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1. Niçin İman?





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 yüz yüzedir!

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 zannettirip, seni yanlışa çekebilir.

Ancak vehmin üstesinden yüzde yüz gelebilecek bir güç vardır... İşte o güç, iman gücüdür.

"İman"da, akıl ve mantığa yön veren "fikir" durur!..

Mesela sana biri geliyor, hiç aklının ve mantığının kabul etmeyeceği bir şey söylüyor. Şu işi şöylece yap diyor...

Eğer sen, o kişiye tam bir itimatla 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 yapmamaya tahrik etse dahi, ona olan o güvenin, teslimiyetin dolayısı ile o işi yaparsın!

İşte o işi yapman anında sen vehmini yenmişsindir.

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 ölüm ötesi yaşam konusu, teslimiyet ve iman esasına dayandırılmıştır.

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, Allâh Rasûlü'nün fikirlerine, 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. Âli'ye "Sen 'ALLÂH'a aklı ile yakîn olanlardan ol..." buyuruyor.

Yani niye öyle diyor?

Zaten teslimiyeti ele almış, teslimiyetle ilerliyor. İlerlerken 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 nûru" denen şey Şiron yıldızının ruhaniyetindendir!..

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 hiçbir zaman sen aynı imanı, aynı şevki, aynı arzuyu kendinde devamlı duyamazsın. Belli zamanlarda imanın artar, kuvvetlenir; belli zamanlarda zayıflar; işte bu yüzden, "İman ile yürü, ancak aklını da sakın elden bırakma!" diyor.

Çünkü iman dediğimiz olay Şiron yıldızının tesiri iledir.

Âyeti kerîmede;

"ONLARA YILDIZ OLARAK HİDÂYET EDERİZ." (16.Nahl:16) denmektedir...

Bu konuda geniş bilgi "HZ. MUHAMMED NEYİ OKUDU" isimli kitabımızda mevcuttur...

Yani "O yıldızın ruhaniyeti ile biz ona tesir ederiz" deyişindeki ifade buradan kaynaklanıyor. Çünkü yıldızın tesiri zaman zaman artar, zaman zaman eksilir.

Mesela 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 Şiron'un 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! Ay'ın ışığı ile devam eder, gider yoluna.

İman nûru, Güneş gibidir; Dolunay'ın ışığı da akıl gibi!

Güneş'in yani iman nûrunun kaybolduğu yerde akıl gücü ile gidersin. İman 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" lakabıyla 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 yüz seksen 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 hiçbir zaman elde edemeyeceği veriler ihtiva eder... Aklın veritabanını oluşturan beş duyunun yani kesitsel algılama araçlarının, bu sahada bir şeyler elde etmesi olanaksızdır!..

Aklın ölüm ötesi yaşam konusunda kendisine yön verebilmesi belki şu donelerden hareketle bir dereceye kadar mümkün olabilir...

"Var olan hiçbir şey yok olmaz; yoktan da hiçbir 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 ölüm ötesine dair Nebi ve Rasûllerin verdikleri sayısız bilgiler hakkında nasıl malûmat toplayacak beş duyu ile?..

İşte bu sebepten dolayı dinin esası, "iman nûru"na dayanır!

İman nûru 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, madde ötesi değerlerle meşgûldür; ancak felsefede kalmıştır. Buna eskiler "İman nûrundan mahrum kaldığı için felsefecidir" derler... Söz doğrudur!

Burada hazır söz felsefeden açılmışken, aynı konularla ilgilenen iki ayrı yoldan ve aralarındaki çok önemli farktan söz etmeden geçemeyeceğiz...

AHMED HULÛSİ

1993
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2. Nefs'in Hakikatine İman





İşte kişinin vehmî 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, ilk olarak şartlanmaların terk edilmesi 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 çıkıp da falanca yerdeki bir topluluğun içine girersen, şu an'a kadar edindiğin bu âdet 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 âdet yok... Burada böyle, orada öyle...

Demek oluyor ki değer yargıları ve âdetler, yani şartlanmalar; kesinlikle rölatif yani izafî yani GÖRESELDİR!..

Dolayısıyla hiçbiri "mutlak doğru" değildir!

Biri esas olmadığına göre, hiçbiri 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 âdetlerin hükmünden, şartlanmalardan kurtarabilirsin. Akıl yolu ile bu mümkün.

İkinci olarak, tabiatın hükmünden kurtulma olayı gelir...

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 yemeye, içmeye, 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 ekol bunu anlıyor, kavrıyor ve bu çalışmalara giriyor.

Bu ikisinin ötesinde bir üçüncü yol var ki; bunun akılla kavranması mümkün değil. Niye?

Çünkü sana misalini veremeyeceğim, örneğini gösteremeyeceğim bir olayla karşı karşıyayım!..

"Nefs"inin, senin "nefs" dediğin, "ben" dediğin şeyin hakikati "ALLÂH"tır. Senin "Ben" kelimesiyle işaret ettiğin varlık, hakikatte "ALLÂH"tır. Ancak sen bunu bilemiyorsun ve gereğini yaşayamıyorsun, diyorum.

İşte bunu senin aklına izah etmeme imkân yok!..

Çünkü bunun eşi, benzeri, misli, dengi yok! Eşi, benzeri, misli olmayan bir şeyi 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 hakikati"dir. Yani "ben" dediğin zaman o "ben" kelimesinin hakikati gerçekte "ALLÂH"tır.

"Ben" diye, "O"nun gayrı olarak bir varlık yoktur. Senin "ben" kelimesiyle varsaydığın varlık izafî, vehmî bir varlıktır.

Oysa senin hakikatin, "ben" dediğin şey, "ALLÂH"tır; dediğim zaman, senin bunu akıl yoluyla kavramana imkân yoktur! İşte bunu akıl yoluyla kavramana imkân olmadığı için de burada akıl yolu kapandı.

Akıl yolu kapanınca, tek bir geçiş köprüsü vardır...

O da "İMAN" köprüsü!..

Yani sen ancak, Rasûlullâh (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 imkânın yoktur!

Niye?.. Rasûlullâh'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 hakikatin nasıl ALLÂH olur. ALLÂH nerede, sen nerede... ALLÂH 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, edindiğin değerlere dayalı mantığını kullanan aklını bir yana koyar; Allâh Rasûlü'nün tebliğini, Kurân'ın açıklamalarını esas alır; oradaki işaretleri çözersen veya en azından bu bildirilen gerçeklere aklın ermese de "İMAN EDERSEN", yaşamının en büyük hazinesine ulaştın demektir...

Kur'ân-ı Kerîm ne buyuruyor:

"...NE YANA DÖNERSEN VECHULLÂH KARŞINDADIR (Allâh Esmâ'sının açığa çıkışıyla karşı karşıyasın)!.." (2.Bakara: 115)

"NEFSLERİNİZDE (Benliğinizin hakikati)! HÂLÂ (fark etmiyor) GÖRMÜYOR MUSUNUZ?" (51.Zâriyat: 21)

"...BİZ ONA (insana) ŞAH DAMARINDAN DAHA YAKINIZ!" (50.Kaf: 16)

gibi âyetlerle bu gerçekleri sana işaret yollu bildiriyor; tâ ki iman edip gerçeğine eresin...

Buna "iman" ederek; evet, benim de, bütün varlığın da hakikati "ALLÂH"tır ve "O"nun dışında bir şey yoktur; diyebiliyorsan "iman" yollu, ne âlâ!.. Evrensel mutlak tek hakikatin yolu sana açıldı demektir...

Gerçekte kim, "BEN" derse, bu "BEN" kelimesiyle özündeki varlığını oluşturan "ALLÂH"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 kurtarır; varlığın hakikati olan "ALLÂH"a kurbiyet, yakınlık elde edersin...

Bu da ancak iman ve Rasûlullâh'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"i yaşamak; "benlik"ten yani "nefs"ten kurtulmak; veya dinî tâbiriyle "şirki hafî"den arınmak, ancak ve sadece iman ve Rasûlullâh'a teslimiyetle mümkündür.

Nasıl iman ve teslimiyet?..

Sana, varsayalım, git şuradan at öldür kendini, 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, misal olsun diye anlatıyorum...

Vehim, sana yapma diyecek; ama sen en azından şunu düşünmelisin...

"Rasûlullâh'ın benden ne menfaati var ki bunu böyle demiş... Rasûlullâh, benim iyiliğim için demiş! Mâdemki böyle demiş, ben bunu böyle yaparım"; deyip yapacaksın! Neticesi de senin için mutlaka selâmettir.

Bu "İMAN" yoluna karşılık, şeytanî 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 "ALLÂH" yolunda mantık oyunlarıyla vurmak isteyeceklerdir ki; bundan da tek kurtuluş yolu "İMAN" ipine sarılmaktır!

İşte bu yüzden Din, "iman" esası üzerine kurulmuştur!..

Tasavvuftaki bütün gerçek tarikatlar da, Rasûlullâh'a teslimiyet esasına dayalı olarak, gelen kişiye yardımcı olabilirler. Eğer Rasûlullâh'ın bildirdiklerine teslim olabilirsen, sana yardımcı olabiliriz, derler!

Mutlak teslimiyetin söz konusu olmadığı yer, hâl ve ortam, tarikat değil "iyi ahlâk derneği" çalışmalarıdır!..

Onun için teslimiyet şarttır! Rasûlullâh'a teslimiyet olmadığı sürece, yetiştirici yardımcı olamaz. Çünkü her şeyi akılla izah etmesi mümkün değildir...

1. ve 2. aşama yani tabiat ve şartlanmaları terk bâbında her ne kadar olayı akılla izah mümkünse de; nefsî yani vehmî (varsayılan) benliği terkin, misali ve benzeri yoktur!.. Misal ve benzeri olmayan konuda akıl hükmünü yitirir! Zira akıl, daima örneğini gördüğü veya kavradığı şeyleri birbirine bağlayarak bir netice çıkarır.

Nebi ve Rasûller ise özünden gelen bir şekilde, vahiy yoluyla bu hakikate vâkıftır. Onların bu iş için aklı kullanmaya ihtiyacı yoktur.

Nebi ve Rasûlde mutlak hakikati kabul bâbında, iman da olmaz, akıl da olmaz!.. Çünkü vahiy gücü var! Vahiy gücünün olduğu yerde vahyi kabullenmek için aklî delillere veya imana yer yoktur!..

Esasen iman da sonuçta hedefe varıldığında terk edilen bir şeydir!.. "İman" araçtır; amaç değil!.. Bunu çok iyi kavramak gerekir!

Hedefe varmak için, yolda gerekli olan araçtır "İMAN"!.. Yolcunun ihtiyaç duyduğu bir hâldir...

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 hakikati gösterinceye kadardır!

O hakikati gördükten sonra, artık o hakikate karşı imana da gerek kalmaz!

İman; aklının eremediğini kabul etmektir, inanmaktır. Gördüğün bir şeye artık iman olmaz!..

İman görmediğini kabullenmektir, inanmaktır! Gözünün önünde olan; görmekte olduğun bir şeye, artık "iman" diye bir kavram kalmaz.

İşte o noktaya geldiğin zaman "iman" terk edilir!.. Ne olur..?

İşte o zamanki hâlin adına "İKÂN" demişler!

"İman" biter... "İKÂN" başlar!

"İKÂN" basîretinin görüşü ve tasdikidir!.. Yani, gördüğünün gereğini yaşamaktır.

Hz. Âli'nin şu sözü, "yakîn" hâli olan "ikân"ın apaçık tarifidir...

"Gözümdeki perde kalksa da yakînim artmaz!"

Yani, gerçeğe öylesine vâkıfım ki, gözümle görmem buna bir ilave sağlamaz... İşte bu "yakîn" hâline "İKÂN" denir...

Önce akılla gidiyorsun... Sonra, akıl imana dönüyor, teslimiyete giriyor...

Teslimiyette, imanın gereğini yaşıyorsun... Görmediğin hâlde, 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 hâle geliyorsun... İşte bunu yaşadığın zamanki hâlin adı "ikân"dır.

Kurân'da Bakara Sûresi'nin hemen başında "İKÂN SAHİPLERİ" der.

Ne var ki insanların pek azı "İKÂN" sahibidir!..

ALLÂH âyetleri yani işaretleri, alâmetleri apaçık ortada iken; bunları göremezler ve "İKÂN"a eremezler!

"O hüküm (kıyametleri veya genel kıyamet öncesi) onlara eriştiğinde, onlar için Dabbet-ül Arz'dan (arzın {beden} bir tür konuşanı - bedenden ayrılık saati olan ölümün tadılma sürecinde) çıkarırız ki; onlara, insanların varlıklarındaki işaretlerimize (hakikatlerine) ikân sahibi olmadıklarını söyler!" (27.Neml: 82)

Konu imanla başlar, ikâna döner; şayet o kişinin istidatı elveriyorsa!

İşte o hakikat müşahedesine erenler, o hakikati yaşayanlardır.

Ondan sonra "ikân" ehlinin yaşamı "marifet"tir... Oradaki yaşam "Marifeti Billâh"tır.

"Marifet" ikiye ayrılır:

1 - Maarifi İLLÂLLÂH.

2 - Maarifi "B"illâh.

Maarifi İLLÂLLÂH; "ALLÂH"a olan imanın dolayısıyla erdiğin sırlardır.

Henüz nefs ortadan kalkmamıştır... Yani, şirki hafî dediğimiz şey hâlen mevcuttur! Varsayımın olan nefsin vardır!

Ancak buna rağmen, nefsinin yöneldiği "ALLÂH" ve ALLÂH'a ait bazı hakikatler sana açılmaya başlar... Bu açılan hakikatler dolayısıyla, belli sırlara agâh olursun.

Bu "Maarifi İLLÂLLÂH"tır... Yani, "ALLÂH"a yönelik marifet! 

"Maarifi 'B'illâh"a gelince...

"Hakikat"e erip "ikân" noktasını geçtikten sonra artık ikilik kavramı kalmaz!.. Şirk kalkar!

Var olan tek varlık, mutlak varlık "ALLÂH"tır!

Bâkî olan "ALLÂH"! Fâni olan zaten yoktu; "yok"luğu fark edilerek ortadan yani idraktan kalktı!

"Bâkî olan ALLÂH" gerçeği ortaya çıktığı zaman; senin gözünde gören, kulağında işiten, dilinde söyleyen, elinde tutan, ayağında yürüyen hep ve sadece "ALLÂH"tır!

"ALLÂH" bilir; "ALLÂH" görür; "ALLÂH" algılar; "ALLÂH" söyler; "ALLÂH" şehâdet eder!

İşte o zaman sende izhar olan ilim, Maarifi Billâh'tır. İzhar olana da "Ârifi Billâh" derler.

"Ârifi Billâh" ile "Ârif" arasındaki fark, şu odadaki toz tanesi ile Everest dağı arasındaki fark gibidir!..

Birisi "ALLÂH'ın izhar ettiği marifet"; diğeri ise "kulun ALLÂH'a olan irfanı"... Hadde hesaba, kıyasa gelmez bir olay!

Nefsin mertebelerinde üçüncü mertebedeki "Mülhime"nin hâsılıdır "Marifet"; nefsin mertebelerinden altıncı mertebedeki "Mardiye"nin sonucudur "Maarifi Billâh"!..

Büyük kutuplar yani "Kırklar" ve üstündekiler "Ârifi Billâh" hükmündedir... "Ârifi Billâh" olanlar her şeyin sırrını bilirler. Neyle? Kendilerindeki ilmi ilâhî ile!

Zira varlığı "ALLÂH"a teslim ettikleri için, onlarda izhar olunan ilim, ilmi ilâhîdir! Artık orada vehmin yeri yoktur! Artık orada fikre yer yoktur!

İnsanın "ALLÂH"a yakîn 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 istek ve bağımlılıklarıyla mücadeleden başlayarak yola çıkması gerekir.

Bu arada "nefs"inin hakikatine irfan sahibi olması gerekir!..

"Men arefe nefsehu fekad arefe rabbehu", uyarısında işaret edilen bir biçimde "nefs"inin hakikatini bilmesi icap eder.

"Nefs"inin hakikatini bildikten sonra da, nefsinin hakikatine ermesi için dahi, o hakikati yaşayan birini bulup, ona varlığını teslim etmesi gerekir ki, bu teslimiyet gerçekte kişiye değil, "ALLÂH"a olan teslimiyettir!..

Çünkü o hakikati yaşayan kişide gören göz, söyleyen dil, işiten kulak, tutan el, yürüyen ayak "ALLÂH"a aittir. Dolayısıyla, bu vasıflarla vasıflanmış kişiye olan teslimiyet ancak ve ancak "ALLÂH"a olan teslimiyettir!

ALLÂH'a teslimiyet; hayaldeki, varsayılan bir kavrama teslimiyetle olmaz!..

ALLÂH'a teslimiyet RASÛLULLÂH'a teslimiyet ile mümkündür.

"ALLÂH'A VE RASÛLÜNE İTAAT EDİN..." (8.Enfâl: 46)

âyeti bunun sonucudur.

"Ben kendi düşüncemdeki "ALLÂH"a teslim oluyorum" diyen kişi; "Ben Rasûlullâh'ı kabul etmiyorum, ben Rasûlullâh'sız "ALLÂH"a teslim oluyorum" diyen kişiye benzer!..

Hâlbuki; Rasûlullâh'a gerek olmadan "ALLÂH"a vâsıl olmak, "ALLÂH"ı bilmek, idrak etmek hiç mümkün değildir!

Mutlaka Allâh Rasûlü'ne ihtiyaç vardır... Niye..?

Şimdi bunun izahını yapalım...

Nebi ve Rasûl, "vahiy" gücüyle "ALLÂH"ı bilmiştir... Normal bir kişi ise akıl gücü ile "ALLÂH"ı bilir!

Vahiy gücü ile akıl gücü arasında çok büyük fark vardır.

Vahiy yolundan "ALLÂH"ı bilmek, varlığın hakikatinin melek aracılığıyla kişiye açılması sonucunda varılan hakikattir... Yani akıl, fikir, mantık kullanılmaksızın; kendi özündeki hakikatin, sende melek aracılığıyla açığa çıkmasıdır.

Hz. Muhammed (aleyhisselâm) bu yoldan "ALLÂH"ı bildiği için, bütün insanlara yol gösterici olmuştur!

Ama sen kendindeki hakikati, "ALLÂH"ı akılla bilmeye kalktığında ne oluyor?.. Bunu biraz düşünelim...

Genele bir bakalım...

Bugün sayısız insan "ALLÂH'a inanıyorum" diyor... Ancak tahkik ehli bir yana, hiç kimse ALLÂH Rasûlü Hz. MUHAMMED'in açıkladığı Kurân'ın tarif ettiği ALLÂH'a iman etmiyor!..

İşte bunu kesin bir dille vurgulayan âyet:

"İnsanlardan bir kısmı "B" işareti kapsamınca (varlıklarını Allâh Esmâ'sının oluşturduğu inancıyla) Allâh'a ve âhiret süreçlerine (sonsuzluk içinde, kendilerinden açığa çıkanın sonuçlarını yaşayarak yer alacaklarına) iman ettiklerini söylerler; ne var ki imanları gerçekte bu kapsamda değildir!" (2.Bakara: 8)

Hepsi de kendi kafasında, hayalinde, şartlanmaları neticesinde oluşan "ötesindeki" bir gök tanrısına inanıyor ve ona "ALLÂH" adını veriyor!

Ondan sonra da, O'nu hesaba çekiyor!!!

"Bunu da böyle yaptı olur mu"; "Bunun da sırası mıydı" diye O'na bir yığın "eksiklik" atfediyor!.. Kime?..

Kendi kafasında yarattığı tanrısına eksiklik atfediyor! Neden?.. Çünkü, Allâh Rasûlü'nün bildirdiği "ALLÂH"tan haberi yok!

Hz. Muhammed (aleyhisselâm) Efendimizin bize bildirdiği "ALLÂH" ile, bugünkü sayısız insanın inandığı ve "ALLÂH" adını verdiği tanrısının hiç alâkası yok! Zira bugünkü insanlar tasavvurlarında yarattıkları ötelerindeki bir gök tanrısına "ALLÂH" adını veriyorlar!

Hz. Muhammed'in bildirdiği "ALLÂH"a iman etmek için önce "LÂ İLÂHE İLLÂLLÂH"; sonra da "Kul HÛ VALLÂHU AHAD" âyetlerinin mânâsını idrak etmek zorunludur!

Bu ikisinin arasındaki anlam farkı kavranılmadan Hz. Muhammed'in bildirdiği "ALLÂH"a iman etmek asla ve asla mümkün değildir!

Bu fark anlaşılmadığı takdirde de, düşüncende tasavvur ettiğin, aklının gücüne göre kendi hayalinde oluşturduğun bir tanrıya "ALLÂH" adını verirsin!..

İşte o takdirde Kurân'daki şu âyeti hatırlamamız icap eder:

"HEVÂSINI (içgüdüsel dürtülerini - bedenselliğini - kuruntuladığını) TANRI EDİNENİ GÖRDÜN MÜ?.." (25.Furkan: 43)

Niye..?

Çünkü, kendi basit anlayışına, sınırlı fikrine, vehmin hükmü altındaki aklına göre bir tanrı varsayıp yarattın! Sonra da, O'nun kimi işinden memnun olup, kimi işini de eleştiriyorsun!..

Oysa, Âlemlerin Rabbi olan "ALLÂH"tan haberin bile yok!

İşte bu sebepten dolayı, Rasûlullâh (aleyhisselâm)'ın vahiy yoluyla alıp bize bildirdiği "ALLÂH"a iman etmek ve aklı o istikamette kullanarak değerlendirmek, ancak ve ancak yaratılışında "iman nûru" nasip olmuş kişiye mümkün olur. Başka türlü mümkün olmaz!

Olmadığı zaman da biz o kişiyi eksik kusurlu görmeyiz! Şükrederiz, bize nasip etmişse, ne âlâ!.. Nasip etmemişse, takdirî ilâhî, deriz... Hükmüne razı olmaktan başkaca bir şey elimizden gelmez!

AHMED HULÛSİ

1993
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3. İman Esasları "Âmentü"





"Âmentü" bilindiği üzere, "İslâm Dini"nin bildirmiş olduğu iman edilmesi zorunlu esaslar bütünüdür.

"ÂMENTÜ "B"İLLÂHİ VE

MELÂİKETİHİ VE

KÜTÜBİHİ VE

RASÛLİHİ VEL

YEVMİL ÂHİRİ VE

BİL KADERİ,

HAYRİHİ VE ŞERRİHİ MİN ALLÂHÛ TEÂLÂ VEL

BA'SÜ BA'DEL MEVT..."

Bundan sonra da şehâdet gelir:

"EŞHEDÜ ENLÂ İLÂHE İLLÂLLÂH VE EŞHEDÜ ENNE MUHAMMEDEN ABDUHÛ VE RASÛLUHÛ."

Burada hemen öncelikle şunu belirtelim ki, "Âmentü" sonradan formüle edilmiş bir inanç esasları listesidir.

Kur'ân-ı Kerîm'de "Âmentü" diye bir şey yoktur; tıpkı Kurân'da "İslâm'ın beş şartı vardır" hükmünün bulunmayışı gibi!..

İslâm'ın şartları bölümünde bu beş şart hususunu inceleyeceğimiz için, o konuyu yerine bırakıp, burada "Âmentü" ile ilgili hususa bir göz atalım...

"ÂMENTÜ", Bakara Sûresi'nin 285. âyetindeki müminlerin iman ettiği hususlar açıklamasıyla, gene Kur'ân-ı Kerîm'deki "müminlerin iman ettikleri hususlar", olarak belirtilen konuların bir formül şeklinde derlenmesidir!

Eğer karşınıza birisi çıkıp da, "Kurân'da "Âmentü" yoktur, ben de "Âmentü"ye inanmıyorum!.." derse şaşırmayın... Zira, bugün böyle diyenler var!..

Ancak bilin ki, Kur'ân-ı Kerîm'de bütün olarak "Âmentü" diye bir şey olmamasına karşın; onun içinde belirtilen bütün hususlara iman etmemiz konusunda bizi uyaran ayrı ayrı âyetler mevcuttur ve buna dayanılarak "Âmentü" formülü oluşturulmuştur!

Mesela bazıları, "Âmentü"deki "kadere iman"ın Kurân'da olmadığını öne sürmektedirler; ki onların bu beyanlarının geçersiz olduğunu "KADERE İMAN" bölümünü okuduktan sonra siz de tasdik edeceksiniz...

İşte bu sebepledir ki, "Âmentü" şeklinde formüle edilmiş "inanç esaslarını" gelin beraberce incelemeye başlayalım...

Önce şunu anlamaya çalışalım...

Niçin "Âmentü"..? 

Bir şeye "iman" etmek için, önce o iman edilecek şeyin ne olduğunu bilmek gerekir.

Size; "İman 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 "lafta 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 idrak 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 kişi, yetiştiği çevre hangi inançlar, değer yargıları, şartlanmalara -ki bu şartlanmalar kelimesi âdet, örf, anane gibi kelimelerin işaret ettiği anlamları da içine alır- bağlı ise, o 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!

Hâlbuki karşımıza gelen son Nebi-Rasûl 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, bâ's olarak 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 Zât'ın takdiri esastır!.. Hayrın ve şerrin tek kaynağı "O"dur!..

Öyle ise bu gerçekleri fark edin ve yaşamınıza ona göre yön verin ki, sonuçta pişman olmayasınız!..

Bunları anlayıp idrak 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 kabullenmeyerek, bildirilenlere iman etmeyerek, tamamen çevre şartlanmalarının ve bedenî istek ve arzuların bizi güttüğü bir biçimde dünyayı yaşamaya devam ederiz.

