32
       Av. Asuman Bayrakçı
33
Ahmed Hulûsi’de Kavramlar


AHMED HULÛSİ’DE
KAVRAMLAR

Y


AV. ASUMAN BAYRAKÇI

www.allahvesistemi.org




KİTSAN

Kavramlar Y,
İstanbul



Yayın Dağıtım: Kitsan 



 

Bu kitabın telif hakkı yoktur.
Dileyen herkes, tüm eserlerimiz gibi
bu kitabı da,yazar ve kaynak belirtmek ve
orijinaline sadık kalmak kaydıyla
çoğaltabilir, çevresiyle paylaşabilir,
yayınlayabilir, tercüme edebilir…


KİTSAN KİTAP
BASIM YAYIM DAĞ.
SAN. ve TİC. LTD. ŞTİ.
Alemdar Mah. Ticarethane Sk.
No: 41/3-4   34400
Sultanahmet - İSTANBUL
Tlf: (0212) 513 67 69 - Fax: 511 51 44
http://www.kitsan.com














“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 yansımalarla KUR’ÂN-I KERİM ÇÖZÜMÜ"-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




























Ey iman edenler! Allah'tan korunun; O'na yakîn edinmenizi sağlayacak vesileyi isteyin ve O'nun yolunda azîmle gayret edin ki kurtuluşa eresiniz.(Mâide/35)



















FİHRİST

· "ŞAH DAMARINDAN YAKIN!"
· Kullarım sana BEN'den sorarlarsa, şüphesiz ki ben Kariyb'im (anlayış sınırı kadar yakın!) ("Şahdamarından yakınım" âyetini hatırlayalım)... Yönelip isteyene (dua) icabet ederim. O hâlde onlar da bana icabet etsinler ve bana iman etsinler ki olgunluklarını yaşasınlar.(Bakara/186)
· Andolsun ki insanı biz yarattık... Ona (bilincinin oluşturduğu) nefsinin vesvese verdiği şeyi (kendini beden kabullenme fikrini) biliriz... Biz ona, şah damarından daha yakınız!(Kâf/16)
· İşte (can) boğaza geldiğinde! O zaman siz (çaresiz) bakakalırsınız! Biz ona sizden daha yakınızdır, fakat görmezsiniz.(Vâkıa/83-85)
·  ALLAH’A YAKÎN MERTEBELERİ->KURBİYET (Velâyet Mertebesi-Ayn’el ve Hakk’el Yakîn-“Fenâ Fillah”-“İlim ile Allah’a yakîn elde etme-Yakınlık-“İman”ın “Îkan”a dönüşmesi-“Mubdî Mârifet”-Allah’a Kurbet hâli-Mâiyet sırrının yaşandığı Tecelli-i Sıfat mertebesi-Hakikatinin seslenişini duyacağı makam-Allâh Esmâ'sı özellikleriyle şuurlu tahakkuk mertebesi-“Ubûdet” hâli)
· "İLM'EL YAKÎN" ("Fenâfillah"-"Velâyet-i suğra"-Hakikatı bilgi yolu ile algılamak, idrak etmek-“Kelime-i şehâdet”in sırrının kavranması…-İlmî idrâk ile "Allah"ın tekliğini, Hz Rasûlullah`ın elçiliğini ve kulluğunu idrâk ederek şehâdet etme…-Allah ahlâkıyla ahlâklanmaya başlama)
· "İlm'el yakîn" ehli(Mutmaine düzeyindeki bilinç-Keşif ehli)
· "AYN'EL YAKÎN"("Fenâfillah"-"Velâyet-i suğra"-“Mübdi mârifet“-"Allah`a kurbet" hâli-Kurbiyet mertebesi-Esmâ mertebesinin bilinmesi)
· Ayn'el yakîn ehli(Muhsin-Kurb ehli-Kurbet Velisi-Müşahade ehli-Keşif ehli)
· Ayn'el yakîn ehlinin hissedişleri
· Cehennemi aynel yakîn görmek...
· İbrahim aleyhisselâmın ayn'el yakîn hissedişlerinin hakkel yakîn olarak vukuf ettirme talebi...
· "HAKK'EL YAKÎN"("Bekâ Billah"-"Zât'ta fenâ hâli-"İkilik"ten(Gizli şirkten) arınma...-Vehmin oluşturduğu birimsellik şuurunun(Vehmi benliğin) ortadan kalktığı zamanki  hâl-Velâyet-i Kübrâ"-“B”ilfiil yaşanacak bir gerçek-Daimi namaz-"Secde"-İlâhi sıfatlarla, ikramı ilâhi neticesi tahakkuk etmek-“İsimlerle tahakkuk etmek”-“İsimlerin hakkını vermek”-“İsimlerin mânâlarına bürünme”-Zekât”)
· Hakk'el yakîn ehli(Ölmeden evvel ölümü tadarak şuur boyutunda kıyameti yaşayan-İlâhi vasıflarla tahakkuk eden-Fetih ehli-"Mi'râc"ını yapan bilinç-"Samediyyet" tecellisi mazharı olan kul-Mardiye nefs-Gizli şirkin kalktığı bilinç-"Oruçlu"-"İlm-i Ledün"nü yaşayan bilinç-Vâhidiyyet mertebesinde kendini tanıyan Nefs-Enbiyâ velâyetinin kemâlâtından hisse alan Veli-Varlığın bir takım sırlarına vâkıf olan, "Kalp gözü" açık olan-Vehim perdesi kalkmış, Allah nuruyla anlayış ikram edilmiş kul-Allah'a rücû eden kul-Allah'a eren, "Hakikat"i yaşayan-İhsan sahibi -Allah'a görüyormuşçasına yönelen-Mukarreb-Daimi namaz ehli-Kurbet Velisi-Ricâl-i Gayb ehli-Mânevi görevli-Tasarruf sahibi Veli-Verâseti Muhammediyi devam ettiren Ehlullah-Vâris-i Muhammedî-"Sistemi okuyarak" müşahede yolundan yürüyen vârisleri-Hazreti Muhammedi tasdik edip gereğince yaşayanlar-"Îkan" yollu Hazreti Muhammed takipçileri)
· "Hakk-el yakîn"de "ikilik" kalkar!("Zât"ta fenâ hâli)
· Kurban, kurb içindir...
· İlm'el ve ayn'el yakîn ile hakk'el yakîn arasındaki kemâlât farkı...
· "YAKÎN"E GÖTÜREN DOSDOĞRU YOL ("Hazreti Muhammed Aleyhisselâm’ın bildirdiği gerçeklere uygun bir yaşamın kolaylaştırılması...-"İhda"-“En'âm” yolundan ebedi huzur ve saadete ermeyi sağlayacak bir “sırat”...-Allah'ın özel “İn'âm”ı....-“Sâlihler, şehidler, veliler ve nebiler"in yolu...-"Sırat'el mustakıym")
· Allah'a yakînin ilk basamağı...Tefekkür!
· Akıl ile Allah'a yakîn elde etme...
· "YAKÎN"E ERME(Bir hâlin hakikatını, gerçeğini algılama ve gereğini yaşama…-Bütün varlıkların özündeki melekî boyutu fark ederek – hissederek , görerek, artık “kesin – şaşmaz – değişmez” bir gerçeği tesbit etmek…Allah ehlinin Allah'ı bulması -Varlığındaki, benliğindeki, Nefs'indeki Allah'a ait güç ile tahakkuk -Kişide “Allah Bakî”dir hükmünün yaşanması…)
· "YAKÎN"İN BAŞLANGICI
· "Yakîn", "Ahadiyet" sıfatının idrâkından sonra gerçek anlamda "Allah'a iman"ın meydana gelişiyle hâsıl olur.
· Yakîn gelene kadar...
· Yakîn gelene kadar, Rabbine ibadet et... (Yakîn sonrasında ise bunun doğal sonucu Rabbinin kulluğu devam eder zaten)! 
· "YAKÎN EHLİ"NİN YAŞAMI ("Marifet-i billah")...
· "İkân" ("Yakîn" ehlinin HÂLİ)->[Gördüğünün gereğini yaşama-"Gözündeki perde kalksa da artmayacak olan yakîn"... -Basiretinin görüşü ve tasdiki... -İman ettiğin şeyi görür hâle gelmek... -"İman"dan sonra gelen, *"İhlâs"ı "Oku"makla başlayan, gördüğünün gereğini yaşamakla devam eden yakîn hâli... -Kesin olarak bilme hâli... -Başka türlüsü mümkün olmayan kesin gerçeği tesbit etme... -Olay hakkında hiç kuşku olmayan ve gelecekte de olmayacak idrâk hâli... -Kesin idrakten kaynaklanan kabul... -Dünya hayatından sonraki yaşam boyutunu görmek ve gereğini yaşamak... -"Ölüm ötesi yaşam" gerçeğini tartışma götürmeyen bir kesinlikle kavrama... -"Göremediğine-aklının ermediğine iman ve kabullenme"-den sonraki aşama... Gördüğünün gereğini yaşama... -Ölüm ötesi yaşamın tüm aşamalarına karşı kesin bilinç sahibi olmak(tüm Allah Rasûlu’ne imanı olanlarca kabul edildiği gibi tasdiki)...]
· "YAKÎN"İN SONUÇLARI
· Yakîn, "tasarruf"u getirir.
· Aklın eremediğine-tesbit edilemeyene-görülmeyene inanma(iman) hedefe varıldığında terk edilir... Artık gördüğünün gereği olan yaşam başlar!
· İmanda yakîn yoktur. İman, kemâle ulaştığı zaman, "ikan"a döner. 
· “Yakîn ehli", Hz.Muhammed (a.s)i tasdik edip "Sistem"i "Oku"muş; O'nu takip ederek, O'nun yolundan yürüyerek kendilerine tebliğ edilen gerçekler doğrultusunda kurtuluşa ermişlerdir.
· Yakîn ehli(Îkan sahipleri), “Âhiret"e(Ölümötesi yaşamın tüm aşamalarına) îkan sahibidirler.
· KURBİYET AÇILIMI(Feth-i Karib)
· Yakîne erenin ibadeti biter... Ubûdet yaşamı başlar!
· "Sıdk" üzere "Vuslat"...
· Yakîn ehlinde vehim-vesvese kuvvesi oldukça düşüktür.
· Yakîne ermek istiyorsanız, bu duaya devam ediniz...
· "YAKÎN"-"ÖLÜM"İLİŞKİSİ
· "Yakîn", ölüm değildir.(Ölüm anlamıyla kayıtlanmaz!)










































