürsün demiyor! Yâni, “yüzlerini görürsün” demiyor; “Allah’ın yüzünü” görürsün diyor!
Senin ayrı ayrı varlıklar görmene sebep gözündeki yetersizlik demedik mi?
Gözündeki yetersizliği, şuur kemâliyle eğer kaldırırsan, idrâkına giren sahada, yâni basiretinde varlıkların çokluğu yoktur! Gözde, çokluk vardır!
Dolayısıyla basiretinde, Allah’ın “vechinden” başka bir şey yoktur! Yâni Allah’ın çeşitli isimlerinin mânâları... Çeşitli isimlerin mânâları, aslında tek mânâdır!
Burayı iyi anlayalım...

		NEFSLERİNİZDE!
HÂLÂ (fark etmiyor) GÖRMÜYOR MUSUNUZ?





"Yerleri, gökleri ve ikisi arasındakileri Hak olarak meydana getirdik" (15/85)
Yerler, gökler, ve ikisi arasındaki her şey, Hakk`ın dışında bir şey değildir!. 
Sen, Hak`kın varlığıyla meydana gelmiş olanlara, algılama araçlarının sana verdiği verilere dayanarak değişik isimler taktın.. Yer dedin, gök dedin, insan, hayvan dedin vs. 
Halbuki, bu varlık, gerçeğiyle Tek bir varlık; Tek bir yapı halindeki varlık!. 
Ama bu beş duyu ile mevcut yapıya bakarsan, pek çok varlık var sanki!. 
Öte yandan basiretinle bakarsan, Tek bir varlık!. 
Ancak basiretinle bakabilir misin?.
Şimdi ona geleceğiz... 
Dikkat et; sana, varlık âleminde mevcut olan her şeyin, gerçekte Tek varlık olduğunu, Hak söylüyor!. 
Sonra, seni tekrar îkaz ediyor O yüce Kur`ân!... 
Kur`ân-ı Kerim, eğer okuduğunu anlayabiliyorsan, diyor ki:
"Nefs`lerinizde mevcut!.. " (51/21)
Buraya iyi dikkat et; âyetteki ifadeye bak!.. 
"NEFSLERİNİZDE mevcut" diyor... Hani ölümü tadacak "nefs"in var ya... Aslında, o, ne olduğunu bilemediğin, "nefs"in, var ya!.işte onun için diyor bunu!..
Senin şu anda "nefs" diye bildiğin, bedenin, şartlanmaların, ve huylarının toplamıdır!. Oysa böyle değil!. Ne olduğunu bilmiyorsun, gerçeği itibariyle "nefs"inin!. 
Sadece inanıyorsun, bir "nefs"inin varolduğuna!. 
İşte O, "nefs"lerinizde mevcut", diyor!. 
"Nefs"lerinizde mevcut" derken; bak, dikkat et!.. 
Bir "nefs"in var da, o "nefs"inde "O" da mevcut, değil!. 
"O"ndan başka bir şey yok dedik, daha önce!. Yani senin, "nefs"im dediğin şey, "O"!. Bir "nefs"in var, bir de "O" var, değil!.
Ama, sen, "nefs"im dediğin şeyin ne olduğunu bilmekten mahrumsun!.. "NEFS" kelimesini kullanıyorsun, ama gerçek anlamını bilmiyorsun!..
Oysa ne diyor?.. 
Nefslerinizde! Hâlâ (fark etmiyor) görmüyor musunuz?(51/21)
âbire bak!.. 
"Hâlâ görmüyormusun?.." 
diyor. 
Madde, göz ile görülür!... Ama burada işaret edilen madde değil, "nefs"!... 
"Nefs" gözle görülür mü?.
Demek ki görmekten murad, göz görmesi değil!. 
İdrâkınla, kavrayışınla onun öyle olduğunu hissedemiyor musun; anlamında kullanılıyor görme kelimesi burada... Fizik bir maddeyi değil... 
İdrâkinle, basiretinle bunun böyle olduğunu göremiyor musun; algılayamıyor musun, hissedemiyor musun, fark edemiyor musun? anlamında.
Ve gerçekte varolanı, bu defa bir başka yerde, âşikâre çıkartıyor... Ne diyor?.
"Her ne yana dönerseniz Allah`ın vechini görürsünüz". (2/115 )
Bu Âyet, Musa Aleyhisselâm ümmetiyle, Hz. Muhammed Aleyhisselâm ümmeti arasındaki farkı da gösterir. 
Kur`ân-ı Kerim ‘deki, Hz. Musa Aleyhisselâm’ın mertebesi ile Hz. Muhammed Aleyhisselâm’ın mertebesi arasındaki farkı; Hz. Musa ümmetinin eriştiği nokta ile Hz. Muhammed ümmetinin eriştiği nokta arasındaki mertebe farkını gösterir.
Tabii, "Ümmet" kelimesiyle sıradan bir vatandaşı söylemiyorum... Yani Hazreti Muhammed Aleyhisselâm’ın getirdiği kemâlâtı almış bir kişinin durumundan sözediyorum..
Kur`ân-ı Kerim’de ne diyor Hz. Musa Aleyhisselâm Rabbine hitapla?
"Rabbim seni göreyim" 
diyor, Hz. Musa, Nur dağına çıktığı zaman!.
Hz. Musa`ya gelen hitâb ise şöyle: 
-Len terani Ya Musa!..." 
"Sen kesinlikle beni göremezsin, Ya Musa"!.. Senin beni görmen mümkün değil.
Bu "görme"den murad elbette fizik görme değil!.. Biraz evvel konuştuk. 
Halbuki Hazreti Muhammed Aleyhisselâm’ın bildirdiği hükümler, âyetler, tamamıyla "görmek" üzerine kurulmuş!.. 
Âdeta, "görememek" kınanıyor!.
"Hâlâ görmüyor musunuz"? (51/21 ) diyor.
"Her ne yana dönerseniz, Allah`ın vechini görürsünüz" diyor...
"Fe eynema tüvellu fesemma vechullah".. (2/115)
	"KİM Kİ, İLİMDEN SONRA HÂLÂ RÜ'YET İSTERSE
(Kişi gerçekten madde veya şekil olarak görülecek bir Rabbi olduğunu zannetmekte ise, o kişi farkında olmadan hayâlinde var olan bir tanrı mevhumuna tapmaktadır. Allah bu tür zanlardan münezehtir!) 
O, PERDELİLERDENDİR"