Şimdi bir de şu hususa dikkat edelim...

"HZ. MUHAMMED NEYİ OKUDU" isimli kitabımızda bahsettiğimiz üzere, Hz. Rasûlullâh (aleyhisselâm)'a ilk gelen emir "OKU" idi.

Hz. Rasûlullâh, "OKU" dendiği zaman "NEYİ OKUYAYIM?" diye sormadı Cebrâil isimli vahiy meleğine...

Eğer Cebrâil'in "OKU" diye işaret ettiği şeyi, Hz. Muhammed o anda anlamasaydı, "NEYİ OKUYAYIM?" diye soracaktı.

Fakat "NEYİ OKUYAYIM?" diye sormadı!

O an'a kadar Kur'ân henüz nâzil olmamış; herhangi bir vahiy de yok! Fakat buna rağmen Hz. Rasûlullâh neyi okuması gerektiğini biliyordu... Çünkü, zaten bunun arayışı içindeydi...

Hıra tepesindeki mağaraya çekilmiş ve "OKU"ması gereken şeyi "OKU"manın yollarını araştırırken, Cebrâil ilk vahyi ve ilk vahiy kelimesini kendisine ulaştırıyordu.

"OKU"!..

Hz. Rasûlullâh'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 OKUyamaması dolayısıyla, ilk gelen vahye iman durumunda oluyor Hz. Rasûlullâh (aleyhisselâm)...

Şimdi!..

Neyi okuması isteniyordu ve bu kelime ile işaret edilen şey neydi?..

Hiç o an'a kadar Kurân'dan bir âyet nâzil olmadığına göre "OKU" dendiğinde istenen neydi?..

Biz bu konuyu geniş bir biçimde "HZ. MUHAMMED NEYİ OKUDU" isimli kitabımızda izah etmeye çalıştık. Bu nedenle bu konuya burada daha fazla girmiyoruz.

Ancak burada ifade etmek istediğimiz şey; Hz. Rasûlullâh'ın henüz okumamış olması, okumayı dilemesi ve bu hâl içinde iken kendisine gelen, bildirilen hükümlere "iman" etmesi... 

Nitekim daha sonra gelen Bakara Sûresi'nin son âyetlerinde;

"Âmener Rasûlü Bima ünzile ileyhi min Rabbihi..."

denerek bu hususa işaret ediliyor.

"ÂMENER RASÛL"; Rasûl de (Hz. Muhammed) iman etti...

"BİMA ÜNZİLE iLEYH"; Kendisine inzâl olunana!..

Nereden inzâl olunana?..

"MİN RABBİHİ"; "Rabbinden"!..

Şimdi burada bir incelik noktası var!

Rasûl de iman etti; yani Hz. Muhammed (aleyhisselâm) iman etti. Kendisine "Rabbin"den inzâl olunana!

"Ünzile ileyhi min ALLÂHİ" demiyor... "ALLÂH'tan nâzil olana" demiyor... İşte bu âyetin incelik noktası burasıdır!..

"Bima ünzile ileyhi min Rabbihi"... "Kendi özünü hakikatini oluşturan Rabbinden inzâl olana" diyor...

Yani, Kur'ân, Cebrâil aracılığıyla, şayet tâbiri câizse, dıştan vahyolduğu gibi; "BİMA ÜNZİLE" uyarısındaki "B" sırrı itibarıyla da, inzâlin Zât'ından gelen bir boyutsal derinlik ihtiva ettiği bize fark ettirilmek istenmektedir burada!..

Bu açıdan değerlendirebilirsek âyeti, anlayabildiğimiz kadarıyla anlamı şöyle olur:

"RASÛL, ÖZÜNÜ OLUŞTURAN RABBİNDEN İNZÂL OLANA İMAN ETTİ."

Nitekim burada Hz. Rasûlullâh (aleyhisselâm)'ın bir açıklamasına değinelim:

"BANA KUR'ÂN BİR DEFADA NÂZİL 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, Zât'ından gelen bir şekilde nâzil oluyor ki, o varlığın Zâtı da Âlemlerin Rabbi olan Rabb-ül âlemîndir!..

"B" sırrına ileride değineceğiz yine...

Yani, "Hakikati olan Rabbinden nâzil olmaktadır Kur'ân" ki onun Rabbi de RABB-ÜL ÂLEMÎNdir.

Ve Cebrâil (aleyhisselâm), Rabb-ül Âlemîn'den aldığı vahyi Hz. Rasûlullâh'a ulaştırmış oluyor. Bunun geniş izahını, neden böyle olduğunu "İNSAN VE SIRLARI" isimli kitabımızın "Rab Rubûbiyet - ALLÂH Ulûhiyet" kavramlarını içeren bölümünde açıklamıştık. Arzu edenler kitabımızın ilgili bölümünden bu konuyu tetkik edebilirler.

Şimdi, Rasûlullâh (aleyhisselâm)'ın bildirdiği biçimde, biz de iman etmek mecburiyetindeyiz...

Neye?..

Önce "Âmentü Billâhi" diyeceğiz...

1. sırada "Âmentü Billâhi"...

2. sırada "ve Melâiketihi"...

3. sırada "ve Kütübihi"...

4. sırada geliyor "ve Rasûlihi"...

Neden dördüncü sırada geliyor... "Âmentü Billâhi ve Rasûlihi" demiyor da; "Âmentü Billâhi ve Melâiketihi ve Kütübihi ve Rasûlihi" diyor... "Rasûllere iman" dördüncü sırada geliyor?

Bunun üstünde durmak gerek!..

Ondan sonra da "vel yevmil âhir"... "Âhirete" veya "âhiret gününe" veya "âhir güne" İMAN!..

Buradaki her değişik okuyuş, değişik anlamlar ortaya çıkaracaktır...

"Ve Bil kaderi" ifadesini, "kadere iman" diye çevirmek anlayışımıza göre yanlış ve yetersizdir!..

"Ve hayrın ve şerrin ALLÂH'tan olduğuna"...

"Vel bâ'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 ilaveten.

Diyecek ki:

"Eşhedü "; Şehâdet ederim ki...

Bu şehâdetinin neye olduğuna açıklık getirecek...

"Tanrı ve tanrılık kavramı söz konusu olmayıp, sadece ALLÂH mevcuttur"!..

Ve ayrıca Hz. Muhammed (aleyhisselâm) Efendimizin "ALLÂH"ın "Abd"ı ve "Rasûl"ü olduğuna da şehâdet edecek!..

Ancak burada dikkat edilmesi gerekli olan husus şu:

"Şehâdet ederim" diyorsun.

Şahitlik, gördüğün şeye edilir!.. Eğer görmediğin şeye şahitlik yapıyorsan, bu "yalancı şahitlik" olur.

Onun için şehâdette, "şahit olmak" vardır; olaya şahit olmak!

Ya da, "duyduğuma göre" diyeceksin!..

Ya şahit olacaksın o işin öyle olduğuna veyahut "Ben bu işe şahit değilim ama, böyle olduğunu duydum", diyeceksin... Böyle demek zorundasın!

Bugün mahkemeye gidip de görmediğin bir şeye şahitlik etmeye kalktığın takdirde, hâkim sana, "Gördün mü bu işi?" diyecek; sen de "Hayır, görmedim" diyeceksin!

"Peki neyin şahidisin sen?"

"Duyduğuma şahidim... Böyle olduğunu duydum!.."

"Şahit misin, gördün mü?"

"Hayır görmedim!.."

"O zaman sen şahit değilsin arkadaş!.." derler adama...

Öyle ise "eşhedü" yani "şahidim ki" derken bir düşünmek gerekir!..

Gerçekten "şahit" miyiz; yoksa "laf olsun" diye mi "Şahidim" diyoruz?.. Neye, nasıl şahidiz?..
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4. Âmentü "Billâhi"





Şimdi biz başlayalım "Âmentü Billâhi"den...

"Âmentü"; "iman ettim"...

Neye?.. "Billâhi"!.. 

Burada dikkat edersek "ALLÂH" kelimesinin başına gelen bir "B" harfi var.

"Billâhi" diyoruz... Bu "Billâhi"yi, baştaki "B" harfinin anlamını göz önüne almadan sadece, "ALLÂH'a iman ettim" diye anlamak ve öylece kabullenmek son derece yetersizdir.

Bu İslâmiyeti ve Hz. Rasûlullâh Efendimizin getirdiklerini, gök tanrıya tapanların anlayışı seviyesine düşürmeye yol açar!

Hz. Muhammed Mustafa'nın getirdiği "Vahdet" anlayışı, "TEKlik kavramı"; "Billâhi"nin başındaki "B" harfinin anlamı dikkate alınmazsa, tamamıyla örtülür ve neticede İslâm'ın, Kurân'ın vurgulamak istediği "ALLÂH" kavramı, ilkel insanların "gök tanrı" anlayışına dönüştürülmüş olur!

Buradaki "B" harfinin sırrı nedir ve başına geldiği kelimenin anlamını ne şekle sokar?..

Bu konuda, Türkiye Cumhuriyeti'nin 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 İsmullâh ile visal peydah ediyoruz. Yani "B" harfi ile. Bütün vücudun ve terakkiyat-ı vücud'un mebdei evveli ve matlubu mutlakı olan ALLÂH-ı Rahmân-ı Rahıym'in ismini kalbimizde niyet ettiğimiz ve henüz vücudunu görmediğimiz iradi fiilimize rapt ederek lafzı veciz, mânâsı cihan şümul bir kelâmı beliğ söyleyebilmemize vesile olan ancak bu "B" harfidir. 

Biz işimizde ne kadar fâili muhtar olursak olalım, efalimizin illeti taammesi olmadığımız muhakkaktır. Çünkü bizim iradelerimiz, vücut silsilesinin kati 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 hâsıl olacak olan nispet; "ALLÂH, Rahmânı Rahıym" ismine bir mülabest ve maiyet hissi veyahut "ALLÂH" isminin veya Rahmân, Rahıym sıfatlarının müsemma ve medlullerine nazaran rahmeti ilâhiyyeden istimdat ve istiane hissidir. 

Bu tevile göre "B" harfini mülabese anlamına alarak açıklanırsa besmelenin meâli; "ALLÂHı Rahmânı Rahıym namına" demek olur. 

Yani "B" harfi mülabese anlamına alındığı zaman, "Ben bunu onun namına, ona hilâfeten, onu temsilen, onun bir aleti olarak yapıyorum. Bu iş, hakikatte benim veya başkasının değil, ancak "O"nundur!.." demek olur. 

Bu da Vahdeti Vücud mülahazasına raci bir fenâfillâh hâlidir ki ancak risâlet, vilâyet, hâkimiyet, tasarruf gibi makâmatı mahsusada cari olur..."

Şimdi bunu özetlemek ve günümüz diliyle açıklamak gerekirse...

"Âmentü Billâhi" dendiği zaman, "B"nin buradaki işaretinin "ALLÂH" isminin anlamını gerçek ve mutlak mânâsıyla anladıktan sonra; kendinin, "ben" dediğin şeyin, "O"nun dışında, ayrı bir varlık olarak var olmayıp; "ALLÂH" varlığı ile kaîm ve var olan bir yapı olduğuna "İMAN" etmek anlamında olduğu anlaşılır.

Yani, "Âmentü", "iman ettim"; "Billâhi", mutlak ve gerçek anlamda "ALLÂH"ın varlığına; benim kendi varlığımın da, "O"nun varlığı, vücudu ile kaîm olduğuna; tüm varlığımın, tüm boyutlarıyla, sadece "O"nun Esmâ'sıyla mevcut olduğuna; "O"nun varlığı dışında hiçbir 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 "ALLÂH"a iman üzerinde durulmasıdır. 

Nitekim Hz. Âli'ye atfedilen;

"KURÂN'IN SIRRI FÂTİHA'DA; FÂTİHA'NIN SIRRI BESMELE'DE; BESMELE'NİN SIRRI DA B HARFİNDEDİR."

şeklindeki uyarı da bu yukarıda açıklamaya çalıştığımız hakikate dayanmaktadır!..

İşte yine bu yüzdendir ki, "İMAN ETMİŞLERE" hitap edilerek "İMAN EDİN!" denmektedir Nisâ' Sûresi 136. âyetinde...

"YA EYYÜHELLEZİYNE AMENÛ, AMİNU BİLLÂHİ..." (4.Nisâ': 136)

"EY İMAN EDENLER, "B" HARFİNİN İŞARET ETTİĞİ ANLAM İLE İMAN EDİN ALLÂH'A..."

Öte yandan "İMAN ETTİM" dedikleri hâlde "İMAN ETMEMİŞ OLANLAR" da vurgulanmaktadır Bakara Sûresi'nin 8. âyetinde... 

Şimdi bu anlayışla aşağıda nakledeceğim âyeti anlamaya çalışalım:

"Ve minenNâsi men yekulü AMENNÂ BİLLÂHÎ ve BİL YEVMİL ÂHIRİ ve mâ hum BİMU'MİNİYN" (2.Bakara: 8)

"İnsanlardan bir kısmı "B" işareti kapsamınca (varlıklarını Allâh Esmâ'sının oluşturduğu inancıyla) Allâh'a ve âhiret süreçlerine (sonsuzluk içinde, kendilerinden açığa çıkanın sonuçlarını yaşayarak yer alacaklarına) iman ettiklerini söylerler; ne var ki imanları gerçekte bu kapsamda değildir!"

"B" harfinin mânâsının bilincinde olmadan; "ALLÂH" kavramının mânâsını hakkıyla idrak etmeden "İMAN ETTİK" diyenlerin, gerçekte "İMAN ETMEMİŞ OLDUKLARINI", gördüğünüz gibi bu âyet çok açık bir tarzda vurgulamaktadır!

"Bil yevmil âhıri"de ise "ALLÂH'A RÜCU" 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 amenû Billâhi va'tesamu Bihi feseyüdhıluhüm fiy rahmetin minHU ve fadlin ve yehdıyhim ileyHİ sıratan müstekıyma" (4.Nisâ': 175)

"Esmâ'sıyla her şeyin aslı olan Allâh'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."

Evet, ilk aşamada insanlar, putlardan, yıldızlardan yani belli bir kapasite ya da kapsamı olan ötedeki "tanrı" kavramından kurtarılıp, tek müessir güç olarak "ALLÂH"a yöneltilirken...

Daha sonraki aşamada, tüm varlığı ve dolayısıyla da "İNSAN"ı kendi varlığından meydana getiren; bununla beraber de, o birimlerdeki mânâlarla kayıtlanmaktan münezzeh yani berî olan "ALLÂH" kavramı insanlara idrak ettirilmek isteniyordu!

Birinci basamak... ÖTEDEKİ TANRI...

İkinci basamak... ÖTENDEKİ TANRI...

Son idrak... SADECE "ALLÂH"!..

İşte akıl, anlayış sahibi istidatlı müminlere, Kur'ân-ı Kerîm'de yapılan bu hitap, aynı zamanda tasavvufun yani "VAHDET" anlayış ve yaşamının tavsiyesi mahiyetindeydi...

Ancak bu sahada yapılan çalışmalar sonucudur ki, insan, vehmî benlikten yani nefsten kurtulup; "ÖTEDEKİ TEK TANRI" anlayışından terakki edip, her şeyin aslı, hakikati, ZÂTI olan "ALLÂH" idrakına erişebilir! 

Ve takdirinde varsa, bunun doğal sonuçlarını da yaşar!..

Buna erene diyebileceğimiz, "ALLÂH hazmını versin" olacaktır!..
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5. "B" Sırrıyla Anlayış





Söz buraya gelmişken, isterseniz, almış olduğumuz bu "B" harfi sırrıyla bazı âyetleri değerlendirmeye çalışalım: 

"...vAllâhu muhiytun Bilkâfiriyn" (2.Bakara: 19)

"Allâh, hakikati inkâr edenlerin de varlığını meydana getiren Muhiyt'tir (ihâta etmektedir)."

* * *

"...vAllâhu Bi külli şey'in 'Aliym" (2.Bakara: 282)

"Allâh Bi-küllî şey'in - her şeyin Esmâ'sıyla hakikati olarak Aliym'dir."

* * *

"...vAllâhu Basıyrun Bimâ ya'melûn" (2.Bakara: 96)

"Allâh, hakikatleri olarak yaptıklarını değerlendirmektedir (Basıyr)."

* * *

"...innAllâhe BinNasi le Raûfun Rahıym" (22.Hac: 65)

"Muhakkak ki Allâh insanlarda Raûf'tur, Rahıym'dir."

* * *

"...vAllâhu Aliymun Bi ma ya'melun" (12.Yûsuf: 19)

"Allâh onların yapmakta olduklarını (onların hakikati ve fiillerinin yaratanı olarak) Aliym'dir."

* * *

"...vAllâhu a'lemu Bi ma yektümun" (3.Âl-u İmran: 167)

"Allâh gerçeği bilirken, neyi içlerinde gizlemeye çalışıyorlardı!" 

* * *

"Vasnaılfülke Bi a'yunina ve vahyina..." (11.Hûd: 37)

"Gözlerimiz olarak (mâiyet sırrına işaret bu ifade), vahyimizce gemiyi yap..."

* * *

"...vAllâhu Rauf'un Bil'ıbad" (3.Âl-u İmran: 30)

"Allâh kullarına hakikatlerinden Raûf'tur." 

* * *

"...ve mâ tef'alû min hayrin feinnAllâhe Bihî 'Aliym" (2.Bakara: 215)

"Hayırdan ne yaparsanız, Allâh (Esmâ'sıyla fiillerinizi yaratan olarak) bilir." 

* * *

"...vAllâhu Bi ma ta'melune Habiyr" (3.Âl-u İmran: 180)

"Allâh yapmakta olduklarınızdan (onları yaratan olarak) Habiyr'dir." 

* * *

"...innAllâhe Aliym'un Bil müfsidiyn" (3.Âl-u İmran: 63)

"Şüphesiz ki Allâh fesat çıkaranları bilir (sonucunu yaşatır)." 

* * *

"...vAllâhu Aliymün Bil müttekıyn" (3.Âl-u İmran: 115)

"Allâh korunanların varlığındaki Esmâ'sıyla Aliym'dir."

* * *

"...vAllâhu Aliymun Bi zatis sudur" (3.Âl-u İmran: 154)

"Allâh içinizdekileri bilir, zira sînelerinizin hakikati O'nun Esmâ'sıdır." 

* * *

"...innAllâhe Bima ya'melune muhıyt" (3.Âl-u İmran: 120)

"Muhakkak ki Allâh onların yaptıklarını ihâta eder (mekân kavramı olmaksızın)." 

* * *

"Ve mimmen hâlâkna ümmetün yehdune Bil Hakkı ve BiHİ ya'dilun" (7.A'raf: 181)

"Yarattıklarımızdan (öyle) bir topluluk var ki, Hak olarak hakikate erdirirler ve O'nun ile her şeyin hakkını verirler!" 

* * *

"Katiluhüm yüazzibhumullâhu Bi eydiyküm..." (9.Tevbe: 14)

"Savaşın onlarla (ki), Allâh elleriniz olarak onları azaplandırsın, rezil etsin onları..." 

* * *

"...yüdebbirul'emre yufassılül'âyâti lealleküm Bi Lıkai Rabbiküm tukınun" (13.Ra'd: 2)

"Hükmü doğrultusunda (her şeyi) oluşturur - yönlendirir; tüm detaylarıyla var eder; Rabbinizin likâsına (hakikatinizdeki Rabbinizin Esmâ'sının açığa çıkışının farkındalığına) yakîn sahibi olmanız için."

* * *

"...inneHU Aliymün Bi zatis sudur" (8.Enfâl: 43)

"Muhakkak ki O, sadırların ("DÜNYAN"ın) zâtı (varlığınızın El ESMÂ'sıyla hakikati) olarak Aliym'dir."

* * *

"Enzele minesSemai maen fesalet evdiyetün Bi kaderiha fahtemelesseylü zebeden rabiya*..." (13.Ra'd: 17)

"Semâdan bir su (Esmâ özellikleri) inzâl etti de vadiler (Esmâ bileşimi olan birimsel yapılar) kendi Bi-kaderlerince (terkibiyetlerindeki kuvvelerin miktarlarınca) sel olup (düşünsel yaşamları) aktı..."

* * *

"Ve Binnecmi hüm yehtedun" (16.Nahl: 16)

"Necm (yıldız - hakikat ehli {ashabım gökteki yıldıza benzer; hangisine uyarsanız hakikate erdirir... hadisi}) olarak hakikate erdirir!"

* * *

"Kale Rabbi Bima ağveyteniy le üzeyyinenne lehüm fiyl Ardı ve leuğviyennehüm ecme'ıyn" (15.Hicr: 39)

"(İblis) dedi ki: 'Rabbim! Bende açığa çıkan Esmâ'n sonucu azdırman yüzünden, yemin ederim ki, arzda (bedenli yaşamlarında) onlara (suçları; Sünnetullâh'a göre perdelilik oluşturan fiilleri) süsleyeceğim ve onları toptan azdıracağım.'"

* * *

"...innâllahe Habiyrun Bima yasne'un" (24.Nûr: 30)

"Muhakkak ki Allâh yapıp işlediklerini (yaratan olarak) Habiyr'dir."

* * *

"...innAllâhe Aliymun Bima yef'alun" (10.Yûnus: 36)

"Şüphesiz ki Allâh yapmakta olduklarını (Esmâ'sıyla hakikatleri olarak) Bilen'dir." 

* * *

"...elâ inneHU Bi külli şey'in Muhıyt" (41.Fussilet: 54)

"Dikkat edin! Muhakkak ki O, Bi-küllî şey'in (her şeyin Esmâ'sıyla varlığında olarak) Muhiyt'tir (ihâta eder)!" 

* * *

"İn yeşe' yüzhibküm ve ye'ti Bi halkın cediyd" (35.Fâtır: 16)

"Eğer dilerse sizi ortadan kaldırır ve halk-ı cedîd olarak (Esmâ'sının yepyeni bir açığa çıkışıyla) gelir!" 

* * *

"...ve HUve Bikülli halkın Aliym" (36.Yâsiyn: 79)

"'HÛ' Esmâ'sıyla her yaratışı Aliym'dir."

* * *

"İnna zeyyennes Semâed dünya Bi ziynetinil kevakib" (37.Sâffât: 6)

"Muhakkak ki biz, o Dünya semâsını gezegenler ile zinetlendirdik." 

* * *

"İste'iynû Billâhi" (7.A'raf: 128)

"Allâh'tan (Ulûhiyeti dolayısıyla hakikatinizden; benliğinizi oluşturan El Esmâ'sındaki kuvveden) yardım isteyin..."

Bu âyetlere bir de bu anlamlar yönünden bakarsak acaba bize ne gibi kapılar açılır?.. İsterseniz bunları da bir düşünelim... 

Evet, bunları kavrayabildiysek, şimdi bu anlayışla fark etmeye çalışalım... 

Hiçbir yerde "ilâh"a imandan söz edilmemektedir; çünkü "ALLÂH", "tanrı" değildir!

"Senin ilâhın ALLÂH'tır" sözünün mânâsı "ALLÂH ilâhtır" demek değildir!.. Bu belki, "Senin ilâh-tanrı bildiğin, sandığın varlık gerçekte ALLÂH'tır; ki O tanrı olmaktan münezzehtir" anlamına alınabilir...

Bunun izahını geniş olarak "HZ. MUHAMMED'İN AÇIKLADIĞI ALLÂH" isimli kitabımızda yaptık. Arzu edenler bu hususu oradan tetkik edebilirler...

Evet, "ALLÂH"a iman derken, "ALLÂH"ı en asgari sınırı ile "İhlâs" Sûresi'nde belirtilen biçimde anlamak gerekir.

Şayet "ALLÂH"ın "AHAD" olduğunu akıldan çıkarırsak veya "ALLÂH"ın "AHAD" olduğunun mânâsını anlamadıysak; "ALLÂH"ın "doğurulmamış ve doğurmamış olduğunun" mânâsını fark edemediysek, çözemediysek, idrak edemediysek; bu takdirde biz, "ALLÂH'a inanıyorum" deriz; ama yine de "Âmentü Billâhi" dememiş oluruz!.. Lafını etmiş, dille söylemiş oluruz; fakat anlayış olarak bu kavramdan mahrumuzdur...

İşte bu durumdakilerin hâlini açıklayan âyet de şudur:

"İnsanlardan bir kısmı "B" işareti kapsamınca (varlıklarını Allâh Esmâ'sının oluşturduğu inancıyla) Allâh'a ve âhiret süreçlerine (sonsuzluk içinde, kendilerinden açığa çıkanın sonuçlarını yaşayarak yer alacaklarına) iman ettiklerini söylerler; ne var ki imanları gerçekte bu kapsamda değildir!" (2.Bakara: 8)

Çünkü...

İhlâs Sûresi'nde, "ALLÂH"ın "Ahad" yani bölünmez, parçalanmaz, cüzlerden meydana gelmemiş, parçalardan oluşmamış; sonsuz sınırsız TEK olduğu...

Ve de "Samed" olarak, O'na herhangi bir şeyin girmesinin, ya da O'ndan herhangi bir şeyin çıkmasının mümkün olmadığı anlaşılabildiği zaman...

Ve yine "O"ndan meydana gelmiş ikinci bir varlığın var olmadığı; ayrıca "O"nun başka varlıktan meydana gelmesinin söz konusu olmadığı fark edildiğinde ve bunun anlamı kavranıldığında, zaten otomatik olarak bizim "ben" dediğimiz varlık, hiç "var" olmamış olarak "yok" olur!