"YAKÎN"

· Velâyet mertebeleri
· "Rahimiyet"in gereği...
· Îkan hâli…("Kesin idrâk"tan kaynaklanan kabul-İmanın ikâna dönmüş hâli)
· Bir hâlin hakikatını, gerçeğini algılama ve gereğini yaşama…
· Bütün varlıkların özündeki meleki boyutu hissederek farkederek görerek, artık kesin-şaşmaz-değişmez bir gerçeği tesbit etmek..
· “Kelime-i şehâdet”in sırrının kavranması…
· İlmî idrâk ile "Allah"ın tekliğini, Hz Rasûlullah`ın elçiliğini ve kulluğunu idrâk ederek şehâdet etme…
· "Hakikat"i bilgi yolu ile algılamak, idrak etme...
· Esmâ mertebesinin bilinmesi…
· İlâhi sıfatlarla, ikramı ilâhi neticesi tahakkuk etme...
· Kendisinde kuvvede kalan isimlerin mânâlarını bilfiil tatbik edip ortaya koymak suretiyle bu isimleri tanıyıp bulma…
· “İsimlerin hakkını vermek”…
· “İsimlerle tahakkuk etmek”…
· Gerçeğe erme(ölümle de bedensel yaşamın hakikatı olan ruhsal yaşama erme)…
· Bütün varlıkların özündeki meleki boyutu hissederek farkederek görerek, artık kesin-şaşmaz-değişmez bir gerçeği tesbit etme…
· Kişide "Allah Bakî"dir hükmünün yaşanması…
· Gerçekte var olmadığı halde, çeşitli faktörlerin "var" olarak kabul ettirdiği kişilikten kurtulup da, özündeki evrensel kişilikte, yani "Hakikat-ı Muhammediye" mertebesinde kendini tanıyabilme...
· Hakikatle yüzleşmek
· “Mübdi mârifet
·  “Namaz”ın mi’râc oluşu...
· "Oruç"
· "Vehim" perdesinin kalkması...
· “İsimlerin mânâlarına bürünme” ...
· “Ölmeden önce ölmek” ile(Ölüm değil) hâsıl olan Allah'a kulluk...
· Kişinin kendini Hak'tan ayrı bir varlık olarak düşünme hâli ortadan kalkması...
· "Zâtta fenâ" olma hâli diye târif edilen bir hâl ile ikilik kalkması...
· “Sıdk” üzere “vuslat”...
· Varlığının Hak'kın varlığı olduğunu kavrayınca; varlığındaki ilâhi vasıflarla tahakkuk etme...
· TEK'in nazarıyla TEK'ten "çok"a bakışı muhafaza edip, sürekli olarak piramitin tepesinden aşağıya bakarak varlıkları seyretme...
· "Hakikat"i idrâk ettikten sonra onu kendinde hissetmek ve bu istikamette bir müşahede içinde olarak yaşama...
· "Ubûdet" denilen yaşam hâli...  
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"ŞAH DAMARINDAN YAKIN!"

