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1. Kurân'ın Ruhu + Kurân'ı OKUMAK





Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ın "Allâh Rasülü" olarak bize bildirdiği İslâm Dini'ne karşı olan bazı kişilerin, kutsal Kitabımız Kur'ân-ı Kerîm'in "RUHU"nu "OKU"yamamaktan ileri gelen; şu eleştirel sorusu hayli sık karşıma gelmeye başladı...

Bu kişilerin eleştirel sorusu şu:

"Hz. Muhammed, 1400 küsur sene önce, yaklaşık beş bin kişinin yaşadığı ve çoğunluğunu ilkel düşünceye sahip insanların oluşturduğu bir topluluğa peygamber olarak gelmiştir! Kız çocuğunu büyüdüğünde ar olur diye diri diri kuma gömüp öldüren; kadının bir mal gibi sayısı sınırsız ölçüde alınıp satıldığı; kadının bir insan olarak görülmediği ve hiçbir hakkının olmadığı bu toplumda; sorular ve sorunlar elbette ki, o toplumun anlayış seviyesine göre şekillenmiş; o soru ve sorunların çözümü de Kurân'ın şekillenmesine vesile olmuştur.

Eğer Hz. Muhammed, o bölgede değil de Kutuplarda dünyaya gelseydi, peygamberlik döneminde tebliğ edeceği kitap, eskimoların yaşadıkları toplumsal şartlara, örf ve âdetlere göre oluşan soru ve sorunlara göre şekillenecekti...

Bu durumda, gene o Kitaba göre; yeni Nebi ve kitap gelmeyecek olduğuna göre; insanlık, bu çağda, anlayış seviyesi ortada olan o topluma göre konmuş olan kurallarla mı yönetilecektir?.. Bu kurallar, o kitabı, bırakın çağlar ötesine hitap etmeyi, düne veya bugüne göre dahi geçersiz kılmaz mı?.. Dünya genelinde yaşayan sayısız topluma 1400 küsur sene öncesinin anlayışına göre şekillenmiş kurallar ile nasıl hitap edilebilir; Kur'ân, insanları 1400 yıl öncesine mi döndürerek cennete sokacak?"

Evet, son devir ateistlerinin, kendi ilmî seviyelerine dayalı bakış açılarıyla ortaya attıkları soru bu!

Bu fakîre göre... Belki doğru, belki yanlış; ama sorunun cevabı şöyle...

Kur'ân-ı Kerîm'in "RUHU"nu anlayanlara göre, bu Kitap; insanlık yaşadıkça onlara ışık tutacak ve âhiret saadetini sağlayacak bilgileri ihtiva etmektedir!

Ayrıca, çok büyük bölümüyle, cehennem ve cennet boyutlarında dahi sonsuza dek yararlanılacak bilgi ve yaşam gereklerini kişiye açmaktadır... Kişinin kendi hakikatini; "ALLÂH" ismiyle işaret edilenin ne olduğunu açıklamaktadır!

Daha önceki açıklamalarımda, Kur'ân içindeki bilgilerin bir kısmının "Nübüvvet" kemâlâtından, diğer kısmının da "Risâlet" kemâlâtından kaynaklandığını; "Risâlet" kemâlâtından kaynaklanan bilgilerin sonsuza dek gündemini koruyup, insanlara yeni açılımlar kazandırabileceğini belirtmiştim... "Risâlet" kemâlâtından tebliğ olunan "İhlâs" Sûresi, "Fâtiha" Sûresi gibi...

"Nübüvvet" kemâlâtından kaynaklanan ve toplumsal yaşam içinde insanların davranışlarına yön veren; evlenme, miras, şahitlik, kısas gibi konular ise, insan Dünya'da yaşadığı sürece gündeminde kalan ve kişinin ölümüyle birlikte, o kişinin gündeminden düşen hükümlerdir...

Şimdi burada, Kur'ân-ı Kerîm'in "RUHU"nu fark edip; anlamaya çalışalım...

Kur'ân, insanları asırlar öncesi ilkel yaşama döndürme ve insanları geriye dönük yaşama sâbitleyip, kilitlemeye dönük olarak mı bize tebliğ edilmiş bir kitaptır?.. Yoksa... İnsanları geleceğe hazırlanmaya, insanlara tekâmül-gelişme yollarını göstermeye, en mükemmele yönlenmeye mi teşvik etmektedir?..

Bu yüce kitabı en iyi anladığına inandığım kişilerin başında gelenlerden Hz. Âli, bu anlayışa dayalı olarak şöyle demiştir:

"Çocuklarınızı, yaşadığınız devre göre DEĞİL; yaşayacakları devre göre yetiştiriniz!"

Yani, çocukluğu ve gençliği Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ın yanında geçip; Kur'ân "ruhu"nu O'ndan edinmiş olan Zâtın bakış açısıdır bu geleceğe dönük yaşam tarzı ve bakış açısı...

Eğer, "Nübüvvet" çeşmesinden toplumu sulayan hükümlere bakılırsa... Bunların hepsi, geçmişte ve o sıralarda, âdeta insan yerine bile konmayan, o güne kadar ticari seks metaı hükmündeki dişilere, kadınlık haklarının edindirilmesi amacına dönüktür! Onların, ticari mal olarak görülmeleri yasaklanmış; onlara eş olarak belirli haklar edindirilmiş; toplumda sözü geçmezken, "şahit" olma hakları teslim edilmiştir; mirastan pay alma hakları oluşturulmuştur!

Şimdi lütfen izan ve basîretle anlamaya çalışarak şu gerçeği fark edin:

Kur'ân; "RUHU" itibarıyla, eskide kalmayı önlemek, geriye dönüşü durdurtmak, haksızlıkları ortadan kaldırmak, insanları sürekli ileriye dönük değerlendirme yapmaya teşvik amacıyla hükümler getirmiştir!

AYRICA... Benim kişisel kanaatim olarak, kimseyi bağlamaz; fakat Kurân'ı daha gerçekçi değerlendirmeye vesile olur diye düşünerek belirtirim ki...

Kur'ân bu hükümleri getirirken, dememiştir ki; bu hakları arttırıp eşitliği sağlamayın, burada kalın ve ileriye gitmeyin, kadınlar ikinci sınıf olarak kalsın; tekâmül etmeyin!

Sayısız dişi alma hakkını, bir aşama olarak, dört ile sınırlarken; tek eşle yaşamanın çok daha yararlı olduğu yolunda uyarısı vardır; ve bu hedef olarak gösterilmiştir...

Zekât; asgari insanların hakkı olarak gösterilirken, sadaka adı altında varlığındakileri olabildiğince insanlarla paylaşmanın faziletinden söz edilmiştir...

Yani, kadına edindirilen haklar, nihai son hak, son sınır değil; toplumun, erkeklerin ve kadınların tekâmülü nispetinde, geliştirilecek haklar manzumesinin temelidir...

Söz hakkı olmayan kadına, iki kadından biri olarak "şahit" olma hakkı kazandırılmış ise; bu ebeden bu kadardır, anlamında değil; kadının kendini geliştirmesi oranında erkekle eşit hakları olabileceğine işaret anlamındadır, kanaatimce!.. "Söz hakkı olmayanın", hiç olmazsa ikisi bir arada insan olarak yaşayıp, "şahit olmasına" olanak sağlanmıştır... Ama zaman içinde toplum olarak, kadının değerini anladığınız zaman; onun da sizin gibi Allâh kulu olduğunu, insan olarak ve "HALİFE" olarak yeryüzünde yer aldığını fark ettiğiniz zaman, tek başına, erkekle aynı haklara sahip olmasını engellemeyin, anlamında olarak...

Bir toplum, kadına bir erkekle beraber tek başına şahit olma hakkı tanıyorsa, bu asla Kurân'ın "RUHU"na ters düşmez anlayışıma göre; ve hatta evlâ olan da budur!

Mirasta payı olmayan kadına, hiç değilse erkeğin yarısı kadar hak edindirilirken o günkü şartlara göre; bu demek değildir ki, sakın ola fazlası verilmeye!.. Aksine eşit pay verilmesi, toplumun, Kur'ân "RUHU"na göre gelişme göstermesinin işaretidir...

Yani Kur'ân "RUHU", geriye dönmeye taban sınır getirmiş bu hükümlerle; fakat ileriye doğru uygulamaları asla sınırlamamıştır; anlayışıma göre...

İşte getirdiği, ileriye dönük sınırlaması olmayan insan haklarıyla; ihtiva ettiği bu ilerisi açık anlayış dolayısıyla, artık Kurân'dan sonra yeni bir kitap gelmesine gerek kalmamış ve Hz. Muhammed (aleyhisselâm) "Hâtemin Nebi" olmuştur!

Ölüm ötesi yaşam şartları ve Allâh'ı bilme yönleri itibarıyla Risâlet yollu sistemi açıklayan Kur'ân; "Nübüvvet" yoluyla da insan haklarını o günün şartlarında olabildiğince iyileştirmiş, geliştirmiş ve bunları asgari-taban sınır olarak tespit edip; bunun zaman içinde daha da geliştirilmesini yasaklamamıştır!

İşte bu temel prensip, anladığım kadarıyla, "Kurân'ın RUHU"dur; ki O Azîz "Kitap"ın, sonsuza dek geçerliliğini; ve başka bir kitap gelmesine ihtiyaç duyulmamasını temin etmektedir!

27 Eylül 1998





KURÂN'I OKUMAK

"Kurân'ın RUHU" başlıklı yazıda anlatmak istediklerimizi yanlış yorumlayan bazı anlayışı kıtlara, konuyu daha açıklıkla anlatmak gereğinden dolayı, tekrar aynı konuya eğilmek mecburiyeti ortaya çıktı...

Arap harfleriyle (mânâsını bilmeden de olsa) kelimeleri okuyabilmek, günümüzde "Kur'ân okumak" zannedilmektedir... Bazıları da meâl okumayı "Kur'ân okumak" diye yorumlamaktadır... Bunlar, Kur'ân "oku"manın ön aşamalarıdır, ancak...

Oysa bu tarz okuyuşlar, Kurân'ı "OKU"mak sayılmaz kanaatimce!

Sistemi "OKU"maktan söz ettiğimiz gibi...

Kurân'ı "OKU"maktan da söz edilebilir...

Kurân'ı "OKU"mak nasıl olur?

Kurân'ı "OKU"mak, "Kurân'ın RUHU"nu algılamakla mümkündür!

"Kurân'ın RUHU"nu algılamak ne demektir?

Kur'ân-ı Kerîm, insanlara hangi amaçla nâzil olmuştur?

Kur'ân-ı Kerîm, insanlara neler kazandırmak için nâzil olmuştur?

Kur'ân-ı Kerîm, insanları nasıl bir yaşama hazırlamak amacıyla nâzil olmuştur?

Kur'ân-ı Kerîm, insanlara hangi özelliklerini bildirmek amacıyla nâzil olmuştur?

Kur'ân-ı Kerîm, insanları, bir yaşam biçiminde sâbitlemek, kilitlemek; onlara tekâmülün kapılarını kapatmak için mi nâzil olmuştur; yoksa sürekli gelişmenin yollarını göstermek; farkında olmadıkları ya da ellerinden alınmış hakları edindirmek; sonunda, kadın-erkek bir arada "Halife" olmanın özelliklerini yaşamalarının çarelerini bildirmek amacıyla mı nâzil olmuştur?

Kur'ân-ı Kerîm'in nâzil olan âyetleri, insanlara, birbirlerinin haklarına saygılı bir şekilde fakat sürekli ileriye dönük bir biçimde yaşamayı mı amaçlayan mahiyettedir; yoksa onları geriye döndürmek için mi gelmiştir?

İşte bu soruların cevaplarını doğru olarak verebilirsek, "Kurân'ın RUHU"nu algılamaya başlamış oluruz; bundan sonra da, bize Kur'ân-ı Kerîm'i "OKU"manın kapısı açılır, kilidi çözülür!

Biz, yanlış anlayışımız dolayısıyla, Kurân'ı bloke etmiş, zincirleyip kilitlemiş ve çağlar öncesinin kutsal kitabı hâline getirmişiz!.. Oysa Kur'ân-ı Kerîm, "RUHU" ve "HEDEFLERİ" itibarıyla, insanlık yaşadıkça onlara ışık tutup yol gösterecek özelliklere sahiptir ki; bu yüzden de "ZAMANÜSTÜ" Kitap durumundadır!

Kur'ân-ı Kerîm'i, geldiği toplumlara yaptırttığı aşamalarla bloke edip; "insanlığa edindirdikleri orada bitmiştir; dolayısıyla o çağa ait bir kitaptır" diye kayıtlamak, Kurân'a büyük zulümdür; bu da "Kur'ân RUHU"nu algılayamamaktan ve Kurân'ı "OKU"yamamaktan kaynaklanan bir olgudur!

Kur'ân; zekât bahsinde kırkta bir verin derken, yirmide bir vermeyi yasaklamamaktadır! Bu en alt sınır olarak, asgari-taban rakam olarak vurgulanmaktadır...

Kadının hiç miras hakkı yokken, onlara asgari-taban pay olarak, yarım hisse kazandırılmıştır... Ama sen bire bir erkekle eşit hisse tanırsan, bu asla "Kurân'ın RUHU"na ters düşmez; ayrıca Kur'ân bunu engellemez, hatta "RUHU" itibarıyla bunu öngörür!

Yani, Kurân'da verilmiş bulunulan haklar, asgari-geri dönülmez haklar olarak mütalaa edilir; bunun daha arttırılamayacağı yolunda da ne bir âyet vardır; ne de Allâh Rasülü'nün buyruğu!

Bizler, Kur'ân-ı Kerîm'in "RUHU"nu algılayamadığımız için, Kurân'ı "OKU"yamamakta; bu yüzden de, âyetlerin lafzında kalarak, bize verilen mesajı anlayamamaktayız!

Bundan sonra da kalkıp, Kur'ân-ı Kerîm'i bu anlayışsızlığımızla BLOKE edip, "günümüze hitap etmemektedir", diye ahkâm kesmekteyiz!

İnsanlar bir yasa yapmaya gerek duyduklarında, o yasayı çıkarmaya duydukları gerekçe, o yasanın ruhudur! O ruha göre, o düşünce tarzına göre, uygun anlatım şekli bulunur ve cümlelendirilir ve böylece yasa maddesi meydana gelir... Hâkim yasayı uygulayacağı zaman, olay ile, o olayı değerlendiren bakış açısı arasındaki bağlantıyı kurar ve yasanın oluşmasına sebep olan gerekçeyi esas alarak olayı değerlendirir.

Hâkim, yasayı, ruhuna uygun olarak değil de, lafzına göre değerlendirip karşısındaki olaya hükmederse, büyük olasılıkla yanlış yapabilir!.. Çünkü değerlendirmede esas, yasanın lafzı değil ruhu olmalıdır.

Yasalar, ruhuyla var olan varlıklardır; yalnızca lafzıyla var kabul edildiği zaman, amaçtan SAPMA meydana gelir!!! Hâkimin vicdanı, yasanın ruhuyla olayı değerlendirmeyi sağlamak içindir!

İşte Kur'ân-ı Kerîm'i "OKU"mak için de, âyetlerin o olayda hangi amaçla, erkeğe veya kadına ne kazandırmak gayesiyle nâzil olduğuna bakmak ve ona göre değerlendirme yapmak gerekir!

Dünya'da, insanlık tarihinde en büyük devrimleri oluşturmuş olan Kur'ân-ı Kerîm'in bu "RUHU"nu algılayamayarak, lafzında kalıp; işte insanlara kazandırdıkları bundan ibarettir; bunun ötesini de vermemektedir, yasaklamaktadır demek, en büyük gaflet ve zulümdür!

Köleliğin yerleşik olduğu toplumda, insanları kölelikten azât etmenin en büyük ibadetten sayılacağını anlatan ve böylece köleliğe son vermeyi amaçlayan bir bakış açısını; İslâm, köleliği kabulleniyor, diye empoze edip, gerçeği saptırmak yalnızca art niyetlilikle tanımlanabilir.

İnsan haklarına tecavüzü engelleme dışında, hiçbir konuda zorlayıcı olmayan İslâm Dini'ni; Rasûlüne dahi, "Sen onlar üzerine zorlayıcı değilsin" âyetine rağmen, zorlayıcı ve baskıcı bir din anlayışı diye itham etmek çok büyük bir haksızlıktır ve Kur'ân "RUHU"nu hiç algılamamış olmanın açık bir ifade şeklidir!

Dünya'da en geniş şekliyle demokrasi, yalnızca İslâm Dini prensipleri içinde vardır; çünkü hiçbir konuda insanlara zorlama yoktur Kur'ân-ı Kerîm'de!

Kur'ân-ı Kerîm, insanlara geleceklerinin huzur ve saadet getirmesi için gerekli olan fikirleri TEKLİF EDER; bunları uygulayanların kazançlı çıkacağını; uygulamayanların da karşılacakları şartlar dolayısıyla büyük pişmanlığa düşeceklerini ve bunu asla telâfi edemeyeceklerini hatırlatarak; yapmaları gerekenleri bildirir... Bundan sonra ne bir ferdin, ne de devletin kişi üzerinde, bunları uygulama konusunda ZORLAMA yetkisi yoktur, İslâm Dini'nin "RUHU"na göre... Çünkü herkes, kendi aklı ve mantığıyla bu teklifleri değerlendirecek; dilediğini, kimsenin baskı ve zoru olmadan yapacak; sonucuna da katlanacaktır!

Gâfillerin veya cahillerin Kur'ân-ı Kerîm'in "RUHU"nu okuyamamaktan dolayı edinmiş oldukları yanlış kanaatler, İslâm Dini'ni bağlamaz!

Kur'ân-ı Kerîm'i "OKU"yamayanların yanlış yorumlarına kapılıp, İslâm'dan ve Kurân'dan mahrum kalmanın mazereti olmaz!

Her FERT, Kurân'ı "OKU"mak ve İslâm Dini'ni bizâtihi öğrenmekle mükelleftir, kendi geleceği açısından; yanlışları hakkında, "Çevremdeki müslümanlar böyle yapıyorlardı..." mazereti asla geçerli değildir; dini, müslümanlara bakarak değil, Kurân'a bakarak öğrenmek herkes için farzdır... Bunu yapmayan, sonuçlarına âhirette katlanır!

Öyle ise, artık fark etmeliyiz ki...

Kadın-erkek tüm inananlara "Halife" olarak yaratılmış bulunduklarını fark ettirmek ve gereğini yaşatmak için; ölüm ötesi yaşam şartlarını bildirip, ölüm ötesi yaşamın güzelliklerinin elde edilmesinin öğrenilmesi amacıyla nâzil olmuş bulunan Kur'ân-ı Kerîm'i "OKU"mak ve değerlendirmek, kişinin kendisi için yapacağı en yararlı çalışmadır... Dileyen bunu yapar, semeresini elde eder; dileyen de önemsemez ve sonuçlarına âhirette katlanır!

Ne "ALLÂH" ismiyle işaret edilenin, ne de Rasûlü Muhammed Mustafa (aleyhisselâm)'ın, bizlerin ne imanına ne de imanın gereği olan fiillerimize ihtiyacı yoktur; her şey ferdin geleceğiyle ilgili olarak FERDE teklif edilmiştir...

Ne mutlu Kur'ân-ı Kerîm'i "OKU"yup gereğiyle yaşayabilenlere...

AHMED HULÛSİ

4 Ekim 1998
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2. Kur'ân-ı Kerîm Nasıl Anlaşılır?..





En büyük ZİKİR olan Kur'ân-ı Kerîm bahsine gelmeden önce, kısa bir şekilde, Kur'ân-ı Kerîm'in nasıl anlaşılması gerektiği üzerinde, fazla derine girmeden, sadece ana hatlarıyla durmak istiyorum. Zira, bize "ONU ANLAYASINIZ DİYE" denilerek inzâl olmuştur.

Bütün mahlûkat, şartlandırılarak, ezberletilerek bir şeyler yapabilir. Ancak, sadece İNSAN, idrak ve tefekkür gücüne sahip varlık olarak, ve bu özelliği dolayısıyla, "ALLÂH'IN YERYÜZÜNDE HALİFESİ" olmak şerefine nail olmuş; bu gerçeği idrak edip gereğini yaşayabilenlere de "ŞEREFLİ MÜSLÜMANLAR" denilmiştir. Elbette ki, takliden bir şey yapabilenler de "yakîn"leri ölçüsünde bundan hisselerini alırlar.

Kur'ân-ı Kerîm'i anlamak için önce "tâhir" olmak, yani "arınmış" olmak gerekir. Çünkü, "Arınmamış olanlar dokunmasınlar" deniliyor... Bu âyeti maalesef yanlış anlıyor; gidip suyla yıkanıp, abdest alıp "arındığımızı" sanıyoruz! "Tâhir"in zıddı olan "necîs"in yani necâsetin, yani pis-kirli olma hâlinin ne olduğunu, bakın nasıl tarif ediyor aynı KUR'ÂN:

"...KESİNLİKLE MÜŞRİKLER NECÎSTİR(pisliktir)!" (9.Tevbe: 28)

Yani, necîs olma hâlini meydana getiren "şirk" düşüncesidir!