Gavs-ı Â'zâm Abdülkâdir Geylanî hazretleri, Allah’ı rü'yet konusunda şöyle der:
"KİM Kİ RÜ'YETİ, İLMİN GAYRI ZANNEDERSE, O GÜVENİLMEYECEK ZANNA ALDANIP, MAĞRURLARDAN OLUR."
"KİM Kİ İLİMDEN SONRA HÂLÂ RÜ'YET İSTERSE, O PERDELİLERDENDİR"
Evet, Allah'ı rü'yet, Allah ilmiyle mücehhez olmaktır. Çünkü Allah, madde gözle görülmekten münezzehtir.
Esasen “görüş” denen şey, gerçeği itibariyle bir konuda ilim sahibi olmaktır! Çünkü gerçekte beyin kendisine gelen görüntü sinyallerini değerlendirerek ilim sahibi olan bir merkezdir. 
[image: http://www.allahvesistemi.org/ahmedhulusidekavramlar/kavramlar/vech/ara.jpg] 
“Allah” adıyla işaret edilen ise, "Âlim" isminin işaret ettiği üzere, ilim sahibidir. Hayattan sonra, gelen ikinci zâtî sıfatı itibariyle İLİM sahibidir. Ve nihâyet ZÂTÎ İLİMDİR!
Varlığı, madde ve şekilden münezzeh olanın ise elbette ki rü`yeti muhaldir. Ama RÜ'YET de haktır!
Evet, işte bu söz konusu olan "RÜ'YET" de "İLİM"dir ki Abdülkâdir Geylânî hazretleri bize burada bu gerçeği idrâk ettirmeye çalışıyor.
"Kim ki rü'yeti ilmin gayrı zannederse", yâni kişi gerçekten madde veya şekil olarak görülecek bir Rabbi olduğunu zannetmekte ise, o kişi farkında olmadan hayâlinde var olan bir tanrı mevhumuna tapmaktadır. Allah bu tür zanlardan münezehtir!

	GÖZLER O'NU İDRÂK EDEMEZ, 
FAKAT O, GÖRÜŞLERİ İDRÂKTADIR!