· Kullarım sana BEN'den sorarlarsa, şüphesiz ki ben Kariyb'im (anlayış sınırı kadar yakın!) ("Şahdamarından yakınım" âyetini hatırlayalım)... Yönelip isteyene (dua) icabet ederim. O hâlde onlar da bana icabet etsinler ve bana iman etsinler ki olgunluklarını yaşasınlar.(Bakara/186)
· Andolsun ki insanı biz yarattık... Ona (bilincinin oluşturduğu) nefsinin vesvese verdiği şeyi (kendini beden kabullenme fikrini) biliriz... Biz ona, şah damarından daha yakınız!(Kâf/16)
· İşte (can) boğaza geldiğinde! O zaman siz (çaresiz) bakakalırsınız! Biz ona sizden daha yakınızdır, fakat görmezsiniz.(Vâkıa/83-85)



“YAKÎN”E ERMEK

· Bir hâlin hakikatını, gerçeğini algılama ve gereğini yaşama… 
· Bütün varlıkların özündeki melekî boyutu fark ederek, hissederek, görerek; artık “kesin –şaşmaz– değişmez” bir gerçeği tesbit etmek… 
· Varlığındaki, benliğindeki, Nefs'indeki Allah'a ait güç ile tahakkuk... 
· Allah ehlinin Allah'ı bulması... 
· Kişide “Allah Bâkî”dir hükmünün yaşanması…

“Yakine ermek”; bütün varlıkların özündeki melekî boyutu fark ederek – hissederek – görerek, artık “kesin – şaşmaz – değişmez” bir gerçeği tesbit etmek demektir! 
Niye  
“Ben insana şahdamarından daha yakınım insana” diyor.
Şah damarı nerde?
Kalpten beyne giden ana atar damar.  Beyni besleyen ana atar damar. 
Beyne giden o atardamar dahi esasında dışta kalıyor. 
Beyninin özü- içi- bâtınında mevcud olan Allah! 
Varlığında mevcut olan Allah!
 
 Yakine ermek, bütün varlıkların özündeki meleki boyutu hissederek farkederek görerek, artık kesin-şaşmaz-değişmez bir gerçeği tesbit etmek demektir

Allah ehlinin Allah'ı bulması da, kendisinde kuvvede kalan isimlerin mânâlarını bilfiil tatbik edip ortaya koymak suretiyle bu isimleri tanıyıp bulmaya çalışıyor. Bunun neticesinde Allah'ı isimleri yönüyle biliyor. "Men ârefe sırrı" ile Rabbını bildiğin zaman, şu hakikatı idrak ettiğin, müşahede ettiğin zaman "ilmel yâkin" düzeyine gelmiş olursun.
Rabbının sınırlarından Allah'ın genişliğine yayılmaya başladığın zaman ki; bu genişlemenin yayılmanın nasıl olacağını izah ettik; "Aynel yakin" düzeyine gelirsin."
Üçüncü şart: Bu yayılmanın nihâyetinde, "Mûtu kablel ente mût" hükmü ile senin şuurunda terkib sınırların ortadan kalkıpta; sen, yerine, hâline ve şânına göre, dilediğin gibi bu isimlerin mânâlarına bürünebilip, ortaya bu mânâları çıkarttığın zaman; "ölmeden evvel ölmüş" olursun!..





"KURBİYET"
(ALLAH’A YAKÎN MERTEBELERİ)

· Velâyet Mertebesi
· Ayn’el ve Hakk’el Yakîn 
· “Fenâ Fillah” 
· “İlim” ile Allah’a yakîn elde etme…
· Yakınlık...
· “İman”ın “İkan”a dönüşmesi...
· “Mubdî Mârifet”
· Allah’a Kurbet hâli
· Mâiyet sırrının yaşandığı Tecelli-i Sıfat mertebesi
· Hakikatinin seslenişini duyacağı makam
· Allâh Esmâ'sı özellikleriyle şuurlu tahakkuk mertebesi
· "Ubûdet" hâli

Unutmayın Allah’a yakîn, ilimle elde edilir!.
 
İşte bilinç sıçraması ile kendini "akl-ı kül" mertebesindeki kavrayış kapasitesi içinde bulursan bir üst boyutta, senin tüm değer yargıların, varlığa, yaşama, mevcudata bakış açın değişir!.İşte buna, eskiler; "Velâyet" mertebesi, "Allah`a yakin" mertebesi demişlerdir...


İLM-EL YAKÎN

· Hakikatı bilgi yolu ile algılamak, idrak etmek... 
· “Kelime-i şehâdet”in sırrının kavranması… 
· 
İlmî idrâk ile "Allah"ın tekliğini, Hz Rasûlullah`ın elçiliğini ve kulluğunu idrâk ederek şehâdet etme…

Allah ehlinin Allah'ı bulması da, kendisinde kuvvede kalan isimlerin mânâlarını bilfiil tatbik edip ortaya koymak suretiyle bu isimleri tanıyıp bulmaya çalışıyor. Bunun neticesinde Allah'ı isimleri yönüyle biliyor. "Men arefe sırrı" ile Rabbını bildiğin zaman, şu hakikatı idrâk ettiğin, müşahede ettiğin zaman "ilmel yakîn" düzeyine gelmiş olursun.

"İlmel yakîn"de; kişi ilmî idrâk ile "Allah"ın tekliğini, Hz Rasûlullah`ın elçiliğini ve kulluğunu idrâk ederek şehadet eder.
İlm-el yakîn, “Kelime-i Şehâdet”in sırrının kavranmasıdır!. 
Bunun ayn-el yakîni “namaz”ın mi’râc oluşudur!. 
Hakk-el yakîni “oruc”tur.
 Buraya kadarı Fenâ Fillah’tır…
Bakâ Billah ise “zekât”tır!
Mutmainne düzeyindeki kişi, "ilmel yakîn" düzeyindedir.


İLM-EL YAKÎN EHLİ
 (Mutmaine düzeyindeki bilinç-Keşif ehli)


"AYN'EL YAKÎN" 
· "Fenâfillah" 
· "Velâyet-i suğra" 
· “Mübdi mârifet“ 
· "Allah`a kurbet" hâli... 
· Kurbiyet mertebesi... 
· Esmâ mertebesinin bilinmesi 

 “Mübdi mârifet“, "aynel yakîn”e işaret eder. Esmâ mertebesinin bilinmesi “mubdî mârifet” olarak anlatılmıştır. Yani isimlerin oluşturmasıyla var olan terkibsel mânâlar ve bu mânâların oluşumu; bunu bilmek ibdâ yoluyla, mânâsıyla anlatılır...
Mubdî mârifet “İnsan-ı Kâmil”de “isimlerin hakkını vermek”, “isimlerle tahakkuk etmek” diye anlatılır.