İşte bu iki âyet bir bütünleme ile şunu ifade etmektedir:

"ŞİRK düşüncesiyle kirlenmiş olan müşrikler, bu pis düşünceden ARINMADAN KURÂN'A EL SÜRMESİNLER; çünkü şirk düşüncesiyle, ALLÂH'ın Vahdâniyetini, TEK'LİĞİNİ, EHADİYETİNİ anlatan bu 'Kutsal Kitabı' anlayamazlar..."

İnsanların, birimsellikten doğan bir biçimde, gökte hayal ettikleri TANRI'ya, bakış açılarına karşın; ALLÂH'ın Vahdâniyetini, EHADİYETİNİ, SONSUZ-SINIRSIZ TEK OLUŞUNU en açık-seçik bir biçimde vurgulayan ve Tek'ten çoğa bakış açısını açıklayıp öğretmeyi gaye edinmiş olan KUR'ÂN-I KERÎM'in anlaşılması, elbette ki kolay değildir.

İşte bu sebepledir ki, Kur'ân-ı Kerîm'i anlamak istiyorsak, önce ŞİRK düşüncesinin pisliğinden ARINMAK mecburiyetindeyiz.

Nedir ŞİRK düşüncesi?..

TANRI kabulü, TANRI vardır zannı ŞİRK düşüncesinin temelidir!

Senin dışında; yukarıda; ötede; seni uzaktan duyan, gören; kâh senin yaptıklarına karışan, kâh müdahale etmeyen; senin yaptıklarına bakıp, ona göre seni tanıyıp, hakkında karar verecek olan; kızdırırsan seni cehenneme atacak; bir punduna getirip onu kandırabilirsen cenneti sana ikram edecek olan; kâh celâlli, kâh da çok tonton merhametli büyükbaba gibi bir TANRI var sanmak! İşte şirk denen olayın ta kendisi budur! Ve tabiidir ki, buna bağlı olan tanrılık ve tanrıya tapınma kavramları, şirkin detaylarını teşkil etmektedir.

İslâm dininin, insanı ŞİRK kavramından kurtaracak anlayışı, sistemi ise Allâh Rasûlü Muhammed Mustafa Efendimiz AleyhisSelâm tarafından şöyle tarif edilmiş ve formüllendirilmiştir:

"TANRI YOKTUR, sadece ALLÂH vardır."

Bu demektir ki özetle...

Sizin düşündüğünüz gibi, bir tanrı ve tanrılık kavramı kesinlikle mevcut değildir; ALLÂH vardır ve O'nun oluşturduğu kendi sistemi mevcuttur.

"Zikrin faziletlisi Lâ ilâhe illAllâh'tır."

"Lâ ilâhe illAllâh, diyen cennete girer, hırsızlık yapsa da, zina yapsa da."

Gibi hadîs-î şerîfler hep Kelime-i Tevhid formülünün mânâsının yüceliğine dikkat çeker. Yani, bir kişi bütün bunları yapsa dahi, Kelime-i Tevhid formülünün taşıdığı anlamı kavradığı zaman; artık bu yaptıklarına tövbe eder; tanrı var tahayyülünden ileri gelen yaptığı yanlış işlerden vazgeçer; Allâh'a yüzünü döner; gereğini yaşar ve bu da ona cenneti getirir, demektir...

Bu konunun daha detaylı açıklamasını isteyenler "Hz. MUHAMMED'İN AÇIKLADIĞI ALLÂH" isimli kitabımızı inceleyebilirler.

Evet, cenneti nasıl yaşamaya başlar insan?.. "Onlar dünyada iken cennet nefhalarını almaya başlarlar" buyuruluyor... Ne demektir bu?..

İnsan, ÖTEDE BİR TANRI ya da ÖTESİNDE BİR TANRI şirkinden arınmaya başladığı zaman; SONSUZ-SINIRSIZ ALLÂH kavramını yavaş yavaş fark etmeye, idrak etmeye ve hissedip, yaşamaya başlar...

İdrak eder ki, SONSUZ-SINIRSIZ ALLÂH, her zerrede, tüm varlığıyla mevcuttur; ve dolayısıyla kendi benliğinde, özünde, her zerresinde kemâliyle, Zât'ına yakışır şekilde "O" vardır!.. Yıllardır ötelerde sandığı; özünden, benliğinden yüz gösterivermiştir kendisine!..

"Ben taşrada arar idim, O'l cân içre cânan imiş!.." mısraları dökülüverir ağzından... Sonra bakar görür ki, her zerre de yüz gösteren "O"!..

"...Ne yana dönersen VECHULLÂH karşındadır (Allâh Esmâ'sının açığa çıkışıyla karşı karşıyasın)!.." (2.Bakara: 115) âyetinin "Sır"rını idrak eder ve her yerde ve her şeyde O'nu sevmeye başlar. Kimseye kızmaz, küsmez; kimsenin hakkını yemez; kimseye dil uzatmaz; kimseyi istemediği bir işe zorlamaz; geçici değerlerle vakit harcamak yerine, kalıcı hizmetlerle vaktini değerlendirip; hem fiilleriyle, hem diliyle, hem bilinciyle hep sevdiğini zikreder hâle gelir. Eskiden, İslâmiyet kendisine çok zor gelirken; şimdi kendisine çok basit ve çok kolay geliverir!

Zaten nedir ki?

Kelime-i Şehâdet'i dille tekrarlamak bir yana, hâliyle yaşamaya başlamıştır...

Farz olan beş vakit namaz! Nedir ki? Sabah, velev ki kalktığında, elini yüzünü yıkarken, ayağını da yıkayıp almış olur abdesti; ve alt tarafı, iki dakikadır, iki rekât sabah namazı!

Öğlende, bir fırsatını bulamaz mı dört dakikacık!.. Dört rekât da farz öğle namazı; "madde"nin tüm stresi içinde, dört dakikalık sonsuzluk tasavvuruyla yaşanan, dört rekât öğle namazı...

İkindi namazı için... Farz olan dört rekât namaz için bulunamaz mı dört dakika? Senin gerçek boyutun olan o sonsuzluğa açılan pencere!

Akşam eve gelmişsin; günün bütün dünya dertlerinden kendini soyutlayabilmek için; elini yüzünü yıkayıp, abdest alıp üç dakikalık, üç rekâtlık özündeki sonsuzluğa yöneliş, o sonsuzlukta huzur!..

Ve nihayet yatmadan önce, günün bütün problemlerinden arınıp, kendi gerçek âlemine dalmayı kolaylaştıracak dört rekâtlık, farz olan yatsı... İşte üzerine farz olan; İslâmiyete göre, bu kadar az ve basit! Topunu toplasan günde 17 dakikacık! 1440 dakika içinde sadece 17 dakika!

Ama istiyorsan, daha fazlası diyorsan; "Beni, sonsuz bir gelecek bekliyor, benim orada daha pek çok şeylere ihtiyacım olacak" idrakına gelmişsen; dilediğin kadar arttırırsın yararlı çalışmalarını.

Namazdan sonra ne var, Hac...

İşte bu da son derece önemli bir konu. Hacc'ın niçin çok önemli olduğunu, neyi nasıl getirdiğini tüm sistemiyle, "İNSAN VE SIRLARI" isimli kitabımda izah ettim. Hz. Rasûl AleyhisSelâm buyuruyor ki:

"Hacc'a gitmekte acele ediniz!.. Çünkü hiçbiriniz ileride karşısına hangi engellerin çıkacağını bilemez!"

Ve gene ŞİDDETLE UYARIYOR ki:

"Kim gitmesine engel olacak şiddette bir hastalık yahut Hacc'ı yasaklayan ZÂLİM SULTAN yahut da yoksulluk olmadığı hâlde HACC'A GİTMEDEN ÖLÜRSE, o kimse ister YAHUDİ ister HRİSTİYAN OLARAK ÖLSÜN!"

Bu, dini tebliğ edenin hükümleri göstermektedir ki Hac acilen yerine getirilmesi zorunlu bir ibadettir! Niye?..

Çünkü Hacc'da, o güne kadar bilerek ya da bilmeyerek yapmış olduğun TÜM suçların -kul hakkı da dâhil- tamamıyla silinmekte; ayrıca "anandan doğduğun günkü kadar günahsız olarak" dönmektesin; ve "Acaba affolundu mu?" diye düşünmeni de Hz. Rasûlullâh, "en büyük günah" olarak değerlendiriyor!

Böyle bir fırsat kaçırılır, terk edilir mi? Ölümün, hele günümüz şartları içinde, ne zaman geleceği hiç belli değilken; bir an önce, bizi azaba sürükleyecek tüm menfi yüklerden arınıp sıfırlanmak varken; bunca menfi yükle, günahla ölüm ötesi âleme geçmek mantık işi mi?

Hele, bunu yapmamaktan dolayı bir HRİSTİYAN veya YAHUDİ inançsızlığını göze alarak ölmek söz konusuyken!

İkinci olarak, bir de Hacc'ın manevî yanı var!.. Hiç olmazsa, çok kısa bir süre de olsa; sanki kefen giyer gibi, dünyadan soyunarak ihrâmları giyip; madde dünyasından ve onun tüm geçici değerlerinden arınıp; sonsuzluğun tarifi mümkün olmayan ÜST MADDE değerlerinin içine dalmak! Bilinç boyutunun sonsuzluğunda, benliksiz bir biçimde kulaç atmak!.. Kâbe'de dahi Vechullâh'ı görebilmek! Ve "Yâr ile sohbet" etmek!..

İleri gidiverdiysek affola! Ama sızıverdi testiden işte!..

Neyse gelelim "Oruç" ve "Zekât"a da...

Oruç, insana sanki yapısındaki melekî boyutu hissettirmek için konulmuş özel bir farz!.. Büyük rahmet!.. Sen, yemeden, içmeden, seks yapmadan ve seks düşünmeden, başkalarının hakkında kötü düşünmeden, kötü konuşmadan da durabilen ve böyle yaşayabilen bir meleksin idrakını hissettirmek için konmuş bir farz!.. Senede, 365 gün içinde, sadece 29 gün! Sana bu beden olmadığını, bir bilinç varlık, düşünsel varlık olduğunu, melekî boyuta ait bir varlık olduğunu fark ettirmek için konulmuş bir farz!

Ve zekât!.. Anladıysan, her zerrede, her birimde var olanın gerçekte sadece "O" olduğunu, paylaş onlarla hiç olmazsa varlığının kırkta birini; diyen anlayış...

İşte en basit anlatımıyla İslâm... 

"Kolaylaştırın, zorlaştırmayın; sevdirin, nefret ettirmeyin!.."

Buyuran Efendimiz Rasûlullâh AleyhisSelâm'ın bildirdiği Kurân'ın bize en öz mânâda anlatmak istedikleri ve bizden talep ettikleri. Şayet bunları anlayabildiysek...

Şimdi de önce "GÜNAH"ı anlayalım sonra da "İstiğfar"ın ne olduğunu ve nasıl bir düşünceyle yapılması gerektiğini.

"Dağlar gibi kuşatmış, benlik günahı seni

Günahını bilmeden, gufrânı arzularsın."

(Niyazi Mısri'den)

İşte bundan sonradır ki; artık KUR'ÂN-I KERÎM'e "EL SÜREBİLİR" ve ZİKRE, DUAYA başlayabiliriz. Buyurun...

AHMED HULÛSİ

1991
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3. İlk Âyetler





İşte, Hz. Muhammed (aleyhisselâm), "HANÎF" olarak böylesine düşünceler içinde, gökte bir tanrıya, ya da putlara inanmıyor; tapmıyor; "Allâh"ı anlayıp, idrak edip O'na "kulluğunun" gereğini yaşamayı arzu ediyordu...

Bu varlık, bu âlem, bu sistem, bu düzen nasıl meydana gelmişti?.. Nasıl işlemekteydi?..

Elbette ki, her oluşan şey, ya bir şuurun, ilmin eseridir; bir sistem ile, bir düzen içinde meydana gelmiştir... Ya da, o şeyler kör bir tesadüf eseri oluşmuştur... Ki bunun doğal sonucu da kaostur! 

Şayet, bütün göktekileri ve yerdekileri bir düzen, bir sistem içinde yaşamlarını devam ettiriyor olarak algılıyorsak, elbette ki bunları bu şekilde vareden bilinç sahibi bir ZÂT da mevcuttur!..

Öyle ise bu neydi?..

Varlıkta yeri var mıydı?..

Varlıkla ilişkisi neydi?..

"Ben" üzerinde nasıl tasarruf etmekteydi?..

Bu yüce varlığa ermek mümkün müydü?..

Mümkün ise bu nasıl gerçekleşebilirdi?..

İşte böylesine çeşitli düşünsel sorunlar içinde olan ve bunlara çözüm bulamadıkça da iç huzuruna kavuşamayan Hz. Muhammed Mustafa (aleyhisselâm), bir gün hiç ummadığı bir olayla karşılaştı...

Hıra tepesindeki mağaranın önünde beliren olağanüstü boyutlardaki görüntüsüyle Cebrâil isimli "melek" onu şiddetle sıkarak şöyle dedi:

- İKRA!.. yani, "OKU"!

Bu sırada, daha önce de belirttiğimiz üzere Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ın eline verilmiş herhangi bir yazılı metin yoktu!..

Eline verilmiş, ya da önüne koyulmuş hiçbir yazılı metin olmadığı hâlde; sormadı Hz. Muhammed şu soruyu:

- Neyi okuyayım?..

Çünkü biliyordu, neyi "OKU"MASI gerektiğini!.. Zaten, onu "OKU"yamamasının getirdiği sıkıntı içinde, aylardır bu mağarada âdeta çile doldurmaktaydı!

Bu yüzden, bu sıkıntısını, çaresizliğini dile getirir şekilde cevap verdi:

- "Oku"yabilenlerden değilim!.. "Oku"yamıyorum! 

Bu cevap üzerine Cebrâil (aleyhisselâm), O'nu tekrar "sıktı" ve uyarısını tekrarladı:

- İKRA!..

Ne çare ki, hâlâ "oku"yabilmiş değildi!.. "Oku"yamıyordu! Tekrar cevapladı:

- "OKU"yamıyorum!.. "Oku"yanlardan değilim! 

Nihayet üçüncü defa "SIKTI" Cebrâil O'nu ve şöyle dedi:

"İKRA' Bismi Rabbikelleziy halak; Halekal insane min 'alak; Ikra' ve Rabbükel Ekrem; elleziy alleme BilKalem; allemel insane ma lem ya'lem!.." (96.'Alak: 1-5)

"YARATAN RABBİNİN İSMİ (ile işaret ettiği hakikatin olan kuvveler) İLE OKU! İNSANI ALAK'TAN (kan pıhtısı; genlerden) YARATTI. OKU! (Çünkü) RABBİN EKREM'DİR! O Kİ, (O Rabbanî özellikleri ve genetiğini) KALEM OLARAK ÖĞRETTİ (programladı)! (Yani) İNSANA BİLMEDİĞİNİ TALİM ETTİ."

Şimdi hemen şu âyeti hatırlayalım:

"Ve alleme AdemelEsmâe küllehâ..." (2.Bakara: 31)

"Sonra Âdem'e (Esmâ'nın programlanışı, Esmâ bileşiminin açığa çıkışıyla yoktan var edilene) bütün Esmâ'yı (Esmâ ül Hüsnâ'sının anlamlarını açığa çıkarmayı ve kavramayı) talim etti (programladı)."

Bu iki âyet arasındaki bağlantı noktası nedir?..

Her iki âyet de insanın varoluşundan; ve bu varoluş sırasında insana bahşedilen yüce özellikten söz etmekte...

Şimdi, kitabımızın ana konusunu oluşturan en önemli noktayı açıklamaya çalışalım...

Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ın eline herhangi bir yazılı metin verilememiş olduğuna göre, kendisine vahiy getiren "melek" neyi "OKU"masını talep etmişti?..

Nasıl okuyacaktı?

Şimdi anlatmaya çalışacağımız şeyleri, çok iyi anlamaya çalışalım...

Hz. Muhammed, "HANÎF" inancına sahip olduğu için, bir tanrıya tapanlardan değildi. Bir...

İçinde yaşadığı sistemi ve bu sistemi meydana getiren GÜCÜ anlamaya çalışıyordu... İki...

Cebrâil diye bildiğimiz meleğin vahyi ile kendisinde "OKU"ma özelliği oluştu... Üç...

"OKU"masını sağlayan özellik ve güç esasen kendisinde mevcuttu; fakat bunu kullanamıyordu... Dört...

İşte bu şartlar altında Cebrâil diye bildiğimiz "melek" ona "OKU" dedi...

O ise buna cevap verdi:

- "OKU"YAMIYORUM!.. 

Ve Cebrâil isimli "melek" O'nu "SIKTI"!

Şimdi, önce bu noktayı iyi anlamak gerek...

Cebrâil, O'nu "SIKTI" diye anlatılmak istenen nedir?.. Cebrâil, bizim gibi topraktan yaratılmış, yani maddi bedeni olan bir varlık olmadığına göre, bu "SIKTI" işlemini nasıl anlayacağız?

"MELEK"ler, orijin yapıları itibarıyla "NÛR"dan varlıklardır...

"CİN"ler ise "NÂR"dan yaratılmış varlıklardır...

Yani, her iki varlık türü de, bilmekteyiz ki, maddi yapıya sahip değillerdir...

Ve her iki yapı da, bilmekteyiz ki, insanlar üzerindeki etkilerini, beyinlere yolladıkları "ışınsal impuls"larla meydana getirmektedirler...

Bundan önceki kitaplarımızda, insan beyninin kozmik ışınlarla nasıl programlandığından söz etmiştik...

İşte bu kitaplarımızda anlattığımız tarzda, insan beyni her an cinnî ve melekî etkilere açık vaziyette, sürekli olarak etki almaktadır...

AHMED HULÛSİ

1992
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4. Besmele Hakkında





"FÂTİHA" Sûresi'nin mânâsı eğer derinliğine doğru anlaşılırsa, bize Kur'ân-ı Kerîm kilidini açacak anahtarı verir...

"Kurân'ın sırrı Fâtiha'da; Fâtiha'nın sırrı Besmele'de; Besmele'nin sırrı da başındaki "B"dedir!"

Şeklindeki, bu konuyla ilgilenen hemen herkesin bildiği uyarı, olayın özüne ermek isteyenler için son derece önemlidir.

Bu durumda "FÂTİHA"nın mânâsına girebilmek için, önce "Bismillâhir Rahmânir Rahıym"i anlamak; "Besmele"nin mânâsına erebilmek için de önce "B" harfinin sırrını çözmek zorunludur...

Öyle ise önce "BESMELE"nin "B"sinden başlayalım işe...

Bunun için de önce Hamdi Yazır'ın tefsirinde "B" harfinin mânâsı ile alâkalı şu satırları okuyalım:

"İleri gelen büyük müfessirler diyorlar ki:

"B"nin buradaki (besmelenin başındaki) mânâi ilsakı, ya MÜLABEST ve MUSAHABET veya istianedir... 

Yani şuurumuzda hâsıl olacak olan nispet "Allâh, Rahmânı Rahıym" ismine bir mülabest ve mâiyet hissi; veyahut "ALLÂH" isminin ve "RAHMÂN'I RAHIYM" sıfatlarının müsemma ve medlullerine nazaran Rahmeti ilâhiyeden istimdad ve istiane hissidir; ki evvelkinde, nazmı besmele, hâl; diğerinde, mefulü bih gayri sarih olur...

...Bu tevile göre, Besmele'nin meâli;

"ALLÂHİ RAHMÂNI RAHIYM NAMINA"

demek oluyor, ki bu da "B"da mülabese mânâsına dönüktür...

Fakat, bunun hâsılı, bir niyabet itirafıdır.

Bir işe başlarken, "filan namına" demek;

"Ben, bunu, ona izafeten, ona hilafeten, onu temsilen, onun bir aleti olarak yapıyorum... Bu iş hakikatte, benim veya başkasının değil, ancak O'nundur"... demek olur...

Bu da, VAHDETİ VÜCUD mülahazasına dönük bir "FENÂFİLLÂH" hâlidir ki; ancak risâlet, vilâyet, hâkimiyet, tasarruf gibi makamatı mahsusada cari olur..." (Cilt:1; Sayfa:43)

Bu açıklama merhumun "Diyanet" tarafından bastırılan orijinalinden alınmıştır... Ne yazık ki, günümüzde "sadeleştirilme" adı altında bir özel basımevi tarafından çıkartılan yeni basımda bu çok önemli bölümler bulunmamaktadır.

Oysa, yukarıya aldığımız "B"nin mânâsıyla ilgili yorum, bütün tasavvufla ilgilenen insanların ve evliyanın hedefi ve gayesi olan "HAKİKAT" sırrının anahtarıdır!.. Bu anahtarın, konunun tâliplerine bağışlanışıdır!..

"B" harfinin işaret ettiği mânâyı anlamamış kişiler, "ALLÂH"ı kendisinin dışında, ötesinde ve hatta "gökyüzünde bir TANRI" olarak düşünüp, daha sonra da işlerine akıl erdiremedikleri için hesap sormaya kalkarlar!

"B" sırrına erdirilmişler ise, "sonsuz-sınırsız ALLÂH" kavramı içinde, hem kendilerini hem de tüm evrenin bir "hiç" olduğunu fark edip, "an"sız bir biçimde "var olan yegâne vücud ALLÂH imiş" gerçeğinin zevkini sürerler!..