Ya da çok basite indirgeyerek açıklayalım... "ALLÂH"ın "SINIRSIZ" varlığına İMAN EDİLDİĞİ ZAMAN!.. Yani "SINIRSIZ" varlığı dolayısıyla hiçbir boyutta "O"nun yanı sıra ikinci bir varlığın mevcudiyetinden söz edilemeyeceği kavrandığı zaman... Görülecektir ki "sen (ben)" zaten hiç "var" olmamışsın... "Yok"sun!.. "YOK" mayasından oluşmuş bir "yok" olarak mevcudsun; ki gerçekte tüm varlık sadece "O"dur!

Var olmamış bir şey nasıl "yok" olur?..

Var olmayan bir şey, gerçekte, ancak beş duyunun oluşturduğu zanda "var" kabul edilir; o zanda "var" kabul edilen "benlik", idrak oluşunca da "yok" olur demektir! Yoksa, gerçekten "var" olan hiçbir şey "yok" olmaz!..

Çünkü her şeyin varlığı, "ALLÂH" varlığıyla mevcuttur!.. Ki, o şeyin mutlak mânâda "yok" olması demek, sonuçta ALLÂH varlığının "yok" olması demek olur...

Evet şimdi biz yine ana konumuza dönelim...

"ALLÂH"a iman, işte böylesine "ALLÂH"ın "TEK"liğine iman ile birlikte, bu imanın getirisi olarak, kendi varlığının, Hakk'ın varlığı dışında var olmadığını idrak etmek suretiyle meydana gelir.

Eğer kendi varlığının "var" olmadığını anlarsan, işte o zaman dersin ki: "Âmentü Billâhi"...

Ben, "ALLÂH"ın varlığına, "O"nun varlığı ile kaîm ve mevcut bir varlık olarak iman ediyorum.

Bu konuda bakınız, tahkiki imanın neye olması icap ettiğini Hamdi Yazır ünlü tefsirinde nasıl anlatıyor:

"İslâm'da emrolunan umumi mevzuu iman "Lâ ilâhe illâllâh" tevhidi, yani Tevhidi Ulûhiyettir. "La mevcûda illâllâh" diye ifade edilen Tevhidi Vücud değildir... Bu olsa olsa, tariki marifette kat'ı merahil etmiş (aşama yapmış) havass için mevzuu bahs olabilir...

Ve bizim nazarımızda, tevhidi vücud alelıtlak münker değil, belki keşfen müsbettir!

Lâkin "Allâh'tan başka mevcud yoktur" demekle, "her mevcud Allâh'tır" demek arasında pek büyük fark vardır...

Evvelkisi, "tevhidi mahz"(sırf tevhid) olabilir; lâkin ikincisi şirki mahzdır (sırf şirk)...

"Allâh'tan başka mevcud yoktur" denildiği zaman, mâsivâya isnad edilen vücudun hakiki olmayıp, hayalî, vehmî, şuurda yansıyan bir emri zıllî olduğu; ve vücudu hakikinin ancak ALLÂH'a muhtas bulunduğu ikrar ve âlemin bizâtihi ve lizâtihi vücudu hakikisi nefyedilmiş olur ki, bu vahdeti vücuddur...

Çünkü, keşfen sâbit olduğu üzere, biz âlem namına ne biliyorsak, hepsi mahsusatımız, hayalimiz, suveri zihniye ve intibaatı ruhiyemizden (ruhen hissedişimiz) ibarettir... Bunları ayan tasavvur etmemiz, ve bil'izafe hak diyebilmemiz, Zâtında Vâhidi Ekmel olan Hak mefhumunun ezelen ve ebeden tahakkukunu tasdik sayesinde mümkün olabilir ki, bunu fâtihada izah etmiştik...

Binâenaleyh, "vahdeti vücud" tevhidi vücudisi, eşbahı âlemin zıllî ve hayalî olduğunu görmek ve onları silip maverasındaki Hakkı Vâhidin vücuduna iman eylemek ile mümkün olur!.." (Hak Dini Kur'ân Dili, Cilt:1, Sayfa:576)

Evet, marifete erer, gerçeği fark edersen; "ALLÂH"ın varlığı ile mevcut ve kaîm bir varlık olduğuna iman edersin; ki bundan sonra da artık sende "bireysel benlik, kendini bir birim olarak kabul etme" kavramlarının olmaması gerekir.

Ama gene de bu birimsellik kavramı sende olur mu, olur!..

Niye olur?..

"ALLÂH" öyle dilediği için olur!

Çünkü O'nun dilediğine ve yaptığı işlere karışacak O'nun dışında ikinci bir varlık söz konusu değildir.

Bu hususta akla gelen bazı âyetler var:

"...Yahluku ma yeşa..." (42.Şûrâ: 49)

"DİLEDİĞİNİ YARATIR."

"...Yef'alu ma yüriyd." (2.Bakara: 253)

"DİLEDİĞİNİ YAPAR."

"Lâ yüs'elu amma yef'alu..." (21.Enbiyâ':23)

"YAPTIĞINDAN SUAL SORULMAZ."

Şimdi burada bir ince nokta daha var... "ALLÂH"a yaptığından sual sorulamaz; demiyor! Yani, sorulabilir ama sorulmaz, sorabilirsiniz ama sormayın gibisine değil...

Yaptığından sual sorulmaz, yani sual sorulması imkân dışıdır, olanaksızdır! Niye olanaksızdır?..

Çünkü "ALLÂH" dışında ikinci bir varlık yoktur, ki sual sorsun! Dolayısıyla "ALLÂH"a yaptığından sual sorulmaz!

Gelelim ikinci iman edilecek hususa...

AHMED HULÛSİ

1993
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6. Allâh'a İmanlı mıyız?





Sahabenin bazılarına hitap eden bir âyet Kur'ân-ı Kerîm'den:

"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 Allâh'a ve Rasûlüne, (Allâh) çalışmalarınızdan hiçbir şey eksiltmez... Muhakkak ki Allâh Ğafûr'dur, Rahıym'dir."

"İman ehli şu kimselerdir ki, varlıklarını Esmâ'sıyla yaratan Allâh'a ve O'nun Rasûlüne iman ettiler; sonra da bunda şüpheye düşmediler; Allâh yolunda varlıklarıyla ve nefsleriyle (canlarıyla) savaş verdiler! İşte bunlar sadıkların (hakikati yaşamlarıyla tasdik edenlerin) ta kendileridir! (49.Hucurat: 14-15)

"Ey iman edenler... Yapmayacağınız şeyi niçin söylüyorsunuz! Yapmayacağınız şeyi söylemeniz, Allâh indînde çok nefret edilesidir!" (61.Saff: 2-3)

"Ne akrabalarınız ne de evladınız size asla fayda sağlamaz! Kıyamet sürecinde aranızı ayırır! Allâh yaptıklarınızda olarak Basıyr'dir." (60.Mümtehine: 3)

"Allâh'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." (58.Mücâdele: 14)

"Onların ne zenginlikleri ne de evlatları Allâh'tan gelecek şeyden kurtarmayacaktır! Onlar ateş ehlidir! Onlar onda sonsuza dek kalırlar. Gün gelir, Allâh 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!" (58.Mücâdele: 17-18)

İsterseniz bu âyetler üzerine düşünelim biraz...

Önce şunu fark edelim birinci âyet anlamından...

İman bilgisine sahip olması ve müslümanlığın gereği olan fiilleri uygulaması, onun imanlı bir kişi olduğunu göstermemektedir, bu âyetten çıkan anlama göre!.. Hatta, bu kişi imansız biri dahi olabilir tümüyle, gene bu âyetteki işarete göre!.. Zira, fiiller şüphe veya red düşüncesine rağmen ortaya konulabilir.

Kişi inanmadığı hâlde, menfaati gereği veya içinde bulunduğu şartlar gereği, nezaketi gereği, çevresindekilerin kalbini kırmamak için, ya da bunların çok daha ötesindeki başka düşünceleri dolayısıyla ikiyüzlülük yaparak, bazı söz ve davranışları ortaya koyabilir! Bu filleri, asla "iman" esaslarının sonuçlarına dayanmayan; kişisel çıkar doğrultusunda olan fiillerdir... Elbette ki burada "kişisel çıkar" sözünü geniş kapsamlı anlamak gerekir.

İman ve imansızlık!

İnandığını söylemek, ya da ikiyüzlülük veya sahtekârlık yaparak inanmadığı şeyleri söylemek! Ve buna kendi vicdanını tatmin edecek kılıflar bulmak!

Bu yüzden demiş Celâleddin Rûmi, "Ya olduğun gibi görün, ya da göründüğün gibi ol" diye...

Bu zordur! Çok zordur! İnsana çok şeyler kaybettirir böyle olmamak!

Bunu ancak, "ALLÂH"a imanı dolayısıyla her kaybı göze alabilecek nadir insanlar göze alabilir! Kaybedecek hiçbir şeyi olmayan "fakîr"ler göze alabilir! Çünkü onlar Allâh için yaşarlar, kimseden bir şey ummaksızın!.. Herkesin yarın kaybedeceklerini, onlar dünden kaybetmişlerdir!

İnsanlarla "Allâh için = fiysebilillâh" bir arada bulunur ve "Allâh için = fiysebilillâh" konuşurlar!

Bunu kaldıramayanlar da elbette onlardan uzaklaşırlar ve Rab edindikleriyle baş başa yaşarlar! Sonra o Rab edindikleri, kıyametlerinde onları terk eder gider; "Allâh gazabı" demek olan "Allâh'tan uzaklıkları" içinde, yalnızlıklarının sonucu olan azabı yaşarlar tek başlarına!

"Yapamayacağın şeyi niçin söylersin?" hitabı bunun için çok önemlidir!

"İmanlıyım" demek bunun sonuçlarını yaşamak demektir!

İman, getirisi olan fiilleri ortaya koyup, o fiillerin getirisini yaşamak içindir!

İmanın gereği olan fiilleri uygulamadan; imanın getirisi olan bakış açısını edinmeden yaşıyorsan; bil ki yalnızca kendini aldatıyorsun!

Çevrendekileri aldatman sana yarın hiçbir yarar sağlamayacaktır!

Yaptıkların, niyetinin "Allâh için", "fiysebilillâh" olup olmadığının göstergesidir!

"Allâh için" olmayan beraberlikler er-geç son bulacak ve kişi bu beraberliğinden dolayı pişman olacaktır!

"Allâh için = fiysebilillâh" ne demektir?

Özündekini yaşamanın ve gereklerini ortaya koymanın yaşanmasıdır!..

Allâh ahlâkıyla yaşayıp, Allâh bakışı ve değerlendirmesiyle, yakınındakini-uzağındakini ve dahi tüm yaratılmışları değerlendirmek demektir!

Karşındakini Allâh'a erdirmek ve böylece Allâh rızasının onda açığa çıkması için tüm varlığınla çaba göstermek demektir!

"Allâh için beraberlik" demek, bu amacı paylaşan "bir aradalık" demektir!

Kişinin özündeki Allâh'tan ve bunun sonuçlarını yaşamaktan "gâfil" olması, onun "gazaba uğramış olması" demektir!

Gelecekte beklenen ateş ya da işkence beklentilerini "gazap" sanarak; insanın yaşadığı andaki "gazap"tan gafleti ise, "Allâh gazabına uğramış olmasının" açık yaşantısıdır!

"Allâh gazabına düçar olmuş" kişi, özündeki Allâh'ı tanıyamamış ve bunun gereğini hâlâ yaşayamamakta olan insandır!

Bunu idrak edememek de gazaba uğramışlığın bir başka belirtisidir!

Evet, bu anlamlar doğrultusunda, yukarıda mânâlarını nakletmeye çalıştığım âyetleri tekrar okuyup anlamaya çalışırsak...

Ne gerekçeyle olursa olsun, ne pahasına olursa olsun, Allâh için yaşamanın zorunluluğunun "iman"ın gereği ve sonucu olduğunu fark ederiz!.. "İman" bize nasip olmuş ise!..

Bu takdirde, en yakınımızdan en uzağımızdakine kadar, ikiyüzlülüğü bırakıp, inandığımız gerçekleri konuşur, Hakk'ı tavsiye eder, sonuçlarına da sabrederiz... Yapamayacaklarımızı söylemekten kaçınır, söylediğimizi de yaparız! Bugünü çevremizdekilerle hoş geçirmek uğruna imanımızı satmaz; yarını riske sokmayız!

Duygusal veya bedensel zevkler uğruna, bizi tatmin edenleri Rab edinmeyip; "Allâh"a imanın gereğini yaşarız!

"Allâh indîndeki, eğlenceden de ticaretten de daha hayırlıdır... Allâh yaşam gıdasıyla besleyen, en hayırlıdır!" (62.Cumu'a: 11)

Âyeti bize önemli bir uyarıdır "salât"ın ne olduğunu idrak etmiş isek!

"Allâh Rasûllüğünün" ve "Allâh Rasûlü'nün yolunda yürümenin" ne demek olduğunu hâlâ anlayamamışsak, elbetteki bu yazdıklarımın hiçbir faydası da görülmeyecektir!

Nasibi olan bunları okur ve "bu da Allâh'tandır" deyip hitap edeni görür ve gereğini yaşamaya çalışır; nasibi olmayan da "Hulûsi bu defa da bunları döktürmüş" der; kurunup yolunda devam eder!

Allâh, "kendisine iman eden" ve "imanın gereği amelleri" ortaya koyabilenlerden eylesin bizi!

AHMED HULÛSİ

12.7.1998

New Jersey - U.S.A
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7. Şuur ve İman





(Tarihi belli olmayan Cuma sohbeti) 

Geçtiğimiz 1996 yazında üç aylık Londra seyahatim sırasında, Londra Türk Radyosu'nda Cuma günleri, ikişer saatlik canlı yayında bu konularla ilgili pek çok konuşma yaptım... Bu arada gelen soruları da bildiğim kadarıyla cevaplamaya çalıştım...

Gelen sorular içinde iki tanesi bir hayli enterasandı...

Birinci soru şuydu:

"İnsanların bir kısmı niçin ebedî olarak cehennemde kalacak, oradan çıkıp cennete giremeyecek?"

İkinci soru şuydu:

"Bütün müslümanlar Allâh'ın varlığından söz edip duruyorsunuz! Hiç Allâh'ı gören var mı insanlık tarihinde, ki biz buna inanalım?"

Önce şu gerçekleri vurgulayalım...

İstisnasız bütün insanlar "mahşer" denilen genel toplanma ortamından sonra cehennem diye adlandırılan ortama gireceklerdir.

Bundan sonra iman sahipleri oradan çıkacaklar ve cennet ortamına geçecekler. İmanı olmayanlar ise cehennem ortamında ebedî olarak kalacaklar... Yani cehennemden çıkıp cennet ortamına geçmek; kişinin ameline, çalışmalarına bağlı olmayıp tamamıyla iman konusuyla ilgilidir!

Cehennemde kalış süresi ile cennetteki mertebesi ise, tümüyle Dünya'da yaptığı fiillerine, çalışmalarına bağlıdır!

Cennete girmek, niçin imana bağlıdır? Bunu açıklamaya çalışayım;

Bir kısım felç olayları vardır ki bunlar tamamıyla psikolojik kökenlidir! Bedende patalojik hiçbir 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!

"AKIL ve İMAN" isimli kitabımızda geniş bir şekilde anlattığımız gibi insan, hayatını cehenneme çeviren vehim gücünün üstesinden akılla gelemez!

Vehim kuvveti yani "yoku varsanıp, varı yok sayma" özelliğinin üstesinden gelecek olan insandaki güç; akıl değil, imandır!

Vehim; akıl ve ona dayalı olan tefekkür mekanizması üzerinde rahatlıkla tasarruf ederken, fiilleri direkt yoldan etkileyen iman karışısında daima yenik düşer!

İşte bu yüzdendir ki, "Dini anlaması için akıllıya teklif yapılmış ve iman ederek yürümesi" önerilmiştir!

İnsanın gerek Dünya yaşamındaki cehennemî süreç ve gerekse de ölüm ötesi yaşamındaki cehennemi hep onda galip gelen vehim kuvvesinin sonucudur! Bunun sona erdirilmesi ise yalnızca iman kuvvesi ile mümkündür!

Bedeninde fiziki bir arıza olmadığı hâlde kendini felçli sanan kişi inanacağı kişiyi buldu mu yürür!

Evhamlı kişi, iman edeceği insanla ya da bilgiyle karşılaşırsa ızdırabı sona erer!

En dar kapsamlı anlamıyla "Allâh'a iman"; kişiye karşılaştığı zorlukları Allâh'a ait özelliklerinin kendisine o konuda yardımcı olacağına ve kendisini o konuda selâmete çıkaracağına iman sonucunu getirir!

Kişi bu iman ile kendisinde cehennem ortamından çıkacak gücü bulur, isterse zerre kadar imanı olsun! Ama kişinin böyle bir imanı yoksa, kendisini bildiği güçlerinden ibaret sayıyorsa, "Allâh"ı anlamamışsa ve iman etmemişse; ÖZündeki Allâh'a ait kuvvelerden mahrum kalacağı için ebediyen cehennemden çıkamayacaktır!

İman etmediği için, başkası da kim olursa olsun, ona bu konuda yardım edemeyecektir!

Aklı, vehim gücünün etkisi altında olduğu için kendisinin asla yürüyemeyeceğini sanan kişi gibi!

Yani ebedî olarak cehennemde kalacak olanlar, yaşamlarını yöneten vehim kuvvetinin etkisi altından kendilerini kurtarıp iman etmeden yaşadıkları için sonsuza kadar cehennemde kalmaya mahkûm olmaktadırlar!

Gelelim ikinci sorunun cevabına...

Bu soruyu soran kişinin yürüttüğü mantık şuydu... Gözle görülmeyen şey yoktur... "Allâh" denilen tanrı obje de gözle görülmediğine göre, öyle ise yoktur. Madde dünyasının içini açtığımızda Allâh'ı göremiyorsak, Allâh yoktur ve biz onun varlığını kabul edemeyiz!!!

Radyo programı sonunda bu soruya detaylı cevap verme imkânım olmadığı için onu şu soruyla cevapladım:

- Madde dünyasında Allâh'ı göremediğinizi bize söyleyerek "yok"luğuna hükmediyorsunuz! Kullanmakta olduğunuz bu mantıkla bakmaya devam edersek...

Operasyonla beynini açtığımızda içinde, "Şuur" ve "Akıl" ismiyle işaret edilen şeyleri göremiyoruz!

"Şuur" ve "Aklını" beynini açtığımızda göremediğimize göre, sizin "şuursuz ve akılsız" bir kişi olduğunuza mı hüküm vermeliyiz?

Telefon kapandı!

Bu soruyu soran kimsenin yanlışı şuydu...

Çeşitli yanlış bilgilerden oluşan düşünü dünyasında, ötede bir madde tanrı varsayıyor; ona müslümanların kullanmakta olduğu "Allâh" ismini etiketliyordu!

Önce hayalinde yaratıyor sonra da hayalindekini beğenmeyip inkâr ediyordu kozalı!

Pek çok "Müslümanım" diyen gibi, Kur'ân-ı Kerîm'in açıkladığı "Allâh İsmiyle İşaret Edilen" varlıktan habersizdi!

Kısacası, kafasında tahayyül ve tasavvur ettiği tanrısına "Allâh" diyor, sonra da böyle saçma bir şeyin olamayacağına hükmederek O'nun yokluğunu iddia ediyordu! Yani; hakkında hiçbir bilgisi olmadığı şey değil, kendi "varsaydığı tanrısı" idi inkâr ettiği!

Ve esefle söylemek gerekir ki, müslüman olmayanların veya kendini müslüman kabul edip de "Allâh İsmiyle İşaret Edilen"i eleştirdiğini sananların hepsi de, yalnızca kendi kafalarında "varsandıkları tanrılık" vasıflı tasavvurlarını dillendirmekteler!

"Allâh İsmiyle İşaret Edilen" ise bu gibi ilkel tanımlamalardan berîdir!

AHMED HULÛSİ

2000



Kaynak: http://www.ahmedhulusi.org/yazi/suur-ve-iman.htm#ixzz2KhBSQR6o 
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8. İman ve İkân





Antalya, 15 Kasım 1996

Taklitçi olmayın, güdülen durumundan kurtulun! İlim sahibi olun ve yaşantınıza kendiniz yön verin!

Soru ilmin yarısı;ise, kapasiten ne kadar çalışıyorsa, o kadar soracak sorun var demektir. Kişi soracak soru bulamıyorsa, o zaman da kafası çalışmıyor demektir.

Hiçbir şeyi taklit yollu yapmayacaksın; eğer, "ben bir insanım" şuuruna sahipsen! O böyle yapıyor, ben de böyle yapayım demeyeceksin!

"İnsan, en şerefli mahlûktur" denilmiştir.

İnsanlık şerefine ulaşmanın ilk basamağı, neden, niçin suallerini kullanmakla başlar.

Benim Kitabım Kur'ân!

Tâbi olduğum kişi de Hz. Muhammed Mustafa (aleyhisselâm)!

İman ettiğim, yakînine erdiğim varlık, "ALLÂH"!

Ben bütün insanları severim. Hiçbir insanı ayırmam. Hangi görüş, hangi düşünce, hangi din, hangi mezhep, ne olursa olsun. İmanlı olsun, imansız olsun! Hepsini severim.

Hepsi de insandır, birer değerdir. ALLÂH'ın yaratmış olduğu varlıktır.

"Allâh", gereksiz, yersiz iş yapmadığına göre, "Allâh'ın" her yarattığı bir hikmete bağlı olarak yaratılmış olduğuna göre, bir değerdir.

Öyleyse ben, var olan her varlığı severim.

Size tavsiyem; insanlar arasında hiçbir şekilde ayrım yapmayın! Onlar arasında ayrım yapma hakkı, sadece ve sadece onları yaradana aittir.

Ben, O'nun bir hikmetle yarattığı varlığı hor görmem, hakir göremem.

Varsa onun eksiği kusuru, ALLÂH'ın indînde o, ALLÂH'la onun arasında olan bir şeydir.

Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ın getirdiği din anlayışındaki insana bakış açısı budur.

Benim anlayışımda insanlara zorlama yoktur. İnsanlara şunu yap, bunu yapma demek yoktur.

Ben bilebildiğim kadarı ile; şu, şöyle yapılırsa böyle yarar sağlar, yapılmazsa şöyle zararı olur, diye izah ederim.

O kişi artık nasıl dilerse öyle davranır, ister yapar, ister yapmaz.

Çünkü, temeldeki prensip:

"İslâm dini uygulanmasında zorlama yoktur!"

Niye yoktur?

Çünkü, zorlama ile insanlara bir şey yaptırmanın yararı yoktur. Şeklen, eliyle ve diliyle yapıyordur ama, içiyle yapmıyordur.

Zorlama, insanı dinden çıkarır. Münafıklığa sokar. İmanlı olanın imanını elinden alır.

Onun içindir ki, dinde zorlama yoktur.

Hz. Rasûlullâh'a gelen hitap;

"Onları uyar! Tebliğ et! Sen onlar üzerinde zorlayıcı değilsin! Vazifen bu kadardır!"

Allâh'ın yaratmış olduğu her bir birimde bir hikmet, bir kemâlât, bir güzellik vardır.

Ama, yanlış işler yapıyor? Yapar!

Hepimiz yanlış iş yapıyoruz.

Yanlış iş yapıyor diye başkasını suçlayacağımıza, önce kendi yanlışlarımızı görelim, onları düzeltelim.

Öbür tarafa gittiğimizde bize falancanın, filancanın yanlışlarını sormayacaklar. Kendi yanlışlarımızın pahasını ödeyeceğiz.

Öyleyse, burada kendi yanlışlarımızı düzeltmeye bakalım.

Allâh, bizi, başkalarını terbiye edelim diye yaratmadı. Kendi kendimizi terbiye edip, geliştirip, Allâh'ı ;bilip, bulup, anlayıp, O'na yakîn elde edelim diye yarattı!

"Allâh" diyoruz! Hangimiz, bu kelimenin mânâsını biliyoruz?

"İnsan"a "Eşrefi Mahlûk" deniyor! Niçin?

Yaratılmışların en şereflisidir. Ancak, yaratılmışların en şereflisi olabilmesi için aklını kullanabilmiş olması lazım.

"Aklı" olmayanın "imanı" da olmaz!İman da akla bağlıdır. İman olabilmesi için şuurun yerinde olması lazımdır.

Sarhoşun imanı olmaz! İman olabilmesi için belirttiğimiz gibi mutlak şuurun yerinde olması lazımdır.

Sarhoşun şuuru yerinde değil! Onun için, Hz. Rasûlullâh 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.

Hz. Rasûlullâh'ın her söylediği mutlaka belli bir sebep ve hikmete göre söylenmiştir. Ama, ne yazık ki, bizler araştırmıyoruz. Ne demek istemiştir diye araştırma yapmıyoruz, sorgulamıyoruz.

Hz. Rasûlullâh'ın söylediği sözler, kişinin şartlanmasına ters düşünce, hiç araştırma yapmadan, düşünmeden, "olmaz böyle bir şey!" diyor.

İyi ama, senin şartlanman lokalize bir şartlanma, lokalize bir değer yargısı!

Birisi Türkiye'nin bilmem neresinde doğmuş, büyümüş... Bu kişi, doğduğu toplumun değer yargılarına göre yetişmiş, büyümüş, oranın şartlanmalarına göre hareket ediyor.