Hakikatı idrâk ettikten sonra onu kendinde hissetmek ve bu istikamette bir müşahede içinde olarak yaşamaktır.
Ayn-el yakîn sahiplerinin "Yakîn" ile elde ettikleri bir kurb (yakınlık) sözkonusu!.. Ancak şuraya dikkat edelim; "Kurb" yani yakınlıktan söz ediyoruz. İki ayrı varlığın birbirine yakınlığından.
Yani, Tekliğin müşahedesi oluşmuş, fakat vehimdeki "benlik" kavramı kesin olarak kaybolmamış!.. Bir diğer ifade ile, Hakkel yakîn oluşmamış!.. Hakkel yakînin oluşması için, kişinin kendini Hak'tan ayrı bir varlık olarak düşünme hali ortadan kalkar. Yani "Zât’ta fenâ" olma hâli diye târif edilen bir hâl ile ikilik kalkar.
İşte bu kişiler, ilmen olayın bütün sistemini bilirler. Olayın bu olduğunu da açık seçik müşahede etmişlerdir.işte bu noktada onları büyük bir üzüntü kaplar. Çünkü, bir türlü, bilinçlerini kaplayan "birimsel benlik" hissiyâtından, kavramından uzaklaşamamaktadırlar.
İnsan için en büyük belâ "VEHİM" hükmü altında kalmaktır. Allah’tan insanı ayrı düşüren en büyük perde "VEHİM" perdesidir.
"VEHİM" perdesi kalkıp, Allah Nûru ile anlayış ikram olan kişi derhal Allah’a erer, YAKÎN sahiplerinden olur!.. 
Vehmin, gerçekte var olmadığı halde, çeşitli faktörlerin "var" olarak kabul ettirdiği kişilikten kurtulup da, özündeki evrensel kişilikte, yani Hakikatı Muhammediye mertebesinde kendini tanıyabilmek, yeryüzünde enderin enderi bir olaydır.
Allah'ı, sistemini, mârifet yollu bilmesine rağmen, kişi ne kadar çalışırsa çalışsın, Allah'ın hükmüyle bu yolda bir takdire uğramamış ise, "ikilikten" yani "gizli şirkten" tam olarak arınamaz.
Yakındır, ama ikilik kalkmamıştır!..
Bu da gerçekten çok üzücü olur bu zevât için.
Allah'tan uzak düşmüş, yani O'nu tanıma yolundan çok öteye sapmış kişilerin, bu hâllerini farkettikleri zamandaki uzaklıktan yakınışları gibi. Allah'a yakın olduğunun bilincine ermiş bu kişiler de yakın olmaktan yakınırlar!..
Çünkü, yakınlığın dahi uzaklık gibi bir "ayrılık" kavramı olduğunu tesbit etmişlerdir.
"Vahdet"i yaşayanlarda ise "kesret" müşahedesi olmaz!.. Kesret kavramı olmaz!.. Belki kesreti, vahdetin zuhûru olarak seyrederler.
Bu yüzden de, onlarda, Allah'da yok olacak bir varlığın mevcut olup da yok olması; Allah'a erecek bir varlıktan söz etme gibi görüşler asla mevcut olmaz!..
Çünkü, onlarda 
"ALLAH ŞEHÂDET EDER Kİ, TANRI YOKTUR ANCAK BENLİĞİ İLE SADECE KENDİSİ VARDIR" (3-18)
 
Rabbının sınırlarından Allah'ın genişliğine yayılmaya başladığın zaman ki; bu genişlemenin yayılmanın nasıl olacağını izah ettik; "Aynel yakîn" düzeyine gelirsin."


"AYN'EL YAKÎN" EHLİ
 (Muhsin-Müşahade ehli-Keşif ehli)





AYNEL YAKÎN EHLİNİN HİSSEDİŞLERİ

Hakikatı idrâk ettikten sonra onu kendinde hissetmek ve bu istikamette bir müşahede içinde olarak yaşamaktır.
Ayn-el yakîn sahiplerinin "Yakîn" ile elde ettikleri bir kurb (yakınlık) sözkonusu!.. Ancak şuraya dikkat edelim; "Kurb" yani yakınlıktan söz ediyoruz. İki ayrı varlığın birbirine yakınlığından.
Yani, Tekliğin müşahedesi oluşmuş, fakat vehimdeki "benlik" kavramı kesin olarak kaybolmamış!.. Bir diğer ifade ile, Hakkel yakîn oluşmamış!.. Hakkel yakînin oluşması için, kişinin kendini Hak'tan ayrı bir varlık olarak düşünme hali ortadan kalkar. Yani "Zât’ta fenâ" olma hâli diye târif edilen bir hâl ile ikilik kalkar.
İşte bu kişiler, ilmen olayın bütün sistemini bilirler. Olayın bu olduğunu da açık seçik müşahede etmişlerdir.işte bu noktada onları büyük bir üzüntü kaplar. Çünkü, bir türlü, bilinçlerini kaplayan "birimsel benlik" hissiyâtından, kavramından uzaklaşamamaktadırlar.
İnsan için en büyük belâ "VEHİM" hükmü altında kalmaktır. Allah’tan insanı ayrı düşüren en büyük perde "VEHİM" perdesidir.
"VEHİM" perdesi kalkıp, Allah Nûru ile anlayış ikram olan kişi derhal Allah’a erer, YAKÎN sahiplerinden olur!.. 
Vehmin, gerçekte var olmadığı halde, çeşitli faktörlerin "var" olarak kabul ettirdiği kişilikten kurtulup da, özündeki evrensel kişilikte, yani Hakikatı Muhammediye mertebesinde kendini tanıyabilmek, yeryüzünde enderin enderi bir olaydır.
Allah'ı, sistemini, mârifet yollu bilmesine rağmen, kişi ne kadar çalışırsa çalışsın, Allah'ın hükmüyle bu yolda bir takdire uğramamış ise, "ikilikten" yani "gizli şirkten" tam olarak arınamaz.
Yakındır, ama ikilik kalkmamıştır!..
Bu da gerçekten çok üzücü olur bu zevât için.
Allah'tan uzak düşmüş, yani O'nu tanıma yolundan çok öteye sapmış kişilerin, bu hâllerini farkettikleri zamandaki uzaklıktan yakınışları gibi. Allah'a yakın olduğunun bilincine ermiş bu kişiler de yakın olmaktan yakınırlar!..
Çünkü, yakınlığın dahi uzaklık gibi bir "ayrılık" kavramı olduğunu tesbit etmişlerdir.
"Vahdet"i yaşayanlarda ise "kesret" müşahedesi olmaz!.. Kesret kavramı olmaz!.. Belki kesreti, vahdetin zuhûru olarak seyrederler.
Bu yüzden de, onlarda, Allah'da yok olacak bir varlığın mevcut olup da yok olması; Allah'a erecek bir varlıktan söz etme gibi görüşler asla mevcut olmaz!..
Çünkü, onlarda 
"ALLAH ŞEHÂDET EDER Kİ, TANRI YOKTUR ANCAK BENLİĞİ İLE SADECE KENDİSİ VARDIR" (3-18)