İdrâk, Allah'ı idrâk edebilir mi?
"GÖZLER O'NU İDRÂK EDEMEZ; FAKAT O, GÖRÜŞLERİ İDRÂKTADIR" (6-103)
İdrâk. Zâtı itibariyle Allah'ı idrak edemez, çünkü idrak dediğin şey, isim mertebesinde meydana gelmiş bir mânânın, fiil mertebesindeki ifadesidir!..idrak, müdrikeye dayanır, idrak gücüne dayanır! Bu idrak gücü de esmâ mertebesinde meydana gelir. İlim sıfatının esmâ mertebesindeki mânâsı, efâl âlemine yansır idrakı oluşturur. İlim, sıfat mertebesindeki var oluştur.
Öyleyse sen bunların hangi düzeyinden bakarsan bak, neticede “Allah” isminin mânâsını senin görebilmen muhaldir!.. Ama şu da bir gerçek ki; Allah'tan başka bir varlığını görüyorum dersen, o da yalandır, iftirâdır!..
 
	O İSMİN, RESMİN, RENGİN, DİLİN, DİNİN,
IRKIN ARDINDAKİ VARLIK, ALLAH’A AİTTİR!


Öyleyse biz hepimiz, O’nun varlığıyla, O’nun esmâsının özellikleriyle meydana geldiğimize göre, gerçekte herbirimiz O’nun tüm özellikleriyle âşikâr olduğuna göre, O’nun dilediği özellikleriyle âşikâr olduğuna göre, herbirimiz O’nun halifesi olarak saygıya, sevgiye ve hürmete değer varlıklarız!.
Öyleyse biz adı-rengi-cinsi-ırkı-dili-dini ne olursa olsun herbir insanı ve birimi sevmek ve saygı göstermek mecburiyetindeyiz!.
Çünkü o ismin, o resmin, o rengin, o dilin, o dinin, o ırkın ardındaki varlık, Allah’a ait varlıktır.
Yüz çevirdiğiniz, nefret ettiğiniz, beğenmediğiniz, hor-hakir gördüğünüz varlık, neticede Allah’ın vechine dayanan bir varlık olduğu için bu davranışınız Allah’a uzanır gider. 
“Secde”, sadece alnı toprağa koymak değil; varlıkta mutlak hakiki yegâne varlığın O olduğunu, ötelere atmadan idrak edebilmek ve her bir surette O’nun vechinin varolduğunu idrak edebilmektir!.
Eğer biz bu idraka gelirsek; ne Arab’ı hor görürüz, ne Acem’i hor görürüz, ne Kürd’ü hor görürüz, ne Alevi’yi hor görürürüz, ne Sünni’yi hor görürüz, ne herhangi bir birimi!.
Öyleyse bizim için “Allah’ın Halifesi olan insan” vardır. Ve hangi ırkta, hangi cinste, hangi dilde, dinde ortaya çıkarsa çıksın, biz onu sevip saymak, ona elimizden gelen saygı-hürmeti göstermekle mükellefiz! 
Aksi taktirde Allah’tan ve gerçeklerden perdeli olarak şartlanmış gâfil bir birim olarak bu dünyadan geçer gideriz ki, bunun sonucu da ebediyyen azap ve ızdırap içinde kalmaktır. Çünkü kendimizin hakikatinden mahrum kalmış, hakikatİimizi tanıyamadığımız için de karşımızdakini değerlendirememiş ve böylece de gaflet içinde, yani bir diğer günümüz ifadesiyle, koza içinde-kozadan çıkamadan bu dünyadan geçmiş oluruz. 
[image: http://www.allahvesistemi.org/ahmedhulusidekavramlar/kavramlar/vech/ara.jpg]
"Panteist" görüşe göre, “her şey” vardır ve bunların tümüne “TANRI” denilir.
"Vahdeti Vücûd"a göre ise, ayrı ayrı sayısız şeyler mevcut değildir; bu gözün görme yetersizliğinin getirdiği bilinç yanılgısıdır; gerçekte TEK bir vücud vardır ki; sûrî yani maddi bir vücut değil, mânevîdir bu vücud!.. 
VECH denilen bu vücûd ancak bilinç gözüyle veya kalp gözüyle görünen bir vücûd’tur. 
 
	ALLAH’IN VECHİ, CENNETTE GÖRÜLÜR!
Vechini gören de Cennet ehlidir! 