Diğeri ise Avrupa'nın bilmem neresinde büyümüş, yetişmiş... O da, içinde bulunduğu toplumun şartlarına göre hareket ediyor, olayları değerlendiriyor.

Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ı değerlendirebilmek için evvela evrensel düşünebilme kapasitesine ulaşmak lazım...

Böyle bir kapasiteye ulaşmamış, göresel değer yargıları ve şartlanmaları olan insanların, Hz. Muhammed Mustafa (aleyhisselâm)'ı anlamaları ve değerlendirebilmeleri asla mümkün değildir. Yöresel değer yargılarından arınıp, evrensel düşünebilmek düzeyine çıkabilen biri ancak Hz. Rasûlullâh'ı değerlendirebilir.

Hz. Muhammed (s.a.v.) sistemi "OKU"duktan sonra, İslâm Dini'ni tebliğ etti.

Sen SİSTEM'i "OKU"dun mu? Hayır!

O hâlde, şartlanma yoluyla gelen birikimler insana gerçeği göstermez! İnsan, aklını ve mantığını kullanabildiği kadar değerlidir.

Tarih, insana gerçeği değil, saptırmaları gösterir.

Ne Emevi, ne de Abbasi tarihine inanırım. Ne Alevî tarihine, ne de Sünnî tarihine inanırım.

Efendimizden 30 sene sonra, saltanat devirleri başlamış. Sultanların yönetimi altında tarihçiler, tarih yazmaya başlamışlar.

Sultanların, diktatörlerin baskı rejimi altında yazılan tarihlere ne kadar inanabilirsiniz ki?

Şimdi, bu dedikodularla kafanızı yormak yerine, yaşamın gerçeklerini görüp, değerlendirmek ve o gerçeklere göre de hayatımızı bir düzene sokmak gerek!

Ne yapacağız, bunun için?

Bunun için Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ın karşısına oturacağız. O'nun dediklerini anlamaya çalışacağız. O'nun anlattıkları istikametinde Kurân'ı anlamaya çalışacağız. 

Ve, Kurân'ı anlamak için de, yaşamın gerçekleri ile âyetleri özdeşleştirerek, bütünleştirerek, deşifre etmeye çalışacağız.

Yaşamın gerçeklerine, SİSTEM'in gerçeklerine uymayan bir şeyin Kurân'da olduğunu söylerlerse, onu söyleyene kesinlikle uymayın!

Çünkü Kur'ân, Yaşamın ve Sistemin gerçeklerini açıklayan bir Kitap'tır.

Bunu başka türlü nakleden ya ard niyetlidir, ya da Kurân'ı anlayacak bilinç düzeyine sahip değildir.

Kurân'da, akıl ve mantık dışı tek bir hüküm yoktur.

İslâm Dini'ni kabullenmenin şartı:

Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ın Nebilerin sonuncusu ve Allâh Rasûlu olduğunu kabul etmek...

"ALLÂH" adıyla işaret edilene iman etmek...

Ölüm sonrasında hayatın devam edeceğine inanmak...

Her şeyin Allâh'ın kuvvet ve kudretinden, O'nun takdiri ile meydana geldiğine inanmak.

Bunlara inandığın anda sen "mümin"sin!

İslâm'da, kimsenin kimseyi ne dine alma ve ne de dinden çıkarma hakkı vardır. Din konusunda kimse kimseye hesap verme zorunda değildir.

Herkes hesabını ALLÂH'a verecektir. Bu konu bu kadar açık, basit ve net iken, bu konuyu zorlaştırırlarsa, bunun hesabını çok ağır öderler.

Hâlbuki, Hz. Muhammed (aleyhisselâm) diyor ki:

"İnsanlara kolaylık gösterin, zorlaştırmayın! Sevdirin, nefret ettirmeyin!"

Hakiki mânâsı ile "mümin"; Hz. Rasûlullâh'ın tebliğ ettiği hakikatlere iman etmiş kişidir.

Hakiki mânâsı ile "müslim" ise; İlâhî iradeye tam anlamı ile mutlak teslim hâlinde olduğunun bilincinde olan kişidir.

Müminde şirki hafî vardır. Ama müslimde asla şirk olmaz.

Hz. İbrahim (aleyhisselâm)'ın Kurân'da geçen ifadesini hatırlayın:

"İnni veccehtü vechiye lillezi fetaras semâvati vel erda Haniyfen ve ma ene minel müşrikiyn."

"Muhakkak ki ben vechimi (bilincimi) hanîf (tanrı objesiz) olarak, semâlar ve arzın Fâtır'ına (her şeyi yaratış amacına göre programlayarak Yaratan'a) yönelttim... Ben müşriklerden değilim!" (6.En'am: 79)

İbrahim (aleyhisselâm)'ın Allâh'a teslimiyeti idrak etmesi hâlinin ifadesidir bu âyet!

Şirki hafînin kalkmış olması gerekir ki, kişi tam bir kâmil müslim olabilsin. 

İmanda yakîn yoktur. İman, kemale ulaştığı zaman, "ikân"a döner. İkânda, "yakîn" vardır.

Yani, "yakîn" başladığı anda, artık "iman", "ikâna" dönüşmüş demektir.

Yakînin de kemâl dereceleri vardır.

İman, avama mahsus iken; ikân, havâssa mahsustur.

Havâssın üstündeki "Hâssül Havâss"ın da, yakîninin dereceleri yükselir.

İlm-el Yakîn, Ayn-el Yakîn, Hakk-el Yakîn gibi...

Yani, ikân hâlinin üç basamağı vardır:

a. İlm-el Yakîn

b. Ayn-el Yakîn

c. Hakk-el Yakîn

Birinci basamak imandır, avama dönük!

İkinci basamak ikândır, havâssa dönük.

Gerçi bu kelimeler gerçek anlamları ile kullanılmıyor halk arasında... Zaten çoklarının bunlardan haberleri bile yok!

Halkın müslümanlık anlayışı başka...

"Namaz kılıyorum, oruç tutuyorum; o hâlde ben müslümanım" düşüncesi hâkim...

Geçenlerde, "elhamdülillâh ben müslümanım" diyen birine; "Peki sen öldükten sonra ne zaman dirileceksin?" diye sordum.

Cevap olarak; "Kıyamette dirileceğim" dedi...

Dedim ki; "Bak, sen şu anda 'elhamdülillâh müslümanım' diyorsun ama, İslâm Dini'nin esas inancını benimseyememişsin! Çünkü, hiçbir insan ölüp de kıyamette dirilmez! Bütün insanlar, ölüm dediğimiz olayla birlikte boyut değiştirip, aynen kaldığı yerden yaşantısına kesintisiz devam eder. Bütün insanlar diri diri mezara girer, aklı başında ve şuurlu olarak! Ölüm, bu bedenle kişinin alâkasının kesilmesi ve bu beden üzerindeki tasarrufunun kalkmasıdır. Ölüm yok olmak değildir. Kişi kesintisiz olarak ruh boyutuyla yaşamına şuurlu olarak devam eder..." diye açıklama yapmak durumunda kaldım.

Kişi rüya görürken, rüyanın içinde iken; "Ben bu rüyayı beğenmedim, biraz da başka tarz bir rüya göreyim" diyerek gördüğü rüyayı arzusuna uygun olarak değiştirebilir mi? Hayır!

Aynı şekilde, tüm dünya yaşamında beynine, "ben bu bedenim!" düşüncesi yerleştiği için, ölümü tatma anından itibaren bu bedenle ilgin tamamen kesildiği hâlde ve ruh bedenle yaşam boyutuna geçmiş olmana rağmen, bu fizik-biyolojik bedeni bırakıp gidemiyorsun.

Ruhuna yüklenmiş olan kayıtlar, "ben bu bedenim" şeklinde olduğundan, sen de cesetle birlikte diri diri toprağa giriyorsun. Üzerine toprak atılıyor ve orada kalıyorsun!

Bu Dünya'da yaşadığın süreç içinde "ben bu beden değilim" bilincini oluşturamadığınız sürece âkıbet budur.

Yanarak ölen biri için de, aynı şey! Kendisini beden zannettiğinden, korkunç bir acı çekerek, bedeninin yanışını seyrediyor.

Bir rüyâda boğazını kestikleri veya vücuduna bıçak sapladıkları zaman ne hâle geliyorsun?

Rüyada gerçekten bedene verilen bir eza, cefa var mı? Hayır!

Ama, öyle olmasına rağmen o rüyada ne hâle geliyorsun, bir düşün!

Oysa olay, ruh boyutunda oluyor. İşte kişi, kabre girdiği zaman da olay, tamamen ruh boyutunda cereyan ediyor.

Bilincimiz, her an ilâhî kudrete tâbidir. Bu sebeple ne kadar gerçeğe ermiş olursak olalım, her an o gerçekten sapmak mümkündür.

***

Israrla edilen dua, icabet işareti taşır.

Üç aylar hepinize mübârek olsun!

Regaib gecesi geçti. Önümüzde daha çok mübarek geceler var. Onları da en güzel şekilde değerlendirmeye bakın! Ne yapabilirseniz, kazancınız olur.

Bir daha böyle geceleri yaşayıp, yaşayamayacağımız meçhul! Ömrümüzün ne kadar olduğu meçhul!

Dolayısıyla önümüzdeki süreci en iyi şekilde değerlendirmek her akıllı kişinin boynunun borcudur. Zira burada zaman çok kısıtlı. Geçirdiğimiz zamanı biliyoruz da, ne kadar zamanımız kaldı, onu bilemiyoruz.

Zamanımız diyoruz... Kimimiz 30, kimimiz 40, kimimiz 50, kimimiz daha fazla yaşlarda!

Buradaki zamandan bahsediyorum. Bu bahsettiğim zamanın ölüm ötesi yaşamda hiçbir değer ifade etmediğini, orada geçireceğimiz zamana göre burada geçireceğimiz 50-60-70 senenin üç beş saniyelik değeri olduğunu bildiğiniz gibi, daha evvel anlattım ve yazdım...

Orada öyle bir zaman boyutuna giriyoruz ki, oranın gününe göre burası minik saliseler!

Oraya geçince, "Dünya'da bir saniye kadar mı yaşadık?" diyeceğiz...

Oraya gidip de, oranın zaman boyutu ile karşı karşıya kaldığımız vakit işte böyle diyeceğiz...

Peki? Şimdi burada bir zaman var. Kendimize göre uydurduğumuz, kabullendiğimiz bir zaman! Öldükten sonra da, kıyamete kadar olan devrede yine bir zaman kavramı var.

Muhyiddini Arabî'nin anlatımına göre:

"Cehennem, içinde girenler için üç bin senelik yol... Bin sene çıkış, bin sene düz gidiş, bin sene de iniş..." diye açıklıyor. Tabii ki, oranın zaman ölçüsüne göre...

Fakat, cehennemden çıktıktan sonra, çıkanlar için (oradan çıkıp cennet boyutuna girenler için) cennet boyutunda zaman var mı?

Şu anda Dünya'da yaşıyoruz. Ölüm denen olayla birlikte Dünya gözden kayboluyor; sanki Dünya hiç var olmamış gibi!

Nasıl ki, uykudan uyanan bir insan, rüyasında gördüklerini bir süre hatırlar, bilâhare o rüya silinir, gider; yani rüyanın ortamı ve yaşamı silinir hafızadan...

Aynı şekilde, ölümü tadan kişinin de hafızasından Dünya ve içindekiler kaybolup gider ve o "Kabir âlemi" denen, "Berzah âlemi" denen âlemde yaşamaya başlar...

Bu âlemde yaşam devam ederken belli bir süre sonra büyük kıyamet meydana gelir. Büyük kıyametle birlikte Dünya'nın manyetik alanı ortadan kalkar ve yeryüzünde yaşamış olan bütün insanlar tek bir platformda bir arada ve cehennem her bir taraftan, alttan, üstten, sağdan, soldan, her bir yandan bu platformu kuşatmış vaziyette!

İnsanların bu platformdan kaçmaları, cehennemin içinden geçerek kaçıp kurtulma şansları var.

Ve herkes kendi inancına göre, Dünya'da kazandığı ilmine göre, Dünya'da kazandığı belli güçlere göre, bu cehennem ortamının içinden geçip, dışarı çıkmaya çabalayacak.

Bu süreçlerde hep, zaman kavramı işliyor. Şu anda Dünya'da bu biyolojik madde bedenle yaşıyoruz. Ölüm dediğimiz olayla birlikte biyolojik bedenimiz ortadan kalkacak, beynimizin ürettiği aynen bu beden şeklinde olan ruh bedenle kalacak.

"Kabir" hayatında, bu bedenin son hâli olan şekildeki "ruh beden" ile yaşantımızı devam ettireceğiz. 

"Mahşer" denen platformda da, gene bu bedene taalluk eden bu beden şeklindeki "ruh beden" şeklimizle yaşamımız devam edecek. 

Fakat, cehennem boyutuna girdiğimiz andan itibaren, bedenimiz o ortama göre daha değişik bir şekil alacak, ancak gene "ruh beden" olarak...

Burada anlaşılamayan ve sorulan şu:

"Madde beden olmazsa beden azap çekmez"!!?

Bilimsellikten haberi olmayıp, çağlar öncesinin maddeci anlayışıdır bu; ve de onun sorusudur!

Gerçekte madde yoktur!.. Algılama vardır!

Algılama da bulunduğu boyutu "madde" diye değerlendirir, hangi boyutu algılarsa algılasın!

Bunu çok iyi anlayın!

Cehennemden çıkıp cennet ortamına girebilenler acaba nasıl bir ortamda yaşayacak? Orada zaman mefhumu var mı?

Dünya'da zaman var, kabir âleminde zaman var, kıyamette zaman var, mahşerde zaman var, cehennemde zaman var kendi boyut şartlarına göre!

Bunlara rağmen, cennet ortamında zaman kavramı yoktur. Çünkü cennete nûr yapıda girilecek, "nûr" yapılı ortamda da "ışık hızına" erişilir.

Işık hızına ulaşılan bir ortamda da artık zaman durur.

"Nûr beden boyutu" yani "cennet boyutu" ışık hızı boyutudur. Orada olup biten her şey "ışık hızı" ile ölçülebilecek şekilde olup biter. 

Işık hızı ile devam eden olaylar dolayısıyla, orada zaman kavramı olmaz! O nûrânî yapıda her şey, düşünce boyutunda oluşur. Düşünce boyutunda, "şöyle bir bedenim olsun" dersin; derhâl bedenin o düşündüğünün şeklinde olur, belirginleşir.

Düşünce boyutu, ışık hızından bile hızlıdır! Düşünce boyutunda zaman kavramı yoktur. Cennet ortamına gidenlerde zaman kavramı olmayacağı için "yaşlanmak" diye bir kavram da söz konusu değildir.

Orada sadece düşünsel beraberlikler ve düşünsel güzellikler yaşanır. Herkes düşünebildiği kadarki güzellikleri yaşayacaktır.

Dünya'da düşünce, düşünebilme kapasitesini ne kadar arttırabilirse o insan, cennette de o kadar çok nimete kavuşacak.

Kişinin cennette erişeceği nimetler, Dünya'da erişebildiği düşünce kapasitesi kadardır.

Bu kapasitenin yükselmesi de Dünya'da yaptığın "zikirle" beynindeki açılım kadardır. Zikirle ne kadar açılım meydana getirebilirsen, o kadar ilmin artar. O kadar ruhanî kapasiten gelişir. Ve bunun sonucu olarak da o kadar Allâh isimleri sende açığa çıkar.

Ne kadar sende ALLÂH'ın yaratıcılık sıfatı açığa çıkarsa, o kadar da senin cennette yaratıcılığın meydana gelir ve o kadar büyük güzellikleri yaşarsın.

"Allâh" adıyla işaret edilen için zaman kavramı yoktur.

ALLÂH'ın Esmâsında var olmuş varlık eğer o boyutta kendisini tanırsa onun için de zaman kavramı kalmaz! ALLÂH'ın Esmâsının getirdiği güzelliklerin oluşturduğu bir ortamda yaşam sürer.

ALLÂH hepimize, bu güzellikleri yaşamayı nasip etmiş olsun ve bu güzellikleri anlayıp, idrak edip, hazmetmeyi kolaylaştırsın!

ALLÂH önümüzdeki günleri en iyi şekilde değerlendirmeyi bizlere nasip etsin!

AHMED HULÛSİ

Antalya, 15 Kasım 1996
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9. İman Bilgisi İman mıdır?..





Yaşamımız içinde din konusu bir hayli geniş yer kaplar...

Pek çoğumuz, hiçbir uygulaması içinde olmasak bile, dinimize sahip çıkar, hiç laf söyletmeyiz...

İyi hoş da, "Müslümanım" demekle, müslüman olunabilir mi?..

"Müminim" denmekle mümin olunabilir mi?..

Öncelikle şunun üstünde duralım... "Mümin" kelimesinin anlamı nedir?.. Bu kelimeyi niçin söyleriz?.. Bu kelimeyi söylerken neyi bilmemiz; ve söylendiğinde neyi anlamamız gerekir?

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 bilinci ötesindeki TEK Bir gücün, her şeyi dilediği gibi oluşturduğunu, basîretiyle 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 mütalaa edilir...

Afrika'nın ortasındaki Rasûl 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, "taklidî iman"la yaşarlar; ve "imansız" olarak ölüm ötesi 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!

Her şeyin Tek'in takdiri, dilemesi ve yaratmasıyla meydana geldiğini; olanın, olandan başka türlü olmasının da mümkün olmadığını idrak eden basîret, bunu, kendisinde açığa çıkan "iman nûru" ile yaşayabilmekte ve kavrayabilmektedir! Bu "iman"la da, Rasûl görmemiş, duymamış olsa bile sonuçta cennet boyutunun bir ferdi olur!..

"Ben müminim" sözünü, dilin söylemesi önemli değildir; "hâl"inin dile getirmesi, gereken sonucu getirir!

"Ben müslimim" sözünü dilin söylemesinin değeri yoktur; tâ ki "fiil" bunu dillendirmedikçe!

Daha önce de çeşitli açıklamalarımızda belirttiğimiz üzere "ALLÂH" 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; bunun için de bizim "iman" kelimesinin mânâsını nasıl anlamamız gerektiği üzerinde durmamız gerekmektedir...

"İman", tüm insanlığı kapsayan yönüyle anlaşılır bir...

"İman", tüm Rasûllere inananları kapsayan yanıyla anlaşılır iki...

"İman", tüm insanları kapsayan ve sistemi en kalın çizgileriyle fark etmeye dönük şekliyle, fıtrî bir özellik olarak kişide açığa çıkabilir ki; bu onun, uzun arınmalardan sonra, neticede cennet boyutunu yaşamasına yol verir; Rasûlü hiç tanımasa da!

"İman"ın Rasûlü kabullenmiş olanlara taalluk eden yanına gelince...

Esas olarak Rasûl'e iman, "taklidî iman"ın bir koludur!..

Keza, Rasûlün bildirdiklerine iman dahi, "B" sırrının ifade ettiği anlam kapsamında "ALLÂH" ismiyle işaret edilene olmadığı sürece, "taklidî" imandır!

"Taklidî iman"ın, "Tahkik" sonucu "ikân"a dönüşmesi ise yalnızca "B" sırrının kavranılıp yaşanmasıyla mümkündür!

Burada önemle üzerinde durmamız gereken husus;

"İman"ın bilgisinin yeterli olmayıp; iman bilgilerinin yüklendiği bilgisayarın cennet boyutunu yaşayamayacağı gerçeğidir...

Sizin hatırlayamayacağınız 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!..

Şimdi "iman" niçin gereklidir sorusunun cevabına dönelim ve kısaca bunu görelim...

Az önce demiştik ki; "iman", Tek bir Fâtır ve Yaratıcının dilediğince yarattığı olaylar içinde yaşadığımızı kabullenmektir...

Böyle olunca... Artık kişi, yaşamda yersiz veya yanlış veya olmaması gereken etiketli hiçbir şey göremez! Çünkü Tek Bir, dilediği gibi her şeyi yaratandır, ve yarattığında dilediği gibi seyredendir!..

Bu anlayışın sonu, kişinin her şeyden 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! İman yaşantısıdır!

İman yaşantısı demek, kişinin idrak ettiği iman gerçeği istikametinde düşünüp, olayları ve yaşamı "iman nûru"nun aydınlattığı şekilde değerlendirmesidir...

Kişi, yaşamı ve olayları, ya iman nûru ışığında değerlendirir ve "Radiye" nefs noktasına ulaşır ve imanlı bir kişi olarak en azından bu mertebede yaşar... Ya da "iman" yetersizliğinin getirdiği ateşte yana yana, sonunda yanmaz olur!..

"İman bilgisi", iman değildir!

Çünkü, "iman" getirdiği yaşantıyla;

a) İnsanın yanmaktan kurtulup cennet boyutunu yaşamasına yol açar;

b) Varlığın her zerresinde Allâh adıyla işaret edileni müşahede ederek, cennet üstü, tarifi 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!

İnsana "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 hiçbir varlığı, hiçbir nedenle "suçlamamanız"dır!.. Artık bu idrakın gereğini sürekli yaşar; cennet boyutundaki "seyr"inizi sürdürürsünüz...

Bunun ötesinde "B" sırrı da açılmış ve gereğini yaşar hâle ulaşmışsanız; artık yanlızca şunu söyleyebilirsiniz.

"Seyreden ol kendi oldu"!

AHMED HULÛSİ

20 Haziran 1998
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10. Niye İman?





"Allâh için" = "fiysebilillâh" ne demektir? 

Özündekini hissetmenin; ve gereklerini ortaya koymanın yaşanmasıdır!..

Allâh ahlâkıyla yaşayıp, Allâh bakışı ve değerlendirmesiyle, yakınındakini-uzağındakini ve dahi tüm yaradılmışları değerlendirmek demektir!

Karşındakini Allâh'a erdirmek; böylece Allâh rızasının onda açığa çıkması için, tüm varlığınla çaba göstermek demektir!

"Allâh için beraberlik" demek, bu amacı paylaşan "bir aradalık" demektir!

Kişinin özündeki "Allâh"tan ve bunun sonuçlarını yaşamaktan "gâfil" olması, onun "gazaba uğramış olması" demektir!

Gelecekte beklenen ateş ya da işkence olaylarını "gazap" sanarak; insanın yaşadığı andaki "gazap"tan gafleti ise, "Allâh gazabına uğramış olmasının" açık yaşantısıdır!

Allâh gazabına düçar olmuş kişi; özündeki Allâh'ı tanıyamamış ve bunun gereğini hâlâ yaşayamamakta olan insandır! Bunu idrak edememek de gazaba uğramışlığın bir başka belirtisidir!..

Evet, daha önceki yazılarımızda, bu konuya çok ağırlık vermiştik...

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 "saîd" = "mutlu" derler ona; çünkü ebedî 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 ebedî yaşamında son durağı "cehennem" boyutu olup, hayatı "yanarak" devam edecektir!

Kişinin fıtratındaki "iman"; o kişiye er geç, olayların ve fiillerin yaratıcısının Allâh olduğunu; Allâh'ın dilediği gibi, mülkü olan her zerrede tasarruf etmekte olduğunu idrak ettirerek; kişinin o olaydan dolayı yanmasına son verir! "Kalpler Allâh'ın hatırlanmasıyla tatmine ulaşır, yatışır" uyarısını hatırlayalım burada...

İman veya imansızlık beyindeki bir değerlendirme merkezinin açılıp açılmamasındandır... Hatta diyebilirim ki, "iman geni" vardır kanaatimce!.. 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 kısmi bir gösterge olabilir...

Buna rağmen biz, fiili itibarıyla, bu iman nûrundandır veya imansızlığın sonucudur desek dahi; onun daha sonraki bir süreçte hangi idrak 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 vadetmez!

İmanlı bakış açısıyla yaşayanın dahi, yaşamı sonlanmadan ne olduğu bilinemez.

Rasûlullâh (aleyhisselâm)'ın bir uyarısı özetle ve hatırımda kaldığı kadarıyla şöyledir:

"Savaşta Allâh yolunda çarpışırken öldüğü bilinen kişiye, sen kendi güçlülüğünü ve hünerini gösterip insanlardan pâye almak için çarpışırken öldün ve şehîd değilsin... Yerin cehennemdir, denir.

Büyük zekât ve sadaka dağıtan kişiye, sen insanlardan pâye almak, onları kıramadığın için gönülleri olsun diye vermek amacıyla malını dağıttığın için, yaptığın makbûl değildir, denir ve melekler onu cehenneme atarlar...

Âlime, sen insanlar ne kadar bilgili deyip sana pâye versinler ve sana hizmet etsinler diye, geçimini sağlamak için bu ilmini insanlara yaydın, yaptıkların geçerli değildir ve yerin cehennemdir, denir..."

Şimdi bu açıdan olayı değerlendirirsek...

İmanlı kişi, yaptığı her şeyi, "fiysebilillâh" = "Allâh için"; yani çevresindekilerden veya karşısındakilerden hiçbir 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!

"...Bilinçlerinizde (düşündüğünüz) ne varsa, açıklasanız da gizleseniz de Allâh varlığınızdaki Hasiyb ismi özelliğiye size onun sonuçlarını yaşatır..." (2.Bakara: 284)

Uyarısını iyi değerlendirelim...

Allâh için, dürüst ve açık olmak mı?

Maddi 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 ebedî hayatımızı cehennem etmeye üç günlük çıkar için!??

Hele bir de, o günkü çıkarlarımızı düşünerek bildiğimiz gerçekleri söylemiyor, karşımızdakinin yanlış yolda yürümesine göz yumuyorsak?