 CEHENNEMİ AYNEL YAKÎN GÖRMEK

Tekasür (çokluk, mal ve neseb itibarıyla çokluk övünüsü, çokluk kuruntusu; beseri dünyanız;
hayal) sizi aldadıp mesgul etti/oyaladı,
Hatta mezarlıkları ziyaret ettiniz.
Hayır!... Yakında (vefat) bileceksiniz.
Sonra (yine) hayır, yakında bileceksiniz.
Hayır!.. Keske ilmel yakıyn (olarak vefattan önce) bilseydiniz.
Andolsun, Cahıym (cehennem)’i mutlaka görürdünüz.
Sonra yemin olsun onu (cehennem’i) mutlaka aynel yakıyn göreceksiniz.
Sonra andolsun o gün Naiym (ni’met)’den elbette sorulacaksınız. (Tekâsür/1-8)

  İBRAHİM ALEYHİSSELÂMIN 
“AYNEL YAKİN” HİSSEDİŞLERİNİ “HAKKEL YAKİN” OLARAK VUKÛF ETTİRME TALEBİ

Hani İbrahim de: “Rabbim bana ölüleri nasıl dirilttiğini göster” demişti. Rabbi de: “İman etmedin mi?” demişti. (İbrahim): “Ettim de, kalbimin mutmain olması için (fiilen görmek istedim).” “Kuşlardan dört tür al, onları kendine alıştır, sonra onların her birini dört tepeye koy; sonra da onları kendine çağır. Sana koşarak (uçarak) gelsinler. Bil ki Allah Azîzdir, Hakîm’dir.”

 (Soru: Kurân‘daki bazı âyetlerde, sanki tanrısal bir anlatım var. Meselâ Hz. İbrahim’in kuşu parçalayıp sonra birleştirmesi ve parçalanarak ölen kuşların yapışıp tekrar dirilmesi... Bu olayı nasıl algılayacağız?.)
Hayır!. Bu kıssa bizim için önemli.. Burada tanrısal bir anlatım yok. İbrahim aleyhisselâmın kendine has bir durumunu anlatıyor. 
İbrahim aleyhisselâm, “Hânif” olması hasebiyle, tüm tanrısal anlayışı kendi bünyesinde yıkmış bir zât’tır!. 
Aynel yakîn olarak bir takım hissedişleri vardı. Bunları hakkel yakîn olarak vukuf ettirmek talebinde bulundu. Vahiy sonucu bu talebine karşılık geldi ve yukarıda mâhiyeti verilen âyet sâdır oldu!.
Siz olayları hep âfâkta düşünüyorsunuz. Oysa hep enfüste cereyan eden olaylar!.







HAKK-EL YAKÎN
· "Bekâ Billah" 
· "Zât'ta fenâ hâli 
· "İkilik"ten(Gizli şirkten) arınma... 
· Vehmin oluşturduğu birimsellik şuurunun(Vehmi benliğin) ortadan kalktığı zamanki  hâl... 
· "Velâyet-i Kübrâ" 
· “B”ilfiil yaşanacak bir gerçek... 
· Daimi namaz... 
· "Secde" 
· İlâhi sıfatlarla, ikramı ilâhi neticesi tahakkuk etme.. 
· “İsimlerle tahakkuk etme” 
· “İsimlerin hakkını verme” 
· “İsimlerin mânâlarına bürünme” 
· “Zekât”

İlâhi sıfatlarla, ikramı ilâhi neticesi tahakkuk etmektir.
İlmel yakinden aynel yakine çalışmayla ulaşılır. Hakkel yakin ise takdirde varsa açığa çıkar çalışmayla elde edilmez!
 
 “Mùtu kable en temûtu”ta “Hakkel yakin”e işarettir, Hakkel yakinin nasıl oluşacağını gösterir...
Hakkel yakîn sahibi velilerin de Dünya üzerinde çok çok az sayılı, mahdut kişiler olduğunu düşünürsek; hemencecik ortaya çıkıp, ben artık bu isimlerin kaydından kurtuldum, bu isimlere bürünme durumuna girdim diye söz etmeyiz.
“İsimlerin mânâlarına bürünme” dediğimiz hâl ancak Hakkel yakîn sahiplerine ait olan bir hâldir. Mubdî mârifet “İnsan-ı Kâmil” de “isimlerin hakkını vermek”, “isimlerle tahakkuk etmek” diye anlatılır.
“Ölmeden önce ölmek” ile hâsıl olan “yakin” de, Allah’a kulluk etmek vardır!...Varlığın yönünden, “Allah’a kulluk” etmek vardır... Esmâ yönünden değil.


“HAKK'EL YAKÎN” EHLİ
· Ölmeden evvel ölümü tadarak şuur boyutunda kıyameti yaşayan... 
· İlâhi vasıflarla tahakkuk eden... 
· "Fetih ehli... 
· "Mi'râc"ını yapan bilinç... 
· "Samediyyet" tecellisi mazharı olan kul... 
· Mardiye nefs 
· Gizli şirkin kalktığı("İkilik"ten arınmış) bilinç... 
· Vehmin oluşturduğu birimsellik şuurunun(Vehmi benliğin) ortadan kalktığı bilinç... 
· "Oruçlu"... 
· "İlm-i Ledün"nü yaşayan bilinç... 
· Vâhidiyyet mertebesinde kendini tanıyan Nefs... 
· Enbiyâ velâyetinin kemâlâtından hisse alan Veli... 
· Varlığın bir takım sırlarına vâkıf olan, "Kalp gözü" açık olan... 
· Vehim perdesi kalkmış, Allah nuruyla anlayış ikram edilmiş kul... 
· Allah'a rücû eden kul... 
· Allah'a eren... 
· "Hakikat"i yaşayan... 
· İhsan sahibi 
· Allah'a görüyormuşçasına yönelen…
· Mukarreb 
· Daimi namaz ehli 
· Ricâl-i Gayb ehli 
· Mânevi görevli 
· Tasarruf sahibi Veli... 
· Verâseti Muhammediyi devam ettiren Ehlullah... 
· Vâris-i Muhammedî 
· "Verâseti Muhammedi"yi devam ettiren Ehlullah 
· Vâris-i Muhammedî 
· "Sistemi okuyarak" müşahede yolundan yürüyen vârisleri 
· Hazreti Muhammedi tasdik edip gereğince yaşayanlar 
· "Îkan" yollu Hazreti Muhammed takipçileri) 


“HAKKEL YAKİN”DE 
"İKİLİK" KALKAR!("Zât'ta fenâ hâli)

Hakkel yakîn’in oluşması için, kişinin kendini Hak'tan ayrı bir varlık olarak düşünme hâli ortadan kalkar. Yâni "Zâtta fenâ" olma hâli diye târif edilen bir hâl ile ikilik kalkar.