İman nûru olan kişide basiret açılır! 
İman nûru, kişinin basiretini açtığı içindir ki o kişi ”başını ne tarafa döndürürsen Allah’ın vechini görürsün” âyetinin işaret ettiği mânâ ile varlığa bakar ve her kişide-her varlıkta Allah’ın vechini müşâhede eder ve Allah’ın vechini müşahede etmenin gerektirdiği edep ile hareket eder, isimle-resimle perdelenmez. 
Dolayısıyla ırk-renk-din-cins farkı ayırt etmeksizin bütün insanların adı arkasındaki varlığın, Hakk’ın varlığı olduğu idrâkiyle kızma-üzülme-sinirlenme-darılma gibi hallerden arınmış olarak her an Allah’tan razı bir halde yaşar! Bu razı halde yaşamanın sonucu da bir âyeti kerime ile; 
 “Ey beni görerek rızaya ermiş olan kulum… Cennet hâli mübarek olsun sana!” 
âyeti tecelli eder. 
İşte bu kişi dünyada yaşarken Cehennem’den çıkmış, Cennet’in huzurunu ve güzelliğini yaşamağa başlamıştır.
 “Allah’ın Vechi, Cennette görülür. Vechini gören de Cennet ehlidir! 
 “Vechi görmek” demek; isimden-resimden geçerek ismin ve resmin hakikatini görmek demektir! 
Bu hâli-bu idrâkı yaşayan bir kişi hiç bir zaman karşısındakine zarar vermez, hiçbir zaman karşısındakini eksik-noksan-kusurlu-yanlış görmez. En yanlış-ters yaptığı halleri-hareketleri dahi kendisine öyle geldiğini, esasında o fiilin faili hakikatının Allah’ın olduğunu ve Allah’ın her yaptığının da bir hikmete mebni olarak meydana geldiğini idrak ederek İbrahim Hakkı Erzurumlu’nun dediği gibi ;
“deme şu niçin şöyle,
yerincedir o öyle.. 
bak sonuna sabreyle 
Mevlâm neylerse güzel eyler” 
anlayışıyla olayı değerlendirir. 
Nitekim size geçmişte kötü gelen, feveran ettiğiniz nice olaylar vardır; bir zaman gelmiştir, ya iyi ki öyle olmuş-o öyle olmasaydı bu da böyle olmazdı dediğimiz çok olmuştur. Bu da demektir ki, bizim o anki hâleti rûhiyemize-duygularımıza-düşüncelerimize ters gelen birçok şeyin aslında Allah’ın hikmeti olarak meydana geldiğini - yerli yerinde olduğunu ve zamanın da böyle olacağını bize göstereceğini.fark ederiz. 
Demek ki “Allah’ı Bilmek”; kişide, “iman Nûru”nu meydana getiriyor, iman nuru Cehennem ateşini söndürüyor, iman nûru basireti açıyor, perdeyi kaldırıyor, basiretle baktığın zaman da Allah’ın vechini müşahede ediyorsun, bu da Cennet yaşantısını sana dünyadayken nasip ediyor! 
Allah hepimize bunu kolaylaştıra, hazmını vere! 
 
	KİM VECHİNİN(Hakikatinin) 
ALLAH (esmâsının açığa çıkışı) İÇİN OLDUĞUNU HİSSEDERSE, 
ONUN İÇİN NE KORKU VARDIR 
NE DE HÜZÜN VERECEK BİR ŞEY! 
Onun mükâfatı Rabbindendir (hakikatindendir). 


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.
Dediler ki: "Yahudi veya Hristiyan olanlardan başkası cennete girmeyecek!"... Bu onların kuruntularıdır!  De ki: "Eğer doğru söylüyorsanız delilinizi koyun ortaya!"...
Hayır (olay onların kuruntuladığı gibi değil)!.. Kim (vechinin) hakikatinin Allah (Esmâ'sının açığa çıkışı) için olduğunu hissederse, işte onun mükâfatı Rabbindendir (hakikatindendir). Onlara ne korku vardır ne de hüzün verecek bir şey!
Yahudiler, "Nasraniler boş şeylerle uğraşıyor"; Nasraniler de, "Yahudiler boş şeylerle uğraşıyorlar" dediler. Bunlar Kitabı (inzâl olmuş bilgiyi) okurlar güya! O bilgiyi okumamış olanlar da zaten onların dediğini söyler!.. İhtilaf ettikleri konuda Allah, kıyamet sürecinde hükmünü açıklayacaktır.
İnsanları (Esmâ âlemi indînde kişinin yokluğunu yaşaması olan) secde mahallerinde  Allah zikrinden (ben yokum sadece Allah var demekten);  (sen de varsın diyerek) alıkoyandan ve onların (saf kalplerin, benliğini ilâh yaparak) harap olmasına çalışandan daha zâlim kim olabilir? Böyleleri oralara korka korka girmelidir. Onlar dünya yaşamında rezil olurlar (hakikati bilenler indînde)... Sonsuz gelecek sürecinde ise feci bir azap beklemektedir onları. (Bakara/112-114)