Bütün azap ve ıstırapları oluşturan, yanlışa şartlanmış "benlik" olduğu gibi; huzur ve zevkin vesilesi de " ALLÂH" kavramı içinde "hiç" olduğunu müşahede hâlidir!..

Demek ki "Allâh'a vuslat"ın yolu "B" sırrından geçiyormuş!

Öyle ise, biz yine dönelim "FÂTİHA"ya...

Biz gene dönelim "BESMELE"ye...

Biz gene dönelim "B"nin sırrına...

Fâtiha'yı okumaya daima "Besmele" ile başlarız... Niçin bu böyle..?

Çünkü Hz. Rasûlullâh (aleyhisselâm) buyuruyor ki:

"Bismillâhir Rahmânir Rahıym, her kitabın anahtarıdır!"

Nasıl, anahtarsız kilit açılıp içeri girilemezse; "besmele"nin mânâsını da kavramadan, "Kitab"ın mânâları anlaşılamaz! Şayet "Besmele"nin işaret ettiği bilinç düzeyi ile bu konuya yaklaşırsak, ancak o takdirde işin "sırrına" yönelmiş; ve o hedefe kilitlenmiş oluruz!

Nitekim geçmişte yaşamış son derece yüksek dereceli evliyaullâhın işaretine kulak verirsek anlayacağız ki; Fâtiha'nın "besmele" ile başlamasının sebebi, kişinin konuya hangi mertebeden yaklaşması gerektiği hakkında uyarılmasıdır!..

Yani, de ki, deniliyor...

"Rahmân ve Rahıym olan ALLÂH namına-adına"... Yani, "ALLÂH" isminin işaret ettiği varlığın vücudu ile kaîm olan varlığım, O'nun Rahmeti olarak bu işi meydana getirmektedir! 

Fiilimin hakiki ve mutlak meydana getiricisi ancak ve sadece ALLÂH'tır!.. "ALLÂH" anlamıyla benden bu fiil meydana gelmektedir...

Fiilimin ardında, O'nun Zâtı; O'nun ilmi; O'nun iradesi; O'nun kudreti ve O'nun hikmeti mevcuttur!.."

Öyle ise bu düşünce seviyesi ile yaşa; ve bunun dışındaki gerçeğe uymayan görüşlerle olayın hakikatinden perdelenme!

Hemen, bizim mislimiz bir "beşer" olan Hz. Muhammed Mustafa Efendimiz'e yapılmış bulunan şu uyarıyı hatırlayalım:

"ATTIĞINDA, SEN ATMADIN; ATAN ALLÂH'TI!.." (8.Enfâl: 17)

Ve hemen bunun ardından şu âyetin mânâsını da gözönüne getirelim:

"HÂLBUKİ SİZİ DE YAPTIKLARINIZI DA ALLÂH YARATMIŞTIR!" (37.Sâffât: 96)

İşte bu sebepledir ki, bir işe başlamadan önce "besmele" çeken insan, sanki şöyle demektedir:

- Rahmân ve Rahıym olan ALLÂH'ın özellikleri ve kudreti ile, hikmetinin eseri olarak, O'nun namına bu işe başlıyorum! Farkında ve idrakındayım ki Gerçek fâil O'dur! O istemiş olduğu için benden bu fiil çıkmaktadır! 

Hemen şu âyeti de hatırlayalım:

"ALLÂH DİLEMEDİKÇE SİZ DİLEYEMEZSİNİZ!" (76.İnsan: 30)

Evet, "besmele"yi "oku"yarak yani;

"Ben bir "hiç"im; Allâh'ın Hayy isminin mazharı olarak hayatım O'na aittir; "İlim" sıfatının mazharı olarak şuur ve ilim bende zâhir olmaktadır; "MÜRİYD" olduğu için iradesiyle bende istek ortaya çıkmakta; ve nihayet kudretiyle, başladığım iş oluşmaktadır!.."

Bunu, başka bir şekilde, şöyle de ifade edebiliriz sanırım:

"ALLÂH'ın RAHMÂN ve RAHIYM olmasının sonucu, yeryüzünde hâlife olarak var olan benden çıkan şey O'nun namınadır!.. Ben olarak, benliğimle değil, O'nun Esmâsıyla mücehhez, O olarak yapıyorum bu işi!.."

Bu arada bir soru daha sorulabilir... Niçin namazda "Fâtiha" sesli okunurken, "besmele" sessiz ve içinden okunmaktadır..?

Şayet "besmele"nin mânâsını iyi kavramışsak, fark ederiz ki, "besmele" "oku"nur ve "yaşanır", "hissedilir" bir olaydır!.. Dışarıya ilan edilecek, açıklanacak bir "hâl" değildir! Ârif olan anlar elbet ne demek istediğimizi... Zira bu iş, ancak bu kadar açıklanabilir!.. İşte bu sebepledir ki "besmele" daima içten söylenir; "yaşanır"!..

Şimdi sıra geldi "FÂTİHA"da işaret edilen bazı mânâları fark etmeye ve idrak etmeye! 

AHMED HULÛSİ

1992



Kaynak: http://www.ahmedhulusi.org/yazi/besmele.htm#ixzz2LxA5YGp0 
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5. Fâtiha: Hamd'ı Allâh Yapar





İlk âyeti okuyoruz:

"El Hamdu lillâhi Rabbil'âlemiyn."

"MUTLAK değerlendirme "ALLÂH"a aittir!"

- Nereden çıktı bu yorum?.. Biz bugüne kadar hiç böylesini duymamıştık!.. Bu âyetin mânâsı şimdiye kadar hep:

"Bütün övgüler Âlemlerin Rabbi olan Allâh'a aittir! Dolayısıyla biz başka şeye değil sadece Allâh'a hamd edelim..." şeklinde duyduk ve okuduk!.. Bu anlamı da nereden çıkardın..?

Dediğinizi duyar gibi oluyorum!..

Anlatmaya çalışalım... Olabildiğince anlaşılır hâle dönüştürmeye çalışarak, elden geldiğince konunun içyüzünü fark ettirmeye gayret edelim...

Bilelim ki...

"ALLÂH VÂHİD-ül AHAD"dır... Kendisinin gayrı olarak, kendisini anlayacak, idrak edecek, değerlendirecek ve de övebilecek, varlık, vücud ve özellikler sahibi ikinci bir bilinç mevcut değildir!

"ALLÂH"ı ancak, Allâh bilir... "ALLÂH"ı ancak ALLÂH değerlendirir... "ALLÂH"ı ancak ALLÂH över yani metheder!.. "ALLÂH"a ancak ve sadece ALLÂH SENÂ eder!

Ne diyor, bugün için "Hamidiyet" mertebesinin; kıyamet ve sonrası için de "Mahmudiyet" mertebesinin mazharı ve "bu yüzden şefaati" olan Efendimiz Muhammed Mustafa (aleyhisselâm):

"Senin NEFSİNE olan SENÂNI ben yapamam!.."

Alt mertebede olanın üsttekini methetmesi mümkün değildir!.. Benim tutup Hz. Rasûlullâh'ı övmem asla mümkün değildir... Hz. Rasûlullâh'ı ancak Allâh övebilir!..

Bir kişinin, bir diğerini övebilmesi için önce onu ihâta etmesi; o konuda, o sahada onu kapsaması; bundan sonra, onu değerlendirmesi; ve bütün bunlardan sonra da onu övmesi ya da yermesi söz konusu olabilir!..

Diyelim ki bu fakîri övecek veya yerecek birinin, önce bizim "ilmî kişiliğimizi" ihatâ edecek bir kapasitesi olması gerekir...

Falanca ya da filanca okulu bitirmesi, ya da şu veya bu etikete sahip olması değil; buradan izhar olan ilim kapasitesini ihatâ edebilecek düzeyde "bilinç kapasitesinin" olması gerekir...

Ki bundan sonra geniş kapsamlı şekilde tüm düşünce sistemimizi ele alıp, ondaki doğruları ya da yanlışları belirleyerek, onu tenkit edebilsin; övsün ya da yersin!..

Böyle bir kapasite olmadan, anlayışının ötesinde olan bir cümle ya da fikir yüzünden bir kişiyi övmek ya da yermek, "dedikodu"dan ileri gitmez... Ve söylenenler laf birikintisi olarak ancak kendi düzeyinde yer bulur!

İşte bu sebepledir ki, ne, benim üstümdekini değerlendirebilmem ve buna dayanan biçimde onu övmem mümkün olur; ne de herhangi bir yaratılmışın "ALLÂH"ı övebilmesi ve O'na hamd etmesi mümkün olur!..

Bu yüzdendir ki;

"HAMD ancak ve sadece ALLÂH'a aittir!.. HAMD işlevini yerine getirmek ancak ve sadece ALLÂH'a mahsustur!.."

Lütfen biraz basîretle düşünelim...

Dünya üzerinde tek bir insanın yerini düşünün!..

Sonra, bir milyon dünya hacmi büyüklüğündeki Güneş yanında aynı insanın yerini düşünün!..

Sonra, yüz milyarlarla güneşin yer aldığı galaksi içinde bir insanın yerini düşünün!..

Sonra, milyarlarla galaksinin içinde yer aldığı algılayabildiğimiz kadarıyla evrenimizde bir insanın yerini düşünün!..

Ve tüm bu bildiklerimizle birlikte, daha algılayamadığımız; hatta hiç haberimizin dahi olmadığı sayısız katmandaki boyutsal evrenleri yaratan "ALLÂH"ı düşünün!..

Hafsalanız alıyor mu?!!

Sonsuz-sınırsız VÂHİD-ül AHAD ALLÂH'ın, sayısız-sonsuz özellikleriyle meydana gelmiş olan evrenimizin henüz ne kadarını ihatâ edip değerlendirebiliyoruz ki, bir de "ALLÂH"ı değerlendirip O'nu övmeye kalkalım, hamd edelim!..

Burada ister istemez aklımıza Mevlâna Celâleddin'in anlatmış olduğu bir hikâye geldi...

Rivayet edilir ki...

"Musa (aleyhisselâm) bir gün bir yerden bir yere giderken, ilerde bir ağaç altından gelen konuşma sesi duymuş... Merakla o yöne yürümüş...

Bakmış ki bir garip çoban ağacın altında oturmuş, kendi kendine konuşuyor...

Merak etmiş, acaba ne konuşuyor, diye ve sessizce yaklaşıp dinlemeye başlamış...

Şöyle diyormuş garip çoban:

- Ey benim güzel Allâh'ım!.. Ne olurdu şimdi yanımda olsaydın!.. Seni sevseydim!.. Seni sarsaydım!.. Şu koyuncuktan taze taze süt sağıp, sana içirseydim!.. Şu gölgecikte kucağıma yatırsam, seni dinlendirseydim! Bitlerini ayıklasaydım! 

Burada sabrı taşmış koca Musa Nebi'nin... Malûm, "celâli" meşreptir kendileri...

Hemen ortaya çıkmış, yanlışı hazmedememe hâliyle çıkışmış garip çobana:

- Behey gâfil!.. Sen nasıl olur da âlemlerin Rabbi olan her şeyden yüce, münezzeh, azametli Allâh'ı, alıp süt içirip, hele hele kucağına yatırıp, üstelik bir de bitlerini ayıklarsın!!! Bilmez misin, Allâh için böyle şeyler söylenmez!..

Garip çoban, korkmuş; bilgisizliğinin getirdiği yanlışların altında ezilmiş, büzülmüş; eli ayağına dolaşmış; ne yapacağını, ne diyeceğini şaşırmış, kekelemiş:

- Affedersin... Hatamı bağışla... Bilemedim... Ama çok seviyordum da!.. Ben bir garip çobanım; sadece var Allâh'ım!.. O'nunla oturur, O'nunla kalkar; O'nunla yer, O'nunla yatarım!.. Tek dostum, sevdiğim, dertleştiğim O'dur!.. Duymuştum ki, hep "ben"imleymiş; ben de O'nu, göremediğim yanıbaşımdaki Dost, bildim de ondan böyle konuştum...

Zinhar bir daha demem bu dediklerimi! 

Demek o buralara sığmayacak kadar çok büyükmüş! Ya ben, şimdi ne yapayım?..

Musa (aleyhisselâm) ona, dua etmesini, namaz kılmasını öğretmiş... Ve yoluna devam etmiş..

Çobanın içinde bulunduğu hâli düşünerek dalgın bir hâlde yürürken farkında olmadan bir gölün de üzerinde; birden arkasından bir ses işitmiş "Musa! Musa!" diye...

Dönüp bakmış arkasına ki, kim sesleniyor diye, ne görsün!.. Garip çoban gölün üstünde yürüyor suya batmadan, kendisine doğru!..

İşte o esnada vahyolmuş Musa' ya...

- Ey Musa, tüm varlığıyla bana yönelmiş, benden başka düşüncesi olmayan dostumu benden uzaklaştırdın! Aramıza büyük duvarlar ördün! Hemen o ördüğün uzaklık duvarını yık, ve bizi birleştir!.. Bana böyle kullarım da gerek!

Fark etmiş Musa (aleyhisselâm) yaptığı işin sonucunu!.. Hemen dönmüş dediklerinden!.. Anlamış, Allâh'ın kimine tüm azameti ve haşmetiyle kendini tanıtırken, kimine de samimiyet ve sâfiyetine göre tecelli ettiğini...

Ve dönüp, demiş bu garip çobana:

- Sen bırak benim dediklerimi de, gene bildiğin, içinden geldiği gibi O'na yönel, O'nunla konuş!.. O seninle! Hatta senden bile yakın sana! Sen bir garip çobansın, nereden bileceksin O'nun haşmet, azamet ve saltanatını!.. Gene bildiğin gibi sev, övmeye, hamdetmeye devam et!"

Evet, ya bir garip çoban gibi, sâfiyet ve samimiyetle O'nu övüp, O'na hamdedeceğiz...

Ya da gerçekçi olup; "HAMD ALLÂH'a mahsustur; biz bu konuda âciziz!" deyip, "yok"luğumuzu, "hiç"liğimizi fark edip haddimizi aşmayacağız!.. Zira Allâh, bilgiçlik taslayıp haddini aşanları sevmez!..

Kısacası, "HAMD ALLÂH'A AİT İŞTİR"!..

Ve bu konuda da ortaktan münezzehtir!..

Nitekim bu hususta, Kur'ân-ı Kerîm'i ele aldığımız ilk anda, uyarılmaktayız "FÂTİHA" Sûresi'nin ilk âyetleriyle:

- Aklınızı başınıza alın ve O'nu basit bir gök tanrısı gibi düşünüp, övmeye, methetmeye, ona yaranmak için bin türlü hâllere girmeye kalkmayın!.. Siz bu konuda O'nu değerlendirmekten âcizsiniz... ALLÂH'ı ancak ALLÂH değerlendirip, ALLÂH'a ancak ALLÂH HAMD eder!.. Size de yakışan, HAMD'ı ancak Allâh'ın yapabileceğini idrak ederek, bu konuda yetersizliğinizi fark etmiş bir hâlde haddinizi bilmektir!..

Ayrıca... Hz. Rasûlullâh yanındaki derecesi malûmumuz olan Hz. Ebu Bekir Sıddîk bu konuda şöyle uyarmıştır bizleri:

"ALLÂH'ın kavranılamayacağını fark etmek, "ALLÂH"ı idrakın ta kendisidir!" 

İSLÂM DİNİ'nin "ALLÂH" konusunda vurgulamak istediği kesin gerçek şudur;

"Var olan yegâne vücud sahibi varlık sonsuz-sınırsız TEK'tir!.. O'ndan gayrı bir varlık mevcut değildir!.."

Algıladığımız ve tüm varlıklar tarafından algılanan her "şey" ise, O'nun Esmâsının "varsaydırdığı" terkipler hâlindeki mânâlardan ibarettir! 

İş böyle olunca, elbette ki "El hamdu lillâhi Rabbil'âlemiyn" yani "HAMD ALLÂH'A MAHSUSTUR" demekten başka bir şey kalmıyor bizlere ki; ehli bilir bu da oldukça yüksek bir mertebedir! "ALLÂH"ı kendi "yok"luğundan, O'nunla müşahede, mertebesidir bu!

Bakın bu konuda değerli müfessir Hamdi Yazır (Allâh rahmet eylesin), büyük emek verdiği tefsirinde ne diyor:

"Hani her kesin malûmu ve aksayi emeli olarak matlûbu olan HAMD hakikati yok mu... İşte hamidiyet, mahmudiyet bütün cinsiyle ve hatta bütün meratibi ve bütün envaü efradiyle o hamd, Allâh'a mahsustur; Allâh'ın hakkıdır; Allâh'ın mülküdür... Çünkü, Allâh'tır, çünkü... Çünkü ilâh...

Fakat lisanımızda bu tafsili icmal eden bir harfi tarif olmadığı için biz sadece hamd, diye alel ıtlak cins ifade ederiz, bilen bilir, bilmeyen başkasının bildiğinden haberdar olmaz." (Cilt:1; Sayfa:62)

Evet, Hamd, Allâh'a mahsustur; Allâh'ın hakkıdır, ancak o hamd edebilir; Allâh'ın tasarrufu altındadır, ancak o değerlendirebilir; çünkü Allâh'tır, gayrı mevcut değildir... Bütün bunları bilen, bilir; bilmeyen ne bilir!

Evet, şayet "El hamdu lillâh"ın mânâsını anlayabildiysek, şimdi gelelim "Rabbil'Âlemiyn" deyişinin mânâsına...

"RAB" kelimesi esas itibarıyla "terbiye" demek olmasına karşın, burada "terbiyeyi oluşturan" anlamında olarak kullanılmış; ve "terbiyenin oluşması"na da "RUBÛBİYET" denilmiştir.

"Terbiye" bir şeyi kademe kademe, peyderpey kemâline eriştirmektir...

"RAB", her an, her "şey"i varediş gayesine uygun bir biçimde, hazırlayan, geliştiren, olgunlaştıran, varoluş gayesinin gereğini ortaya koyduran ve bunun için gerekli her şeyi sağlayan; kısacası, nesneyi mevcut hâliyle ortaya çıkartma özelliğine sahip olan, demektir...

"RAB"bin bu özellikleri ise "ALLÂH'ın isimleri" diye bilinen "Esmâ ül Hüsnâ"da özetlenmiştir... Yani, bir diğer deyişle, "ALLÂH"ın "Esmâ ül Hüsnâ" diye tanımlanan özellikleri, onun "RUBÛBİYET"ini oluşturur!

Algıladığımız ve algılayamadığımız her "şey", "RAB"bin "Esmâ ül Hüsnâ"da tanımlanan özellikleriyle yaratılmış ve varlıklarını devam ettirir bir hâlde bulunmaktadırlar, ki bu da onun "RAB" tarafından "terbiye" edilmesinden başka bir şey değildir...

Her "şey"in bu "terbiye" altında yaşamını sürdürmekte olduğu gerçeği, şu âyetle daha da açık bir şekilde vurgulanmaktadır:

"HAREKET EDEN HİÇBİR CANLI YOKTUR Kİ ONUN 'Bİ'NASİYESİNDE (alnında-beyninde var olarak/beyninden) TUTMUŞ OLMASIN (Fâtır'ın beyni programlaması)..." (11.Hûd: 56)

Öyle ise bizim algılamakta olduğumuz ya da algılayamadığımız her "şey", her an, O'nun ilmi ve iradesi altında, O'nun kudretiyle yaşamını sürdürüp, fiillerini ortaya koymaktadır!

"ÂLEMLER"e gelince...

Her birimin; dikkat buyrula; her insanın, meleğin, cinnin ya da hayvanın değil, birimin diyoruz!

Her birimin algılamakta olduğu kendi boyutu, onun "âlemi"dir!.. Ve bu itibarla, en gerçekçi anlamıyla, her bilinçli "birim"in kendisi, başlıbaşına bir "âlem"dir!

Zira, gerçekte, algılanan her şey, algılayanın zihninde oluşan, imajdan başka bir şey değildir! 

Bizim gördüğümüz her şey, beynimizde oluşan imajın-görüntünün ta kendisidir... Görüyorum dediğimiz zaman, gerçeği itibarıyla biz şunu demek istiyoruz:

- Dışarıdan beynime yansıyan tesirler, daha önceden beynimde yerleşik verilerle birleşerek zihnimde şöyle bir görüntü meydana getiriyorlar! Zihnime GÖRE, algıladıklarım böyle bir görüntü ve düşünce meydana getiriyor bende...

Ama acaba mutlak gerçek ne?..

Gelin gene rahmetli Hamdi Yazır'ın "Rabbil'Âlemiyn"deki bir tespitine bir göz atalım;

"Basîret ile tahlil ve teemmül edildiği zaman görülür ki; bütün âlem, bizim, zihni ve harice yansıyan şuunatı şuuriyemizin yekûnu bulunan hâdisattır...

Rabbül âlemiyn de bunların maverasında olup, aralarındaki nisbeti hakkiyetle daima vahdaniyeti, rubûbiyeti tecelli eden vâcibülvücud Hak Teâlâ'dır..

Ehli şuhûd (gerçeği algılayanlar) için, âlemde bir şey yoktur ki görülsün de arkasında, ondan evvel, veya ondan sonra, onunla beraber ALLÂH Teâlâ görülmesin! 

"Hatırına ne gelir ise, Allâh onun arkasındadır"; tâbiri aharle, ONUN ARKASINDA ALLÂH VARDIR!..