KURBAN, KURB İÇİNDİR...

Kurban KURB içindir!.
Kura erecek koyun değildir!.
Kurb kime teklif edilmişse o kendini kurban ederek KURBA erecektir!


YAKÎN, TASARRUFU GETİRİR

 Yakin; şirkin zıddıdır! Hangi bilginiz YAKÎNE dayanıyorsa, onda şirk yoktur!
Cebindekidir yakîn!
Yakîn tasarrufu getirir, ki o da tahkikin sonucudur! 
”Ölüm” de   “yakin” ile erilen hallerden ancak bir tanesidir.
“Yakin” , gerçeğe erme olduğuna  göre; ölümle  de bedensel yaşamın hakikatı olan ruhsal yaşama erilir.Ama “yakin” asla  ölüm demek anlamıyla kayıtlanamaz.
İnsanların önemli bir kısmı İRFAN sahibi olamadıkları için, cennette de, buradaki gibi kendi güzellikleriyle kifâyet edecek, Allah’a yakînin sonuçlarını elde edemieyeceklerdir!...
Tefekkür, Allah’a yakin’in ilk basamağıdır.Tefekkür yoksa zaten yakin oluşmaz.
Allah’a yakin elde etmek isteyen kişinin  adım atacağı ilk basamak, “tefekkür”dür! 
Namazlar, oruçlar, vesaire  ancak tefekkür basamağına basıldıktan sonra tesirini kişide göstermeye başlar.
Halkın bildiği; “insanların, Allah'a yakınlık elde etmesi amellerine bağlıdır; iyilik yapanlar, istenilen çalışmaları yapanlar Allah'a yakın olurlar” zannedilir. Oysa, burada vurgulanan gerçek hiç de öyle değildir.
Evet, Allah, yakınlığını ihsan ettiği kullarına yararlı çalışmaları; uzaklaştırdığı kullarına da zararlı çalışmaları kolaylaştırır ama...
Bu, zâhirden bâtına yönelindiğinde, dıştan içe bakıldığında, beşer anlayışıyla Allah değerlendirilmeye kalkıldığında, şekle ve görünüşe göre hüküm verildiğinde böyledir!..
Gerçekte.
Özden dışa... Allah'ın ilmi ile beşeriyete... Allah'ın ilmiyle Allah indindeki âlemlerine nazar edilirse...
Görülen bütün fiiller, Allah'ın isimleriyle zâhir olan mânâ terkiplerinin oluşturduğu görüntülerdir. Ve hiç bir ayırım olmaksızın hepsi de Allah'ın ilmi ve kudretiyle zâhir olmaktadır!.. Ve hepsinde de Hakkın varlığı aynı şekilde mevcuttur!.. Bu sebepledir ki, Allah her birime, şeye aynı şekilde yakındır!..
Hatta yakınlık ve uzaklık kavramı bahis konusu olmaksızın Allah'ın varlığı ile kaim varlıklardır algılanan her şey!..
Bu nedenledir ki, fiillerden çıkan ve Hakkın takdirine göre, tâat ve mâsiyet adını alan fiiller, o birimin Allah ile yakınlığı veya uzaklığı konusunda geçerli olamaz.
Birimin kendisini yakın ve uzak görmesi, fiilinden ötürü değil, Allah'ın hüküm ve takdirinden dolayıdır.
Bu sırra dayalı öyle oluşlar mevcuttur ki, bunları burada anlatmaya kalksak, korkarız ki hafsalası alamayan pek çok kişi inkâra gider ve bu yüzden ebediyyen Allah'tan perdeli kalmaya mahkûm olur!.. Onun içindir ki, bu denizde daha fazla açılmayalım.
Kişi vuslata erene kadar, yani yakîn gelene kadar var sandığı vehminden doğan benliğiyle hareket edecek ve ibadet edecektir. 
Peki ya yakîne erdikten sonra, "Hakikatı" yaşadıktan sonra ne olacaktır?.. İbadet bitecek midir?..
Yakîne erenin ibadeti biter!.. Ancak, ubûdeti devam eder!..
Yakîne erenin ibadetinin bitmesi ne demektir?...ibadet nasıl biter?.. Sonra ne olur?..
Fiil, kula bağlandığı zaman ibadet adını alır. Faili Hakiki ortaya çıkıp, kuldan sadır olan fiillerin Allah'a ait olduğunda ise ubûdet denilen yaşam başlar!..
Hemen şu âyeti kerîmeyi hatırlayılım:
"ATTIĞIN ZAMAN SEN ATMADIN ALLAH ATTI !.." (8-17)
Atma fiili senden çıktı ama sanma ki sen varsın da o atma fiilini sen meydana getirdin; atma fiilinin hakiki fâili Allah'tı.
"SİZİ DE, FİİLLERİNİZİ DE HALKEDEN ALLAHTIR" (37-96)
İşte bu gerçeği göremeyiş, yani fâili hakikiyi göremeyiş; fiillerin fâili hakikisi olarak vehmi benliğini kabulleniş, bir yönüyle şirk, diğer yönüyle de küfürdür!..
Fiillerin faili olarak kendini görüş, Allah’a karşı kendini bir tanrı gibi kabullenme sonucunu doğurur ki, bu yönüyle şirke yol açar!..
Öte yandan fiili gene kendisinin meydana getirdiğini zannediş, faili hakikiyi inkâr sonucunu doğurur ki, bu da kişinin inkârını yani küfrünü oluşturur.
Kişi, vehmettiği yani gerçekte var olmayıp da var kabul ettiği "Ben"liğinin "yok" olduğunu, var olan TEK Vücud'un Allah olduğunu yakîn ile yaşadığı zaman, küfür de şirk de biter, emaneti sahibine teslim etmiş olur.