Bunun vebalini 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 "fiysebilillâh" 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 nûru yoksa o kişide, gününü daha rahat geçirmek için yaşar sadece! Ölüm ötesi 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, âhiret için bir şey yapmadan yalnızca dünya için beyinlerini çalıştırmalarına göz yumar!..

Düşünmeyiz ki, her insan Deccal fitnesiyle karşı karşıya kalır yaşamında! Bekleriz hep kıyamet öncesinde gelecek sağ gözü kör Deccal'i!

"Deccal"in, kişinin kendisini "Allâh"tan ve "hilâfet"ten alıkoyan dünyası olduğunu; dünya zevkleri için beyin çalıştırmanın Deccal'in cennetini seçmek; ölüm ötesi yaşama hazırlanmak, "fiysebilillâh" yaşamak ve "halifelik" sırrına ermenin de Deccal'in cehennemini göze alıp içine atlamak olduğunu fark etmeyiz bile!..

Çünkü bu konuları hobi olarak, veya vicdanımızı rahatlatacak kılıflar olarak ele alıp; haftada birkaç saat bu konuyla ilgilenerek muhteşem bir şekilde kendimizi aldatırız!

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 Rasûlullâh (aleyhisselâm)'ın şu uyarısını hatırlayalım...

"Allâh bir kavim yarattı cennet için...

Allâh bir kavim yarattı cehennem için...

Kalem kurudu... Herkes kendisine kolaylaştırılmış olanı başaracaktır!"

Öyle ise dostlar şu gerçekleri iyi fark edelim...

Rasûllulâh'ın açıkladığı "Allâh"a iman dışındaki bütün iman objeleri, kişinin ölüm ötesini kabule dayanan fiillerini zorunlu kılan iman objeleridir... Kişiler bunları uygulayarak, "eslemna" = "müslüman amelleri ortaya koyuyoruz" derler... Ama, Kur'ân uyarısına göre, henüz iman etmemişlerdir!

Allâh'a "B" sırrıyla iman edip, hilâfetinin gereği olan amelleri doğal olarak fiysebilillâh 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 hâlde bunu kâle almayan anlayışı kıtlar!

Allâh 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!

Şefaati, ne gerekçeyle olursa olsun değerlendirmeyenlerin, sonuçlarını da beklemeye hakları yoktur!

AHMED HULÛSİ

1993
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11. Evliya Gibi Kişi Neden İmansız Öldü?!





Hani bakarız kişinin konuşmalarına, anlattıklarına da, deriz ki, "evliya gibi adam"!.. Ama bir de bakarlar ki, o kişi "imansız" gitmiş yeni yaşam boyutuna!

İnanılmaz gelir bu bize!.. Ortaya koyduğu fiiller veya konuşmalar yahut görünüşü, bizde "evliyadan" zannını oluşturacak kadar belirgin olmasına karşın, neden böyle bir kişi "imansız" olarak yeni yaşam boyutuna geçer?

Bu konuyu sorguladığımda şöyle bir olay müşahede ettim...

Hepimizin bildiği meşhur açıklaması vardır Rasûlullâh (aleyhisselâm)'ın:

"Kişi ne hâl ile yaşarsa o hâl ile ölümü tadar; o hâl üzere bâ's olur ve o hâl üzere kabir âleminden mahşer âlemine geçer!"

Anlam olarak böyle açıklama...

Şimdi beynin çalışma sistemi hakkında şu bilgiyi hatırlayalım...

Beyinde iki tür hafıza-bellek (memory) mevcut...

Birincisi "short term memory" yani kısa süreli bellek-hafıza, diğeri de uzun süreli hafıza "long term memory"...

Kısa süreli hafıza yani ön bellek, gün içinde kullandığımız verilerin muhafaza edildiği; anlık değerlendirmelerin yapılarak fiilleri ortaya çıkartan bölüm. Bu bazen birkaç saat, bazen de uyanık kaldığımız süreye kadar uzanan bir süreç. Ön bellekte çalışma yapan bilinç, kendisinin gerekli gördüğü bu sürecin sonunda elindeki verileri bazen ana hafızaya aktarıyor bazen de aktarmadan silip atıyor. Tıpkı bilgisayardaki RAM ile Hard Disk gibi...

Ancak burada şu hususu iyi anlayalım...

Biz yıllar içinde edindiğimiz bilgileri, şartlanmaları ve değer yargılarını, hatta genetik yoldan bize intikâl eden verileri ana hafızada barındırırken; ön bellekte ise, (Ram karşılığı olan) bilinç, bedenden beyne ulaşan istek ve dürtüleri, hormonal yoldan gelen itmeleri ve dahi oluşan duyguları esas alarak, içinde bulunduğumuz an'ı değerlendirir.

Ön bellek bu süreçte gerek gördükçe ana bellekten de yararlanır!

Meselenin püf noktası işte buradadır düşünceme göre!

Zekâ veya akıl ön bellekte işini görürken, yani bir konuda karar verme durumundayken, ana bellekte ne kadar doğru ve mantıklı bilgi ve değer yüklenmiş olursa olsun, daima bedensel dürtüleri ve duyguları da dikkate alır; ve hatta onların etkisi altında karar verir!

Bedensel dürtüler veya duygular ise, başta hormonal üretim olmak üzere, bedenin tüm biyokimyası ile çok yakından ilgilidir.

Konu içinde olanların yakından bildikleri üzere, çeşitli hormonların aşırı veya yetersiz üretilmesi kişinin psikolojik dengesi üzerinde önemli değişiklikler veya büyük dengesizlikler oluşturabilir.

İşte bu durum yani bedensel dürtüler; astrolojik etkiler, şartlanmalar veya yanlış bilgiler, ön bellek havuzunda toplanan veri girdilerinin değerlendirilmesinde son derece önemli rol oynayarak, kişinin ana bellek veritabanındaki birtakım doğru ve gerçek bilgilere rağmen; olması gerekenin aksi istikamette davranışlar ortaya koymasına, yanlış değerlendirmeler ve uygulamalar yapmasına yol açabilir.

Kişisel kanaatim odur ki, karaciğerin sağlık düzeninin bozulması, bünyenin çeşitli metabolik ve biyokimyasal dengelerini değiştirmekte; bu durum da otomatik olarak beyne yansıyarak, zekâ veya aklın ön bellekte yaptığı değerlendirmelerde pek çok yanlışlara yol açmaktadır. Bu yüzden karaciğere zarar veren her şeyden kesinlikle kaçınmak gerekir beyin sağlığımız ve sağlıklı düşünce yapısına sahip olmamız için!

Nefs kelimesiyle işaret edilen şuur (beden değil), ön bellekteki değerlendirmeleri sırasında, astrolojik etkiler, bedensel dürtüler ve duyguların yoğun bombardımanına rağmen; ana belleğinde bulunan gerçekçi verilere göre yaşamına yön verebilirse, o kişinin dünyası da âhireti de mamûr olur. Bu da ancak onun bilincini, "nefsini tezkiye etmesi" ile, yani tasavvuf terbiyesi ve İslâm Dini verileriyle arındırmasıyla mümkün olur.

Bunu gerçekleştiremez ise, o zaman da, hem yaşamı hem de geleceği hayli sorunlu olacak demektir!

Önce kırk vakit olarak namaz teklif edilmişken, sonuçta beş vakit namaz yaşanmasındaki amaç da işte bu noktada konumuzla çakışmaktadır.

Niçin beş vakit namaz?

KURÂN'I EN İYİ DEĞERLENDİREN KİŞİ OLARAK RASÛLULLÂH Muhammed Mustafa (aleyhisselâm) beş vakit namaza devam etmiş ve tüm çevresiyle de bunu, yaşamı boyunca uygulamıştır!

Bizim olayı değerlendirme yönümüz itibarıyla, bu olaydaki ana amaç şudur.

Daha önce de çeşitli konular arasında anlattığımız üzere, "Namaz yaşanan bir olaydır" kılınmanın ötesinde!

"Vay o namaz kılanların hâline ki namazlarından gaflet içindedir" hükmünü düşünelim...

Yani...

Kişi, namaza durduğu zaman, "Fâtiha'sız namaz olmaz" hükmünce, okuduklarının mânâsını düşünür ve yaşar. Bu düşünceyle de, namaza girmiş olur!

Bu düşüncenin sonucudur ki, beden varlığının, kendisinin kullandığı geçici bir araç olduğunu; kendisinin, beden ötesi bir varlık ve hatta "halife" olarak, özündeki "ilâhî" kuvveleri keşfetmek; bunları "kuvve"den "fiile" çıkarmak; bu kuvvelerle donanımlı olarak ölüm ötesi boyuta geçmek zorunda olduğunu fark eder ve hisseder.

İşte bu hissediş ve hatırlayış, kişinin ön bellekteki düşünsel faaliyetlerine ve yaşama bakış açısına kazandırdıklarıyla, bir sonraki vakte kadar yaşamına yön verir.

Bu da en azından beş vakte bölünmüştür kişinin uyanık olduğu süreç içinde... Ön bellek çalışma düzenine bağlı olarak! Böylece kişi "iman" hâli içinde yaşar, bir sonraki vakte kadar!

Esasen, namaz vakitle kayıtlı olmayıp; her vaktin namazı söz konusudur!

Bir kişi din bilgilerini hatmetmiş, tasavvuf bilgilerini ezberlemiş; en ince ayrıntısına kadar ana belleğine yerleştirmiş ve gerek duyduğunda da tıpkı bir bilgisayar gibi bütün bunları tekrarlıyor olabilir! Bu hâliyle de o, herkesin onu "evliya"dan gibi görmesine rağmen, bir felsefeci olmaktan öteye geçemez!

Eğer bilinci, yaşadığı andaki değerlendirmeleri sürecinde, bedensel dürtülerine esir olmaktan kendini alıkoyamıyorsa; veya duyguları yüzünden, akla mantığa ve ana belleğindeki "iman bilgilerine" rağmen, onlara ters düşen davranışlar sergiliyorsa; sonuçta "iman gerçeklerinden" perdelenerek o anki fiillerini ortaya koyuyorsa; böyle bir hâl içindeyken "imansız" olarak ölümü tatması işten bile değildir! Bâ's oluşu da "imansız" olarak gerçekleşecektir elbette bu durumda!

İşte bu nedenledir ki, kendinin ölüm ötesi sonsuz yaşam için var olmuş bedensiz varlık olduğuna iman etmemek anlamına gelen beden dürtülerine veya duygularına tâbi olarak aklın gereklerine ters düşen davranışlar ortaya koymak, sonuçta kişinin ön bellekte yaşanan bu "imansızlık" hâliyle ölümü tatmasına yol açar!.. Bilgisine, konuşmalarına hayran olan insanlar, onu "velî" sansalar dahi!

Bu konu aslında çok geniş bir konu... Bana bu konuda açılanın ana hatlarını sizlerle paylaşmak istedim. Sizler de bu konuda düşünerek daha pek çok detayı keşfedebilirsiniz elbette...

Yüksek kolesterolün veya hormonal dengesizliklerin beyinde nasıl etkiler oluşturarak, psikolojiyi ne şekilde etkileyebileceğini düşünüyor muyuz?

Karaciğere zarar veren maddeler kullanımı sonucu metabolik dengelerin etkilenmesiyle, beynin, vücudun değişen biyokimyası altında, ne tür psikolojik dengesizliklere girebileceğini hatırımıza getiriyor muyuz?

Dedim ya, konu sanırım benim yazdıklarımdan çok daha kapsamlı... Ve insanlık şu anki bilgisiyle bu konuda henüz, baltayla beyin ameliyatı yapma düzeyinde gibi!

Beynimize, karaciğerimize ve hormonal dengemize zarar verecek şeylerden uzak durmamız, belki de bize ölüm ötesi sonsuz yaşamın hiç farkında olmadığımız güzelliklerini kazandıracaktır...

Bu konuyu iyi düşünelim.

AHMED HULÛSİ

29 Haziran 2003

Raleigh – NC, USA



Kaynak: http://www.ahmedhulusi.org/yazi/evliya.htm#ixzz2KhbHvGOw 
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12. İman Neye?





Dostlarım, bu yazımla "iman"ın hakikati, "Risâlet", "Nübüvvet" ve "Velâyet" hakkındaki bazı düşüncelerimi paylaşmak istiyorum.

Konuya, bugüne kadarki "evren içre evrenlerin beş duyuya göre çoğulluğu"na karşın, realitede "TEK, som, bölünmez, parçalanmaz, cüzlere ayrılmaz engin bir dalga okyanusunu açığa çıkaran Esmâ mertebesi"nden yani "Nokta"dan girelim.

"Nokta", yani "Esmâ mertebesi", "her an yeni bir şanda" olarak algılayabildiğimiz (belki milyar kere milyarda bir'lik) alandakileri ve algılayamadığımız her şeyi gerçekte "çok boyutlu tek kare resim olarak" meydana getirmektedir. Açığa çıkanlar ise Kur'ân-ı Kerîm'deki anlatımla "irsâl" olanlardır.

"İrsâl" olanlardan kimi, açığa çıkış amacına uygun doğrultuda (sırat-ı müstakim'inde) dışsal bakışa ve değerlendirmelere dayalı bir yaşam içindeyken... "İrsâl" olanlardan çok çok ender bazıları ise, içsel gerçekliği dillendirmek işlevini yerine getirmektedirler...

İçsel gerçeklik, 1985 yılından beri vurguladığımız "B" sırrı olarak veya "nokta" ilmi olarak anlatılan, tüm varlığın hakikatinin "TEK"illiğidir. Hakiki "BEN"dir!.. "Bende bir ben var ki o ben değilim" diye anlatılmaya çalışılmış olan...

Kişi, "fıtratına-programına-şâkılesine" göre dışsal yaşam içindeyken, içsel (derûnî - Esmâ'nın bazıları olan) kuvvelerini fark edip ortaya çıkaramaz. Çünkü kendini beden olarak kabullenmekte, bunun ötesindeki şuursal boyutunu ve varlığını kabullenmemekte veya inkâr etmektedir. Genetikten intikâl eden veriler, şartlanmaları, şartlanmalarına dayalı değer yargıları ve dahi şartlanmalarının oluşturduğu değer yargılarından kaynaklanan duyguları dolayısıyla dışsallık yaşamı içinde, kozasında (hatta cehenneminde) ömrünü sürdürmektedir.

Oysa kendi "hakikati", tüm varlık sûretlerinde açığa çıkan Esmâ mertebesi'nden başka bir şey değildir! Dolayısıyla, gerek o Esmâ mertebesindeki isimlerle işaret edilen özelliklerin varlığını oluşturduğunu ve gerekse de o özelliklerin kuvve (melekî yapı) olarak varlığında açığa çıkabileceğini, hatta açığa çıkmakta olanların nereden nasıl gelmekte olduğunu hiç düşünmeden yaşamaktadır.

Eğer kişinin varoluş amacı, varlığındaki derûnunda (içselliğinde) gizli sonsuzluğu yaşamak ve o kuvveleri açığa çıkartarak cennet boyutunun "hiçbir gözün görmediği, hiçbir kulağın duymadığı, hiçbir dilin anlatmadığı"nı yaşamaksa...

İşte tam bu aşamada, yaratılış amacına hizmet verecek (şefaat edecek) "RASÛLULLÂH"a ihtiyacı vardır.

"Rasûlullâh" insanlara irsâl oluş amacına uygun olarak gerçeği dillendirir, bildirir. Uygulama konusunda zorlama işlevi yoktur! "Sen onlara tebliğ et. Onları zorlayıcı değilsin!"... Çünkü bilir ki nasibi olan, yani o amaçla açığa çıkmış olan, "kolaylıkla başaracak"; nasibi olmayana ise zorlama hiçbir yarar sağlamayacaktır.

İşte "ALLÂH RASÛLÜ", insanlara, hakikatleri olan "Esmâ mertebesi"ne yani Allâh adıyla işaret edilenin 'Esmâ mertebesi'ne "iman" etmelerini teklif eder.

Yani, taklidî olmayan gerçek "iman", kişinin, geçmişteki anlatımıyla "Rabbinin Allâh olmasına imandır."

"Rab" varlığını, her an, Esmâ mertebesinin aldığı şan doğrultusunda terbiye eden yani şekillendiren boyuttur. (Rab ve Rubûbiyet bahsine bakın. İNSAN ve SIRLARI, 1986).

Sınırsız, sonsuz mânâ okyanusunun bir damlası olan birim, varlığının hakikatinin "Esmâ mertebesi" olduğuna "iman" ederse, dışsallıkla kayıt altına girip dıştakilere bağımlı ve dahi sahiplik kavramıyla kayıtlı olmaz! Sahibi olmadığı için de kaybetme korkusu olmaz! Kaybetmenin ateşiyle de yanmaz!.. "Onlar için ne korku söz konusudur, ne de hüzün!"

"ALLÂH Rasûlü"nün dillendirip açıkladığı "ALLÂH" adıyla işaret edileni anlamayan, veritabanına göre kendi hayalinde tasavvur ettiği tanrısına tapınır ya da ateist olur!

Son elli ya da otuz yılda değil de daha öncelerinde yaşamakta olan, bilimin bulgularından ve bunun doğal sonuçlarından habersiz olan ya da bunları duyup sonuçlarını düşünemeyecek kadar aklı yetersiz insanların, "ALLÂH RASÛLÜ"nün açıkladığı "ALLÂH" adıyla işaret edileni ve dahi kendi yerini anlaması mümkün olmaz.

İşin bilimsel gerçeklerini bir yana bırakırsak...

Bu durumda, "Allâh Rasûlü"nün bildirdiği hakikate "iman"dan başka çaremiz kalmaz.

İşte bu "iman", "Risâlet" işlevine ve bildirdiğine "iman"dır. Bu yüzdendir ki kelime-i şehâdet'te "Risâlet"e (abduHÛ ve rasûlüHÛ) "iman"dan, şahit olmaktan söz edilmiştir; "Nübüvvet"e imandan değil.

"Risâlet" bildirisine "iman" edilir; "Nübüvvet" bildirimine "teslim olunur"!.. Birincisine "mümin", ikincisine "müslim" denir. "Mümin" olmak ayrı şeydir, "müslim" olmak ayrı şeydir.

Cennet boyutuna geçecekler de "iman" faktörüne dayalı olarak vurgulanmışlardır. Amele yani fiillere dayalı olarak değil!

Eğer kişi, "Allâh Rasûlü"nün açıkladığı "SIR"ra "iman" etmişse, bunun getirisinin varlığında açığa çıkması için otomatik olarak "Nübüvvet" işlevinin getirisi ile muhatap olur.

"Nübüvvet" işlevi, "Risâlet"in açıkladığı "iman" edilenin yaşanabilmesi için uygulanması gereken şeyleri açıklar ve teklif eder. Mesela...

"Risâlet" işlevinin açığa çıkardığı hakikate "iman" edilmişse, bu "iman" edilen "hakikat"in yaşanması için bir sistem bildirilmiştir "Nübüvvet" işleviyle. Bu, "salât", yani dilimizdeki söylenişi ile "namaz"dır.

"Namaz, iman etmişin (müminin) Mi'râcıdır"... Yani, iman ettiğini hissedip yaşama hâlidir!.. "Salâtın hakikatini yaşamaktan gâfil olarak bunu uygulayanlara yazıklar olsun...", "Çok kişi vardır namaz kılar yorgunluktan başka kârı olmaz...", "Namazını hakkıyla yaşamamışsa, melekler o namazı yüzüne çarparlar...", "Ey iman edenler!.. Sarhoşken, ne söylediğinizi bilinceye kadar..." şeklindeki uyarılar, hep yapılan çalışmanın "iman" edilen "hakikat"in namaz içinde yaşanması amacına dönüktür. Bunun için de okunan cümlelerin mânâsı derinlikli olarak düşünülmelidir okunurken.

İşte "Nübüvvet"; "iman" edilen "hakikat"in, neler yapılarak veya yapılmayarak amaca ulaşılabileceğini bildiren işlevdir.

Yeryüzünde açığa çıkmış en muhteşem ilim Hz. Muhammed (aleyhisselâm), 39 yaşındayken "Risâlet hakikatini" "OKU"mak suretiyle yaşamış; böylece de "ALLÂH RASÛLÜ" olarak "abd"iyetini yerine getirmiş; üç yıl sonra da "Nebiyullâh" olarak "Sünnetullâh" esaslarına dayalı bir biçimde bunun gereklerini ortaya koymuştur.

"Kur'ân-ı Kerîm" ismiyle "nâzil" olmuş (hakikatinden melekî kuvveyle şuurunda açığa çıkmış) "BİLGİ KAYNAĞI"nda (ciltli, gökten düşmüş kitap değil), kimi bölümlerde "Risâlet" hakikatine "iman"a yönlendiren, bu "iman"ın neye nasıl olacağını açıklayan hükümler vardır; kimi bölümlerde de "iman"ın gereğini yaşayabilmek için ne tür uygulamalar yapılmasını veya nelerden kaçınılmasını anlatan âyetler vardır.

İnsanın yapısı ve özellikleri hiç değişmediği içindir ki insanın "hakikati"ni yaşamasına yönelik "Nübüvvet" açıklamaları kıyamete kadar değişmez!.. Bu yüzden de, o Muhteşem Zât, "Son Nebi-Hâtemin Nebi"dir.

"Risâlet"in ise son bulduğuna dair hiçbir âyet yoktur! "Mehdi Rasûl" kabulünün temelinde de bu inanış yatmaktadır.

Esas itibarıyla "Velâyet"; "Allâh" adıyla işaret edilenin "Esmâ mertebesi"ndeki (isimlerle işaret edilen özellikler boyutu) "El VELİYY" isminin özelliğinin birim kapasitesi kadarıyla açığa çıkmasından ibarettir.

"Velâyet" ebedîdir... "Nübüvvet" işleviyse Dünya yaşamıyla sınırlı bir işlevdir!

"Rasûl"lük mertebesi "velâyet"in zirvesidir.

1994 yılında yayınlanan, bugün "BİLİNCİN ARINIŞI" adıyla okumakta olduğunuz kitabımda "velâyet" konusunda çok önemli bilgiler nakletmiştim. Velâyet mertebeleri ve detayları hakkındaki geniş bilgiyi oradan okuyabilirsiniz.

"Velâyet" temelde ikiye ayrılır:

1. Velâyeti Âmme... Nübüvvet getirisine hakkıyla uymak suretiyle oluşan arınmanın oluşturduğu, halkın tâbiriyle, zâhir âlimlerinde açığa çıkan velâyet...

2. Velâyeti Hassa... Risâlet kaynağından açığa çıkan "hakikat"e "iman" edip, bunu yaşayarak "yakîn"e erenlerin (ikân); veya bunun da ötesi "kurb" yapılarında açığa çıkanların "velâyet"i...

İnsanlık bir piramit gibi düşünülürse eğer, o piramidin zirvesindekiler "Rasûl"lerdir. Onlar, her devirde, insanlığa kendi "hakikat"lerini bildirmek işlevini açığa çıkaranlardır...

Onlardan tüm Dünya'ya yayılan "hakikat" dalgalarını alabilen beyinler olarak bizler de kapasitemiz kadarıyla bunları değerlendirmeye çalışıp çevremizle paylaşırız. Biz olaya tasavvufî yönden yaklaşıp yansıtırken, bir bilim adamı da aynı gerçeği bilim yoluyla dillendirir veya bir başka alandaki kendi alanından... Ama sonuçta hep dillendirilen, insanın hakikati ve bunu yaşamayı kolaylaştıracak yollardır.

İnsanların büyük çoğunluğu, Risâlet kaynağından gelene "taklit" yollu ve dahi olayı anlamadan "iman" ettim sanır ve elinden geldiğince "Nübüvvet" kaynağından gelene tâbi olurlar. İşte bundan dolayıdır ki, "İman ettik derler, onlar iman etmemişlerdir, belki Müslüman olmuşlardır" uyarısı yapılmıştır.

Bu yüzdendir ki, "mümin" bambaşka bir yaşantının adıdır, "müslim" bambaşka bir yaşantının adıdır.

Şimdi bir düşünün, paylaşmaya çalıştığımız gerçekleri, "peygamber" kelimesiyle örtüp geçenlerin oluşturduğu perdeyi!

Ne hikmettir ki ömürler, "ulu tanrı, sevgili peygamberimiz, yüce evliya" avuntuları içinde harcanıp gitmekte!..

"Risâlet" kaynağından çıkan "iman" edilesi "hakikat"i "tasdik eden" ikinin ikincisi "Sıddîk"tan; yeryüzünde açığa çıkan tek muhteşem İLMİN kapısı "Âli"den; bugüne kadar yaşamış tüm "Veliyy" ismi zuhur eden zevâta kadar hepsi de, "Allâh Rasûlü"nün açıkladığı "hakikat"e "iman" ederek yola çıkmışlar, bunun getirisini yaşamışlar ve sonuçta da "en'amte aleyhim" topluluğu arasında yerlerini almışlardır.

Kiminde genç yaşlarda bu "iman" edilesi "hakikat" yaşanmış, kiminde de ömrünün son demlerine kalmıştır. Kimi de "taklidî iman" ile "Nübüvvet"e tâbi olarak gereken çalışmaları yapmış ve "şirki hafî - gizli şirk" olarak kabul edilen anlayış içinde boyut değiştirmiştir.

Ne var ki, Sünnetullâh yani sistem gerçeği kesindir:

"Dünya'dan âmâ (basîreti kör) olarak ayrılan ebediyen basîreti kör olarak kalır!"

Cennet boyutu ehlinin çoğunluğunun dahi "bühl" olacağını hatırlarsak...