Binâenaleyh, âlem, MÂSİVAYI Allâh, ve ALLÂH mâverayı âlemdir; ve biz bu âlem vesilesiyle, mâverasındaki Allâh Teâlâ'yı hakkıyet dediğimiz bir şuur nispeti ile tasdik ederiz..." (Cilt:1; Sayfa:71)

Yukarıya aldığımız bölüm ile bundan evvel naklettiğimiz bölümler de, gereksiz bulunmuş ve önemli addedilmemiştir ki; Merhumun günümüz diline uyarlanan tefsirine alınmamıştır... Verdiğimiz cilt ve sayfa numaraları, eserin orijinaline aittir.

Evet, gerçekte, bizim algıladığımız her şey, şuurumuza yani bilincimize yansıyan "ALLÂH"ın isimlerinin çeşitli terkipler hâlindeki mânâlarından başka bir şey değildir...

"RUBÛBİYET" ve "RAB" konusunu geniş bir şekilde "İNSAN ve SIRLARI" isimli kitabımızda anlatmaya çalıştık... Bu hususu detaylı incelemek isteyenler, o kitabımıza başvurabilirler... Esasen bu kitabımızda incelenen pek çok konunun temelini, o kitabımızdaki bilgiler oluşturmaktadır... Dolayısıyla, bu iki kitabın birbiri ardınca tetkik edilmesi, sanırım birçok konunun daha kolay anlaşılmasına vesile olacaktır...

Bütün bu izahlardan sonra, şimdi toplu olarak "El Hamdu Lillahi Rabbil'âlemiyn" âyetinin işaret ettiği mânâyı anlatmaya çalışırsak, açıklayabileceğimiz kadarıyla, karşımıza şu mânâ çıkar:

"Her birimi dilediği gibi meydana getirip, varediş gayesine uygun bir biçimde kemâline ulaştıran ALLÂH'ı anlayıp, idrak edip, değerlendirmek, birimlere ait bir şey olmayıp; HAMD ancak her "şey"in "RAB"bi olan ALLÂH'a mahsustur!.."

AHMED HULÛSİ

1992



Kaynak: http://www.ahmedhulusi.org/yazi/fatiha-hamdi-allah-yapar.htm#ixzz2LxALYXGS 
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6. Kurân'daki "Allâh" Tarifi





Evet, şimdi "İHLÂS Sûresi"nde bize anlatılan Hz. MUHAMMED'in açıkladığı "ALLÂH"ı özetle tekrar edelim...

Bakalım bizim kafamızdaki "TANRI" anlayışıyla Kur'ân-ı Kerîm'de anlatılan "ALLÂH" anlayışı birbirine uyuyor mu?..

"ALLÂH", "AHAD" oluşu dolayısıyla, sınırsız-sonsuz, zerrelere cüzlere ayrılmaktan berîdir!

"ALLÂH", "SAMED" oluşu dolayısıyla öyle bir tümel varlıktır ki, ne kendisine bir varlığın girmesi veya katılması söz konusu olabilir; ne de kendisinden ikinci bir varlığın çıkışı, meydana gelişi! Hiçbir eksiği, noksanı ve bu yüzden de bir şeye muhtaciyeti düşünülemeyecek olandır "ALLÂH"!

"ALLÂH", "LEM YELİD" oluşu dolayısıyla, kendisinden meydana gelecek ikinci bir varlığın mevcudiyetinden söz edilemez.

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

"LEM YEKÛN LEHU KÜFÜVEN AHAD" oluşu dolayısıyla da mikro ya da makro planda O'nun dengi, misli benzeri ikinci bir varlık yoktur... "AHAD"tır!

Bilelim ki, ilâhiyat ile, din ile ilgili bütün konuların başlangıç noktasını "ALLÂH NEDİR?" sorusunun cevabı oluşturur...

Bu sorunun cevabını verenler ise, ya hayallerinde tasavvur ettikleri bir "TANRI"ya göre konuşurlar; ya da Hz. MUHAMMED'in açıkladığı "ALLÂH"a göre düşüncelerine yön verirler.

Biz, Hz. MUHAMMED'in açıkladığı "ALLÂH"a göre bu konunun içyüzünü göstermeye çalıştığımıza göre; gene Hz. Muhammed (aleyhisselâm) tarafından yapılan tanımlamalar ile "ALLÂH"ı anlamaya çalışalım... Ki böylece "ALLÂH"ın, bugüne kadar ve günümüzde bahsedilen TANRI ile hiçbir benzerliği olmadığını vurgulayalım!

Yukarıda anlatmaya çalıştığımız "AHAD" olan "ALLÂH", gene Hz. Muhammed (aleyhisselâm) tarafından bize ulaştırıldığına göre...

HAYY'dır;

ALİYM'dir;

MÜRİYD'dir;

KAADİR'dir;

SEMİ'dir;

BASIYR'dir; KELİYM'dir;

Evet, demek oluyor ki "AHAD" olan "ALLÂH" adıyla İŞARET EDİLEN aynı zamanda yukarıdaki isimlerle açıklanmaya çalışılan vasıfların da sahibidir!

"ALLÂH adıyla işaret edilen AHAD"dır gibi...

"ALLÂH adıyla işaret edilen HAYY"dır; sınırsız-sonsuz, bölünmez, parçalanmaz "CAN"dır!..

"ALLÂH adıyla işaret edilen ALİYM"dir; sınırsız-sonsuz, bölünmez, parçalanmaz "İLİM"dir!..

"ALLÂH adıyla işaret edilen MÜRİYD"dir; boyutsal sınırsız-sonsuz, cüzlere ayrılmaz "İRADE"dir!..

"ALLÂH adıyla işaret edilen KAADİR" dir; sınırsız-sonsuz, bölünmez, cüzsüz, tek bir "KUDRET"tir...

"ALLÂH adıyla işaret edilen SEMİ"dir; sınırsız-sonsuz, bölünmez, cüzleri olmayan "VUKUF"tur!..

"ALLÂH adıyla işaret edilen BASIYR"dir; sınırsız-sonsuz, cüzleri olmayan, bölünmeyen, mevcut tek "DEĞERLENDİRİCİ"dir!..

"ALLÂH adıyla işaret edilen KELİYM"dir; sınırsız-sonsuz, bölünmez, sayısız "MÂNÂLAR"dır!..

Evet, bu anlatımı kavramaya çalışırken, şu hususa da çok dikkat etmemiz gerekecektir...

"AHAD" ile "HAYY"; "ALİYM" ile "MÜRİYD"; "HAYY" ile "KAADİR"; ve tüm kompozisyonlarla anlatılanlar, hep aynı, tek, "ALLÂH" adıyla İŞARET EDİLEN'dir!..

Yani, bütün bu anlatılanlar ile tarif edilen aynı Tek "ZÂT"tır! O Tek "ZÂT"ın değişik vasıflarıdır, özellikleridir bu isimlerle işaret edilenler...

Öyle bir TEK "ZÂT" ki, baş-son gibi kavramlardan berî; sınırsız-sonsuz; bölünmesi, cüzlerinin var olması muhal; sayısız mânâlara sahip; sonsuz-sınırsız, cüzleri olmayan irade; sınırsız-sonsuz cüzü olmayan kudrettir; varlığının dışında ikinci bir varlık düşünülemez; içi ve dışı yoktur, merkezi, özü olmaktan münezzehtir! Kısacası, "AHAD"tır... TEK'tir!

İşte öyle bir "ALLÂH"tır ki Hz. MUHAMMED'in açıkladığı "ALLÂH"; O'nun dışında ya da içinde kavramı olmaksızın; bir ikincisi; ya da ikinci bir varlık, mevcut bir şey düşünülemez!

Bu arada, konuya vukufu olmayanların düşecekleri bir hatayı önleme amacıyla, şu hususu da belirtmeden geçmeyelim...

Kur'ân-ı Kerîm'de çeşitli yerlerde "İlâhımız", "İlâhınız" gibi ifadeler geçmekte; ancak akabinde de "İLÂH"ın, "ALLÂH" olduğu vurgulanmaktadır.

Peki bu duruma göre, "ALLÂH"ın, bir "İlâh" yani "tanrı" olduğu ileri sürülemez mi?.. Sürülemez! Bu gibi tanımlamalar, "İlâh"a yani "tanrı"ya tapanlara yapılan açıklamalardır. Tıpkı uyuklayacağı düşünülen tanrıya inanan ilkellere verilen "Allâh uyuklamaz" cevabında olduğu gibi!

Yani onlara denilmektedir ki;

"Sizin, İlâh sandığınız, tanrı dediğiniz şey mevcut değildir; gerçekte var olan SADECE ALLÂH'tır! Sizin ve bizim 'İlâh'ımız hep aynı ve Tektir... Ve dahi o da ALLÂH'tır!" 

Evet, bu açıklamalardan gaye, o kişilerin belirli bir "tanrı" varsayımından kurtulup, "ALLÂH"ı idrak etmeye çalışmalarıdır.

Zira, Kur'ân-ı Kerîm'de, şayet dikkatle tetkik edilirse görülecektir ki, bu tür hitaplar hep "müşriklere", yani "ALLÂH" kavramı dışında bir "TANRI" varsayıp, ona tapanlara yapılmaktadır. Tâ ki, onlarda mevcut olan "İlâh-Tanrı" varsayımı, "ALLÂH" anlayışına dönüştürülsün.

AHMED HULÛSİ

1989



Kaynak: http://www.ahmedhulusi.org/yazi/kurandaki-allah-tarifi.htm#ixzz2LxBbfMvg 
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7. Bu "Kitab"a Arınmadan Dokunma!





Düz mantıkla okursa Kur'ân-ı Kerîm'i; "Biz size misallerle anlattık" uyarısını dikkate almadan...

Kıyametten sonra gene toprak-madde yapılı bedenler var...

Bir yangın yerinde (cehennem) yaşayanlar...

İçinde envai çeşit meyve ve hûri ve gılman isimli cinsi lâtiflerin dolaştığı bostanlar, bahçeler (cennet)!..

Yukarıda bizi seyreden, eli olan bir tanrı!..

Ya Berzah ve Kıyamet evresi?..

Dünya prese girmişçesine dümdüz olmuş; kenarsız tepsi gibi!..

Üstünde toplanmış gelmiş geçmiş tüm insanlar...

Uzayda dökülen(?) batan yıldızlar!..

Cehennemi tutmuş kulplarından getirmiş bir tür sûretli melekler... Cehennem kaynıyor alev alev altında dünya tepsisinin!..

Kolcular, insanları alıyor teker teker bir terazinin başına; koyuyor günah ve sevaplarını terazinin kefelerine... Orada elektronik terazi kalmamış; ya da kullanılmıyor elektrikler kesik olduğundan!!!

Tartı işleminden geçtikten sonra insanların milyar kere milyarlarcası; bir köprü kuruluyor Dünya'nın kenarından, ateşin üstünden, ateşin öte yakasındaki cennet denilen bahçeye doğru...

Ateşin sardığı Dünya çevresi milyonlarla kilometre...

"Kim neye tapıyorsa onun peşine takılsın" komutu geliyor oranın genel kurmay başkanından; herkes, Dünya'da iken tapındığı kişinin canlı heykelinin peşinden yürüyor!.. O tapınılan, köprü yerine Dünya'nın sonuna gelip, ateşe düşüyor; takipçileri de ardından!..

Belli bir sûrete tapınmayıp, "Allâh"a secde ederek, onun için toprağa baş koyduklarını söyleyenler ise oldukları yerde bekliyorlar...

Sonra onlara, "Tâbi olduğunuz Rasûl veya Nebi'yi takip ediniz" deniyor... Onlar da, tâbi oldukları Nebi veya Rasûl'ün arkasından sıratın-köprünün üzerine giriyorlar...

Kimi şimşek, kimi de topal hızıyla ateşin üzerinden geçiyorlar köprü boyunca!..

Bostana-bahçeye yani cennete giriyorlar!..

Özetle, Kur'ân ve Rasûl açıklamalarına dayalı gelecek anlatımı böyle; olduğu gibi kelime anlamıyla!!!

Mirâc'ta, peygamber göğe çıkıp uzayda bir yerde tanrı ile mi buluşmuş!??

Namazda, kafatasını toprağa koymakla secde edilmiş mi olunuyor!??

Anlayacağınız, namazın anlamı dinsel jimnastik olmuş! Jimnastik hocası da imam!

Dünya imamını duyduk belki de; ya gerçek "müezzin" kimdir dünyada?

"İnsanların en kayıpta olanı salâtta secde ve rükûnun hakkını vermeyendir" şeklindeki Rasûlullâh uyarısından söz eden "imam" etiketliye sordum...

- Secdenin hakkını vermek, kafatasını, alnını toprak üstünde uzunca tutmak mıdır?..

Bilgisiz insanın, "insan" olduğunu fark etmesi için önce bilgiye ihtiyacı vardır.

"Kur'ân", bilgi kitabıdır!..

Allâh Rasûlü, Allâh'tan zâhir olan ilim ile, algıladığı vahiy ile "insan"ı uyaran; HAKİKATE TAM DAVET EDENDİR!

"Tanrı ve tanrılık kavramı yoktur sadece ALLÂH" vardır vurgulamasıyla nâzil olan bu Bilgi Kitabı'nı; "tanrı" fikrinden "arınmamış" olanların algılaması ise asla mümkün değildir!

Kur'ân, baştan sona, "Tanrı" ve tanrılık kavramı mevcut değildir temeline dayalı olarak, "insan"lara yol göstermeye çalışmaktadır.

Kur'ân NÛR'dur!.. Işıktır!.. Karanlıkta kalmış beyinlere, ışık tutmaktadır gerçekleri görmeleri için!

Kur'ân kıyamete kadar, nasıl geçerli olabilir?..

Bu çağdışı göktanrı anlayışımızla mı? Yoksa yukarıda anlatılan senaryoyu yazıyor denerek mi?..

Yoksa işaret ettiği gizli sırlar deşifre edilerek; mecazlar, semboller çözümlenerek mi?..

Sır...

"Biz size her şeyi misallerle anlattık"; uyarısında!..

Eğer bu sırrın ipucunu değerlendirmezsek, birçok saçma fikirlere saplanır; kendi anlayışımızdaki bu saçmalıklar yüzünden de, zaman üstü Bilgi Kitabı'ndan hiç yararlanmadan; özümüzdeki gerçeklere ve kuvvelere eremeden; hayalimizde varsayıp içinde yaşadığımız uydurma bir dünya ile cehennemi boylarız!

Kitab'ı tebliğ eden Allâh Rasûlü...

"Salâta davet edildiğinizde..." uyarısında bulunuyor!..

Kitab'ı, günde en az beş defa "oku"maya davet ediliyoruz!

Abdestsiz "salât" niye olmaz?.. Nedir abdest; nasıl alınır?..

Niçin, "FÂTİHA'sız salât olmaz"?..

Acaba farkında mıyız?..

Müezzin...

Ezan ile çağrıda bulunuyor inananlara...

Neye davet ediliyoruz?..

Müezzin vâkıf mı, neye davet ettiğine?..

Dinleyen farkında mı neye davet olunduğuna? Niye davet edildiğine?..

Nasıl abdest almak, yani neden ARINMAK gerekiyor, müezzinin davetine icabet için?..

Allâh Rasûlü, "DUA ve ZİKİR" kitabında naklettiğim üzere, her ezan arkasından şöyle başlayan bir duayı "oku"mamızı tavsiye ediyor:

"Bu TAM davetin Rabbi olan Allâh'ım..."

Neden TAM davet?.. Neye TAM davet?..

Müezzin, neye davet ediyor?..

Sakın, "namaza" demeyin, tüm ezan duymamışlar gibi!

Her "namaza" duran, müezzinin davetine icabet etmiş midir?..

Farkında mısınız, müezzinin sizi, "Müminin mi'râcı olan salâ"ya davet ettiğinin!..

Artık fark edin ki, ezanı seslendiren, "salât"la yaşanan "mi'râc"a davet ediyor günde beş ayrı zamanda!..

Mi'râc mı salât; salât mı mi'râc?..

"Mi'râc"a davet edene mi "müezzin" deniyor yoksa?..

Gavsı Â'zâm Abdulkâdir Geylânî, "RİSÂLE-İ GAVSİYE" isimli eserinde, "Mi'râcı olmayanın namazı yoktur" diyordu!..

"Mi'râc" araçtır; amaç olan, yaşanılması istenilen nedir?..

Vitriyet mertebesine ulaşmayanın "mi'râc"ı olur mu?..

Niçin, günde elli defa mi'râc daveti farz olsun istenmiştir?..

Hiç ezanı, mi'râca davet olarak algılayıp; icabet ettiniz mi bu TAM davete? Nasıl?..

Ezan nasıl okunur?..

Ezanı kimler duyar, kimler algılar; kimler icabet eder?..

"Salât" niçin farzdır her mümine? En az günün 5 ayrı vaktinde?..

Ezana yani TAM DAVETE icabet etmeyenler neler kaybetmektedirler?..

Kulaklar, sağır olmuş sanki!..

Kıyamet mi kopuyor nedir!..

Güneş kararmış, yani ilim ortadan kalkmaya başlamış!.. Yıldızlar dökülmüş, yani ilim ehli birer birer ortadan kaybolmuş!..

Ortalık benim gibi HAKİKATİ göremeyen kör; ezanı duymayan sağır ve gerçeği dillendirmekten âciz dilsizlerle dolmuş!..

"İnsan"lar susmuş! Yalnızca teyp beyinler, bantlarındakini tekrarlar olmuş!..

Sanki, "TEMEL ESASLAR" isimli kitabı yazmamışım himmet ve inayetle!

Keşke algılamıyor olsa Allâh Rasûlü, Dünya'daki Müslümanların hâlini!..

"İslâm DİNİ"nin, tebliğ ettiği gerçeklerin, insanlar tarafından nasıl anlaşıldığını!..

"Müslümanlık dini"nin nasıl Göktürk dinine benzediğini!..

Düşünmeyen, sorgulamayan; yazılanları, beş dakikada, gazetede falancanın fıkrası gibi okuyup geçen; sonra da para ve beyaz et yani tavuk veya piliç peşinde koşturmacasına devam edenlerin arasında niye yaşamak zorunda bırakılmışım ki!?.

Paslanmış tefekkür dişlilerini harekete geçirmek; şartlanma, ezber ve taklit yollu kabullendiklerinin hakikatine ermek için, bir ömürdür uğraş veren bu garîb ve fakîre dua buyurun lütfen!

Meded, inayet Allâh'ım!..

AHMED HULÛSİ

19.7.1999
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8. Muhteşem Kaynak





"HOLOGRAFİK EVREN" gerçekliği, bildiğiniz üzere, geçtiğimiz yüzyılın en önemli bilimsel bulgularından birisi...

Batıdan doğan bilim güneşi, insanlığı, varlığın "TEK"liğine giden yolda düşünmeye; tanrı kavramından arınıp, "Allâh" ismiyle neye işaret edildiğine yönlendirirken...

Ne yazık ki doğuda...

En azametli mucize örtüldü, kuru bir tarih kitabı ve fermanname anlayışıyla; ve yeryüzünde açığa çıkmış en muhteşem bilinç ve Sonsuzluğun En Muhteşem Ruhu'na zulmedilip, "Hakikat Mertebesinin Konuşan Dili" olmak derecesinden, "postacılık-elçilik" derekesine indirildi!

Tüm varlığın hakikatini ve oluşumunu ve boyutsallığını açıklayan yeryüzünde açığa çıkmış en muhteşem bilgi kaynağı KURÂN'ı, "tanrının fermannamesi" gibi pazarlayan zihniyetin nasıl bir vebal yüklenmiş olduğunu hayal bile edemeyiz!

"Bırakın kabile reisliğini, bir elime Ay'ı bir elime Güneş'i verseniz bile işlevimden dönmem" anlayışındaki Zât'ı ve evrensel öğretisini Dünya'da insanları gütmek için kullananlar, perdelerin kalktığı günde acaba ne kadar acı duyacaklar düşünebilir misiniz?

"B" harfinin işaret ettiği sır temeline dayalı olarak insanlığa ışık tutan KUR'ÂN isimli bilgi kaynağı, adını duyduğunuz veya duymadığınız nice evliyaullâh tarafından bâtınî (derûnî) anlamlarıyla deşifre edilirken... Bir sürü insan tarafından da, gökteki tanrının yanından yeryüzüne inmiş(!) kutsal fermanname olarak kabul edilmiş; yatak odalarında süslü kılıflar içinde başuçlarına asılmıştır!

Yüzyılımızın "Yenileyici"sinin bizlere ulaştırdığı en muhteşem bilgi yayını kapsamında, batıdan ilim güneşi doğup, "HOLOGRAFİK EVREN" gerçekliği de fark edilirken... Üzerinde oturduğumuz hazineden habersiz olarak sanmışız ki bu, batının bizce bilinmeyen bir keşfi!

Oysa...

Bundan yaklaşık 700 sene önce yaşamış olan, evliyaullâhın taçlarından Abdülkerîm el Ciylî Hazretleri'nin, tasavvufun zirve eseri "EL İNSAN-I KÂMİL" isimli kitabındaki şu açıklamayı dikkatle okuyun lütfen:

"Ulûhiyet için bir SIR daha vardır. "Şey" ismi kendisine ıtlâk olunan eşyadan her fert, Ulûhiyetin heymânesi altında dâhil olan eşyâ (şeyler) efrâdının (birimlerinin) bakiyyesinin kâffesini (tamamını) ZÂT'ıyla ihtiva eder. O şey kadim olsun, hadis olsun, mevcud olsun mâ'dum olsun musavidir.