İLM'EL VE AYN'EL YAKİN İLE
HAKK'EL YAKİN ARASINDAKİ 
KEMÂLÂT FARKI
 (Soru: Enfüs'de belli bir kemâlât, bir idrâk oluşmasına rağmen, âfâkta yaşayamama hâlini nasıl izah edebiliriz. Yaşam, idrâkin tezahürü değil mi ?... İblis, "Bima ağveyteni" derken, öteye mi atıyor?...)
Enfüste oluştuğunu söylediğin şey kemalât değil; bilgidir!... Eğer kemâlât olsa sonucu zaten otomatikman yaşanır... İlm’el ve Ayn’el yakin ile HAKK'el yakin arasındaki fark da buradadır zaten!...


KURBİYET AÇILIMI
(Feth-i Karib)

Ey iman edenler... Size, sizi feci bir azaptan kurtaracak bir ticaret göstereyim!
El Esmâ'sıyla hakikatiniz olan Allah'a ve Rasûlüne iman edersiniz ve Allah yolunda karşılık beklemeksizin mallarınızla ve nefsleriniz ile mücadele verirsiniz! İşte bu sizin için daha hayırlıdır; eğer kavrayabilirseniz!
 (Bu takdirde) benlikten kaynaklanan suçlarınızı örter ve sizi altından nehirler akan cennetlere ve Adn cennetlerindeki temiz meskenlere dâhil eder... İşte bu azîm bir kurtuluştur!
Seveceğiniz dahası da var: Allah'tan yardım ve feth-i karîb (Kurbiyet açılımı)! İman edenleri müjdele!
Ey iman edenler, Allah'ın Ensârı (yardımcıları) olun; Meryemoğlu İsa'nın, Havarilere: "Kim benim yardımcılarımdır Allah'a?" dediğindeki gibi! Havariyyun dedi ki: "Biz Allah'ın yardımcılarıyız!"... İsrailoğullarından bir kısmı iman etti ve bir kısmı da küfretti (gerçeği reddetti)! Bunun üzerine o iman edenleri, düşmanları aleyhine destekledik de üstün gelenler oldular. (Saff/10-14)


“YAKÎN EHLİ”NİN HÂLİ	

YAKÎNE  ERENİN  İBADETİ  BİTER…
UBÛDET YAŞAMI BAŞLAR!

Kişi vuslata erene kadar, yani yakîn gelene kadar var sandığı vehminden doğan benliğiyle hareket edecek ve ibadet edecektir. 
Peki ya yakîne erdikten sonra, "Hakikatı" yaşadıktan sonra ne olacaktır?.. İbadet bitecek midir?..
Yakîne erenin ibadeti biter!.. Ancak, ubûdeti devam eder!..
Yakîne erenin ibadetinin bitmesi ne demektir?...İbadet nasıl biter?.. Sonra ne olur?..
Fiil, kula bağlandığı zaman ibadet adını alır. Faili Hakiki ortaya çıkıp, kuldan sâdır olan fiillerin Allah'a ait olduğunda ise ubûdet denilen yaşam başlar!..
Konu buraya kadar gelmişken, akla takılabilecek şu sualin de cevabını vermeden geçmeyelim:
"Ben vuslata erdim, gerçeği gördüm, hakikatı idrak ettim, artık bundan sonra ben ibadet etmiyorum!.. Ne yukarıda bir tanrı var ve ne de ibadete ihtiyacı olan bir varlığım." diyerek bir kişinin ibadetleri terketmesi hoş görülebilir mi?.. Bu hâli yerinde midir?.. Yaptığı bu iş doğru mudur?..
Bu gerçekten tasavvufta son derece önemli bir konudur.
Bir çokları, bu hususta kendilerine örnek olarak gösterilen kişilerin davranışlarını da kabul etmezler. Meselâ, derseniz ki; hakikata ermiş bulunan Abdülkâdir Geylânî, Bahaeddin Nakşıbendî, İmam Gazalî, Muhyiddin Arabî, Hacı Bektaş Veli gibi zevâtın hiç biri de ibadetlerini terketmemişlerdir. Hemen buna kılıf takıp, onlar örnek kişilerdi, bunun için yapmışlardı, derler.
Oysa "ibadet" adı verilen bu çalışmalar, Allah'ın esmâ ve sıfatını izhar kanunları gereği ve sonucu olarak zorunludur ki, bunu idrâk edemezler.
"ALLAH'IN SİSTEMİNDE ASLA DEĞİŞİKLİK OLMAZ" (48-23)
Madde bedenimiz, fizik bedenimiz nasıl enerji ihtiyacını karşılamak için yemek - içmek zorunda ise; "RUH" dediğimiz "Halogramik dalga bedenimiz" de enerji ihtiyacını yani "nur"unu, ibadet denilen beyin çalışmaları sonucu elde eder. Şayet bu çalışmaları ihmal ederseniz, "nur"unuz, yani ölümötesi yaşam bedeninizin enerjisi yetersiz kalır. Bunun neticesinde de hiç hoşlanmıyacağınız, size azab verecek şartlar içinde hapis kalırsınız. 
Hakikatı yaşamakta olan bir mahal, şu anda yeryüzünde hayatına devam ederken, yaşadığı halin değil, bedenin içinde bulunduğu şartlar sonucu nasıl yiyip içmeğe devam etmek zorunda ise; ve bu yiyip-içişi nasıl hakikatı yaşamasına engel değil ise; aynı şekilde ruh bedeninin ihtiyacı için de o ibadetlere devam etmek zorundadır!.. Aksi takdirde, hakikatı ne kadar bilirse bilsin, o enerji ya da "nur" eksikliğinin sonuçlarına katlanmak mecburiyetinde kalacaktır!..
Esasen, "hakikat", şuur boyutunda yaşanan bir şeydir!.. Her boyut kendi varoluş sistem ve kuralına göre yaşanır!.. Gerçekten hakikata ermiş yakîn sahiplerine de bu gizli kalan bir durum değildir.
Bu sebeple de, eğer bir kişi de bu tür eksiklikler görülürse, genellikle onun henüz tam anlamıyla hakikata ermemiş olduğu, olaya kulaktan dolma kuru bilgiyle yaklaşmakta olduğu düşünülür!..
Zirâ, hakikatta, şeriâta ters düşen bir durum görülmez!.


YAKİN EHLİNDE VEHİM-VESVESE KUVVESİ 
OLDUKÇA DÜŞÜKTÜR

Allah’a yakîn elde etmiş kişilerin DUA’sının kabulündeki en önemli etkenlerden biri de, o kişilerdeki VEHİM-VESVESENİN oldukça düşük olmasıdır. Ayrıca, bu kişilerin, yaptıkları çalışma ve lûtfu ilâhî sonucu olarak, çeşitli ilâhî güçlerin yapılarında ortaya çıkması da, elbette ki DUA’larının süratle gerçekleşmesinde önemli bir faktördür.