	ALLAH’IN VECHİNİ GÖRMEK İSTİYORSAN,
“ALLAH” DE, ÖTESİNİ BIRAK!


Yâni, “Allah de ötesini bırak!” derken, hiç bir şey yapma, boş dur, değil burada anlatılmak istenen! 
Varlıkta her an O`nu seyretmeye başla! Artık, isimlerle, kişilerle uğraşma! Ahmet yaptı, Hasan yaptı, kızım, oğlum yaptı gibi vesaireyi bırak! Allah de, seyre başla!
Artık, yorumu, yargılamayı bırak! Çünkü yorumuna kaynak olan şartlanmalarının oluşturduğu değer yargıları, hep sendeki kişilik özelliklerindendir! Ya huylarına göre, ya şartlanmalarına göre, ya da âdetlere göre hüküm vereceksin; başka türlü değil! Ama bütün bu hâllerden kurtulup, “Allah`ın vechi”ni görmek istiyorsan, “Allah de, ötesini bırak”!
Ezelden ebede “SİSTEM”de inan ki hiç bir değişiklik yok ve olmaz! Herkes, kendisinden çıkanların, düşüncesinden çıkanların sonuçlarını yaşayacak… Başına gelecekler hep kendisinden açığa çıkanların sonuçları olacak!
Bu yüzden de, “Hasîb”, yâni, yaptıklarının sonuçlarını görücü ve yaşayıcı olarak nefsin yeter, denmiştir. 
“Hasîb”lik, gelecekte bir günde değil; her dem yaşanmaktadır; tıpkı tüm esmâ gibi!
Öyle ise iyi düşünmeye çalışalım ki; iyiyle karşılaşıp, iyi yaşayalım!
Karşındaki için ne düşünürsen; kim olursa olsun, senin için de o düşündüğün oluşacaktır; bunu sakın unutma! 
Çark-ı felek dönüyor ve SİSTEM çalışıyor!
Allah, “Bâkî”!
	MUSA AS’IN VÂRİSLERİ 
“GÖREMEZSİNİZ!”HÜKMÜNDEN YETİŞTİRİRKEN, 
HZ. MUHAMMED’İN VÂRİSLERİ,
 “HÂLÂ GÖREMİYOR MUSUNUZ?” DİYEREK  GÖRME ESASI ÜZERE YETİŞTİRİR!


Hazreti Musa aleyhisselâm ümmetinin en ileri gelenlerine dahi “Göremezsiniz” hükmü gelirken; Hazreti Muhammed aleyhisselâmın, Kur`ân-ı Kerim yolu ile kendisinden sonra gelmiş bütün insanlara vermek istediği şey, kendisinin görmüş olduğu “Allah`ın vechi”nin görülebileceği gerçeğidir! 
Musa aleyhisselâm’ın vârisi olanlar, -ki bu gün de Musa`nın vârisleri vardır-; kendilerinde “tenzih” görüşü ağır basan velilerdir! ... 
Eğer bu gün bir veli; “Allah görülmez, Allah`ın vechini görmek mümkün değildir, ben bu kişiyim, Allah, ötelerdedir”; diyorsa, o Musa ümmetindendir; yâni, o anlayışı paylaşanlardandır; Adı, Ahmet, Hasan, Hüseyin de olsa... Kelimeyi, ismi, târifi kaldırın, esas mânâyı farkedin!
Hazreti Muhammed aleyhisselâmın vârisi, Allah`ı göstermeyi meslek edinir; görme istidadı olanlara! 
Çünkü kendisine o ilmi ve hâli miras bırakan, zâten o iş için vardı; ve esas görevi olarak onu yerine getiriyordu! Zâten kendisine bıraktığı miras da oydu! Sen ev sahibiysen, oğluna ev bırakırsın! Evlâttaki miras, babanın servetinin aynasıdır!
Hz. Musa aleyhisselâmın zamanımızdaki vârisleri, çevresindekileri, “göremezsiniz” hükmünden yetiştirir! 
Hazreti Muhammed aleyhisselâmın vârisleri de “Hâlâ göremiyor musunuz?” diyerek, “görmek” esası üzere yetiştirir! 
Ancak ne varki, bunlar hep ehli tarafından bilinen hususlardır! 