Bunun temsili şu sûretledir: Yekdiğere mütekabil aynalar vazolunduğu zaman, bunların kâffesini o aynalardan her biri ihtiva eder. "Yekdiğere mukabil vazolunan aynalardan her birinde âharın ihtiva ettiği şey mevcuttur" denildiği zaman, o aynalardan birisinde mevcud olan ancak onda mer'i olan şeydir.

Mecmuunu ihtiva eden diğer aynalardan her birisi ki –efrât-ı müteaddideden ibarettir– bunların, yani bu efrât-ı müteaddidenin haricinde kalması lazım gelir, diye tefekkür olunursa, vücudun efradından her ferdin ihtiva ettiği şeyi yalnız Zât'ının istihkakına göre olup, ondan ziyade değildir, demek câiz olur.

Yok eğer merâi-yi mukabilden her birinde kâffesinin vücudunu itibar etmek tefekkür olunur da, "mevcudatın kâffesi, efrât-ı vücuddan her fertte mevcuttur" denilirse, bu da câizdir.

Hakikate nazaran ise bu sözler maksudun lübbü üzerine geçirilmiş kabuktan ibarettir..."

Naklettiğim bu anlatım, tasavvufun zirve eseri "EL İNSAN-I KÂMİL" kitabından alınmıştır (Sayfa 86). Yazan Abdülkerîm el Ciylî (Geylânî)'dir. Abdülaziz Mecdi Tolun (rahmetullâhı aleyh) çevirisi olarak İz Yayıncılık tarafından yayınlanmıştır.

Yedi asır önceki şartlarda, TEK'liğe işaret eden "holografik gerçeklik" daha nasıl anlatılabilirdi bundan başka?

Günümüzün "holografik evren" ve "holografik beyin" buluşu ne diyor çok özetle:

"Âlemlerde, evren içre evrenlerde her ne varsa, tamamı her zerrede, her şeyde mevcuttur!"

700 sene önce yaşamış olan İnsan-ı Kâmil Abdülkerîm el Ciylî ne diyor; onu da özetle anlatalım:

"Allâh ismiyle işaret edilenin (Ulûhiyet) kapsamında yer alan ve şey kelimesiyle işaret edilen her fert (birim), tümün ihtiva ettiği her şeyi, Zât'ıyla ihtiva eder. O şey, ister varlığı daim olsun (Esmâ mertebesi), ister sonradan olmuş olsun (Esmâ mertebesinde var olan her şey)."

Biz bu konuyu nasıl anlatmaya çalıştık geçmiş yazılarımızda... Yine özetle:

"NOKTA diye işaret edilen isimler mertebesinden varlığını alan RUH adlı yapı içinde yaratılmış tüm noktalardan oluşan koniler, projeksiyonlar hâlinde varlık amaçları doğrultusunda işlevler meydana getirirken; noktaları itibarıyla da, NOKTA'nın tamamındakine sahiptirler. Çünkü 'nokta', bölünmez, parçalanmaz, cüzlere ayrılmaz som yapıdır!"

KURÂN'da geçen;

"Sonra Âdem'e (Esmâ'nın programlanışı, Esmâ bileşiminin açığa çıkışıyla yoktan var edilene) bütün Esmâ'yı (Esmâ ül Hüsnâ'sının anlamlarını açığa çıkarmayı ve kavramayı) talim etti (programladı)..." (2.Bakara:31) âyeti, Esmâ mertebesindeki tüm isimlerin işaret ettiği anlamların insanın hakikati noktasında var olduğunun delilidir.

"El İnsan-ı Kâmil" yazarı Zât, diğer zevâta karşılık eserlerini Tek'ten çokluğa bakış açısıyla kaleme almıştır. Keza bizim anlatımlarımız dahi, bu bakış açısı benimsenmiş olarak kaleme alınmaktadır. Bu konuların çok zor anlaşılmasındaki en büyük sebep ise olaya çokluktan Tek'e doğru bakmaya çalışmaktır. Ağacı anlamanın yolu tohumdan, kökten yaprağa doğru olursa, sistemli ve anlaşılması kolay bir tarz olur. Yapraktan köke gitmeye çalışmak, oradan tohuma ulaşmak çok meşakkatli, çileli ve uzun yoldur ki, bunu başarabilen fevkalâde enderdir. Veya tek bir hücreden insan bedeninin nasıl oluştuğunu seyretmek...

Önemli bir başka konu da, "Esmâ mertebesi" anlamıdır.

"Esmâ mertebesi" demek, isimler ile işaret edilen tek bir som, soyut mertebe veya boyut demektir.

Dikkat edilsin ki isimlerin çokluğu, isimlenenin çokluğu demek değildir! "Bütün hüsnâ (Hakk'ın özelliklerine işaret eden) isimler O'nundur" işareti yeterli uyarıdır bu konuda.

Tüm isimlerle işaret edilen Zât, aynı tek Zât'tır.

İsimler, hep, aynı tek bir Zât'ın isimleridir. O isimlerle işaret edilen özellikler, hep aynı tek şeye işaret eder som bir TEKillik (Samediyet) hâlinde.

Gerçekte yalnızca o Tek vardır ilmi ilâhîde! İkincisi olmayan tek tecelli... HÛ Allâhu Ahad ve Samed!

Bizler (tüm algılayıcı türleri olarak evren içre evrenlerdekiler, boyutsal katman varlıkları olarak), zâtımız itibarıyla (varlığımızın noktası itibarıyla), Esmâ mertebesinin her an yeni şan alışı itibarıyla yeni özellikler açığa çıkarırız birbirimize göre!

"Tüm yaratılmışlar onun kapsamındadır" dediğimiz "RUH" adlı melek (Hakikat-i Muhammedî), her bir şeyin hakikatidir.

"Rabbimle görüştüm" diyen, bu noktaya işaret etmiştir.

"Allâh" ismi bir yönüyle varlığın her noktasında var olana, bir yönüyle de âlemlerden Ğaniyy olana işaret ettiği içindir ki...

"Rabbim Allâh'tır" diyen de Hak söylemiştir (teşbih yönlü).

"Allâh, âlemlerden Ğaniyy'dir" idrakıyla konuşan da Hak konuşmuştur (tenzih yönlü).

"Muhammedî" isen, her ikisi de seyr alanında!

"Ahmedî" isen, daha da ötesi... Ehli anlar ancak bunu da!

Kesinlikle bilin ki...

"DİN" bilgisi bir bütündür!

"DİN" bilgisi, "ALLÂH" adıyla işaret edilenin ilminden nasiplenme işidir.

"DİN" bilgisi denince, Kur'ân, Hadis ve bunların yüzeysel değil, derûnî mânâlarını deşifre etme ve kavrama ve yaşama ilmi olan tasavvuf anlaşılır.

Ezberledikleriyle âlim geçinip, akıllarının ermediği hadisleri yok veya uydurma sayanlar, "Sünnetullâh"ı "OKU"yamadıkları ve Sistem'i fark edemedikleri için idrak edemediğini inkâr eden bir zihniyete sahip kişilerdir! İnkâr, zihnin sigortasıdır! Kişi, idrak etmekte âciz kaldığı noktada inkâr sigortasını attırarak düşünsel sağlığını korumaya çalışır!

Din adamlarından, tanrıbilimcilerden (ilâhiyâtçılardan) "DİN"i öğrenemezsiniz! Onlar ancak konunun, olayın bir yönünün kırıntısını size anlatır. Uzmanlıkla perdelenmişlerdir tümü görmekten!

İlimde rüsuha ermemiş kişilerin, âyet veya hadis ezberleyerek âlim görünmeleri, ancak cahilleri kandırır.

"Nefs-i levvâme" ehli, hayatı yoğun ibadetle, zühd-takva ile geçen kişilerin avamın evliyası olması gibi; ses kayıt cihazıymışcasına âyet veya hadis ezberlemiş, bilgisayar gibi bunları ekranından çıkartan beyinlerin âlim kabullenilmeleri devrinin de sonuna gelinmiştir!

Hicri 1400 yılı başlarında işlevine başlayan zamanımızın "Yenileyici"sinin (belki de hiç tanımadan geçip gideceğiz) ardından, kırk yaşında olarak açığa çıkacağı söylenen "Mehdi Rasûl (tâzimen değil gerçekten)" zamanında, acaba niçin bütün tarikat ve mezhepler geçersiz olacaktır? Hiç derinliğine düşündünüz mü bu konuyu? O değerli Zât, gerçekten "Rasûl" oluşu gereği, "irsâl eden"den aldığı ilham ile mi kararlar verecek; yoksa bir mezhep veya bir tarikat veya bir cemaat anlayışının uygulatıcısı âlim imam mı olacak?

Samimi olarak, "DİN"i, "Allâh" adıyla işaret edileni ve "eşyanın hakikatini" anlamak isteyen kişiler, bu işi ancak bizzat yapacakları derin çalışmalar ile gerçekleştirebilirler.

İman taklit kabul etseydi, teklif maymunlara veya papağanlara yapılırdı!

Bir robot, günümüzde, 24 saat namaz kılıp Kur'ân okuyarak gününü tamamlayabilir! Okuduğunun anlamını anlamadan!.. "OKU"yamayan, okuduğunun anlamını bilmeyen, anlamını bilmediği şeyi düşünmekten de mahrum kalan insan, ne kadarıyla taklitçilikten öte bir varlıktır acaba?

"Tâbi olmak" yani dediklerini kavrayıp yolundan yürüyerek "ALLÂH" adıyla işaret edilene ermek için uymak zorunda olduğunuz tek kişi Allâh Rasûlü ve son Nebisi Muhammed Mustafa (aleyhisselâm)'dır!

Kabir âleminde "Rabbiniz", "Nebiniz" ve "Bilgi Kaynağınız"dan sorgulanacaksınız!

Bu konularda yeterli bilgisi olmayan tanrıbilimciler (ilâhiyatçılar) veya din adamları asla mazeret vesilesi olmayacaktır sizin için!

1985'te yazdığım "İNSAN ve SIRLARI" isimli kitabımda ve sonra yazdıklarımda genellikle hadislerin kaynaklarını yazmadım. Şu sebepten:

Gerçek Hadis Bilgini, benim yazdığım o hadislerin kaynağını zaten bilir. Benim naklettiğim o hadisleri eleştirmeye kalkan ya da "Böyle bir hadis yok, kaynağın ne" diyen cahili de daha ilk anda tanıyayım istedim. Nitekim Diyanet İşleri Başkanlığı danışmanı ve eleştirmeni olan biri, yazdığım "ALLÂH" isimli kitabımdaki sahih hadisi inkâr ederek kitabımı karalamaya kalktı (belgesi elimde)... Böylece ben de o düzeydekileri tanımış oldum. Tanımaya da devam ediyorum.

Hadislerde kaynak belirtmediğim için, yazılarım, kitaplarım akademik kabul edilmezmiş!!! Ben yazılarımı, kitaplarımı akademik kaygılarla değil; sorgulayıp düşünebilecek kapasiteyle yaratılmış olanlar için, düşünce ve müşahedelerimi paylaşım amaçlı olarak yazıyorum. Kimsenin bana bir ünvan veya etiket veya bir pâye vermesine ihtiyacım yok! "Allâh kulu" olmak şerefi bana çok bile!

Diyeceğim odur ki...

Gerçek mânâda "İslâm DİNİ"ni tanımak, "Allâh" ismiyle işaret edileni fark etmek, "Sünnetullâh"ı bilmek, "BEN" kimim, neyim, nereden geldim, neredeyim, geleceğim ne olacaktır sorularının cevaplarını gerçekçi bir biçimde almak istiyorsanız; bunu kendiniz oluşturmak zorundasınız!

50 yıl namaz kılıp (!), bir kere "ALLÂHU EKBER" dememiş, "Besmele" çekmiş ama "B-ismillâh" diyememiş, "Fâtiha"yı tekrarlamış ama bir kere "FÂTİHA"yı "OKU"yarak fethe ulaşmamış nice velî sanılanlar tanıdım!

"Salât"ı "kılınan namaz" olarak anlayıp; "OKU"yamadığının tekrarıyla ömür tüketip, böylece de kulluğunu yerine getirenler seyrettim!

"Nârın da hoş, nûrun da hoş" hikâyeleriyle ömür tüketip; hâlinin, şartlarının hoşnutsuzluğu içinde nice ağlayan gözler gördüm!

Tasavvufla ilgilendiğini sanıp başkalarının dedikodusuyla ömür tüketen; ermek için geldiği dünyadan başkalarını eritmeye çalışan işlevle geçip giden nicelerini seyrettim!

Şükreden kullar arasında yer alanları da, nankörlük içinde kulluğunu ifa edenleri de ibretle seyrettim!

Her biri de öylece kulluklarını edâ edip, belki de ebediyen sürecek perdelilikleriyle geçip gittiler ve dahi gidecekler bu dünyadan...

Dostum...

"Falanca bu konuda böyle demiş, filancaya göre böyle imiş" dedikodularını bırakıp; kendi düşüncelerini oluştur, kendi müşahedene ulaşmaya bak!

El kesesiyle bir yere varamazsın!

Kendi cebindekileri keşfetmeye bak! Bugüne kadar söylenmişlerden farklı, yeni bir müşaheden yoksa, taklitçi olmaktan öte bir kulluğun yok demektir!

"Sünnetullâh"ta tekrar yoktur!

Her velîde kendine özgü bir keşf ve müşahede vardır! Sen de gerçeğe ermeye ve kendine özgü seyre ulaşmaya çalış! Başkalarının yaptıklarının hesabını sen vermeyecek, ellerinle yaptıklarının sonuçlarını yaşayacaksın! Dünya'da sahip olduğun her şey, sonuçta burada bırakılıp gidilecektir! Dünyandakiler o âlemde bir şey ifade etmeyecektir!

İlmin hariç!

İlmin ve vicdanın, bu yolda elinden gelen her şeyi yaptığını tasdik ediyorsa mesele yok! Ama bu konuda tatmin edici hüküm gelmiyorsa vicdanından veya ilminden, tehlike çanları çalıyor demektir!

Allâh bize, her gece uykuya tek başına daldığımız gibi, tek başına dünyamızda yaşamakta olup, tek başımıza, yepyeni bir boyutta yaşantımızın hesabını vererek sonuçlarını yaşayacağımızı fark ettirmiş olsun!

AHMED HULÛSİ

29 Mart 2007
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9. Bi-Rabbihim





Kur'ân-ı Kerîm'de "B" harfi kadar öncelikli ve O'nu "OKU"mada, çok önemli bir anahtar olan "Bi-Rabbihim" tanımlaması üzerinde biraz daha durmak istiyorum. Zira bu husus ne kadar anlaşılırsa, Kur'ân-ı Kerîm'deki bazı inceliklerin fark edilmesi de o kadar kolaylaşacaktır.

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

Rabbihim=Rablerine, yani Rabb-ül âlemîn'e işaret ederken, Bi-Rabbihim=Onların Özlerinde, Hakikatlerinde mevcut olan, o boyuttan -mertebeden- her birinde tasarruf eden Rubûbiyet (Rab'lik) kuvvesi anlamını taşır.

Ancak bundan dolayı da, kesinlikle parçalanma, yani ayrı ayrı Rab'ler anlaşılmamalıdır!

Bütün, ampul filamanlarına gelen elektrik aynıdır; Rubûbiyet boyutunun genel anlamına örnek olarak... Filamanlar ise birimi oluşturan Allâh isimleri bileşimi, yani Esmâ terkipleri misalidir... 1967 yılında yazdığım "TECELLİYÂT" isimli kitabımda anlatmıştım bu konuyu. Oradan okuyabilirsiniz.

Konuya bir örnek: "Kadr" Sûresi'ni hatırlayalım...

"Tenezzelül Melâiketü ver Rûhu fiyha Biizni Rabbihim min külli emr"

"Melekler ve Ruh Onda tenezzül eder, Rablerinin izni ile her hükümden..." (97.Kadr: 4)

"RUH" her ne kadar, yalnızca kişinin ölüm ötesi bedeni gibi anlatılmışsa da, Kurân'daki esas işareti, "o şeyin mânâsı, taşıdığı anlam" şeklindedir! 

Buna göre, "insanın ruhu" denildiğinde, insanın varlığını meydana getiren Esmâ terkibinin ihtiva ettiği genel anlam, anlaşılır. Nitekim halk dilindeki "ben senin ruhunu okurum" deyimi de bu anlamla paraleldir.

"KADR" nedir; gökten inen(!) Kadir nasıl iniyor?.. Bu konuya daha sonraki yazıda devam etmek istiyorum!

Bu arada dikkatimizden kaçmasın:

"...ahızün Bi-nasıyetiha..." (11.Hûd: 56) âyeti de Rabbin tasarrufunun alında (beyinlerde) açığa çıktığına işaret eder!

"Lâ havle ve lâ kuvvete illâ B-illâh" vurgulamasını da şimdi bir düşünün bakalım... Acaba niçin bu zikir çok önemli ve insana, neden, neler kazandırıyor?

İşte Kurân'da geçmekte olan "Bi-rabbihim" zamiri, bize göre, daima birimlerin Rabbi hükmünde olan; onların varlıklarının hakikatini meydana getiren, "Esmâ terkibi" oluşunu vurgular. Bu konu daha geniş olarak 1985 yılında yazmış olduğum "İNSAN VE SIRLARI" kitabında "Rab" ve "Rubûbiyet" bölümlerinde anlatılmıştır. Rabb-ül âlemîn ifadesi ise Küllî anlamda Rubûbiyet mertebesini ifade eder ki, tüm Esmâ terkiplerinin varoluşu bu mertebeden aldıkları kuvve ile mümkündür zerreler boyutunda.

Burada da gördüğünüz üzere, belli kelimelerin başına gelen "B" eki konuyu bambaşka boyutlara ve anlamlara taşımaktadır.

Evet, şimdi de konumuzla ilgili başka bir önemli noktaya dikkat çekelim.

"B-illâhi" diyerek yemin etmeyi men ederlerdi eskiler; niye?

Çünkü anlamı, "varlığımdaki ALLÂH adına konuşuyorum ki!.." diyedir de ondan!

İş böyle ise, gerçekten, bu anlamın getirisinin ve götürüsünün idrakinde misiniz acaba? Ne dediğinizin farkında mısınız böyle yemin ettiğinizde?

Bütün bunlar neyi gösteriyor?..

İnsanın vehmettiği, var sandığı, dışarıdaki, ötesindeki bir tanrıya yönelmek yerine; kendi hakikatindeki Allâh isimlerinin işaret ettiği kuvvelere yönelerek, onları aktive etmeye çalışması gerçeğini gösteriyor! İbadet denen bütün çalışmalar bunun içindir...

Kişinin kendi hakikatindeki Allâh isimlerinin özellikleri yanı sıra, ötesindeki bir tanrı kavramını kabul etmesi "ŞİRK" diye anlatılan olgunun ta kendisidir!

İnsanların birbirinden yardım, şefaat dilemesi, veya Rasûlullâh veya manevî büyüklerden yardım dilemesi; onların kendisi gibi "KUL" olarak var olup, ne var ki kendisinin açığa çıkaramadığı kuvveleri onların ortaya koyabildiklerini fark etmesi suretiyle olursa, bu "şirk" olmaz!

Ama, ötede bir tanrı kabul ederken, kendi hakikatini inkâr ederek; kendini mahlûk, karşısındakini Hâlık gibi görerek bunu uygularsa, bu "şirk" olur.

Burada önemli olan, kendindekini fark edip, kullanamadığını bilerek, karşısındakinden yardım istemektir.

Tanrılaştırmadan!..

Normal yaşamda herhangi bir konuda, birisinden yardım-şefaat istemek ne ise, manevî konularda da olay aynıdır!

Ne var ki gelecek yardım, asla kişinin fıtratını değiştirmez; özündeki açılım (isimler bileşimi) müsaadesi kadarıyla gerçekleşebilir.

İstediğin yardım, istidat ve kabiliyetini değiştirmez... İstidat ve kabiliyetin kapsamı kadarıyla yardımcı olabilir! Ki buna "illâ Bi-izni-h" denmiştir Âyet'el Kürsî'de!

Duan, zikrin, arzun buna devam ettiğin sürece kabiliyetini arttırır; ama kestiğin anda eski hâline döner!.. Buna "himmet" de derler. Himmetini daimî tutmalısın ki kabiliyetin artsın; istediklerin, istidadın kadarıyla gerçekleşsin.

Rasûlullâh veya bir başkasından yardım istediğinde, o kişi bu yardımı yapabilecek kapasitedeyse ve buna rağmen sana beklediğin yardım ulaşmıyorsa, o kişiye karşı değişik duygular içine girme; olayı, kapasitende, fıtratında ara!

"Bi-rabbihim" ifadesiyle vurgulanan Esmâ terkibin kesinlikle herkesten farklıdır ve bir eşi daha yoktur. Bu sebeple de kimse kimseye örnek olmaz ve kimse kimsenin yolundan Rabbini tanıyamaz!

Bu Dünya'ya bir Şahı Velâyet Hz. Âli daha gelmez!.. Eğer onun gibi olmak için dua ediyorsan, bu gerçekleşmez! Bil ki aynı tecelli iki defa oluşmaz!