Ömrünü dedikodu ve "malayanî" ile harcamakta olanları nasıl bir yaşam beklemektedir boyut değiştirdiklerinde, fıtratınıza göre anlayışınıza bırakırım!

"Allâh Rasûlü"nün dillendirdiği "hakikat"e "iman" ve dahi yaşamı kolaylaştırılmış olanlardan olmamız umuduyla.

AHMED HULÛSİ

17 Temmuz 2007



Kaynak: http://www.ahmedhulusi.org/yazi/imanneye.htm#ixzz2KheY8Nx6 
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13. Hz. Muhammed'e İman





Kesin olarak bilelim ki, Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'a iman etmemiş olanın, "ALLÂH"a imanı yoktur! Tanrısı olabilir!

Niçin bu böyledir?

Çünkü "tanrı" yoktur! Tanrı, hiç var olmamıştır!

İnsanların kendi hayal dünyalarında tasavvur ettikleri bir tanrıları olabilir elbette... Hatta Dünya üzerinde yaşayan ve çeşitli inanışlara mensup olan çok büyük bir çoğunluğun böyle bir tanrısı da vardır zaten! Ama bu varsayım asla doğru değildir ve gerçekle alâkası yoktur.

Hz. 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.

"Hz. Muhammed'in Açıkladığı Allâh" isimli kitabımda "ALLÂH" adıyla işaret edilenin asla bir gök tanrısı olmadığını açıklamaya çalıştım.

İnsanlar geçmiş çağlarda ve hatta 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" Sûresi'yle vurgulamıştır.

Tanrıya 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 kabiliyetine sahiptir.

Tanrıya inananlar, onun hiçbir zaman var olmadığını anladıkları anda korkunç bir sükûtuhayal yaşayarak hüsrana uğrayacaklardır!

Yukarıda, uzayda veya başka bir galakside yaşamakta olan ve buraya elçi yollayan, OĞUL yollayan bir tanrı asla var olmamıştır!

Bu yüzden de kesin olarak, Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'a iman edenler; dolayısıyla da onun açıkladığı "ALLÂH" ismi ile işaret edilene iman edenler, gökte, ötede bir tanrı tahayyül edenlerden farklı ve onlarınkiyle uyuşmaz bir inanç içindedirler.

Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'a iman etmeyen, onun ALLÂH Rasülü ve Nebisi olduğunu kabul ve tasdik etmeyenler, doğal olarak O'nun açıkladığı "ALLÂH" kavramını da kabul etmemiş olurlar.

Bu da, Muhammed (aleyhisselâm)'ın Rasûllüğünü kabul ve tasdik etmemiş olanların, evrende kendi kafalarına göre hayal ettikleri bir tanrı ve bu varsayıma dayalı yaşam biçimi oluşturmalarını getirir!

Hz. Muhammed "men kale lâ ilâhe illallâh fekad dehale cenneh!" demiştir. "Kim lâ ilâhe illâ ALLÂH derse cennete girer!"

Ama bu demek değildir ki, tanrıya inananlar cennete girer!

Burada dikkat edilmesi gereken bir incelik vardır:

Hz. Muhammed, kişinin tanrı kavramından kurtulmuş olmasına dikkat çekmektedir bu açıklamasıyla. Yani şirkten arınmış olmasına...

"İhlâs" Sûresi'nin anlamını kavramış olanlar, ötede veya ötelerinde bir tanrı olmadığını fark ederler!

Kur'ân-ı Kerîm baştan sona, tanrı kavramının şirke yol açtığını; şirk koşanın da ebediyen cehennemi yaşayacağını vurgulayan âyetlerle doludur. Şirk koşanın ebediyen cehennemde kalacak olmasının nedeni nedir acaba?

Tanrı olmadığına göre, şirk koşanın ebediyen cehennem denilen boyutta kalmasının, yanmasının nedeni nedir?

Bunları çok iyi düşünüp anlamak gerekir!

Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'a inanmayan, O'nun ALLÂH Rasûlü ve Nebisi olduğuna inanmayan ve dahi buna ŞEHÂDET etmeyen, İslâm Dini'ni, yani ALLÂH Rasûlü'nün açıkladığı Sünnetullâhı (Sistem ve Düzeni) kabul etmemiş demektir! O sistem ve düzeni kabul etmeyen de kendi inancına göre yaşar ve sonuçlarına katlanır!

Biz kimseyi ne cennete sokabiliriz ne de cehenneme atabiliriz!

Herkes kendi idrak kapasitesi ve bunun sonucu kendine çizdiği yaşam biçimiyle cehennemini şekillendirir veya cennetini bezer!

Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'a imanı olmayan, onun ALLÂH Rasûlü ve Nebisi olduğuna şehâdet etmeyen ise, O'nun açıkladığı "ALLÂH" ismiyle işaret edileni fark ve idrak edemeyeceği için; otomatikman hayalinde yaratıp bezediği bir tanrıya inanmak durumunda kalacaktır! Sonra da hayalinde yarattığı bu tanrıyı beğenmeyip, yanlışlarını bulacak ve eleştirmeye başlayacaktır!

İçinde yaşadığımız, kimini algılayıp, çoğunluğunu algılayamadığımız tüm kanun ve prensipler, sistemler, Kurân'da "Sünnetullâh" diye isimlendirilen "Sistem ve Düzen"dir ki bize "DİN" adıyla tanıtılmıştır.

"ALLÂH" ismi ile bize bildirilen, eskilerin "evren içre evrenler", yenilerin "paralel evrenler" dediği tüm yapıları, zamansızlık, "AN" boyutunda ilmiyle, ilminden ve ilminde yaratmıştır!

Tüm evrenler holografik gerçeklik doğrultusunda her bir zerrede mevcuttur!

Rasûlullâh (aleyhisselâm) 1400 küsur yıl önce bu gerçeğe "Zerre küllün aynasıdır" diyerek işaret etmiştir... Bu konuda detaylı bilgiyi "TEK'İN SEYRİ" isimli kitabımızda okuyabilirsiniz.

Bir "NOKTA"dan var edilen tüm evrenler yaratılış amacına göre "Sünnetullâh" kanunlarına göre işlevlerini oluşturmaktadır.

"K" misalinde olduğu üzere, çizgideki bir noktadan açının oluşması benzeri, tüm evrenler yalnızca bir açı içindekilerdir. Uzun çizgide ise bunun gibi sayısız "nokta"lar vardır! Ötesi ise tefekkür dışıdır! "ALLÂH" isminin işareti en azından böyle bir yapı veya varlığadır!

İşte "ALLÂH" ismiyle işaret edilen böylesine muhteşemdir ki, bir tanrı olarak düşünülmekten elbette münezzehtir!

İnsan veya tüm birimler ise birer koni gibidir! Oysa kimi, kendini yalnızca koni değil, koninin iki boyutlu düzlemi gibi, yani et-kemik beden gibi düşünür. Kimi ise koni olduğunu fark etmiştir. Koni boyutsallığı içindeki "Esmâ âlemini" tâ "nokta"ya kadar seyreder!

Bize düşen, ALLÂH Rasûlü Hz. Muhammed'e ve O'nun "ALLÂH" ismiyle işaret edip açıkladığına iman ederek, bu bildirilen gerçekler doğrultusunda yaşamımıza yön vermektir!

ALLÂH Rasûlü Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'a ve O'nun açıkladığı "Tanrı yoktur yalnızca ALLÂH" gerçekliğine iman edenler, birlikte namaz edâ ettiklerinde, imam Fâtiha'yı okurken asla Bismillâh'ı sesli okumaz! Fâtiha'yı "El hamdu..."dan başlatır imam...

Niçin?

Çünkü, Bismillâh'ta "B" sırrı vardır ve herkesin Bi-Zâtihi kendi özünde var olan sırra dayalı olarak "B-esmele"yi kendisinin "OKU"ması ve yaşaması gerekmektedir!

Namaz ancak Fâtiha "oku"nmakla yaşanır ve bu yüzden de ALLÂH Rasûlü, "Fâtiha'sız namaz olmaz!" buyurmuştur!

"ALLÂH"a giden yol dışardan öteye değil, insanın şuurundan özüne doğrudur!

Tanrıya inananlar için ise yöneliş uzayda bir yerlere doğrudur!

Konunun Türk'lük Arap'lık veya başka ırklılıkla bir alâkası yoktur! "ALLÂH" ismi ÖZEL İSİMDİR! Özel isimler hiçbir lisanda değişmez, tercüme edilmez; aynen kullanılır!

"ALLÂH" ÖZEL isminin işaret ettiği anlam ile, genel "TANRI" kavramı arasındaki farkı hâlâ anlatamadıklarıma ise şimdilik diyecek başka sözüm yok!

[Tanrı(!) da çok uzak olmayan bir zamanda Dünya'ya gelecektir zannediyorum... Bu ise gelecekteki ayrı bir yazı konusu...]

AHMED HULÛSİ

4 Mart 2005

Raleigh – NC, USA
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14. Yanmamak İçin





Stres ve bir kısım hastalıklarınızın yakışından kurtulmanız için "Rabb-ül âlemîn"e iman etmeniz zorunludur!

"Rabb-ül âlemîn"i tanımak ve O'na iman etmek, cehennemden kurtulmak için zorunludur!

Niye?..

Kendini tanı, derler...

Rabbini tanı, derler de...

Şimdi nereden çıktı, "Rabb-ül âlemîn"i tanımak?

Rabbimi tanıyınca "Rabb-ül âlemîn"i tanımış olmuyor muyum?

Rabbini tanımak ile "Rabb-ül âlemîn"i tanımak arasında çok önemli bir fark vardır...

Rabbini tanıyan, şayet, "Rabb-ül âlemîn"i tanımamış ise, hâli Firavun'un hâli olur!

"Rabb-ül âlemîn"i tanımışsa "Tatmine ulaşmış bilinç! Cennetimi yaşa!" hitabına nail olur!

Gelin bu konuyu biraz daha açalım...

İnsan, iman ile cennete girer! Neye iman?

"Rabb-ül âlemîn"e iman!

"B" sırrıyla "ALLÂH" adıyla işaret edilene iman konusunun üzerinde bir hayli durmuştuk... Şimdi de gelin "Rabb-ül âlemîn"e iman nedir, nasıl olur, bunun üzerinde duralım...

Bu konu da çok önemli bir konu... Zira, cennetin kapısı "Rabb-ül âlemîn"e iman edenlere açılır ancak!

Nefsini bilmenin yolu "B" sırrının fark ve deşifre edilmesinden geçer... Böylece nefsinin hakikatini bilen Rabbini bilmiş olur... Bu işin birinci basamağıdır. "Seyri enfüsî" de denir buna... Bununla kişi "Mülhime nefs" diye tanımlanmış bulunan hakikatini fark etme açıklığına kavuşur.

Çokları sanır ki, burası işin sonudur!.. Heyhat!.. Oysa burası işin daha ilk basamağıdır!

Bu basamağa çıkan kendini Hak, her yaptığını yerli yerinde bilir. Eğer hakkıyla nefis arınmasından, yani bilincini birimsellik ve birimsellikten kaynaklanan fikir ve duygulardan arındırmamışsa, tam bir firavunluk hâli yaşar!

Eğer bu idrake erişen kişi buradan sonra "Seyri âfakî"yi tamamlayamazsa asla yanması bitmez! CehennemiNden çıkamaz!

Yanmasının, cehennemiNden çıkamamasının sebebi, "Seyri âfakî"nin tamamlanmamış olmasıdır!

"Seyri âfakî"nin tamamlanmamış olmasının sonucu "Rabb-ül âlemîn"e imanın olmayışıdır!

"Rabb-ül âlemîn"e iman ne demektir?

Kişi "B" sırrını anlamış olarak, varlığının, Hakk'a ait, Hakk'ın varlığı olduğunu idrak etmiştir; ama buna karşın "Rabb-ül âlemîn"den PERDELİ olduğu için, karşısındakilerde, çevresindekilerde, algıladıklarında "Rabb-ül âlemîn"in tasarruf ve tahakkümünden PERDELİ olarak, onların kendi isteğine tâbi olarak yaşamasını; kendi gibi olmalarını istemektedir!

Kısacası, onların, rablerinin kulu olmaktan çıkıp, kendi rabbinin kulu olmasını istemektedir! Oysa karşısındaki kendi yaratılış programına göre yaşayarak kulluğunu yerine getirecektir; onun, kendi gibi olması imkânsızdır!

Hastalıkların çok önemli bir kısmının sebebi strestir!.. Stres ise "Rabb-ül âlemîn"den perdeliliğin sonucu olarak yaşanan bir hâldir!

"Rabb-ül âlemîn", her birimi dilediği bir işlevi ortaya koyması için yaratmıştır ki, bu onun fıtrî kulluğudur! Bunu yerine getirmemesi de kesinlikle düşünülemez!

Her birim hangi işlev için var olmuşsa mutlaka onu yerine getirmek suretiyle kulluğunu ifa edecektir! Ancak o işlevin sonucu yanmayı yaşamak olabilir; ya da o işlevin sonucu huzur ve mutluluk olabilir!

Petrol yanmak içindir; bal yenmek için! Her biri özel işlevleri için vardır; bir diğeri olmaz!

Gübre böceğinin mutluluğu gübrede yaşamaktır; arının mutluluğu güllerde dolaşmakta!

Siz...

Gübre böceğini güllerde yaşatıp, arıyı gübreye batırırsanız, "Rabb-ül âlemîn"i tanımıyorsunuz demektir!

Yaratılmış her birim "Rabb-ül âlemîn"i tanıyacak diye bir kural yoktur!

Karşınızdakinin Rabbi'nin, onu yaratmaktaki muradını anlamamışsanız işlevine bakarak; bu defa onu, kendi Rabbiniz'in istediği gibi olmaya, yaşamaya zorlarsınız! Böylece ona zulmetmiş, zâlimlerden olmuş olursunuz!

İşte böylece de cehennemiNİZin ateşini tutuşturdunuz!

İşte böylece de, cehennem ateşinden bir ateş olan, hastalıkların kapısından içeri girdiniz!..

Çünkü, gerçekleşmesi asla mümkün olmayacak bu isteğinizde ısrar sonucu, üzülmeye veya kızmaya başlayacak; bu konuda aşırı gidince de yanacak, hastalanacaksınız aşırı stresten!

Oysa...

Fark etseniz, bilseniz, idrak etseniz, hazmetseniz bu gerçeği; hastalığınıza, yanmanıza sebep olan olayın ateşi sönecek ve cehennemiNİZden azât olacaksınız!

Fark edin artık "Rabb-ül âlemîn" olmadığınızı ve asla olamayacağınızı!

Allâh sizi ateşe atmaz, siz "Rabb-ül âlemîn"i inkâr suretiyle kendinizi yakmaya başlarsınız!

"Rabb-ül âlemîn" demek başka şeydir; "Rabb-ül âlemîn"e iman etmek başka şeydir; "Rabb-ül âlemîn"i seyretmek başka şeydir!

Ashab-ı Yemîn, "Rabb-ül âlemîn" der... Yanması bitmemiştir!

Mukarrebûn, "Rabb-ül âlemîn"i seyreder! Cennette!

Kesinlikle kavrayalım ki, "Rabb-ül âlemîn" her birimi kendine özgü bir işlevle yaratmıştır!

Kimseyi kendi işlevinizi yerine getirmesi için zorlamayınız ki yanmayasınız, hasta olmayasınız!

Hastalıkların pek çoğunun kökeninde üzüntü, stres ve elbette "Rabb-ül âlemîn"i inkâr yatar!.. Sonuç, kişinin cehennemiNde yanmasıdır!

Nebilerin dahi, kendi eşlerine ya da evlatlarına faydası olmadığını; yani yaratılış işlevlerini değiştiremediğini "OKU"yabilmişseniz Kur'ân-ı Kerîm'de, siz de bu yüzden cehennemiNİZde yanmaktan kendinizi azât ediniz!

Şurası kesindir ki...

Hiç kimse, "Rabb-ül âlemîn"in belli bir işlevle yaratmış olduğu yapıyı değiştirmeye muktedir değildir!

Kur'ân-ı Kerîm, geçmişin hikâyeleri kitabı değil; "Sünnetullâh"ı, kâh olaylara dayalı kâh da işaret, mecaz yollu anlatan bir kitaptır "OKU"masını bilene!

Buna göre...

Her insan, Rabbinin, yani kendini meydana getiren Allâh isimlerinin işaret ettiği mânâların, açığa çıkma mahalli olarak yaratılmıştır! Bu işlevi yerine getirmeme gibi bir şansı da yoktur!

Siz, varoluş programınıza uymayan programlarla beraber olmama seçeneğinizi kullanabilirsiniz!..

Ama asla karşınızdakinin programını değiştirtme gibi bir yanlış yola girmeyiniz! Zira bunu yaparsanız, o yanlış yolun sonucunda varacağınız yer cehennemiNİZ olacaktır! Çünkü, hiçbir yaratılmışta karşısındakinin programını değiştirme kuvvesi yoktur!

Siz, ancak Hakk'ı tavsiye edebilirsiniz; ama asla zorlama hak ve yetkiniz yoktur! Bunu denerseniz, sonuç hüsrandır; bu yüzden kaybettiklerinizin değerini anladığınız süreçte de iş işten geçmiş ve uğradığınız zararı telâfi imkânınız kalmamıştır!

"Rabb-ül âlemîn"e (her bir âlemin-birimin belli bir programla varedenine) iman edene ise, ne bir korku vardır, ne bir hüzün; artık o, tatmin olmuş bir bilinç hâli ile cennet yaşamına davet edilir, razı olmuş olarak!

CehennemiNden kurtulmak, nefsini tanımaktan değil, "Rabb-ül âlemîn"e iman etmekten geçer... Bunu çok iyi anlayalım...

AHMED HULÛSİ

22 Kasım 2005
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15. Gizli Şirk, Şirk Değil midir?





Sanırım açıklık kazanmamış bir konu bu başlıkta söz ettiğim konu!

Önce şu üç hükmü hatırlayalım:

1. Allâh kesinlikle şirki affetmez! Bunun alt seviyesindekileri dilediğine bağışlar.

2. Allâh haddini aşanları sevmez!

3. Allâh nankörleri sevmez!

Şimdi bu üç gerçek ışığında konuyu anlamaya çalışalım...

Kur'ân şirki hiçbir zaman ikiye ayırmaz. Şirk, şirktir! Açık da olsa gizli de olsa!

Şirkin iki boyutu vardır imanın iki boyutuna karşılık...

İmanın iki boyutu şudur:

a. Allâh'a iman.

b. Allâh'a "B" sırrıyla iman!

Şirkin de iki boyutu vardır...

A. Allâh yanı sıra bir dış objeyi veya bedenini tanrı edinmek suretiyle apaçık şirk!

B. Allâh ismiyle işaret edilene "B" sırrını inkâr anlamına gelen şirk!

Şimdi yukarıdaki üç Kur'ân hükmünü bir arada düşünmeye çalışalım...

Allâh nankörleri sevmez!.. Biz bunu genelde nasıl anlarız? Eğer birisi bize bazı nimetler ulaştırmışsa, biz de onun ulaştırdığı bu nimetin kıymetini bilmemiş, ona şükretmemiş, onu inkâr anlamına gelecek fiil veya hâl içinde olmuşsak, bunu nankörlük olarak nitelendiririz.

Oysa "Allâh nankörleri sevmez" hükmü, üstte anlattığımızın derininde şu anlamı da ihtiva etmektedir... Allâh kulunun derûnuna bahşetmiş olduğu Sıfat ve Esmâ'sının kadir kıymetinin bilinmesini ve bunun değerlendirilmesini istemektedir. Kim ki bilinç boyutunun hakikati olan bu Sıfat ve Esmâ mertebesinin hakkını vererek yaşamazsa; kendini beden kabul edip bunun sonucu olarak da bedensel dürtüleri, istek ve arzuları doğrultusunda yaşamını sürdürürse; sanki varoluşundan amaç, bedenini ve bedensel zevklerini tatmin etmek gibiymişcesine fiillerine yön verirse, o nankörlerden olmuş olur!

Gelelim diğer hükme...

Allâh haddini aşanları sevmez!.. Bunu da genelde şöyle düşünürüz. Bir kişi kendisine konulmuş sınırları aşıp, o sınırlar ötesinde canının çektiklerini yapmaya kalkarsa o kişi haddini aşıyor demektir.

Oysa insanın haddi, onun varoluş amacıyla sınırlandırılmıştır!

İnsan (insansı değil), yeryüzünde "halife" olarak yaratılmıştır. Yaratılmışların en şereflisi olmak mertebesine "hilâfet" sırrına lâyık yaşam sürmesi şartıyla ulaşacaktır! "Hilâfet" sırrına lâyık olması ise ancak ve ancak kendisinin bir beden değil, bilinç varlık olduğuna iman etmesi; bedeninin bir süre sonra ebeden terk edilip asla bir daha dönülmeyecek bir yapı olduğunu kabul etmesi; bu idrakin kendisinde yakîne dönüşmesi ve bilinç boyutunda iman ettiği Rasûlullâh'ın yolunda, fiilleriyle, O'nun amacına uygun şekilde yaşamasıyla mümkün olur!

Aksi hâlde bedenini tanrı edinip bedenine kulluk etmesi dolayısıyla haddi aşanlardan olarak, Allâh onu sevmez! Allâh katından tard edilmiş İblis durumuna düşer! Maneviyat ve ruhaniyetin tüm kapıları yüzüne kapanır! Böylece birkaç yıllık bedenî dürtü ve zevkleri uğruna, ebeden Allâh'tan ayrı düşmüşlüğün perişanlığını yaşar!

Dün yaşadığı pişmanlıklardan ders almayan, bugünü değerlendiremez ve yarın yeni pişmanlıklar yaşamaya kendini mahkûm eder!

Evet şimdi, bu iki hükmün getirisi ışığında şirk konusunu inceleyelim...

Şirk denmiştir Kurân'da ve bu ikiye ayrılmamıştır...

Ancak insanların şirk kavramının ne olduğunu anlaması için genelde bu kavram iki boyutlu olarak irdelenmiştir.

Şirki zâhir ve şirki bâtın veya açık şirk, gizli şirk tâbirleri; hep bilinçteki şirkin iki yönü için kullanılmıştır.

Rasûlullâh (aleyhisselâm) da buna şöyle işaret etmiştir:

"Benden sonra açık şirk olmaz ümmetimde; ama onlar için korkum şirkin gizlisidir"... Yani, yapılan uygulamanın şirk olduğunun fark edilememesidir!

Sonuç olarak şirkin hangi türü olursa olsun, şirk şirktir ve bağışlanması yoktur!

Rasûlullâh (aleyhisselâm)'ın "Ümmetim için korkarım" ifadesi de şirkin hangi yönüyle olursa olsun sonuçta bu bağışlanmazlığı dolayısıyladır.

Şirkin bağışlanmaması ne demektir "SÜNNETULLÂH" açısından?

Tanrı olmadığına göre, şirkin bağışlanmaması ne anlama gelmektedir? Kim şirki affetmez? Şirkin bağışlanmamasının nedeni ve sonuçları nedir?

Şirk, kişinin ALLÂH adıyla işaret edilen dışında tapınılacak bir obje kabul etmesi ve ona kulluk ederek yaşaması hâline verilen isimdir. Bu obje dışta (âfakta) olabilir, içte (nefsî) olabilir!

Oysa ALLÂH adıyla işaret edilen, kişiyi yalnızca kendine kulluk etmesi amacıyla yaratmıştır!

Kişinin yalnızca ALLÂH'a kulluk etmesi ne demektir?

Kişinin, bilinç boyutunda, kendisinin Allâh'ın Sıfat ve Esmâ'sıyla yaratılması sonucu, "Allâh ahlâkıyla ahlâklanmış" olarak, kendisindeki o Esmâ özelliklerini tanıması ve bunları kuvveden fiile çıkarması; yani kendisinde potansiyel olarak bulunan özellikleri istediği anda beyninin elverdiği ölçüde açığa çıkarması demektir. Amaç budur! Araç ise; bunu oluşturacak ibadet adı verilen çeşitli çalışmalar, gerekli zamanlarda yapılacak riyâzatlar, bu yolda kendisini tatmin edecek ve yakîne götürecek düzeyde bilgilenmektir.

Kişiyi bu anlayış ve doğrultuda çalışmalardan alıkoyan şey ise, bilincindeki (nefsindeki), kendisinin bir beden varlık olup, bedensel zevklerini bilincinin zevkleri olduğu yolundaki vehmidir! Bu vehim, kişinin şeytanıdır! İnsansı bu vehmin esiridir! Bu kişi için sadece bedenî zevkler asıldır; bedensel beraberlikler asıldır; kendini beden kabul etmenin getirisi olan yaşam biçimi asıldır! İşte bu fikrin sahipleri "ŞİRK" ehli olarak tanımlanmıştır!

Böyle bir yaşama kendini kaptıranın, kendini bu anlayıştan kurtarması çok zordur! Bu yüzden şirk, "necîs" (pis) olarak tanımlanmıştır!

"...Kesinlikle müşrikler necistir (pisliktir)!.." (9.Tevbe: 28)

Zıddı olan "tâhir" (pislikten arınmışlık - temizlik) ise gene Kurân'da;

"Ona (Bilgiye), (şirk pisliğinden - hayvaniyetinden) arınıp, tâhir olanlardan başkası dokunamaz!" (56.Vâkı'a: 79)

Çünkü şirk düşüncesi içindeyken anlatılmak istenenleri anlamaları mümkün olmaz; gerçeğine işaret için kullanılmıştır.