	ALLAH'I GÖREN KİŞİNİN ÖZELLİKLERİ


   Kâmil olgun kişi tevâzu sahibi değildir!
Gerçek kâmil olgun kişi ise Allah indinde yanında HİÇ olduğunun idrâkı içinde HİÇLİĞİNİ yaşar. Onda ne büyüklenme olur, ne tevâzû olur.
İşte bu gerçekleri farkedenler ‘’tasavvuf’’ denen çalışmalarla mecâzi yoldan da olsa varlığın TEKLİĞİ hakikatini idrak etmiş kavramış yaşamış, ‘’varlıkta Hakk’tan başka bir şey yoktur’’ demiş ve her an her yerde Onu görmeye onu müşahede etmeye Onu yaşamaya başlamışlardır. Nitekim buna Kurân’da da şöyle diyor.
”Başını ne yana çevirirsen, Allah’ın Vechi’ni görürsün!”
Çünkü her zerrede mevcud olan O! 
Ne çare ki, değişik isimlerle anılmış ve o “İsimler” “O’nun Vechinin perdesi” olmuş!
Hâl böyle olunca, bu irfana erişmiş ârif kişi, her an Allah’ı seyreder; O’na KULLUK eder; her mertebede, her zerrede, her kişide , her birimde O’nu görmesinin sonucu olarak O’nu sever!
İşte; ‘’bu varlığın özü aslı orijini sevgidir, “AŞK”tır!’’ denmesinin sebebi; her zerrede Allah’ın vechini yüzünü bize göstermesi ve o basiret ehli kişinin de, gördüğünde Allah’ı sevmesidir.
Allah’ı gören kişide kin olmaz!. 
Allah’ı gören kişide nefret olmaz!.
Allah’ı gören kişide düşmanlık olmaz!. 
O, hangi resim ve isim altında olursa olsun O Tek’i seyreder.
O’na âşıktır. 
Yaşamı, cennet boyutunun da ötesindedir!.
Cennetin güzelliklerinin ötesinde, Cennetin sahibiyle başbaşadır!.
Şuurunun gıdası aşktır, sevgidir!.
İsim, resim ona perde olmaz!.
İşte dostluk başlamış, düşmanlık bitmiş; kin bitmiş nefret bitmiş. Yani Cehennemin yakacağı bir şey kalmamış ve onun cehennemi sona ermiştir!.
Böyle bir sevgiyi yaşayan kişinin karşısında ne renk kalır, ne ırk kalır ne din kalır.
Cennete giren insanların hepsinin bütün bu kavramlardan âzade yaşayışı gibi, dünyadayken Allah’la başbaşa yaşar.
Ama kendine “Ahmed” ismini takmış “Mehmed” ismini takmış “Hasan”, “Hüseyin” ismini takmış.”Ayşe”, “Fatma”, “Hatice” ismini takmış.
İsimler hiç önemli değil...
İsimlerin, resimlerin ardındaki MUTLAK GERÇEK VARLIK, aynı gerçek varlık!.
Çünkü özümüz aynı!.
Aslımız aynı! 
Özümüz TEK!.
Aslımız TEK!.
O Tek ile hayattayız!.
O Tek ile görüyoruz!.
O Tek ile yaşıyoruz!.
İşte bu güzelliği yaşamanın yolu, ilimden irfandan ve de var sandığın benliğinden geçmeden geçiyor.
Bu idrâka gelmişlerin dünyasında kavga gürültü olmaz.
Bu kavrama erişmiş bu idrâka erişmiş insanların dünyasında sınırlar yoktur; milletler yoktur; örf-âdet-ânaneler yoktur!. 
Kim nerede ne hâl ile olursa olsun, onlar, o varlığın aslını özünü orijini görürler... Sevgiyle yönelirler, tüm varlıklarını varlıklara fedâ ederler.
İbadetleri HİZMET olmuştır!.
Bedeninin ihtiyacını temin için yiyip içtiği gibi; ruhunun ihtiyacı olarak zikrini yapar, namazını kılar, orucunu tutar... 
Ama onun gerçek yaşamı, bunların da ötesinde, sevgi ve aşk olur. 
Onun ibadeti, hizmet olur...Bütün yaradılmışlara hizmet!
İnsanlara, onlardan menfaat elde etmek için değil, sevgisi muhabbeti, aşkı dolayısıyla yönelir. 
Ve insanlara bu HAKK’ı tavsiye eder ve bu Hakk’ın onlarca anlaşılması idrâk edilmesi için için sabırla hizmetine devam eder. 
İşte bu sebepledir ki;
Ne bir Rasûl–Nebi ne de onun yolundan giden bir veli bu öğrettiklerine karşılık insanlardan hiç bir şey talep etmemiştir.Bu ilmi onlara karşılıksız olarak bağışlamıştır.
Allah, ilmi, bu ilmi insanlara verdiği için karşılığını talep etmez. Bu yüzden hiçbir Evliyaullah insanlara bu ilmi verdiği için karşılığında talep etmediği gibi, mâneviyattan da hiç bir şey beklememiştir.
Çünkü O halka değil HAKK’a hizmet ettiğinin, Hakk’a kulluk ettiğinin farkındadır bu çalışmalarıyla! 
Dilerim ki ALLAH bizlere bu idrakı ihsan etsin…