İstek konusunda da haddini bilmek şarttır; her konuda olduğu gibi!

Hiç kimse GİBİ olmaya çalışma; zira bu mümkün değildir! Kendin ol, ilminin azamisini kullanarak!

Fıtrat konusunu çok iyi anlamak gerek!

Herkesin bir fıtratı vardır ve bu asla değişmez! Yani doğum süreci içinde kendisinde oluşan Allâh isimleri özelliklerinin bir bileşim şeklinde beyinde programlanması!

Bu yüzden, "can çıkmadıkça huy çıkmaz" demişlerdir!

Bu yüzden, "yedisinde neyse yetmişinde de odur" demişlerdir!

Testi, hikmeti Hûda içindekini sürekli üretir! Kiminde şerbet vardır, kiminde bulaşık suyu!.. Astrolojik tesirler ise, testileri zaman zaman eğen kollardır! O zamanlarda, testide ne varsa o dökülür; süslü görüntülü testilerde ne bulunduğu da, o zamanlarda anlaşılır!

Bu şaşılacak bir şey değildir!

Algılayabildiğimiz dünyamızda ne varsa, en sevdiğimizden en tiksindiğimize kadar, hepsi de ismi "ALLÂH" olanın, kendi Esmâ'sıyla yaratmış olduğu birimlerdir...

Cennetin cennetliği veya cehennemin cehennemliği birimin yapısına GÖREDİR! Zebânîlere GÖRE cehennem cennettir; pislik böceğine GÖRE de dışkı içinde yaşamak cennet!

Yaratıkların tümü de, "GÖRE"sel olarak değerlidir veya tiksindiricidir! Birine göre en sevgili gelen, diğerine göre en tiksindirici olabilir!

Sendekini seversin, karşındakinde!

Sendeki yoksa karşındakinde, ondan hoşlanmaz ve onunla bir arada olmayı istemezsin!

Zamanla değişir insan!..

Zaman içinde derûnundaki, farkında olmadığın bir kısım veriler açığa çıkınca, değer yargıların da değişir, beraber olmak istediklerin de! "Dün" senin için değerli olanlar, "bugün" artık değer ifade etmemeye başlar! Onların yerine başkaları değer kazanır indînde!

Her kuş sürüsüyle uçar! Herkes, sonunda, lâyık olduklarıyla beraber olur!

Akıllı insan, gerçekçi olur! Kendisindeki "HASİYB", hesaba çeker onu "münker ve nekir" anlamı ile! 

İlmine göre, nerede, ne hâlde, ne gibi bir yaşantı ile ömrünü geçirmekte olduğunu fark eder insan o zaman! 

Yaşamımda, kendini "gavs" veya "dünyanın hâkimi" sanan kişiler gördüm... Bazıları kendisini hep Rasûlullâh veya çok yakın sahabesiyle görüyordu rüyalarında!.. Kimi akıl hastanesine gitti, kimi gün geldi bu hâlden sonra inkârları yaşadı... Kimi de o hayalle gitti bu dünyadan...

Önemli olan, ilminizi ne kadarıyla yaşamınıza geçirip; "iradenizi", "ilminiz" doğrultusunda ne kadar "kudret"le açığa çıkarttığınızdır! Hayallerle geçen geceleriniz değil!

Yalnız geldiniz ve yalnız gideceksiniz sonsuz yaşama; bu Dünya yaşamında elde ettiklerinizle... Yaptıklarınızın sonucuna yalnızca siz katlanacaksınız; dün olduğu gibi, bugün olduğu gibi, yarınlarda da!

Kendiniz için de, tüm dostlarınız için de, muhtemelen belki de hiç göremeyeceğiniz bu garîp için de, duanızı esirgemeyin.

AHMED HULÛSİ

26 Ağustos 2005

Raleigh – NC, USA
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10. Bi-izni-hi





Rasûlullâh Sünneti'nin Sünnetullâh olduğunu önceki yazılarımızda açıkladıktan sonra, gelelim "Sünnetullâh" oluşumundaki bazı insana ait gerçeklerin işaretlerine...

Önce "Bismillâh" hakkında bir iki söz...

Kelime-i Tevhid'i idrak ettikten sonra, bunun yaşamda uygulanmasının cenneti getireceğini fark edebilen kişiye, Allâh Rasûlü'nün en büyük hediyesi "B–ismi–Allâh–er–Rahmân–er–Rahıym" anlayışıdır!

Bunun anlamını idrak edene, fıtratı kadarıyla, en yüksek cennet yaşamı nasip olur! İnsanın, eşrefi mahlûk oluşu, bu kelimelerin anlamını idrak edip yaşama, istidat ve kabiliyetinden dolayıdır! Bu ancak, saîd olarak dünyaya gelmişler arasından, mukarreblere ait bir şereftir.

"Bismillâh" çekilesi bir şey değil, yaşanılası bir olayın, dille ifadesidir! Hakkıyla Kelime-i şehâdet'i dillendirmek de ancak bu durumdakiler için mümkündür! "Muhakkıkîn" denilen tahkik ehli de bunlardır sadece ikân sahipleri olarak! Biz ise genelde iman yollu takliden tekrarlarız bu cümleleri ve böylece cennet umarız Rabbimizden!

Gelelim bir diğer önemli konu olan şefaat meselesine...

Rasûlullâh kimlere şefaat eder veya etmektedir? Eğer bu dünyada şefaat ulaşmamışsa, sonrasında fayda eder mi? Veya, bizler bir diğerimize ne kadar yardımcı olabiliriz?

Hangi şartlarla şefaatten yararlanmak mümkündür?

İşte bu konuda Âyet'el Kürsî'deki bir cümleyi hatırlayalım; zira kişide ALLÂH'ın tasarrufu nasıl açığa çıkmaktadır ve dış etkiler veya şefaat bu tasarrufu ne kadar etkiler sorusunun cevabı buradadır.

"...men zelleziy yeşfeu indeHÛ illâ Bi–iznihi..."

"...Kim şefaat edebilir 'Bi–izni–hi' olmadan!.." (2.Bakara: 255)

Diyeceksiniz ki niye başını Türkçe yazdın da "Bi–izni–hi" kelimesini Arapça orijinaliyle bıraktın?

Konunun sır noktası işte o kelime de onun için! 

"B–izni–H"...

Bismillâh açıklamasında belirttiğim üzere Kur'ân-ı Kerîm'i sırlarına ermek için okumak istiyorsak, öncelikle "B" anahtarını kullanmak zorundayız. Bu sır anlaşılmaz ise, hep yukarıdaki bir tanrıdan, ötedeki ya da ötendeki bir tanrıdan söz edildiğini düşünürüz. Ne yazık ki, mevcut Kur'ân çevirilerinin neredeyse tamamında ve hatta orijinalinde mevcut olmasına rağmen güncelleştirilmiş Kur'ân tefsirlerinde "B" harfinin anlamı gözardı edilip, yer verilmemiş ve bu çok çok önemli anlama hiç işaret edilmemiştir!

Oysa...

"B–izni–H" işareti, kişinin hakikati olan Esmâ terkibine (isimler bileşimine) işaret etmektedir burada!

Bu durumda bu âyetin anlamı şu olur:

"Nefsinin hakikati olan Esmâ mertebesinden açığa çıkan kuvve olmaksızın (Bi-iznihi) O'nun indînde kim şefaat edebilir..."

Nitekim bu gerçekler bakın şu âyetlerde nasıl vurgulanmaktadır:

"Yevmeizin lâ tenfeuş şefa'atü illâ men ezine lehür Rahmânu ve radıye lehu kavla."

"O gün şefaat fayda vermez... Sadece Rahmân'ın izin verdiği ve sözüne (illâ Allâh diyen) razı olduğu kimse müstesna!" (20.Tâhâ: 109)

"...Iste'ıynû Bi-llâhi..."

"...Allâh'tan (Ulûhiyeti dolayısıyla hakikatinizden; benliğinizi oluşturan El Esmâ'sındaki kuvveden) yardım isteyin..." (7.A'raf: 128)

"Ya eyyühelleziyne amenû Aminu Billâhi..."

"Ey iman edenler, "B" harfinin işaret ettiği anlam ile iman edin Allâh'a..." (4.Nisâ': 136)

"Ve minenNâsi men yekulü amennâ Billâhî ve Bil yevmil âhıri ve mâ hum Bimu'miniyn."

"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)

"...Fe aminu Billâhi ve Rasûlihin Nebiyyil Ümmiyyilleziy..."

"...Bu yüzden iman edin, Esmâ'sıyla nefsinizin dahi hakikati olan Allâh'a ve Ümmî Nebi olan O Rasûl'e..." (7.A'raf: 158)

"Feemmelleziyne amenû Billâhi va'tesamu Bihi feseyüdhıluhüm fiy rahmetin minHU ve fadlin ve yehdıyhim ileyHİ sıratan müstekıyma"

"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." (4.Nisâ': 175)

"Velev şâe Rabbüke leamene men fiyl Ardı küllühüm cemiy'a* efeente tükrihün Nase hatta yekûnu mu'miniyn; Ve ma kâne li nefsin en tu'mine illâ Biiznillâh*..."

"Eğer Rabbin dileseydi, yeryüzünde kim varsa, elbette hepsi toptan iman ederdi... Olayın gerçeği bu iken; sen, iman etmeleri için insanları zorlayacak mısın? Kendisini yaratan Allâh Esmâ'sının bileşimi elvermedikçe (Biiznillâh), bir nefs için iman etmek mümkün değildir!.." (10.Yûnus: 99-100)

İşte bu yüzdendir ki:

"Ma aler Rasûli illel belağ..."

"Rasûle düşen sadece tebliğ etmektir!.." (5.Mâide: 99)

"Lâ ikrahe fidDİYN..."

"'DİN'de (Allâh yaratısı sistem ve düzeni {Sünnetullâh} kabul konusunda) zorlama yoktur!.." (2.Bakara: 256)

İşte bu yüzdendir ki, şefaat yani yardım, ancak kişinin fıtratı o işe elveriyorsa geçerli olabilir!

Fıtratı meydana getiren Fâtır isminin özelliği dahi, kişinin Rabbi olan ve Rubûbiyet boyutunu oluşturan kendi yapısındaki Esmâ mertebesinde yer almaktadır!

"Feekım vecheke liddiyni haniyfa* fıtratAllâhilletiy fetaren Nase aleyha* lâ tebdiyle li halkıllâh* zâliked diynül kayyimü, ve lâkinne ekseranNasi lâ ya'lemun."

"Vechini (şuurunu) Hanîf olarak (tanrıya tapınmaksızın, Allâh'a şirk koşmaksızın) o Tek Din'e yönelt! 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." (30.Rûm: 30)

Evet, günümüzde keşfedilen holografik gerçeklik ile "Zerre küllün aynasıdır" uyarısının işareti burada çakışmaktadır.

NOKTA'dan meydana gelen açı içindeki Rahmâniyet sıfatının işaret ettiği anlamın açığa çıkışı... Bu zuhurun üretkenliği ile meydana gelen Rahıym'den, "arş" isimli evrensel doğurganlık -algıladığımız madde boyutunda değil- ile tüm Esmâ mertebesinin sonucu oluşan mânâlar hâsıl olmakta; ve Kürsî, "Rubûbiyetin tahakkuk ve tahakküm mertebesi" olarak açığa çıkmaktadır!

Küll, bu arada, aynıyla zerreye yansımış olduğu için de; zerrelerde yani birimlerde, Rabbin, yani Esmâ terkibinin getirisi hükmü, kademe kademe kişinin semâvatından bedene nâzil olmaktadır!

Bu her birimde böyledir ki, işte holografik gerçeklik bu sistemi anlatır.

Allâh Rasûlü'nün "Zerre küllün aynasıdır" cümlesiyle özetlediği gerçek kanaatimce bunu anlatır.

Zerre itibarıyla, zerre ve küllden söz edilirken; İlmi ilâhîde, hepsi Tek bir nefs olarak yer alır!

Buna;

"'HÛ' ki, sizi TEK bir nefsten - benlikten (makro planda: Hakikat-i Muhammedî - Akl-ı evvel; mikro planda: insanlık şuuru - Akl-ı küll) yarattı..." (7.A'raf: 189)

"Onların hepsi, kıyamet sürecinde O'na TEK olarak gelir." (19.Meryem: 95) âyetleri işaret eder.

Yani, ilmi ilâhîde "zerreler" yoktur "TEK bir yapı" söz konusudur. Bunun idrak edilmesi herkes için kolay olmayabilir.

Evren tek bir canlı gibidir sanki tüm boyutsallıklarıyla; ya da evren içre evrenleriyle!!! "Ruh-u Â'zâm" da demişlerdir buna...

Peki ya bu muazzam yapıda, "insan"ın varoluşunu, özelliklerini ve işlevini idrak edebilecek miyiz?..

Gelecek yazımızda da kalem elverdikçe bu konuya değineceğiz inşâAllâh.

AHMED HULÛSİ

15 Temmuz 2005

Raleigh – NC, USA
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11. Enfüste ve Âfakta





"Sünnet-i Rasûlullâh" ve "Bi–izni–hi" başlıklı yazılarımızda "Sünnetullâh" oluşumundaki insana ait bazı gerçeklerin işaretlerine yer vermiştik ve Allâh Rasûlü'nün "Zerre küllün aynasıdır" cümlesiyle özetlediği holografik gerçeklik sistemine değinmiştik. Demiştik ki:

NOKTA'dan meydana gelen açı içindeki Rahmâniyet zuhuru ve bu zuhurun üretkenliği ile meydana gelen Rahıym'den, arş isimli evrensel doğurganlık -algıladığımız madde boyutunda değil- ile tüm Esmâ mertebesi hâsıl olmakta; ve Kürsî, "Rubûbiyetin tahakkuk ve tahakküm mertebesi" olarak açığa çıkmaktadır!

Küll, bu arada, aynıyla zerreye yansımış olduğu için de; zerrelerde yani birimlerde, Rabbin, yani Esmâ terkibinin getirisi hükmü, kademe kademe kişinin semâvatından bedene nâzil olmaktadır!

Tam burada, konuya farklı bir yaklaşımdan söz edelim şimdi...

Cinnî kökenli veriler, insanı, hep uzaya, âfaka ve sayısız uzay katmanlarına yönlendirir özüne yönelişini kesmek için! "Muavizeteyn" denen "Felak ve Nâs" Sûrelerinin yorumunda inşâAllâh anlatacağım üzere, bunların vesveselerine, ilhamlarına kapılanlar, girdikleri etki altında, daha önce bahsettiğim Kur'ân âyetleri ve Allâh Rasûlü duası olan Korunma Dualarını çevrelerindekilere okutmazlar. Oysa bunları okumaya devam edenlere cinlerin tasarrufu ulaşmaz. Cin adı verilmiş görünmez varlıklar, insanların kendi özlerindeki "hilâfet" sırrına ermelerini kesinlikle istemezler! Bu ana amaçlarıdır. Bu konuyu geniş şekilde "RUH İNSAN CİN" ile "AKIL ve İMAN" isimli kitaplarda yazdık. "Şeytanî Cinler Niçin İnsana Düşmandır" bahsi bunu açıklar. Bu yüzden de "şeytaniyet" vasfıyla tanıtılmışlardır.

İnsanın kendi hakikatinde yapacağı mir'âc ile keşfedeceği Rabbini, Kürsîyi, Arşı hep uzayda bir yerlerde aratırlar, sanki somut şeylermişcesine!!!

Biz eğer, bu saptırıcı yönlendirmelere kapılmayıp, "Sünnetullâh" adı altında açığa çıkan ALLÂH isimlerinin özelliklerini fark edip; düzenini ve sistemini anlamak istiyorsak...

Eğer Kur'ân-ı Kerîm'i gerçekten anlayarak ve içindeki sırlara ererek "OKU"maya başlamak, "değişmez Sünnetullâh"ın neleri nasıl oluşturduğunu fark etmek istiyorsak, öncelikle şu inceliğe dikkat edeceğiz:

Okumakta olduğumuz o âyet, insan ya da bir başka birimden söz ediyorsa, o âyette geçen "ALLÂH" kelimesini veya "Allâh isimlerini" zerredeki aynalığa bağlayıp, kendi özünden gelen bir şekilde dilenenin açığa çıkması olarak değerlendireceğiz; yani, o birimin yapısındaki, özündeki mertebelere bağlı olarak anlayacağız.

Buna karşılık, okuduğumuz âyet, evrensel boyutsallıktan söz ediyorsa, bu defa aynı isimleri evrensel boyuttaki mertebelerle alâkalı olarak değerlendireceğiz!

İsmi "ALLÂH" olanın, sıfat mertebesini anlamak istiyorsak, bu defa karşımıza "İHLÂS" Sûresi çıkacaktır.

İsmi "ALLÂH" olanın ZÂT'ını tefekkür ise muhaldir! Olanaksızdır!

Sıfat, Zât'a işaret eder ama asla Zât'ı kapsayamaz! Bu sebepledir ki ALLÂH Zât'ının tefekkürü olanaksızdır!

"ALLÂH'ı idrak, ancak, idrak edilemeyeceğini idrak'tır" diyen Muhammed Mustafa (aleyhisselâm)'ın en yakın arkadaşı Ebu Bekir'in bu sözü, kendisinin mi'râcını tamamlamışlığının dile gelişidir!

Evet bu gerçeklik fark edilirse, hissedilir yaşanırsa, artık basîret, döner âlemlerin Rabbi'nin tasarrufuna veya kullarda Rabbin tasarrufunu seyre...

"Senüriyhim âyâtina fiyl afakı ve fiy enfüsihim..."

"Âfakta (ufuklar - dışta) ve enfüslerinde (bilinçlerinde) işaretlerimizi onlara göstereceğiz..." (41.Fussilet: 53)

"Ve fiyl Ardı ayatun lilmukıniyn; ve fiy enfüsiküm* efela tubsırun"

"İkân sahiplerine arzda (bedende) işaretler vardır! Nefslerinizde (Benliğinizin hakikati)! Hâlâ (fark etmiyor) görmüyor musunuz?" (51.Zâriyat: 20-21)

Âyetleri bu inceliğe işaret etmektedirler.

Bu seyirde de görülür ki, enfüste ve âfakta, mutlak kuvvet ve kudret ve hüküm yalnızca RABBE aittir! Ve o Rab, "MÜRİYD"dir!

"...İnnALLÂHe yef'alu ma YÜRİYD"

"...Kesinlikle Allâh irade ettiğini yapar (ilminden açığa çıkmasını irade ettiğini kudretiyle oluşturur; İlim-İrade-Kudret)." (22.Hac: 14)

İşte bu âyette de, Allâh'ın irade sıfatına işaret vardır ki o sıfatın ismi de "MÜRİYD"dir!

"Kulun kalbi Allâh'ın iki parmağı arasındadır!"

Her an Rabbi olan Esmâ terkibinin açığa çıkışıyla renk alır!

"Rabbin, sadece O'na kulluk etmenizi hükmetti..." (17.İsra': 23)

Zira Rab tektir, kendisinden başka Rab yoktur.

"İyyâke na'budu ve iyyâke nestaıyn!" (1.Fâtiha: 5)

Zâhiriyle, bâtınındaki Rabbinin kulluğunu yerine getirmektedir.

Gel dostum ömrünü boşa geçirme artık... "Sünnetullâh"ı iyi anla, kavra ve değerlendirmeye bak sana bildirilenleri.

Boş işlerle geçen zamanın asla telâfisi olmayacağını hatırlatmıştık; bari bundan sonra aklını başına alıp, boş şeylerle, şeytanın sana hoş gösterdiği şeylerle ömür tüketeceğine, kendini hazırlamaya bak bu gerçekler doğrultusunda, Dünya yaşamı ötesi sonsuz âleme!

Hatırla ki, zararın neresinden dönülse kârdır!

AHMED HULÛSİ

22 Temmuz 2005

Raleigh – NC, USA
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12. Bismillâh





Bismillâh konusunu daha evvelce "İSLÂM'IN TEMEL ESASLARI" kitabında Fâtiha yorumunda ve de bu kitabımızdaki "Rahmân ve Rahıym" başlıklı makalede yazmıştık.

Burada başka bir yönü üzerinde duralım...

Bilindiği üzere, cemaatle kılınan namazlarda, Bismillâh, Fâtiha Sûresi'nin ilk âyeti olması gerçeğine rağmen, imam tarafından sesli olarak okunmaz!

İmam direkt olarak "El Hamdu Lillâhi Rabbil'âlemiyn"den başlar sesli okumaya...

Niçin imam, Fâtiha'nın 1'nci âyeti olan Bismillâh'ı sesli okumaz?

Sanırım akla hemen hiç gelmemiş konulardan biridir bu...

Evet imam, Fâtiha Sûresi'nin 1'nci âyeti olmasına rağmen Bismillâh'ı sesli okumaz ve 2'nci âyetten seslendirmeye başlar. Bu arada cemaat de eksiği(!) tamamlamak için, içinden Bismillâh çeker(!)...

Şimdi önce geçmişte tartışılan bir konuya kısaca değinelim.

Kimileri demiş ki Fâtiha Sûresi 7 âyettir, ilk âyeti de Bismillâh'tır. Kimi de demiş ki Fâtiha Sûresi'nin ilk âyeti Bismillâh değil, "El Hamdu Lillâhi Rabbil'âlemiyn"dir!.. Baştaki Bismillâh teberrüken konmuştur oraya...