Kişi bilinç olarak, kendini beden kabulü içindeyse ve buna dayalı olarak sadece bedensel zevklerini tatmin için, hatta bu yolda başkalarının göreceği zararı hiç düşünmeden yaşıyorsa; bunun yanı sıra âdet kabilinden çeşitli ibadetler yapıyor olsa bile, gerçekte yalnızca kendini aldatarak vicdanını rahatlatmaya çalışıyordur.

Ne var ki, hüküm kesindir:

Allâh şirk koşanın hiçbir amelini kabul etmez! O sadece nefsine zulmetmektedir!

Şirkin sonucu ve bağışlanmaması konusuna gelince...

Kişi; bilincinin hakikati olan ALLÂH adıyla işaret edilenin getirisini yaşamak yerine, bedensel dürtülerinin ve zevklerinin istikametinde yaşamaya başladığı zaman, tüm enerji ve düşüncesini sonuçta tümüyle bu Dünya'da bırakacağı ve bir daha asla geri dönemeyeceği şeylere harcamış olur. Bunun sonucunda ölüm ötesi bedeni olan ruhuna da yalnızca Dünya'dayken geçerli olan kuvveleri ve diğer verileri yüklemiş olur. Oysa bu veriler ona ölüm sonrası boyutta hiçbir yarar sağlamayacaktır, çünkü artık geçerliliği kalmamıştır! O boyutta Dünya'daki olay veya kişilerle, veya Dünya'daki türden varlıklarla karşılaşmayacaktır!

Oysa insanın, bilincinin hakikati olan "Sistem"in ana kuvvelerini tanıması ve onları kullanmayı öğrenmesi ZORUNLUDUR; geleceği olan boyutlar dolayısıyla!

Hâlbuki Dünya'daki şartlanmaları, değer yargıları ve bunların sonucu olan duyguları ile kendini beden kabul ederek bedene dönük zevkler için yaşaması, az önce söz ettiğim özelliklerden mahrum kalması sonucunu doğurmaktadır otomatik olarak!

İşte sana Rasûlullâh tarafından verilen bu bilgilere nankörlük edip; haddini aşanlardan olmuş olarak; kendini beden kabul etme yolunda fiiller ortaya koyarak yaşarsan, "herkesin elleriyle yaptıklarının sonucunu yaşayacağı boyutta" "ŞİRK" koşma hâlinin sonucu olarak "nefsine zulmetmiş" olursun!.. Şirk ise "Sünnetullâh"ta asla bağışlanmaz!

ALLÂH haddini aşanları sevmez!

ALLÂH nankörleri sevmez!

ALLÂH'a şirk koşarak nefsine zulmedenlerin sonu üç-beş günlük zevkler ötesinde sonsuz bir hüsrandır! Tard edilmişliktir!

Şirk şirktir; açık da olsa gizli de olsa!

AHMED HULÛSİ

19 Haziran 2003

Raleigh – NC, USA



Kaynak: http://www.ahmedhulusi.org/yazi/gizlisirk.htm#ixzz2KhjTUPaR 
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16. Allâh Rasûlüne Gerçekten İnanıyor muyuz?..





Bir ilâhi geliyor uzaktan kulağıma tatlı tatlı, değerli ses Ahmet Özhan'dan...

"Bu bir rıza lokmasıdır; yutamazsın demedim mi?"

Erenlerden biri demiş bu sözleri...

Nedir bu razı olunası konu? Yutulası çok zor lokma?

En başta, "Allâh Rasûlü'ne iman"!

En sonda, gene, "Allâh Rasûlü'ne iman"!

"DİN"e iman, tümüyle, Allâh Rasûlü ve son Nebisi Muhammed Mustafa (aleyhisselâm)'ın bildirdiklerine imandan ibarettir!

"İyi ahlâk derneği başkanı(?), sevgili peygamberimiz(!?) Mustafa"dan söz etmiyorum... Hayallerinde böyle biriyle yaşayanlara, yaşadıkları mübarek olsun! Onlar da, iyi ahlâklı, yoldan taşı kaldıran, komşusu açken tok yatmayan, kardeşini kendi gibi düşünen bir vatandaş olarak; sistemin ve "Sünnetullâh"ın gerçeklerinden habersiz geçip gitsinler bir sürü insan gibi... Ne diyelim ki...

Ama...

Ben, Allâh Rasûlü ve son Nebisi Muhammed Mustafa (aleyhisselâm)'ın, müşahede edemiyorsak da, idrak edemiyorsak da, algılayamıyorsak da, hiç olmazsa, iman etmemizi istediği çok çok önemli "Sünnetullâh" gerçeklerinden söz ediyorum!

Elbette, "Ben konuşan Kurân'ım" diyen Allâh arslanı olan Şahı velâyet Hz. Âli gibi, "Görmediğim Allâh'a kulluk etmem" cümlesinin açığa çıkmasına sebep olan müşahedeyi beklemiyorum kimseden!

Ama en azından, idrakın yüceliğinin getirisini yaşayamasak da, inkârın ilkelliğinden uzaklaşalım istiyorum!

Her türlü dil, anlayış, ırk, renk ayrımından arınmış olarak evrensel gerçekler boyutunda yaşayan Evrensel İnsan'ın müşahede ettiği "Sünnetullâh" gerçeklerini hiç olmazsa inkâr etmeyelim istiyorum... Ki böylece Allâh Rasûlü'nün bildirdiklerine, evrensel "Sünnetullâh" gerçeklerine iman kapısı açılsın bizlere istiyorum!

Bilelim ki...

"Kadere iman", bize Kur'ân-ı Kerîm'de "Sünnetullâh" olarak bildirilen, evren içre evrenlerin varoluşundaki sistem ve mekanizmaya inanmaya işaret eder! Bu açıklananlar, 14 asır öncesi şartlarda anlatılabileceği kadardır. Günümüzün tüm bilimsel buluşları da tamamıyla bu bildirilenlerle örtüşmektedir.

"ALLÂH" ismiyle işaret edilenin "Esmâ âlemi"nin tecellisi (yansıması) olarak var kabul edilen, İlmullâh'taki "RUH" adlı TEKİL yapının, "çok boyutlu tek kare resmin içindekilerin varoluş sistem ve mekanizması", "DİN" kapsamında "Kader" olarak anlatılmaya çalışılmıştır!

Önceki yazımda, öğrendiğimize göre, RUH adlı melek veya İnsan-ı Kâmil veya Hakikat-i Muhammedî olarak bildirilen yaşam boyutunun "fetih" sahibi "vâris"lerde de açığa çıktığı bildirilen şu müşahededen söz etmiştim:

"Algılama sisteminle, yalnızca yaşadığın sistemi değil, galaksi veya evreni değil; tüm semâlardakileri, yani 'katmanlardakileri', yani hücreler boyutundaki bilinç türlerini yaygın ve katmansal olarak, yani moleküler boyuttaki bilinç türlerini yaygın ve katmansal olarak, yani atom altı katmanların bilinç türlerini yaygın ve katmansal olarak algılasaydın aynı anda da; beynin onları da görüntüleyebilseydi!.."

Tek Bir yapının yaşantısından olan her şey! "Allâh" adıyla işaret edilenin her an yeni bir şanda olan Esmâ'sı! ZÂT'ıyla kaîm olan "Esmâ"!.. Ötesi "hiç"lik!.. Öyle olduğuna işaret eden "Ahadiyet" vasfı!.. "Âlemlerden Ğaniyy" oluşunun işaret ettiği "EKBER" oluşu...

Öte yanda, varlık sûretleri şeklinde açığa çıkardığı, "tanrı ve fermannamesi ile muhatapları" senaryosu!

"DİN"i, "taklit" yollu şartlanmaya dayalı kabul edip, yeterince gelişmemiş veritabanımızla ve dahi anlamadan kabul ettiğimiz için, sanıyoruz ki "gökteki tanrının yerdeki insanlar hakkında tek tek yaşantı fermannamesidir, yazgısıdır 'kader'"!

Oysa, Allâh Rasûlü ve son Nebisi'nin "kader" adı altında açıkladıklarıyla, günümüz biliminin tespitlerini bir arada incelerseniz görürsünüz ki, ikisi de aynı Evrensel Gerçeği dillendirmektedir iki ayrı yoldan.

"Kader" konusunun, geçmişte yaşayanlarda açıklık kazanamamasının sebebi, madde-mânâ ikileminden kurtulamayıp, her şeyi bu ikilik içinde değerlendirip, Mevlâna Celâleddin'in tâbiriyle "şaşı bakıp, biri iki görmeleri"dir.

Oysa çeşitli mertebeler veya âlemler gerçekte TEK BİR âlemdir! Algılanması istenilişine ve de özelliğine GÖRE, detayların fark ettirilmesi amacıyla, değişik isimlerle adlandırılmışlardır.

Beyin, veritabanını oluştururken, bebeklikten itibaren bunu yoğun olarak göz ve kulak yoluyla aldıkları üzerine inşa eder ve buna göre düşünmeye başlar. Bu kanallardan beyne giren veriler ise otomatik olarak madde-mânâ ayrımını oluşturur. Beyin eğer ileriki yaşlarda yeterli ilimle veritabanını genişletirse, düşünürken, madde-mânâ ayrımından arınarak, tek bir bütünsellik içinde verilerini değerlendirir. Yani, ilim, beyne yeni bir çoklu boyutsallık kazandırır değerlendirmeleri için. (Beyin nereden alıyor, bu başka yazı konusu.)

Çok katmanlı veya çok boyutlu veya evren içre evrenler veya paralel evrenler kavramları, hep beynin algılama düşünme sistemini terbiye edememekten, diğer bir deyişle, beynin veritabanının yeterince kapsamlı olmamasından kaynaklanan kabul edişlerdir. Oysa gerçek, TEK bir bölünmez, cüzlere ayrılmaz, algılayana göre çok boyutlu, derinlikli, tek kare resimden başka bir şey değildir!

Esmâ ül Hüsnâ'nın çokluğu nasıl Esmâ mertebesinin TEK'liğine ters değilse; aynı mertebedeki aynı TEK yapının, değişik özelliklerine işaret ediyorsa...

Lâhut âlemi, Ceberût âlemi, Melekût âlemi ve Nâsut âlemi de hep aynı TEK âlemdir!

Zât âlemi, Esmâ âlemi, Efâl âlemi dahi aynı TEK'ten söz etmektedir.

Tıpkı nefs, kalp, ruh, sır, hafî, ahfâ isimleriyle işaret edilenin aslında aynı TEK yapı olup, algılayan veya hissedenin kavrayış mertebesine göre farklılık arz etmesi gibi...

Tıpkı insan bedeninde hücresel katman, moleküler katman, proton-elektron katman, kuarksal katman, fotonik katman bilinçlerinin var oluşu gibi!

Eğer bu iyi anlaşılırsa, tüm varlıkta TEK bir İLİM, TEK bir İRADE, TEK bir KUDRET ve bunların işlevinin oluşumu sonucu "çok boyutlu TEK bir kare resim" (Efâl âlemi) var olduğu da rahatlıkla fark edilebilir! Dolayısıyla da "Her an yeni bir şanda Olan" dışında hiçbir şey "var" olmadığı müşahede edilebilir.

Beyni gözüne esir olmuş, duyduğunu tekrarlamaktan başka bir şey yapamayanların, bilim dünyasının getirisi olan gerçeklerden de mahrumiyeti, "iki ayrı yapı var" sanısı içinde yaşamaktan başka bir sonuç oluşturmaz! Çünkü ne mecazları deşifre çabasına giriyorlar ne de bilimsel tespitleri değerlendirebiliyorlar!

Varlığı, "madde ve mânâ" diye iki ayrı yapı sanan çağdışı anlayıştakiler, "TEK"illiği de kavrayamadıkları için, hâlâ materyalist felsefeye dayalı "cüz-küll" yanılgısı içinde "çift"likte dolanıp durmaktadırlar. Olayın ne olduğunu anlamadıkları için de "cebriye"den söz etmektedirler; içine düştükleri "ŞİRK"in farkında olmaksızın!.. Sanki "bir cebreden bir de cebrolunan" varmışçasına!..

Belki bilim güneşinin batıdan doğup tümüyle Dünya'yı aydınlattığı günde de "TEK"illik kavranacak, "cüz-küll", "cebreden-cebrolunan (zorlayan-zorlanan) ikiliğinin" hiçbir zaman var olmadığı fark edilecek, "DİN"in gerçeği kavranacak ve Allâh Rasûlü ve son Nebisi'nin hakkı teslim edilecektir! Biz göremesek de!..

Evet, gelelim "Âmentü"müzdeki "Kadere iman" konusuna...

"...ve B-İL KADERİ" diyerek "B" sırrı işaretini kavramış olarak, idrak edemesek de hiç olmazsa iman etmemiz istenen "Kader" konusuna...

"Kader"in, varlığın kendi varoluş programı içinde mevcut oluşu, dışarıdan başka biri tarafından yazılmadığı gerçeğine...

Evrensel Sistem'in gerçeklerine...

Âmentü'nün esaslarından biri olan "kadere iman", gerçekte, ancak "kader"in ne olduğunu bildikten sonra mümkündür... Aksi takdirde, sadece "kader" ismine iman edilmiş olur!

Mahiyetini bilmediğiniz bir şeye "iman" etmek, ancak o bilmediğiniz şeyin "ismine iman etmek" demek olur! Oysa, önemli ve gerekli olan, o şeyin "ismine" değil, ismin işaret ettiği "mânâsına, işaret edilen olaya" iman etmektir!

İşte bu anlayışla gelin şu iman etmemiz zorunlu olan "Evrensel Gerçekler" nedir bir inceleyelim...

(Bu konuyu, 1986 yılında yayınlamış olduğum "İNSAN VE SIRLARI" isimli kitabımda çok daha detaylı ve çeşitli soruların cevapları verilmiş hâliyle okuyabilirsiniz "Kur'ân-ı Kerîm ve Hadislerde Kader Anlatımı" bölümünde. Ayrıca, "AKIL ve İMAN" isimli kitabımızın "Kadere İman" bölümünde ve dahi "Hz. MUHAMMED'İN AÇIKLADIĞI ALLÂH" isimli kitabımızın "Kader Konusunda Bilgiler" bölümünde de konuyla ilgili açıklamalar mevcuttur.)

"Arzda (bedeninizde dış dünyanızda) ve nefslerinizde (iç dünyanızda) size isâbet eden hiçbir musîbet yoktur ki, bizim onu yaratmamızdan önce, bir kitapta (ilim boyutunda oluşmuş) olmasın! Muhakkak ki bu Allâh üzerine çok kolaydır! (Bunu bildiriyoruz) ki elinizden kaçana üzülmeyesiniz ve size verdiği ile de sevinip şımarmayasınız! Allâh çok övünen kibirli hiçbir kimseyi sevmez!" (57.Hadiyd: 22-23)

Düşünün!.. Sadece bu âyetler, düşünen bir beyine hangi gerçekleri vurgular! Çok düşünülüp anlaşılması için gayret gereken bir muhteşem bilgidir bu! Tek kare resimdeki boyutsal oluşumun açıklamasıdır bu izah! Esmâ âlemindekinin Efâl'e yansımasının mekanizması açıklanmaktadır burada anlayabilecek olanlara...

Bunun hemen sonrasında da sistemin nasıl oluşup çalıştığının açıklaması yer almaktadır o muhteşem BİLGİ kaynağı Kur'ân-ı Kerîm'de:

"...FITRATALLÂHİLLETİY FETAREN NASE ALEYHA* LÂ TEBDİYLE Lİ HALKILLÂH* ZÂLİKED DİYNÜL KAYYİMÜ, VE LÂKİNNE EKSERANNASİ LÂ YA'LEMUN." (30.Rûm: 30)

"O Allâh Fıtratı'na (beynin ana çalışma sistem ve mekanizması) ki, insanları onun üzerine (o ana sistem ve mekanizmayla) yaratmıştır! Allâh yaratışında değişme olmaz! İşte bu, Din-i Kayyim'dir (sonsuz geçerli Sistem, Sünnetullâh'tır)... Ne var ki insanların çoğunluğu (bu gerçeği) bilmezler."

"KUL KÜLLÜN YA'MELU ALÂ ŞAKİLETİH." (17.İsra': 84)

"De ki: 'Herkes yaratılış programı (fıtratı şâkılesi) doğrultusunda fiiller ortaya koyar!'"

Kul, Rabbi'ne tâbidir!

"Hareket eden hiçbir canlı yoktur ki onun 'B'nasiyesinde (alnında-beyninde var olarak/beyninden) tutmuş olmasın (Fâtır'ın beyni programlaması) (lafında kalanlara göre: Hükmüne boyun eğdirmek)..." (11.Hûd: 56) âyeti işte bu gerçeğe işaret eder.

Yani, o varlığı bulunduğu hâliyle yaşatan; "ALNINDA" –alnının arkasındaki beyninde– açığa çıkan, Esmâ terkibinin oluşturduğu program onun Rabbi'dir... Çünkü onun varlığı, kendisinin Rabbi olan Esmâ terkibinin tabii sonucudur...

"Mümin" isek, iman etmemiz zorunlu olan Allâh Rasûlü ve son Nebisi Muhammed Mustafa (aleyhisselâm) "Sünnetullâh" realitesini bakın nasıl bildiriyor bizlere:

1 – "Allâh dilemedikçe siz dileyemezsiniz!" (76.İnsan: 30)

2 – "İrade ettiğini (Dilediğini) yapar!" (85.Burûc: 16)

3 – "Yaptığından soru sorulmaz! Onlar sorgulanır (yaptıklarının sonucu yaşatılır)!" (21.Enbiyâ': 23)

4 – "Hâlbuki sizi de yaptıklarınızı da Allâh yaratmıştır!" (37.Sâffât: 96)

5 – "Arzda (bedeninizde dış dünyanızda) ve nefslerinizde (iç dünyanızda) size isâbet eden hiçbir musîbet yoktur ki, bizim onu yaratmamızdan önce, bir kitapta (ilim boyutunda oluşmuş) olmasın! Muhakkak ki bu Allâh üzerine çok kolaydır! (Bunu bildiriyoruz) ki elinizden kaçana üzülmeyesiniz ve size verdiği ile de sevinip şımarmayasınız! Allâh çok övünen kibirli hiçbir kimseyi sevmez!" (57.Hadiyd: 22-23)

6 – "Hareket eden hiçbir canlı yoktur ki onun 'B'nasiyesinde (alnında-beyninde var olarak/beyninden) tutmuş olmasın (Fâtır'ın beyni programlaması)..." (11.Hûd: 56)

7 – "De ki: 'Herkes yaratılış programı (fıtratı şâkılesi) doğrultusunda fiiller ortaya koyar!'" (17.İsra': 84)

8 – "'Allâh' de, sonra bırak onları daldıklarında oynayıp dursunlar!" (6.En'am: 91)

9 – "Muhakkak ki biz her şeyi kaderiyle (yazılı-programlanmış) yarattık!" (54.Kamer: 49)

Kur'ân-ı Kerîm'de bu konuda, bu anlamda daha pek çok âyeti kerîme olmasına rağmen, aklı olana bu kadarı yeter, anlayışsızlığın devası yoktur diyerek, şimdi de SAHİHİ MÜSLİM isimli hadis kitabının "Kader" bahsinde bize nakletmiş olduğu Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem)'in açıklamalarına idraklarımızı yöneltelim:

Ebu'l-Esved ed-Dieliyy şöyle dedi:

İmran ibn Husayn (radıyallâhu anh) bir gün bana şöyle sordu:

– İnsanların yapmakta oldukları ve emek çekip didindikleri şeye ne dersin?.. Kendilerine hüküm olunan ve sebkât etmiş bulunan kaderden, kendilerine gelip geçen bir şey midir?.. Yahut Nebi ve Rasûllerinin getirdiği şeylerden olup da kendilerini karşılayacak ve aleyhlerine delil sâbit oluveren şeylerden midir?..

– Hayır!.. (karşılaşacakları tesadüfi işler değil) Lâkin, geçmişte kendilerine yazılan ve kendilerine gelip çatan bir şeydir!.. dedim.

Bunun üzerine İmran bin Husayn sordu:

– Öyle ise bu insanlara ZULÜM olmuyor mu?..

Bu sözden şiddetle korktum ve şöyle dedim:

– Her şey, Allâh'ın mahlûkudur ve elinin mülküdür!..

– "Yaptığından soru sorulmaz! Onlar sorgulanır (yaptıklarının sonucu yaşatılır)!" (21.Enbiyâ': 23)

– Allâh sana merhamet buyursun!.. Ben sana sorduğum şeylerle ancak senin aklını imtihan etmek istedim.

Müzeyn kabilesinden iki kişi Rasûlullâh'ın yanına geldiler ve şöyle sordular:

– Yâ Rasûlullâh!.. İnsanların bugün yapmakta oldukları ve emek çekip didine geldikleri şeye ne buyurursun?.. Bu üzerlerine hüküm edilen ve önceden yazılan bir kaderden olarak, kendilerine isâbet eden bir şey midir?.. Yahut, Nebi ve Rasûllerin getirdiği ve üzerlerine hüccet sâbit olan şeylerden olarak, kendilerinin karşılayacakları şeyler içinde midir?..

Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) şöyle buyurdu:

– Hayır!.. Bu ikinci şekil değil!.. ÜZERLERİNE HÜKÜM OLUNAN VE KENDİLERİNE GELEN BİR ŞEYDİR (kaderdir). Aziyz ve Celiyl olan Allâh'ın kitabında bunun tasdiki şu âyettir:

"Nefse (bilince) ve onu düzenleyene; Sonra da ona (bilince) hem fücurunu (Hak'tan ve Sistemden sapmayı) ve hem de takvasını (korunmasını) ilham edene ki..." (91.Şems: 7-8)

***

Câbir (radıyallâhu anh) şöyle dedi:

Surâka ibn Mâlik geldi ve şöyle sordu:

– Yâ Rasûlullâh!.. Bize DİNİMİZİN ASLINI BEYAN ET!.. Bugünkü amel neyin içindedir?.. Bunun bilgisine nispetle, biz sanki şimdi yaratılmış gibiyiz. Bugünün ameli, kalemlerin yazıp da kuruduğu, takdirlerin cereyan ettiği işler içinde midir?.. Yoksa karşılaşacağımız işler içinde midir?

Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem):

– Hayır!.. Bugünkü iş, yeniden oluşacak işler içinde değildir!.. Fakat kalemlerin yazıp kuruduğu, takdirlerin cereyan etmiş olduğu işler içindedir!.. buyurdu.

Surâka bu defa sordu:

– Öyle ise amel ne için?..

Züheyr dedi ki: Bundan sonra Ebu Zübeyr anlamadığım bir şey konuştu; ben ne dedi, diye sordum:

– Amel ediniz, çünkü herkese kolaylaştırılmıştır! buyurdu.

***

Abdullah ibn Mes'ud (radıyallâhu anh) şöyle dedi:

Bize daima doğru söyleyen ve kendisine de doğru bildirilen Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) şöyle buyurdu:

– Sizin birinizin ana-baba maddeleri 40 gün anasının karnında toplanır. Sonra o maddeler o kadar zaman içinde katı bir kan pıhtısı hâlini alır. Sonra yine o kadar zaman içerisinde bir çiğnem ete tahavvül eder. (120. günde) ona bir melek gönderilir de bu melek ona ruhu nefheder. Ve melek dört kelime ile yani rızkını, ecelini, amelini, saîd ve şakî olduğunu yazmakla emrolunur.

Kendisinden başka Hak ilâh olmayan Allâh'a yemin ederim ki: Sizden biriniz cennet ehlinin ameliyle amel etmekte devam eder. Nihayet kendisi ile cennet arasında bir zirâ'dan başka mesafe kalmaz!.. Bu sırada yazı o kişinin önüne geçer!.. Bu defa o kişi cehennem ehlinin ameliyle amel etmeye devam eder.

Ve yine sizden biriniz cehennem ehlinin ameliyle amel eder, nihayet kendisiyle cehennem arasında ancak bir zirâ mesafe kalır. Bu sırada yazı önüne geçer!.. Bu defa da o kimse cennet ehlinin ameliyle amel eder ve cennete girer!

***

Enes ibn Mâlik  (radıyallâhu anh) şu hadisi Rasûlullâh'a bağladı:

Rasûlullâh şöyle buyurmuştur:

– Şüphesiz Aziyz ve Celiyl olan Allâh, rahime bir melek tevkil etmiştir.

Melek, "Ey rabbim bir nutfedir; ey rabbim bir kan pıhtısıdır; ey rabbim bir çiğnem ettir" der. Allâh bir mahlûk hükmedip yaratmak istediğinde Melek;

"Ey Rabbim erkek midir yahut dişi midir; şakî midir yahut saîd midir; rızkı nedir; eceli nedir?" sorularını sorar. BUNLAR ANASININ KARNINDA İKEN BÖYLECE YAZILIR!..

***

Hz. Âli (radıyallâhu anh) şöyle anlattı:

Biz bir defasında Bâki-ül Garkad mezarlığında bir cenazede bulunduk. Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) yanımıza gelip oturdu. Biz de etrafına oturduk. Rasûlullâh'ın beraberinde bir asa vardı. Rasûlullâh başını eğdi ve düşünceli bir hâlde elindeki asa ile yere vurup dürtüştürmeye, çizgiler ve izler meydana getirmeye başladı. Sonra:

– Sizden hiçbir kişi ve yaratılmış hiçbir nefis müstesna olmamak üzere, muhakkak cennetteki ve cehennemdeki yerine Allâh yazmıştır!.. Ve herkesin şakî veya saîd olduğu muhakkak yazılmıştır!.. buyurdu.