	“GÖRMEDİĞİM ALLAH’A İBADET ETMEM!”


(Soru: Hz Ali, “Görmediğim Allah’a kulluk etmem“ nüktesi ile neyi anlatmak istiyordu?)
Kendisindeki enfüsi ve âfâki müşahedenin tam oluşunu... Dolayısıyla Aynel Yakin müşahede sahibi oluşunu... 
	“VECH”TEKİ SECDE ESERİ


 MUHAMMED, Rasûlullah'tır! O'nunla beraber bulunanlar, küffara (gerçeği reddedenlere) karşı sert, kendi aralarında çok merhametlidirler... Onları rükû eder (varlıkta her an tedbir edenin Allah Esmâ'sı olduğunu müşahedesinin haşyeti, tâzimi içinde), secde eder (varlığın yalnızca Esmâ özelliklerinden ibaret olarak kendilerine özgü bağımsız vücutları olmadığının müşahedesiyle "yok"luklarını hissederler) ve Allah'tan fazl (lütfu-Esmâ kuvvelerinin farkındalığı) ve RIDVAN (Hakikatinin farkındalığıyla bunun sonuçlarını kuvveden fiile çıkarma özelliği) ister hâlde görürsün... Sîmalarına gelince, vechlerinde (şuurlarında "yok"luklarının idrakı olan) secde eseri vardır! Bu onların Tevrat'taki (nefse dönük hükümler) misal yollu anlatımlarıdır... İncil'deki (teşbihî) temsillerine gelince: Bir ekin ki filizini yarıp çıkarmış, sonra onu kuvvetlendirmiş, kalınlaşmış da gövdesi üzerine doğrulmuştur; ekincilerin hoşuna gider... Böyle yapar ki, onlarla (Esmâ'sıyla açığa çıkardığı) küffarı (gerçeği reddedenleri) öfkelendirsin! Allah onlardan iman edip bunun gereğini uygulayanlara mağfiret ve çok büyük karşılığını yaşatmayı vadetmiştir. (Fetih/29)
	SİZ ,
“VECHULLAH”I BİLDİĞİNİZ VE GÖRDÜĞÜNÜZ İÇİN 
BAĞIŞLARSINIZ!”


Her ne nafaka verdiyseniz veya ne vermeyi adadıysanız, muhakkak Allah onu bilir (karşılığını verir). Ama zâlimlere bir yardımcı yoktur.
Sadakalarınızı açıktan verirseniz ne güzeldir. Ama sadakalarınızı kimse bilmeden gizlice verirseniz sizin için daha hayırlıdır. Ve bu davranış sizin yanlış davranışlarınızın kefareti olur. Allah yaptıklarınızdan (hakikatiniz olması nedeniyle) Habîr'dir.
Onların hidâyet bulması senin işlevin değildir!.. Ne var ki Allah dilediğine hidâyet eder (hidâyet kişinin varlığını meydana getiren Esmâ terkibindeki Hâdî isminin mânâsının açığa çıkmasının dilenmesiyle oluşur; dışarıdan verilmez)! Hayır olarak ne bağışlarsanız bu kendi yararınız içindir. Zaten siz vechullah için (vechullahı bildiğiniz veya gördüğünüz için) bağışlarsınız. Hayır olarak ne bağışlarsanız tamı tamına size geri ödenir ve asla hakkınız yenmez. (Bakara/270-272)

	‘’VECH’’İN PERDESİ,
“İSİM”DİR!