Konunun derinliğine inmiş olanlar sonuçta, Bismillâh'ın Fâtiha Sûresi'nin ilk âyeti olduğuna kanaat getirmişler.

Bizler de bugün genelde bu kanaati taşıyoruz.

Şimdi durum bu olunca dikkatimizi çeken önce şu oluyor...

Niçin Bismillâh'ta "RahmânirRahıym" denildikten sonra, "El Hamdu Lillâhi Rabbil'âlemiyn"den sonra tekrar "RahmânirRahıym" denilmiştir? Burada tekrar aynı konuya girmeyeceğiz, ancak konunun önemi nedeniyle bir kere daha dikkat çekelim istedik bu iki âyete.

Yani şöyle ki:

1. âyet: "BismillâhirRahmânirRahıym"

2. âyet: "El Hamdu Lillâhi Rabbil'âlemiyn"

3. âyet: "Er RahmânirRahıym"

Buradaki inceliği "Rahmân ve Rahıym" yazısında dillendirilebileceği kadarıyla anlatmaya çalışmıştık.

İşte bu gerçek ışığı altında fark etmemiz gerekir ki...

Namazın, mi'râca dönüşebilmesi için "B" harfi ile işaret edilen sırrın idrakı ile kişinin Bismillâh'taki mânâyı BİZZAT HİSSETMESİ zorunludur!

Bu yüzden de cemaatle kılınan namazda dahi, imamın Bismillâh'ı cemaat adına okuması yeterli olmaz! Bismillâh'ı BiZâtihi kişinin hissederek okuması ve o idrak ile namaza başlaması gerekir.

Yani imam, cemaat adına Bismillâh çekemez!

Kişinin "Bismillâh"ı bizzat yaşaması zorunludur urûc yapabilmek için!

Günde bir kere olsun Bismillâh'ı yaşayabilene ne mutlu!

Ves Selâm!

AHMED HULÛSİ

10 Nisan 2004

Raleigh – NC, USA
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13. Püf Noktası





Püf noktası nedir; ismi "ALLÂH" olanı, "İslâm Din"i tanımlamasıyla anlatılan Evrensel Sistemi ve de "Ben kimim, neyim" sorularının cevaplarını anlamanın?..

Niçin bu konularda sapmalar meydana geliyor?

Niçin bir yerlerde takılıp, konunun tam resmini göremiyoruz?

Niçin Kur'ân-ı Kerîm'i hakkıyla değerlendirip, olayı bütün açıklığıyla seyredemiyoruz?

Elbette bunlar düşünebilen beyinlerin sorunu!.. Düşünmeden, yalnızca söylenenleri taklit ederek yaşayanlar için böyle bir sorun yok!

Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ın bildirdiklerinin hakkıyla anlaşılması, Kur'ân-ı Kerîm'de belirtilenlerin değerlendirilebilmesi için öncelikle şu iki gerçeği çok iyi fark etmek zorundayız:

1. Anlatılan sistemin evrensel boyutu,

2. Anlatılan sistemdeki kişinin yaşam boyutu.

Bu konuları derin düşünme, hissetme ve yaşama uğraşı olan tasavvuf çalışmalarında, iki seyirden söz edilir:

1. Seyri Âfakî (evrensel gerçekleri fark etmek),

2. Seyri Enfüsî (kişisel gerçekleri fark etmek).

Bu iki "seyir"den birincisi; ismi "ALLÂH" olanın, ilminde yarattığı Evrensel Sistem ve Düzen'in tanınması sürecidir; ki buna "seyri âfakî" denir. İkincisi ise; kişinin kendi hakikatini (nefsini) tanıması çalışmalarıdır.

Kur'ân-ı Kerîm, pek çok âyetinde; hem "seyri âfakî", hem de "seyri enfüsî" yönünden fark edilmesi gerekli gerçekleri açıklar, vurgular!

Şayet kişi, o âyetleri yalnızca bir yönü ile değerlendirirse, konunun diğer yanından mahrum kalarak, o yönde bir düşünsel sapma içine girer!

Neden bu böyle olur?

Çünkü bir yanlış algılama sonucu olarak, Kur'ân, Evrensel Sistem (Sünnetullâh) ve bunu yaratanı açıklayan kitap olmak yerine, "yukarıdaki bir tanrının buyruk kitabı" kabul edilmiştir! Oysa, tüm gelmiş geçmiş hakikat ehli, bunun böyle olmadığını anlatmaya ve yaşatmaya çalışmışlardır.

İsmi "ALLÂH" olanın ne olduğunu "Hz. Muhammed'in Açıkladığı ALLÂH" isimli kitabımızda, bugüne kadar üzerinde durulmadık bir şekilde irdelemeye çalıştık. Eğer o kitabı iyi anlayıp, o açıklamaları iyi değerlendirebildiysek, HOLOGRAFİK EVREN gerçekliğinden yola çıkarak, insanda, ismi "ALLÂH" olanın varlığının ne şekilde açığa çıkmakta olduğunu fark edebiliriz.

Hz. Muhammed Mustafa'nın bahsedip bize fark ettirmeye çalıştığı gerçeklik, tanrı ve tanrılık kavramının olmayışı gerçeği yanı sıra; ismi "ALLÂH" olanın ne olduğudur! Kur'ân-ı Kerîm bunu açıklar ve anlatır! O yüzden biz de, sürekli olarak "ismi ALLÂH" diyerek, yalnızca isminin "ALLÂH" olduğunu; ismin, resminin yapılmaktan kaçınılmasını; bu isimle neye işaret edildiğinin iyi anlaşılması gerektiğini yazıp duruyoruz. Yazdıklarımızı "OKU"makta yetersiz olanların tüm eleştirilerine rağmen!

Evet...

Evrenin zâtı, Kayyum olanın Zâtı ile kaîmdir!

Ama evren, tanrı değildir!

İnsanın zâtı, Kayyum olanın Zâtı ile kaîmdir!

Ama insan, tanrı değildir!

Evren, ismi "ALLÂH" olanın, bildirilen kadarıyla isim ve sıfatlarının özellikleriyle var olmuştur ve sonsuza dek bu böyledir!

İnsan, ismi "ALLÂH" olanın, bildirilen kadarıyla isim ve sıfatlarının özellikleriyle var olmuştur ve sonsuza dek bu böyledir!

Evren "Hayy"dır (diridir–canlıdır); çünkü ALLÂH "HAYY"dır!

İnsan "Hayy"dır (diridir–canlıdır); çünkü ALLÂH "HAYY"dır!

Evren şuurludur; çünkü ALLÂH Aliym'dir!

İnsan şuurludur; çünkü ALLÂH Aliym'dir!

İlim sıfatının açığa çıkışı şuur adını alır!

Evren ismi ve resmi ardında, "Ulûhiyet"inin gereği olarak "Vâhidiyeti" ile aşikâr olup, "Rahmâniyeti" ile her an yeni bir yaratışını ve oluşumu sürdüren, dilediğini var kılan "Rabb-ül âlemîn" vardır!

İnsan ismi ve resmi ardında, "Ulûhiyet"inin gereği olarak "Vâhidiyeti" ile aşikâr olup, "Rahmâniyeti" ile her an yeni bir yaratışını ve oluşumu sürdüren, dilediğini var kılan "Rabb-ül âlemîn" vardır!

İşte bu şekilde evrende açığa çıkan her mertebe, aynıyla ve mikrosu ile insanda da mevcuttur; ki bu yüzden insan, kendini tanıyabildiği ölçüde, evreni tanıyabilir...

Ulûhiyet hakikati, insanın zâtını yaratırken, kendine ayna kılmış; Vâhidiyeti ile onu "Vâhid" yapmış; Rahmâniyeti ile her an ondan yaratışta bulunmuş; Rubûbiyeti ile insanın tüm fiillerinin Hâlık'ı olmuştur!

Evrende vardır, "Arş", "Kürsî", yedi kat semâ ve yedi kat yer!

İnsanda vardır, "Arş", "Kürsî", yedi kat semâ ve yedi kat yer!

Evren vardır, tüm melekler ile!

İnsan vardır, tüm melekler ile!

"Hakikat" sonrasında dördüncü basamakta "Marifetullâh" ihsan edilmiş olanlar; bu mecazların, sistem içinde neye işaret ettiklerini çok iyi "OKUR"lar!.. Bilirler, Arş'tan murat nedir, Kürsî neye işaret eder; melekler sistemin hangi kuvveleridir!

"Her ne ararsan kendinde ara" işareti bu yüzdendir! Kendini tanırsan mikro âlem olarak, evreni de tanırsın makro âlem olarak!

Ve böylece bilirsin âlemlerin RABB'i kimdir, nedir!

Seyri enfüsî, insanda "nefsini bilme" diye anlatılan olaydır; ki bunu "NEFS NEDİR?" isimli sohbetimizde anlatmıştık.

İşte bu gerçekliği öğrenmeye başlayan seyri enfüsî düşünce yolcuları, bir anlayış durağında, "kendini HAK olarak görmeye" başlar. Bunun ötesinde de "ben Hakk'ım, dilediğimi yaparım her şey bana mubah" noktasına saplanır. Buna "Mülhime nefs bilinci" (hakikatine dair ilham alan bilinç) veya Mülhime Girdabı denir; ki bu konunun detayı "Mülhime Bilinç" sohbetimizde mevcuttur. Bunu aşamayıp, "Mutmainne bilince" ulaşamazsa, bir süre sonra Emmâre bilinci ağır basarak, Mülhime bilgisi ile de firavunlaşarak, herkesi ve her şeyi yanlış, kendini mükemmel görüp, o hâl üzere bu dünyadan ayrılır!

"Bu yolda nice başlar kesilir; hiç soran olmaz!" ile buradaki kayıplara işaret edilir!

Evet, insan, kendi hakikatini meydana getiren tüm bu gerçeklikler yanı sıra, elleriyle yaptıklarından da sorumludur! Yani, her an, daha önce yaptıklarının sonuçlarını kaçınılmaz bir şekilde yaşamak durumundadır! Vurgulayalım ki, kendinden ne düşünce veya fiil açığa çıkmışsa, onun sonuçlarını da yaşamak mecburiyetindedir!

Bir diğer deyişle, bugününüz, dününüzün sonucudur!

Bu anlattıklarımız eğer anlaşıldı ise şimdi gelelim konunun püf noktasına...

Hz. Ebu Bekir'in en mükemmel şekilde vurguladığı üzere, "ALLÂH'I İDRAK, İDRAK EDİLEMEYECEĞİNİ İDRAKTIR" gerçeğini hiç gözden kaçırmamak kaydıyla, anlamaya çalışalım bu püf noktasını...

Kur'ân-ı Kerîm'de "ALLÂH" ismine bağlı olarak anlatılan olayları, daima, hem evrensel boyut itibarıyla, evrenin özünde, hakikatinde bilinci içinde; hem de insan ismiyle işaret edilenin varlığında ve hakikatinde olarak düşünmek gerekir!

Daha önce de işaret ettiğim üzere, gerek "Âyet'el Kürsî", gerek "Kul Eûzü"ler ve gerekse "HuvAllâhulleziy..." diye başlayan tüm tanımlamalar, hem evren boyutlarıyla aşikâr olanı, hem de insan ismi altında açığa çıkanın, çıkış mertebelerindeki özelliklerini anlatmaktadır. Bu durumda ehli anlar, sığınılan "Rab" nerededir, nedir; sığınılan "Melik" nedir; sığınılası "İlâhin nâs" neresidir!

Bir diğer ifade şekliyle, ALLÂH isimleri; hem evrensel boyutta, hem de insanın varlığındaki Rubûbiyet mertebesinde bulunan özelliklerdir.

İşte bu yüzdendir ki, Kurân'ı anlamak için okumaya başladığımızda, ALLÂH'a ait diye anlatılan tüm özelliklerin hakikatimizi meydana getirdiğini fark etmek, gelecekte karşılaşacağımız sonsuz olayların dahi bu özellikler kapsamında karşımıza çıkacağını bilmek zorundayız!

Özet...

Kur'ân-ı Kerîm'i anlamak için dikkat etmemiz gereken öncelik; O'nun ötedeki bir tanrıdan gelen ferman olmadığını fark etmektir! Bundan sonra yapılacak iş ise, o yüce Kitabın, "ALLÂH" ismiyle, evrenin ve insanın hakikatindeki özelliklerden ve "Sünnetullâh"tan söz ettiğini idrak ederek, olgunluğa giden yolda yürümeye başlamaktır...

Kesinlikle bilinmesi ve göz ardı edilmemesi zorunlu gerçek de şudur ki, ismi "ALLÂH" olan, evren içre evrenleri ve insanı, ilminde kendi isimlerinin işaret ettiği özelliklerle yaratmış olandır!

Ne insanın, ne de evrenin "tanrısallığından" asla söz edilemez!

Zaten bugüne kadar hiçbir şuur sahibi de "ALLÂH" olduğunu iddia etmemiştir!

AHMED HULÛSİ

30 Mayıs 2005

Raleigh – NC, USA
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14. Hazineyi Okumak





Adam tarlasını kazarken toprağın altında naylona sarılı bir şey bulmuş... Hemen açmış... Başlığında kendi lisanıyla, "BUNU okuyan hazineyi bulur!" yazılıymış...

Ancak yazının alt tarafı ise okuyamadığı bir lisanmış...

Hemen yazıyı almış, köyün imamına koşmuş... Köyün imamı ona göre büyük adam; belki de zamanın gavsı ya da müceddidi!

İmam efendi Kur'ân kursunu bitirmiş... Kur'ân okumasını biliyor...

Hemen almış kağıdı eline ve bakar bakmaz konuşmuş:

"'Bunu okuyan hazineyi bulur!' yazıyor... Altında da Arapça bir dua var!.. Hemen bunu çoğaltalım!.. Ve herkes okusun!" demiş...

Mübarek elleriyle, bulunan yazıdakileri kopyalamışlar ve tüm köy halkına dağıtmışlar!..

Herkes okumaya başlamış imam efendinin kendi dillerinin harfleriyle yazdığı on beş satırlık yazıyı... Aradan bir zaman geçmiş...

Derken biri köy kahvesinde demiş:

"Efendiler bu böyle günde bir kere okunmakla olmayacak sabah akşam okuyalım şunu... Elbette bir kerâmeti vardır!"

Birkaç gün daha geçmiş, günde kırk defa okumaya karar vermişler!

Derken günde yüz defa!..

Bazıları bakmış, "hazine bulunmuyor" demişler:

"Bu safsata!.. Bizi umutlandırmak için böyle bir masal uydurmuş birisi!"

Kimi de inançla ve ısrarla devam etmiş okumaya...

Aradan aylar geçmiş ama ne çare ki hazineyi bulan yok!..

Derken günün birinde bir gezgin uğramış köye... Camide yatsıyı kıldıktan sonra bakmış bir dua yapıyor insanlar birlikte, hiç duyulmamış o güne kadar öyle bir şey!

Demiş camiden çıkarken imama, "Bana da öğretsenize bunu"...

Hemen yazılısını vermiş ona da imam...

Adamı misafir etmişler misafirhanede...

El etek çekilip insanlar uyuduktan sonra adam kalkmış mumu yakmış, kâğıttaki Arapça dua(!)yı okumaya başlamış!!!

Misafirhaneden çıkmış elinde mum ve kâğıt, köyün ortasındaki ulu çınarın altına gelmiş... Gene kâğıttaki duayı okumuş; çınardan köyün kuzey çıkışındaki dere boyuna doğru yürümüş... Sonra Arapça dua(!)yı okumuş gene, dere yatağından uzanan salkım söğütün yanına varmış. Dua(!)da yazılı olduğu üzere söğüt ağacının yanından yüzünü köye dönüp yirmi bir adım atmış ve oradaki koca kayanın dibini kazmaya başlamış...

Bulmuş orada bir tahta kutu ve içinde çil çil altınlar! Alıp yoluna devam etmiş!

Köylünün her gün okuduğu dua(!) doğruyu yazıyormuş meğer inanmayanların aksine!

"OKU"muş duayı köylülerin okumasından farklı olarak; anlamış anlamını yazılanların ve gereğini de uygulayarak; hazineyi bulmuş!

Köylülerse hâlâ devam ediyormuş sabah akşam anlamını bilmedikleri imam efendinin kendi lisanlarında yazıp ellerine verdiği Arapça duayı okumaya!!!

Okuyorlar...

Tıpkı imamın köylüsü gibi okuyorlar gün be gün okumak olsun diye... Yahut okumaya çalışıyorlar... Ya da okuyamıyorlar...

Ana konuya geçmeden önce bizi okuyan anlayışı sınırlılar için bir uyarı koyalım...

"DUA ve ZİKİR" isimli kitabımızda "yapılan tüm zikir ve duaların anlamı bilinmese bile, inanılmadan okunsa bile kişiye yarar vereceğini" geniş bir şekilde izah etmiştik. Çünkü bu, bir mekanizmanın işletiliş şeklidir, inançla ve yukarıdaki veya ötendeki tanrı ile alâkası yoktur sonuç vermesinin!

Bunu böylece vurguladıktan sonra esas konumuza gelelim...

"OKU"mak nasıl olur?

Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'a iman edenler O'nun açıkladığı "ismi ALLÂH olanı" önce "İHLÂS" Sûresi'nde tanımlandığı şekilde anlayıp idrak ederler... Ya da HOLOGRAFİK EVREN gerçeğini fark ederler; ki bu da aynı hakikate giden yoldur! (Anlayışı kıtlar için uyarı: "Yoldur" dedik, ikisi aynı şey değil! "Ahmed Hulusi, enerji ALLÂH'tır diyor" iftirasından vazgeçin! Ehli katında çok ufalıyorsunuz!)

Bunu anladıktan sonra bilinir ki, insanın varlığı ve hakikati, ismi "ALLÂH" olanın Esmâ'sı ile kendini var kılan Rubûbiyet mertebesidir ve kendisinin Rabbi'dir! Ve bu mertebe yalnızca âfakta ötelerde bir yerde değil, kendi hakikatinden bilincine uzanan bir yapıda mevcuttur! Her birim için böyle olduğundan dolayı da "Rabb-ül âlemîn"dir!

Evrensellik ötesi evren içre evrenlerin var olduğu NOKTA'nın ilminde var olan her birim ve yapıda, holografik gerçeklik nedeniyle Arş, Kürsî, Semâvat ve bunların ehli mevcuttur!

Yoktan var olmuş insan zaten yoktur ve var olan yalnızca Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ın açıkladığı ismi "ALLÂH" olandır! Bu yüzden de "Lâ ilâhe - tanrı ve dolayısıyla tanrılık kavramı yoktur" uyarısı yapılmıştır!

Böylece de insanın dışarıda, ötesinde bir tanrı araması veya kabullenmesi yerine; özündeki, varlığındaki, ismi "ALLÂH" olanın Rubûbiyet ve Melikiyet ve İlâhiyet sıfatlarının mertebeler şeklindeki özelliklerine yönelmesi ve sığınması istenmiştir!

"... Nerede olursanız O sizinle (hakikatinizin Esmâ ül Hüsnâ'sıyla varolması sonucu) beraberdir!.." (57.Hadiyd: 4)

Âyeti bu Mâiyet sırrına işaret eder!

Bu yüzden de;

"Sen düşündüğünü açığa vursan (veya gizlesen); (bil ki) kesinlikle O, Sırr'ı da (şuurundakini de) Ahfa'yı da (onu meydana getiren Esmâ mertebeni de) bilir!" (20.Tâhâ: 7)

Çünkü dışardaki veya ötendekine dua etmiyorsun!!!

Fâtiha'da dahi Mâlik'i veya Melik'i okunuşuyla gene bu noktaya işaret edilmektedir ki;

"İkra' Kitabek* kefa Bi nefsikel yevme aleyke Hasiyba;"

"OKU yaşam bilgini (kitabını)! Bilincin bu aşamada, yaptıklarının sonucunun ne olduğunu görmeye yeterlidir." (17.İsra': 14)

Âyeti bu sırra işaret etmektedir. "Hasiyb" ismi Esmâ'dan olarak Rubûbiyet mertebesinde varlığında yer almaktadır, holografik gerçeklik doğrultusunda. Ötedeki tanrıya değildir hesap yani! Hakikatindeki "ismi ALLÂH olanın Melikiyeti"ne hesap verirsin "yevmidDİYN"-"DİN GÜNÜNDE"... İstersen çok asırlar sonrasına at bu "din günü"nü!

Bu yüzden Kur'ân-ı Kerîm'i okumaya başladığında, "B-ismi-ALLÂH Rahmân ve Rahıym"dir; yani "Hakikatim ismi ALLÂH olanın Rahmâniyet ve Rahıymiyetiyle açığa çıkmaktadır her an" demektedir ehli hâl!

Salât (namaz) bu gerçekliğin yaşanmasıdır işte!.. 

"Âyet'el Kürsî"de aynı gerçeklik dolayısıyla insanın hakikatinde bulunan ismi "ALLÂH" olanın mertebeleri ve özellikleri vurgulanmakta, bunların idrak edilip değerlendirilmesi istenmektedir. İnsanın uyuyan boyutuna karşılık, hakikatindeki asla uyumayan mertebeye dikkat çekilmektedir.