“YAKÎN”E GÖTÜREN YOL
ALLAH’A YAKÎNİN İLK BASAMAĞI
(Tefekkür)

TEFEKKÜRÜ OLMAYANIN
YAKÎNİ OLUŞMAZ!

 “Nâfilelerle” demek; bir takım faydalı, yararlı çalışmalarla demektir. Yani taban, en alt sınır olan çalışmalar “farz”lar, zaten kişinin kendini toparlayıp, kurtarabilmesi için zorunlu olan şeyler. Ama kişi, Allah’a yakîn elde etmek istiyorsa, bunun dışında daha bir takım yararlı, faydalı çalışmalar yani “nâfileler” yapmak durumundadır.
Farzları yerine getirmekle değil, fazladan yapılan nâfilelerle kişi yakîn elde edebilir.
“Tefekkür”, Allah’a yakînin ilk basamağıdır. 
Tefekkürü olmayanın yakîni oluşmaz!. 
Allah’a yakîn elde etmek isteyen kişinin adım atacağı ilk basamak tefekkürdür. Yani, nâfile yapılan ibadetler, tefekkür basamağına basıldıktan sonra kişide tesirini göstermeye başlar. Tefekkür yoksa, zaten bir yere varılması mümkün değildir. Çünkü insanı hayvandan ayıran özellik, tefekkür özelliğidir.


AKIL İLE ALLAH’A YAKİN ELDE ETME

İnsanın "ALLAH"a yakıyn sahibi olabilmesi için önce akla ihiyacı vardır.. Bu akıl yolu ile önce şartlanmalardan yani âdetlerden oluşan bakış ve değerlendiriş açısından kendisini kurtarması gerekir... 
Ayrıca, tabiatı ile mücadeleden yani bedenin doğasından gelen gelen istek ve bağımlılıklarıyla mücadeleden başlayarak yola çıkması gerekir. 
Bu arada "nefs"inin hakikatına irfan sahibi olması gerekir! 
"Men arefe nefsehu fekad arefe rabbehu", 
uyarısında işaret edilen bir biçimde "nefs"inin hakikatını bilmesi icabeder. 
"Nefs"inin hakikatını bildikten sonra da, nefsinin hakikatına ermesi için dahi, o hakikatı yaşayan birini bulup, ona varlığını teslim etmesi gerekir; ki, bu teslimiyet gerçekte kişiye değil, "ALLAH"a olan teslimiyettir! 
Çünkü o hakikatı yaşayan kişide gören göz, söyleyen dil. işiten kulak, tutan el, yürüyen ayak "ALLAH"`a aittir. Dolayısıyla, bu vasıflarla vasıflanmış kişiye olan teslimiyet ancak ve ancak "ALLAH"'a olan teslimiyettir! 
 [image: ara]
"Yâ Gavs, birisi benden kurb sahibi ise, o ancak mâsıyettedir. Zîrâ, onlar acz ve nedâmet ehlidirler."
Burada da gene "ârif"lerin "irfân"larına işaret ediliyor!
Eğer, bir kimse, bulunduğu mertebenin sonucu olarak, Allah'a yakın olduğunu düşünüyor ve öyle hissediyorsa, o kişi hâlâ "ikilik" perdesinden kurtulamadığı için; bütün fiiller, bu hissedişle meydana geldiği için "gizli şirk" hâlindedir ki; bu durumu da ‘’mâsıyet’’ hükmünü alır.
Esas itibariyle tasavvufta mâsıyet, kişinin Allah'ın rızasına uymayan fiil veya düşünce üzere olması demektir. Kişinin kendisine, Allah'ın varlığından gayrı bir varlık ve vücûd atfetmesi ise mâsıyetlerin en başta gelenidir ki, bir diğer tanımlama ile buna "gizli şirk" denilmektedir.
Kendini görüp, velev ki Allah'a yakınlık düşünülsün, bunun tabiî sonucu pişmanlık ve acziyet duygusudur.
Şâyet bu pişmanlık ve acziyet, birimi "yok"luğa erdirir ise, olmayan şeyin şirki de olamayacağına göre, işte bu durumda "gizli şirk" ortadan kalkar. Aksi takdirde, hangi düzeyde ve boyutta olursa olsun kişi kendini gördüğü sürece "gizli şirk" içinde yaşamına devam eder!


"YAKİN"İN SONUCU...
"SIDK" ÜZERE "VUSLAT"!

Yakîn" bir hâlin hakikatını, gerçeğini algılama ve gereğini yaşamadır. Dolayısıyla, "ölüm" de "yakîn" ile erilen hallerden ancak bir tanesidir.
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!.


"YAKİN"E ERMEK İSTİYORSANIZ, 
BU DUAYA DEVAM EDİNİZ...

DUA, varlığındaki, benliğindeki, NEFS'indeki ALLAH'a AİT GÜÇ ile tahakkuk yoludur, demiştik. Öyle ise, bu silâhı ne derece bilinçli olarak ve yerinde kullanma imkânına sahip olursak, o derece düşmanlarımızdan korunabilir; isteklerimizi gerçekleştirebilir; ve dahi ALLAH'a yakîn elde edebiliriz.
 
 Allahumme ahricniy min zulûmatil vehmi ve ekrimniy binûril fehmi
Allah’ım VEHİM karanlığından beni çıkart ve nurunla anlayış ikrâm et!..
Tasavvuf yolundakilerin bileceği gibi, insan için en büyük belâ "VEHİM" hükmü altında kalmaktır. Allah’tan insanı ayrı düşüren en büyük perde "VEHİM" perdesidir.
"VEHİM" perdesi kalkıp, Allah Nûru ile anlayış ikrâm olan kişi derhal Allaha erer, YAKÎN sahiplerinden olur!.. Bunun, ne derece büyük bir nimet olduğunu, ancak bu nimete ermişler bilebilir!..
Şayet, dünyada yaşarken "VEHİM"den kurtulup "YAKÎN"e ermek istiyorsanız, mutlaka, en az günde yüz defa bu duâya devam ediniz.


“YAKÎN”-“ÖLÜM” İLİŞKİSİ

“YAKÎN”, ÖLÜM DEĞİLDİR… 
(Ölüm anlamıyla kayıtlanmaz!)

Bazıları, üzücüdür ki, burada geçen "yakîn" kelimesini "ölüm" diye anlamış ve dilimize çevirmişlerdir!.. Ve elbette ki bu yanlış çeviri düşünen beyinleri gerçek hedeften saptırmış ve çıkmaz yollara sokmuştur.
 
Kur'ân genel olarak, "ölüm" anlamında daima "mevt" kelimesini kullanmıştır. Burada ise kasıtlı olarak, "mevt" değil "yakîn" kelimesini kullanmıştır. Çünkü burada anlatılmak istenilen şey "ölüm" değil, "yakîn" halidir.
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