“VECH”in perdesi olan yegâne şey ise, o şeye konulmuş olan “İsim”dir!... Ki o isim, sonradan “vech”in bir mânâsı üzerine konmuş bir perdedir. Perdenin ardındaki varlık ve onu meydana getiren mânâlar ise “ALLAH”ın isimlerinden varlıklarını alırlar.

	“VECH”İN(şuurun) 
GECENİN ZİFİRÎ KARANLIĞINA BÜRÜNMESİ
· Şuuru bürüyen (Bencillik-hakikatlerinden ayrı düşmenin getirisi olan) zillet...
· Allah'ın, yaptıklarının sonucunu yaşatmasından koruyacak (hiçbir kuvveleri) olmamak...


Dünya hayatı şuna benzer... Semâdan inzâl ettiğimiz bir su; onunla insanların ve hayvanların yediği, yeryüzünün yetiştirdikleri oluşmuştur. Nihayet yeryüzü, ürettikleriyle en güzel hâle ulaştığında; yaşayanları da, kendilerini kudretli sandıklarında, gecenin ya da gündüzün bir anında, hükmümüz açığa çıkıverdi! Onu, sanki bir an öncesinde hiç şe'nlenmemiş gibi biçip atarız! Tefekkür eden bir topluluk için işaretleri işte böyle detaylandırıyoruz!
Allah, Selâm Yurduna (bedensel sınırlamalar ötesindeki, hakikatinize bahşedilmiş kuvvelerle yaşam boyutuna) çağırır ve dilediğini sırat-ı müstakime hidâyet eder.
İhsan ehline, daha güzeli ve fazlası vardır... Onların vechlerini (yüzlerini-şuurlarını) ne kara toz zerresi (bencillik), ne de (hakikatlerinden ayrı düşmenin getirisi olan) zillet kaplar... Onlar sonsuza dek cennet ehlidirler!
 (Yaptıklarıyla) kötülükler kazanmış olanlara gelince; kötülüğün cezası (=karşılığı=sonucu) onun benzeri olaraktır! Onları zillet bürür... Onları, Allah'ın, yaptıklarının sonucunu yaşatmasından koruyacak (hiçbir kuvveleri) yoktur... Vechleri (şuurları) gecenin zifirî karanlığına bürünmüş gibidir... Onlar sonsuza dek cehennem ehlidirler!
Toplu hâlde onları haşredeceğimiz süreç... Sonra şirk koşanlara: "Siz ve ortak koştuklarınız, her biriniz mekânınıza" deriz... Akabinde onların aralarını ayırmışızdır... Onların ortak koştukları ise: "Siz bize kulluk etmiyordunuz (kendi evham ve hayallerinize tapınıyordunuz)" derler.
"Bizimle sizin aranızda Allah, şahit olarak yeterlidir... Muhakkak ki biz, sizin kulluğunuzun hakikatinden gâfildik!"
Orada her nefs, önceden ne gönderdi ise onun getirisi olan sonucunu yaşar! Hak Mevlâları olan Allah'a döndürülmüş; uydurmakta oldukları (tapınma objeleri) kendilerinden kaybolup gitmiştir!(Yunus/24-30)

	ALLAH’I RÜYADA GÖRMEK


 Gerek Hazreti Rasûlullah ve gerekse Evliyaûllah'ın önde gelenlerinden bazı zevâtın rüyalarında, Allah'ı bir insan sûretinde gördüklerine dair nakiller mevcuttur. Bunlar elbette ki yalan değildir. Ancak rüyanın ne olduğunu iyi bilmek gerekir.
Rüyalar, çeşitli mânâların, o mânâlara uygun sûretlere bürünerek bize görünmesi hâlidir.
Esas itibariyle, her şey yâni her görüntü, Allahû Teâlâ'nın çeşitli isimlerinin mânâlarının bir sûrete bürünmüş hâlidir. Hattâ daha gerçeğiyle; biz o mânâları, beynimizdeki özel algılama sistemi ile, görüntüler, sûretler şeklinde algılarız.
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