Bunun üzerine sahabîlerden bir kimse şöyle sordu:

– Yâ Rasûlullâh, öyle ise bizler ameli terk edip, bu yazımız üzerine kalalım mı?..

Rasûlullâh şöyle buyurdu:

– Saîd olan kimse, saadet ehlinin ameline ulaşacaktır. Şakî olan kimse de, şekavet ehlinin ameline ulaşacaktır. Sizler amel edip çalışın!.. Çünkü herkese kolaylaştırılmıştır!.. Saîd olan saadet ehlinin AMELİNE KOLAYLAŞTIRILIR, şakî olan da şekavet ehlinin AMELİNE KOLAYLAŞTIRILIR.

Sonra Rasûlullâh şu âyetleri okudu:

"Kim verir ve korunursa, El Hüsnâ'yı (en güzelini hakikati olarak) tasdik ederse, böylece ona en kolayı kolaylaştırırız! Ama kim de cimrilik eder ve müstağni olursa (arınmaya, korunmaya ihtiyaç duymazsa); El Hüsnâ'yı (en güzelini hakikati olarak) yalanlarsa; ona en zoru (hakikatten ve Sünnetullâh'tan perdeli yaşamayı) kolaylaştırırız!" (92.Leyl: 5-10)

***

İmran ibn Husayn (radıyallâhu anh) şöyle dedi:

Bir kimse tarafından şöyle soruldu:

– Yâ Rasûlullâh, cennet ehli ateş ehlinden (ayırt edilip) bilindi mi?..

Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem):

– Evet!..

Yine o zât tarafından:

– Öyle ise amel edenler niye böyle çalışıp duruyorlar?.. denildi.

Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem):

– Herkes niçin yaratıldı ise, onun yolları kendisine kolaylaştırılmıştır!..

***

Ebu Hüreyre (radıyallâhu anh), Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) şöyle buyurdu, dedi:

– Hakikaten öyle adam vardır ki; uzun zaman cennet ehlinin amelini işler; sonra onun bu yaptıkları, ateş ehlinin ameli ile son bulup, mühürlenir. Keza kişi uzun zaman ateş ehlinin amelini işler; sonra da onun bu ameli cennet ehlinin ameliyle son bulup, mühürlenir!.. 

Sehl ibn Sâ'd es Saidiyy (radıyallâhu anh) der ki;

Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) şöyle buyurdu:

– Hakikaten öyle adam vardır ki, insanlara zâhir olan hâlleri ile muhakkak cennet ehli ameli yapar!.. Hâlbuki kendisi ateş ehlindendir!.. Ve yine öyle adam vardır ki, insanlara görünüşte mutlak ateş ehlinin amelini işler, hâlbuki kendisi cennet ehlindendir!..

***

Tâvûs şöyle dedi:

Ben Rasûlullâh'ın sahabîlerinden birçok insanlara eriştim. Onlar "HER ŞEY KADER İLEDİR" diyorlardı. Ben Abdullah ibn Ömer (radıyallâhu anh)'dan şöyle işittim:

Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) buyurdu ki:

– HER ŞEY KADER İLEDİR!.. HATTA ÂCİZLİK İLE ZEKÂ VE BECERİKLİLİK BİLE!.. YAHUT BECERİKLİLİK VE ZEKÂ İLE ÂCİZLİK BİLE.

***

İbn Abbas (radıyallâhu anh) şöyle anlatıyor:

Ebu Hureyre'nin, Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) şöyle buyurdu, diyerek, rivayet ettiği şu hadistekinden daha küçük, günaha benzer hiçbir şey görmedim!..

Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur:

 – Allâh, Âdemoğluna zinadan nasibini takdir etmiştir!.. Hiç şüphesiz Âdemoğlu takdir edilmiş olan bu âkıbete erişecektir!..

İmdî göz zinası bakmak, dil zinası konuşmaktır. Nefis temenni eder ve iştahlanır.

Tenasül uzvu ise bu organların hepsinin arzularını ya gerçekleştirir, yahut yalanlar. (Buhari-Tecrid: 2132)

***

Ubeyy ibn Kâ'b (radıyallâhu anh) şöyle dedi:

Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) buyurdu:

– Hızır'ın öldürmüş olduğu çocuk, KÂFİR OLARAK tabiatlandırılmıştır! Eğer yaşasaydı, muhakkak ana ve babasını azgınlık, tecavüz ve kâfirlikle sarıp bürüyecekti!..

***

Müminlerin anası Hz. Aişe (radıyallâhu anh) şöyle dedi:

– Bir küçük çocuk vefat etti. Ben, ne mutlu ona, o cennet serçelerinden bir serçe, deyiverdim.

Bunun üzerine Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) şöyle buyurdu:

– Sen bilmez misin ki, Allâh cenneti yaratmış, cehennemi de yaratmıştır!.. Sonra şunun için bir ehil yaratmış, bunun için de bir ehil yaratmıştır!..

Müminlerin anası Hz. Aişe şöyle anlattı:

Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) ensârdan küçük bir çocuk cenazesine çağrıldı. Ben;

– Saadet ona!.. O cennet serçelerinden bir serçe kuşudur!.. Kötülük işlemedi!.. Kötülük yapacak bir çağa erişemedi!.. dedim.

Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) şöyle dedi:

– Şundan başkası mı olacak yâ Aişe!.. Allâh cennet için bir halk yarattı ki; onlar daha babalarının sûlblerinde bulunurlarken, Allâh onları cennet için yaratmıştır!.. Ve keza Allâh, ateş için öyle bir ahali yaratmıştır ki, onlar henüz babalarının sûlblerinde bulunurlarken, Allâh onları ateş için yaratmıştır!..

***

Yezîd ibn Hürmüz ile Abdurrahmân el A'râc dediler ki:

Biz Ebu Hureyre'den işittik şöyle dedi, Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) şöyle buyurdu:

– Âdem ile Musa (aleyhisselâm) RABLERİ KATINDA birbirlerine karşı delil getirerek tartıştılar. Neticede Âdem, Musa'ya HÜCCETLE galebe etti.

Musa:

– Sen Allâh'ın kendi eliyle yarattığı; kendi Ruh'undan ruh üflediği; meleklerini secde ettirdiği; cennetinde iskân edip oturttuğu; sonra da yapmış olduğun hatadan dolayı insanları arza indirten Âdem misin? diye sordu.

 Âdem:

– Sen Allâh'ın Rasûllükle ve kelâmıyla mümtaz kılıp seçtiği; içinde her şeyin beyanı bulunan levhaları verdiği; ve yavaşça konuşucu olarak seni kendisine yaklaştırdığı Musa'sın!.. Benim yaratılmamdan kaç sene önce Allâh'ın Tevrat'ı yazdığını biliyorsun!.. dedi.

Musa:

– 40 yıl önce!.. dedi.

Âdem:

– Peki, Tevrat'ın içinde, "VE ÂDEM RABBİNE ÂSİ OLDU DA ŞAŞIP KALDI" (20.Tâhâ: 121) âyetini buldun mu?.. diye sordu.

Musa dedi:

– Evet buldum.

Âdem:

– Öyle ise, Allâh'ın beni yaratmasından 40 sene önce, benim yapmamı üzerime takdir ettiği işi yapmamdan dolayı beni azarlayıp, kınıyorsun!.. dedi.

Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem):

– Böylece Âdem, Musa'yı hüccet ile mağlup etmiştir.

***

Abdullah ibn Amr ibn As (radıyallâhu anh) şöyle dedi:

Ben Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem)'den duydum, şöyle buyurdu:

– Allâh mahlûkatın KADERLERİNİ semâları ve arzı yaratmasından 50 BİN sene EVVEL YAZMIŞTIR!..

 Ebu Hureyre (radıyallâhu anh), Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) şöyle buyurdu, dedi:

– Her birinde hayır olmakla beraber, Allâh'a göre kuvvetli mümin kuvvetsiz müminden daha hayırlı ve sevimlidir. Sana yararlı şeyler üzerinde hırs ile çalış, Allâh'tan yardım iste acze düşme!

EĞER SANA BİR ŞEY, BİR MUSÎBET GELİP İSÂBET EDERSE, "KEŞKE ben böyle yapmasaydım, böyle olurdu" deme!.. Fakat, "ALLÂH BÖYLE TAKDİR ETMİŞ, O DİLEDİĞİNİ YAPAR!.." de!

Zira bu "KEŞKE" (...seydim) kelimesi şeytanın amelini açar!..

***

Bu bölümde de SÜNEN-İ TIRMIZÎ isimli hadis kitabından gene "Kader" konusundaki bir kısım hadîs-î şerîfleri naklediyoruz:

Abdullah bin Ömer (radıyallâhu anh)'tan rivayet edilmiştir:

Ömer (radıyallâhu anh):

– Yâ Rasûlullâh! Yapmakta olduğumuz işin, yeni oluşan bir iş veya bir başlangıç mı olduğu; yoksa önceden tamamlanan bir işte mi çalıştığımız kanaatindesin?..

Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) şöyle buyurdu:

– Ey Hattaboğlu, önceden tamamlanan bir işte!..

Herkes kolaylıkla başaracaktır!.. Ne var ki saadet ehlinden olan saadet için çalışacak; şekavet ehlinden olan da şekavet için çalışacaktır!

***

Selman (radıyallâhu anh)'tan rivayet olunmuştur:

Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) şöyle buyurdu;

– Kazayı ancak dua önler; ve ömrü yalnız iyilik artırır!..

***

Ebu Hizâme (radıyallâhu anh)'tan rivayet edilmiştir:

Bir adam Rasûlullâh'a gelerek sordu:

– Yaptırdığımız afsun (okunma)ların, tedavide kullandığımız ilaçların ve tuttuğumuz perhizlerin, Allâh'ın kaderinden herhangi bir şeyi önleyeceği görüşünde misin?..

– ONLAR DA ALLÂH'IN KADERİNDENDİR!

Âdemoğlu, yanıbaşında 99 ölüm olduğu hâlde sûretlenmiştir!.. Şayet bu ölüm tehlikelerini atlatır ise, ihtiyarlığa düşer ve neticede ölür!..

***

Hz. Âli (radıyallâhu anh)'tan rivayet olmuştur:

– Kul dört esasa iman etmedikçe mümin olamaz!.. Allâh'tan başka ilâh olmadığına, benim Rasûlü olup Hak ile gönderdiğine, ölüme ve öldükten sonra yaşamaya ve kadere iman edecek. 

***

Câbir bin Abdullah (radıyallâhu anh)'tan rivayet edilmiştir:

Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur:

– Bir kul, hayrı ve şerri ile kadere iman etmedikçe; kendisine isâbet edenin ondan şaşmasına; kendisine isâbet etmeyenin de ona isâbet etmesine kesinlikle imkân olmadığını bilmedikçe; mümin olmaz!..

***

Abdullah bin Amr (radıyallâhu anh)'tan rivayet edilmiştir:

Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) elinde iki kitap (tutuyormuşçasına) üzerimize çıkageldi ve:

– Bu kitabın ne olduğunu biliyor musunuz?.. buyurdu.

– Hayır yâ Rasûlullâh, ancak bize bildirirsen... dedik.

Bunun üzerine sağ elindeki kitap için;

– Bu, Âlemlerin Rabbi'nden bir kitaptır!.. Cennete gireceklerin adları, baba ve kabilelerinin isimleri, bu kitapta mevcuttur!.. Orada son kişilerine kadar icmâlen yazılmıştır ki, artık onlar kesinlikle artırılmayacak ve eksiltilmeyecektir!..

Sonra sol elindeki kitap için de;

– Bu da Âlemlerin Rabbi'nden bir kitaptır. Cehenneme gireceklerin adları, baba ve kabilelerinin isimleri bu kitapta mevcuttur. Orada son kişilerine kadar icmâlen yazılmıştır. Artık onlar asla artırılmayacak ve eksiltilmeyecektir!..

– Yâ Rasûlullâh, durum önceden tamamlanmış ise; o hâlde amel neye yarar?..

Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) şöyle buyurdu:

– Doğru olun ve mutedil davranın. Çünkü cennete girecek kişi, her ne amel işlemiş olursa olsun, onun ameli cennet ehlinin ameli ile son bulacaktır!.. Cehenneme girecek kişi de, ne amel işlemiş olursa olsun cehennem ehlinin ameli ile ameline son verecektir!.. Rabbimiz KULLARIN KADERİNİ TAYİN ETMİŞTİR!.. Bir bölük cehennemdedir!..

***

İbn-i Mes'ûd (radıyallâhu anh)'tan:

Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) bize hutbe irâd ederek:

– Hiçbir şey, hiçbir şeye hastalığını bulaştıramaz!..

Bunun üzerine bir Arabî sordu:

– Yâ Rasûlullâh, haşefesi uyuzlu erkek deveyi ağıla alıyoruz ve sonra bütün develeri uyuz yapıyor!..

Rasûlullâh şöyle buyurdu:

– O hâlde birinci deveyi uyuz yapan kimdir?.. Advâ ve sefer yoktur!.. ALLÂH HER NEFSİ YARATMIŞ, ONUN HAYATINI, RIZKINI, KARŞILAŞACAKLARINI TAKDİR ETMİŞTİR!

***

Buhari'den:

Ebu Hureyre (radıyallâhu anh)'tan:

Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuştur:

– Hiçbir kişiyi onun güzel işi ve ibadeti cennete koyamaz!..

Bunun üzerine ashabı sordu:

– Seni de mi koymaz Yâ Rasûlullâh?.. 

Rasûl-ü Ekrem şöyle cevap verdi:

– Evet, beni de!.. Allâh'ın fazlı ve rahmeti beni kuşattığı için cennete girerim. Bu sebeple ashabım, iş ve ibadetinizde ifrat ve tefritten sakının. Doğru yoldan gidip Allâh'a yaklaşınız. Sakın hiçbiriniz ölümü temenni etmesin!.. Çünkü o, hayır sahibi ise, hayrını artırması umulur; günahkâr ise tövbe ederek ölmesi beklenebilir. (Tecrid: 1918)

***

Abdullah bin Amr (radıyallâhu anh)'tan rivayet olunmuştur:

Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) şöyle buyurdu:

– Muhakkak yüce Allâh yarattıklarını bir karanlık içinde yarattı. Sonra onlara nûrundan saçtı!.. Bu nûrdan nasibini alan kimse hidâyete erdi!.. Nasibini alamayan da dalâlete saptı!.. Bunun için ALLÂH'IN İLMİNE GÖRE KALEM KURUDU!.. (Tırmızî: 2780)

***

Zeyd bin Sâbit (radıyallâhu anh) şöyle dedi:

Ben Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem)'den duydum, şöyle buyurdu:

– Eğer Allâh, sahibi olduğu göklerin halkını ve yerin halkını azaplandırsaydı, onlara zulmetmeden azap vermiş olurdu!..

Eğer onlara merhamet etseydi, Allâh'ın rahmeti, onlar için, kendileri için işledikleri amellerinin karşılığından daha hayırlı olurdu.

Ve eğer senin Uhud Dağı kadar altının olup, hepsini Allâh yolunda harcamış olsaydın; sen, kaderin hepsine inanmadıkça ve SENİN BAŞINA GELMİŞ OLAN ŞEYLERİN GELMEMESİNİN MÜMKÜN OLMADIĞINI ve başına gelmemiş olan şeylerin de gelmesine imkân olmadığını bilmedikçe, kabul olmazdı. Keza anlatılan bu inançtan başka bir akîde üzerine ölürsen şüphesiz cehenneme gireceğini kesin olarak bilmedikçe, senden kabul edilmezdi. (İbn-i Mâceh, Mukaddime)

***

Surâka İbn Mâlik (radıyallâhu anh)'tan rivayet edildiğine göre, kendisi şöyle demiştir:

Ben Rasûl-ü Ekrem (sallâllâhu aleyhi vesellem)'e dedim ki:

– Yâ Rasûlullâh!.. AMEL, kaderleri çizen kalemin yazdığı mukadderatın cümlesinde mi ki, artık kalem onun işini tamamlamış ve kurumuştur?.. Yoksa AMEL (için geçmişte bir kader söz konusu olmayıp) istikbalde takınacağı tavra göre mi?..

Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem) buyurdu:

– FİİLİN, kader ile tespit edilmiş olan mukadderattan olup, kalemin yazıp kuruduğu hususlar içindedir!.. Herkes ne için yaratıldı ise ona müyesser kılınır!.. (İbn-i Mâceh, Mukaddime)

***

Kur'ân-ı Kerîm'den ve "Kütübi Sitte" adı verilmiş altı sahih hadis derlemesinden naklen ilettiğimiz ALLÂH RASÛLÜ açıklamaları, umarım size yeni bakış açıları ve değerlendirmeler getirir. Zira bugün hemen hemen hiçbir eserde bu bilgileri toplu hâlde okuyamazsınız.

Aklı yetersiz, bu açıklananları kavrayamayan pek çok kişi de, beyinlerindeki inkâr sigortasını işletecek ve bu açıklamaları reddedecektir. Ne var ki böylece içinde yaşadıkları sistemi, "Sünnetullâh"ı inkâr edip, sadece kendilerini aldatmış olacaklardır!

Evet, Allâh Rasûlü ve son Nebisi o muhteşem Zât, insanın dünyasına ve içinde yaşadığı evrensel gerçeklere böyle işaret ederek, bunlara hiç olmazsa iman etmemizi istemiş!

Hodri meydan!.. Dileyen bunlara iman eder, dileyen etmez!..

Dilerim nankörlerden değil, değerlendirmek suretiyle şükredenlerden oluruz.

Herkes kesinlikle kendisinden açığa çıkanların sonuçlarını yaşayacaktır! Bilgisizlik yüzünden başkalarını suçlasa dahi!

Bu "Sünnetullâh" hükmüdür!

(Not: Son birkaç yazının birlikte okunması, konuların daha iyi anlaşılması için yardımcı olabilir.)

KADER KONUSUNDA SORULAR VE CEVAPLAR:

Soru 1

– Mâdemki benim kaderim önceden yazılmış, olacak olan olacak, olmayacak olan da olmayacak, öyle ise ben de hiçbir şeyle uğraşmam, boş otururum!!?

Cevap 1

– Şayet boş oturmak için var edilmiş isen ancak o takdirde bu dediğini gerçekleştirebilirsin. Aksi takdirde, ne iş için yaratılmış isen, o iş sana kolay gelecek ve mutlaka o işi yapmaya devam edeceksin!..

Soru 2

– Allâh benim cehenneme gitmemi takdir etmiş ve cehennemliklerin işini bana kolaylaştırmış ise, bunda benim suçum ne?..

Cevap 2

– Mülk sahibi mülkünde dilediği gibi tasarruf eder!.. Sen nasıl mülkün saydığın şeyde dilediğini yapmak istiyor ve bundan engellenirsen benim hürriyetim nerede diye isyana başlıyorsan; Allâh da kâinatın mutlak meydana getiricisi olarak mülkünde dilediği gibi tasarruf etmektedir. Hiçbir kayıt ve şarta bağlı olmaksızın!..

Soru 3

– Peki Allâh bana cebren bu işi yaptırmıyor mu?!!

Cevap 3a

– Cebbâr olan Allâh, dilediğini yapar ve bundan dolayı da kendisine sual sorulmaz!

Cevap 3b

– Esasen Allâh sana yaptırıyor diye bir şey söz konusu değildir! Çünkü gerçekte "sen" diye bir varlık yok ki!.. "Sen" ancak bir isimden ibaretsin!.. "Sen" ancak beş duyunun hayal âleminde oluşturduğu bir varlıksın!.. "Sen" var kabul edilen bir izafî birimsin!.. Şayet sana hücre boyutunda baksak, sayısız hücrelerden ibaret bir kütlesin!.. Işık boyutunda baksak, renk renk ışıksın!.. Beyin yapın ve programın itibarıyla seyretsek, belli bir görevi ortaya koymak için çeşitli özelliklerle programlanmış bir kozmik robotsun!.. Ama ne var ki bütün bunlarla beraber, özün itibarıyla kâinatın herhangi bir yerinde mevcut olan tüm özelliklere de sahipsin!..

Soru 4

– Benim kendi varlığım olmadığına, varlığım O'ndan başka, ayrı bir varlık olmadığına göre, cehennem niye olsun ve ben niye yanayım?..

Cevap 4

– Şu anda da aynısın ve gerek maddi ve gerekse manevî sayısız yanışlar içerisindesin. Öyle ise şu anda nasıl maddi ya da manevî yanışlar söz konusu ise, ölüm ötesi yaşamda da aynı şekilde yanışlar söz konusudur!..

Soru 5

– Ben de, mâdemki kaderim yazılmış, ibadet etmiyorum!.. Nasıl olsa, cennetlik isem cennete, cehennemlik isem cehenneme gideceğim.

Cevap 5

– Allâh cennet için yarattığına cennetliğin amelini nasip eder, cehennem için yarattığına da cehennemliklerin amelini. Sen hangisi için isen onun ameli sana kolay gelir!.. Zaten senden ne tür amel çıkıyorsa, sen, o senden çıkan amelin neticesine ulaşacaksın!..

Soru 6

– Dua kazayı defeder!.. Bu kaderin değişmesi değil midir?..

Cevap 6

– Kazayı defedecek dua dahi takdirdendir!..

Soru 7

– Peki irade-i cüz'üm yok mu benim?..

Cevap 7a

– Ne Kur'ân-ı Kerîm'de ne de bildiğimiz kadarıyla hadîs-î şerîflerde "irade-i cüz" diye bir tâbir geçmez!

Cevap 7b

– Varlığın tümüyle O'ndan oluşu itibarıyla, her zerrede kendi boyutlarında O'nun iradesi mevcuttur ve O mutlak irade sahibidir. Senin basîretini örten perdeyi kaldırmayı dilerse, görürsün ki sana ait olduğunu sandığın her şey O'na aittir!.. "Mutlak irade"nin senden çıkışı hâlinde aldığı isimden başka bir şey değildir "cüz'i irade". Gerçekte, "cüz'i varlık" yoktur ki, "cüz'i irade" olsun!.. Evren tek bir varlıktır...

Soru 8

– Öyle ise bendeki tüm eksiklik, kusur ve yanlışlar da O'na aittir!..

Cevap 8

– Saydığın vasıflandırmalar, varsandığın varlığa nispetle kabul edilmiş "izafî" vasıflandırmalardır. Gerçekte ne senin varsandığın varlıkların O'ndan ayrı birer varlıkları vardır; ne de eksik, noksan, kusurlu olan bir şey!..

Soru 9

– Varlıktaki birtakım süflî şeylere de "O" mu diyeceğiz?

Cevap 9

– Süflî şeyleri gören göz sahibi için, süflî şeyler "O" değildir!.. Basîret sahibine göre ise zaten böyle şeyler söz konusu değildir! Zira onların beyni gözlerine tâbi değil; gözleri beyinlerine tâbidir. Gördükleri kadar düşünmek derekesinden, düşünebildikleri kadar görmek mertebesine yükselmiş ve sonunda da varlıkların olmayışını idrak derecesine ulaşmışlardır.

Soru 10

– Dediklerinin büyük bir kısmını anlayamıyorum. İçimden reddetmek de gelmiyor, öyle ise ne yapayım?..

Cevap 10

– İlim öğren!.. İlmin yaşı yoktur!.. İlmi araştır ve nerede, kimden olursa olsun gerçeğin ilminin tâlibi ol!.. Kıyamet gelmedikçe ilim yeryüzünden kalkmış olmayacaktır. İlmi daima kaynağından araştır. Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem)'in buyurduklarını bir yandan yap, diğer yandan da ilim gözüyle hikmetlerini araştır! Zira Allâh, bir kimsenin hayrını dilemiş ise, onu dinde anlayışlı kılar!.. Daima hikmet peşinde ol! Dedikodu ile saatlerini harcama! 

Soru 11

– Bu dediklerine kafam çalışmıyor?

Cevap 11

– Öyle ise sadece Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem)'in dediklerini tatbik etmeye çalış; başkalarına da ayakbağı olmamaya gayret et!.. 

Soru 12

– Kaderimde varsa ilme çalışmak, çalışırım. Ama, kaderimde varsa o ilme ermek, zaten çalışmasam da bana gelir!!?

Cevap 12

– Her şey bir sebeple halkolmuştur. O şeye erişeceksen, önce sana onun sebebine tutunmayı nasip eder ve sonra da o şeyi nasip eder!.. Yok zaten kaderinde o şeye ulaşmanı yazmamış ise, bu takdirde o şeyin sebeplerine yapışmak sana güç gelir, çalışmazsın ve neticede de o şeyden mahrum kalırsın.

Soru 13

– Peki bir kısım âyet ve hadislerde kişinin yaptıklarının karşılığını alacağını anlatıyor. Yapmazsan alamazsın diyor, bu kişinin elinde bir şeyler olduğunu göstermez mi?..

Cevap 13

– Kişi kendisinden çıkan fiillerin neticesine erecektir. Müspet ya da menfi!.. Ama kendisinden çıkanlar da Tek ve Mutlak varlığın takdir ettikleridir, bu da başka bir gerçek!.. 

Soru 14

– Ben ne yaparsam, onun neticesine erecek miyim?..

Cevap 14

– Hakkında ne takdir edilmiş ise, o neticeye ulaşacak fiilleri ortaya koyacak ve ona ulaşacaksın!..

AHMED HULÛSİ

8 Nisan 2007



Kaynak: http://www.ahmedhulusi.org/yazi/allahrasuluneinaniyormuyuz.htm#ixzz2Khjnf9Ip 

Follow us: @AhmedHulusi on Twitter
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