"KUL" (DE Kİ) diye başlayan âyetler senin onları okumanı isterken; esasen bu âyetleri "OKU"yabilene "Bunun anlamını YAŞA!" uyarısını ihtiva etmektedir...

Yani, bu dua âyetleri sana yukarıdaki tanrına yönel ve ondan yardım iste anlamında değil; senin varlığını ve hakikatini var kılan bu mertebelerin hakkını vererek ismi "ALLÂH" olana hakkıyla kulluk et, anlamındadır...

Elbette bizim anlayabildiğimiz kadarıyla. Kimseyi bağlamaz!

Ne yazık ki...

Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ın açıkladığı ismi "ALLÂH" olanı insanlarla paylaşmaya çalıştım, anlayıp hissedebildiğim kadarının anlatılabilirliği ile; onlarsa kendi "ulu tanrı"larını update ettiler (güncellediler!) anladıklarıyla...

OYSA...

"Allâh yanı sıra tanrıya (dışsal güce) yönelme! Tanrı yoktur, sadece 'HÛ'!.." (28.Kasas: 88)

Âyeti çok açık şekilde, ismi "ALLÂH" olana iman edildikten sonra, tanrılık kavramının düşünülmemesi gerektiğini vurgulamaktadır!

Kimileri varlıklarını yok etmediler, varlıklarının yok olduğunu idrak ettiler ismi "ALLÂH" olan indînde...

Kimileri de "tanrı" yaratıp onu kullandılar benliklerini yüceltmek, dünya âhiret ulusu olmak için!

Evet...

"Yok"luğunu ve var olanın yalnızca ismi "ALLÂH" olan olduğunu idrak edip İslâm Dini'ni kabullenenler, Hz. Muhammed'in getirdiklerini anlayıp o doğrultuda hazineyi bulmaya çalıştılar.

Kur'ân-ı Kerîm'i okuyup, işaret edilen sırları deşifre ederek; ismi "ALLÂH" olanı, kendi Esmâ'sıyla yaratmış olduğu âlemleri ve içinde yaşadıkları sistem ve düzeni "OKU"yarak, kendi özlerindeki sonsuz muhteşem hazineyi buldular!

Kimi de etraf ve dedikodu-gıybetle ömrünü tüketerek kulluğunu yerine getirip, bu dünyadan ayrıldı... Sürüden biri daha öteye geçti, Yunus'un deyimiyle!

AHMED HULÛSİ

6 Mayıs 2005
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15. Kurân'ı Neden Anlamıyoruz?





Niçin, Kur'ân-ı Kerîm'deki ve tasavvuf dünyasındaki mecaz ve işaretleri tekrarlamakla avunup, onların işaret ettiği gerçekleri fark edemiyoruz?

Niçin, beş duyu sınırları içinde düşünmekten kendimizi kurtarıp, kozamızın içinden çıkamıyoruz?

Niçin, "TEK kare resim" olan stringler boyutunun algılanışının tasavvufta "Esmâ mertebesi" olarak tanımlanıp, "ilmî sûretler"i meydana getirdiğini; bunun ötesinin mutlak "yok"luktan ibaret olduğunu algılayamıyoruz?

Niçin, Kurân'a göre "necîs" (pis) olan "şirk" düşüncesinden temizlenip "tâhir" olmayıp; kendimizi duş altına atarak "necîs"likten ("şirk"ten) temizlendiğimizi sanıyoruz?

Sorular, yazsak uzayıp gidecek ama cevaplar?..

Gelin, önce iki âyeti hatırlayalım Kur'ân-ı Kerîm'den...

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

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

Halk arasında bu iki âyetin bir arada anlamı, "Abdestli değilsen kirlisin, bu sebeple Kurân'ı eline alma!" diye yayılmış...

Oysa...

"Bir algıladığın âlemler var, bir de gökte ötelerde bir yerde bir ilâh-tanrı var" anlayışında isen, varlığın mutlak tekilliğini vurgulayan ve sistemini anlatan bu muhteşem "Bilgi"ye (Kurân'a) yaklaşma; çünkü böyle bir anlayış içindeyken burada anlatılan verileri değerlendirmen mümkün olmaz, anlamınadır bu iki âyetin mânâsı bir arada.

Bir an konuya ara verip, bir misal ile yaklaşayım ana konumuza... Böylece, Kur'ân, hadis ve tasavvufta, olayın neden mecazlar ve işaretlerle anlatıldığı hususuna cevap vereyim.

Sizi alıp 500 yıl öncesine ışınlasalar ve o devirde yaşayanlara, "İnternetteki bilgilerin nerede, nasıl saklandığını, bilgisayar ve televizyon sistemlerinin nasıl çalıştığını anlatmak zorundasın" deseler; bunu nasıl anlatırsınız o insanlara? Vereceğiniz misaller ne kadarıyla gerçeği aksettirir?

1400 küsur yıl evvel yeryüzünde yaşamış ama "Sünnetullâh" adıyla işaret edilmiş Sistem ve Düzen'in tüm mekanizmalarını kendine açıldığı kadarıyla müşahede etmiş; sonra da bunun bir kısmını çağının şartlarını yaşayan insanları da hesaba katarak anlatmak zorunda kalmış en muhteşem insan Allâh Rasûlü ve son Nebisi, acaba daha başka ne diyebilirdi bize intikâl edenler ötesinde?

Ne yazık ki, her dalda çağı aşmaya çalışan insanlar, Allâh Rasûlü'nü ve bildirdiklerini değerlendirme konusunda hâlâ yüzlerce yıl öncesinin şartlarını yaşayan insanlar gibi düşünüp yorumlamaktan gocunmuyorlar!

Oysa, o devirlerdekiler mazurdu! Çünkü, bugünün veritabanına ve imkânlarına sahip değillerdi. Ama bugünküler?!!

Niçin Kur'ân'ı Kerîm, akıl sahiplerinin, misallerle, benzetmelerle anlattıklarını tefekkür ederek, deşifre etmelerini istiyordu?

Evet, gelin artık biz düşünme ve değerlendirme sistemimizi yenileyelim!.. Onların zorunlu olduğu yüzeysel bakış yerine, Allâh nimeti olan bilimler eşliğinde, konuyu sistemli bir şekilde sorgulayarak, Allâh Rasûlü ve son Nebisi'nin bildirdiği şifreleri çözmeye çalışalım...

Risâlet Nûru'nu değerlendirelim... "NÛR", ilimdir!

Böylece de şükredenlerden olalım; nankörlük edenlerden olmaktan sakınarak.

Daha önce hatırlarsanız, "Allâh Rasûlü ve son Nebisi sistemi "OKU"du (ikra) ve bunu mecazlarla, işaretlerle, sembollerle dillendirdi" demiştik.

"OKU"nan "Hakikat" neydi; ve dahi mecazlarla, işaretlerle, misallerle anlatılmaya çalışılanlar nelerdi acaba?

Gerçekte, "görülenler" mi vardı, yoksa "OKU"nanlar mı?

"OKU"mak harfleri yan yana algılamak mıdır; yoksa, içsel veya dışsal ulaşıların beyin tarafından deşifre edilmesi midir?

Beyin "görmekte" miydi, yoksa, "OKU"duklarının (data) sentezini mi açığa çıkarmakta idi "bilinç" adı altında?

Öncelikle belirtelim ki, bazı gerçekleri fark edebilmek için, asırlardır genetiğimizden gelen, bugün edindiğimiz bilgilerin dahi kolay kolay değiştiremediği, "bir madde âlem var beş duyu ile algıladığım, bir de ötede bir manevî âlem var" yanılgısını terk etmemiz gerekir!

Bilelim ki, madde dediğiniz âlem aynen "manevî" âlemdir; manevî dediğiniz âlem de aynı maddi âlemdir! Aynı şeyin beş duyu ile algıladığınız kısmına "maddi" diyorsunuz, algılayamadığınız yanına ise "manevî" deniyor.

Gerçekte, iki ayrı yapıdan değil, "tek bir yapı"dan söz etmekteyiz!

Gerçekte, "GÖRMEK" yoktur; "OKUMAK" vardır!..

Beyin görmez; "OKU"duğunu açığa çıkartır!

Beynin, içsel veya dışsal, kendine ulaşanları sentezi "OKUMAK"tır! Daha sonra bu "OKU"nanların bir kısmı "musavvire"de (hayal merkezinde) sûretlere bürünür ve "görmek" olarak algılanır.

Hatta...

Beyin dahi, "yok"tan "var" olmuş bir "yok"tur ki; orijinali "data-enerji" dalgasından, yani "Esmâ terkibi"nden başka bir şey değildir! O "zoomlamayı" açığa çıkaranlara göre!

Daha da ötesi...

Gerçekte, "maddi" diye bir âlem yoktur; yalnızca "manevî" âlem vardır! "Madde" algılaması beş duyunun beyinde oluşturduğu bir kabuldür!

"Uzay" ve "evren içre evrenler" kelimeleriyle işaret ettiğimiz "âfak"tan, tasavvufta "Esmâ mertebesi" diye işaret edilmiş "tek kare resim" olarak tanımladığımız stringler boyutuna uzanan "enfüs"e kadar, bize GÖRE iç içe olan ve 3D (üç boyutlu) olarak algılanan tüm katmansal boyutlar aslında tek bir boyuttur!

"CEBERÛT" âlemi olarak tanımlanmış bu salt tekillik boyutunun mânâlarının açığa çıkarılması (tenezzülü) ise, "MELEKÛT" âlemi diye anlatılan tüm varlık seyrini ve yaşamını meydana getirir!

"LÂHUT" ise fikir kabul etmez! Düşünce, o boyutta "yok" olur! "Ahadiyet" denilen bu mertebe "hiç"liktir!

"ALLÂH" ismiyle işaret olunanın, "Rahmâniyeti ve Rahıymiyeti" sonucu, "iki eliyle" (ilim ve kudret) –data ve enerji–, "Esmâ mertebesi" –stringler boyutu– hâsıl olmuş; bu boyutun her an yeni bir şan alışı ile de tüm evren içre evrenler ve içindekiler olarak birbirlerince algılananlar meydana gelmiştir, "Melekût" (kuvveler) boyutunda. Ki bu duruma, "âlemler, Allâh'ın ilmindeki ilmî sûretlerdir" diye işaret edilmiştir tasavvufta.

"Varlığın aslı yokluktur" denmesinin sebebi de, her şeyin bir an içinde "var" olup bir sonraki anda "yok"luğa dönüşü ve sonraki anda tekrar "var" olarak algılanışı dolayısıyladır.

Tasavvufta geçen "vücud" kelimesini "madde beden" türünden bir "madde" sananların bunu anlayabilmesi mümkün değildir! "Vücud", var algılanış anlamındadır; "madde beden" anlamında değil!

String boyutu olarak anlatılan sonsuz yapı, bir "kudret ve ilim" –enerji ve bilgi (data)– okyanusudur!

Varlığın aslı, hakikatte "Esmâ mertebesi" olması dolayısıyla ve varlığını "Allâh"tan alması ve dahi "Allâh"taki Esmâ'nın sonsuzluğu dolayısıyla, string boyutu sonsuz dönüşüm içindedir.

Bilim yollu teorik fiziğin, varlığın hakikatini anlatmada ulaşabildiği son nokta "string" boyutudur!.. String teorisi ile anlatılan yapının bâtını yokluktur! Ancak buraya ulaşmayı sağlayan başka teoriler de ortaya atılabilir zaman içinde.

"Allâh" adıyla işaret edilen ilminde "yok"tan "var" olmuşlara, bundan ötesine yol yoktur! Çünkü varlığı oluşturan mânâ okyanusunun varlığında kesret söz konusu değildir.

"Esmâ-i ilâhî"nin (Allâh isimleri olarak işaret edilen özelliklerin), Küll (tümel-tekil) olarak "her an yeni bir şanda" olması sonucu açığa çıkan tüm anlamlar, adı "ALLÂH" olan indîndeki sayısız "nokta"lardan bir "nokta"nın projeksiyonundan başka bir şey değildir!

Bu projeksiyon, "Allâh" adıyla işaret edilenin, "nokta"da (stringler evreninde) açığa çıkan bir "AN"lık ilminin getirisinden başka bir şey değildir.

"Allâh" ismiyle  işaret   edilen, "âlemlerden Ğaniyy'dir" denerek, bu isimle isimlenmiş olanın, "nokta"dan zâhir olan âlemler ve onlardaki özellikler ile kayıtlanmaması (tenzih) istenmiştir.

"Yevm" yani "An", "Nokta"daki sürekli değişik görüntü oluşturan süreçtir.

Muhyiddini Arabî, "Kâinat her an yok olup, bir an sonra yeniden var olmaktadır" derken, her an yeni bir şan alan string boyutunun sonsuz-sürekli dönüşümüne işaret etmiştir. Çünkü, O da "OKU"yanlardan biriydi!

"Eşyanın (şeylerin-birimlerin) hakikatini bildir" duası, algılanan sûretlerin mahiyetini (içeriğini) bilmeyi talep etmek anlamındadır.

"Allâh, altında ve üstünde hava olmayan bir âlemdeydi ve O'nun ile beraber hiçbir şey yoktu" tarifine, Şahı Velâyet Hz. Âli'nin "Bulunduğumuz an o andır" eklemesi ise, "ilmi ilâhî"deki Esmâ mertebesinin yerine işaret eder. Yani, tüm algılananlara karşın, gerçekte yalnızca "ALLÂH" adıyla işaret edilen vardır ve algılanan her şey, "aslı ve mahiyeti itibarıyla yoktur" demek istemiştir!

Haydi beyin sahipleri!.. Düşünen beyinler!.. "Madde vardır" iddiasında bulunanlar!

Eliniz yerine düşüncenizle tutmaya çalışın bir şeyi, bakalım tutabilecek misiniz?

http://download.ahmedhulusi.org/download/video/genel/powersoften.avi

Makrokozmostan mikrokozmosa kadar neyi tutmak isterseniz boşluğa düşecek, madde dediğinizi tutmak isterken, moleküler boyutta bedensel "yok"luğa karışacak, onu tutmak isterken onun boşluğuna, oradan atomun boşluğuna, oradan çekirdeğin boşluğuna, oradan kuarkların içine düşerek, sonunda string boyutunda "seyreden" olup gideceksiniz!

"Mülhime Nefs" bilincine ulaşınca "Ene'l Hak" diyen Zât'tan, "Vahdet-i Vücud"u bir sistem olarak anlatarak, "Vücud ve varlık TEK'tir; yalnızca O vardır! Bu durumda sen istersen O vardır de, istersen ben varım de, diyen hep Kendisi'dir"; anlayışını sergileyen Zât'tan; "Vahdet-i Şuhud" görüşünü, yani Muhyiddini Arabî'nin bahsettiği "vücud"un, gerçekte, "ilmi ilâhîdeki ilmî sûret" olduğunu; bu "vücud"un gölge veya hayal "vücud" olduğunu vurgulayan İmam Rabbanî'ye kadar hepsi de "data"larından açığa çıkan gerçekliği, programlarına göre dillendirmişlerdir.

Dün işaret yollu olarak, "Allâh" adıyla işaret edilen dışında hiçbir şey yoktur, "lâ mevcûda illâ Allâh", denirken; bugün bilimle ulaşılmıştır ki, tüm algılanan ve algılanamayan varlık, "enerji-data" yapının (string boyutu) her an değişim hâlinin getirisinden başka bir şey değildir. "Her AN yeni şan'dadır"... Misal: kaleideskop... Hani çocukluğumuzda dürbün gibi içine bakılan ve döndürdükçe değişik şekiller alan ve bir aldığı şekli bir daha almayan yapı örneği...

Kur'ân-ı Kerîm bu gerçeği misal ve işaretlerle bildirmiş; "Hakikat" ehli velîler de bu gerçeği algılayarak, çeşitli mecazlar ve işaretlerle dile getirmeye çalışmışlardır. (Okuyunuz: "Mişkâtül Envâr (Nûrlar Feneri)" Yazan İmam Gazâli, Çeviren Süleyman ATEŞ; "TECELLİYÂT", Ahmed Hulûsi, 1967)

Bir an bilgisayar sistemini hatırlayın...

Eminim ki siz, bilgisayar ekranı olan monitörü bilgisayar sananlardan değilsiniz... Ama öyle sananlardan da okurlarım olduğu için, bunu belirteyim istedim...

Tüm bilgilerle dünyayı kapsayan ve kapısından girenlerce sayısız olaylar yaşanan interneti oluşturan her şey, bilgisayar hard diskine girilen, yan yana gelmiş "sıfır ve bir"lerden ibarettir. Bilgisayarın içine girebilseniz "sıfır ve bir"lerden başka bir şey göremezsiniz! Ekranlarda da piksel görürsünüz, ama resim olarak algılarsınız. Hatta daha ötesi, bilgisayarın içinde o sıfır ve birlerin ötesinde sadece elektriksel bir dalga hareketi mevcuttur.

Tıpkı tüm yazı ve resimleri oluşturan yan yana gelmiş "Nokta"lar gibi... Yazı veya resime büyüterek bakarsanız, resim kaybolur sadece yan yana "Nokta"lar görürsünüz.

Bundan önceki yazımda, varlığın özü ve hakikati olan "bilgi"den söz etmiştim. Bu, bazılarınca "edinilen bilgi", İngilizcesiyle "knowledge" olarak algılanmış... Oysa bizim anlatmak istediğimiz "bilgi" kelimesi İngilizcede "data" olarak anlatılan, "anlam oluşturan veri" mânâsınaydı...

Bir roman, bir yaşam, bir film senaryosu, nasıl bilgisayarda sadece "data"dan, yani "bilgi"den ibaret ise...

Tüm algılanan veya düşünülen evren içre evrenler dahi, string boyutunda, bir "enerji dalgası" ve "data"="bilgi"den ibarettir! Algılamak istediğiniz konuya göre ister "enerji dalgaları" deyin, ister "bilgi" paketleri...

Bu realite, tüm "Hakikat"e ulaşmış evliyaullâh tarafından algılanır ve yaşadıkları devirlerine göre çeşitli isimlerle anlatılmaya çalışılır; mecazlar, işaretler şeklinde... Algılanan hep aynıdır; algılayanların program ve şartları farklıdır ve o yüzden anlatımlar farklılaşır. "Suyun rengi kabındandır!"

Bunun içindir ki, "Hakikat"e ermiş velîler, "Âlemlerin aslı hayaldir!" demiş geçmişte... Hatta konuyu daha da incelemiş, detaylandırmış olarak, "hayal içinde hayal içinde hayaldir" vurgulamasını yapmışlardır!

"Tecelli tek tecellidir (Tecelli-i vâhid), ikincisi olmamıştır" diyen zevât, Esmâ âleminin tenezzülü (anlamın algılanışı) ile oluşan "Melekût" âleminin ve tüm getirisinin, yalnızca "yok"tan "var" olmuş bir hayal olduğuna dikkati çekmek istemişlerdir.

"Âlemler, 'var'lık kokusunu dahi almamıştır" vurgulaması da bu yüzden yapılmıştır!

Gerçekte, tümüyle "sanal bir âlem"de yaşıyoruz; ama "gerçekmişcesine" ve "var"mışcasına algılayarak!.. Ve dahi bu durum sonsuza kadar böylece devam edecek çeşitli boyutsal dönüşümlerle!

Bazıları bu gerçeği fark ederek devam edecek ve bu farkında olmanın getirisini yaşayacak... Bazıları da, bu Dünya'dan "âmâ" olarak boyut değiştirip, sonsuza dek "âmâ" (=bilgi körü) olarak sonuçlarını yaşayacak.

Zira, Esmâ boyutunda... Yani... Sayısız Allâh isimleri ile işaret edilen özelliklere sahip "TEK"illik boyutunda (Vâhidiyet), yani "tek kare resim"de mevcut bulunan özellikler, tüm varlıkların yalnızca "ilmî sûretler" (sanal=var olarak algılanan) hâline işaret eder.

Ve dahi...

"Esmâ mertebesi" olarak tanımlanan ve "Allâh'ın isimlerinin işaret ettiği özellikler" olarak belirtilenler, insana hitap etmesi itibarıyla, insan algılama boyutuna hitap eden isimlerdir!

İnsan ötesi, "nokta" içi projeksiyonda yer alan karanlık (mahiyeti netleşmemiş) enerji, "karanlık madde" (dark matter) olarak varlığını düşündüğümüz ama algılayamadığımız %96'lık bölümdeki sayısız varlığı oluşturan nice sayısız isimlerin işaret ettiği özellikler vardır ki, insan türü bu Allâh isimlerini bilmez!

http://www.nasa.gov/mission_pages/hubble/news/clumpy_darkmatter.html

http://www.nature.com/news/2007/070101/full/070101-7.html

Tüm sonsuzluğuyla "Esmâ mertebesi", "Allâh" adıyla işaret edilenin ilminde, bir "nokta"nın ("nokta"mızın) projeksiyonunda oluşmuş özelliklerdir!

Sayısız "nokta"lardan oluşan sayısız âlemler dahi, hep, "Allâh" adıyla işaret edilenin ilminde var olan özelliklerle meydana gelir ve bunlardaki oluşumlara da bu "nokta"mızın ehlinin muttali olması mümkün değildir!

İşte bu âlemler dahi, hep "ilmi ilâhî"deki "ilmî sûretler" olduğu içindir ki; "Allâh" adıyla işaret edilen mutlak bilinmezdir Zât'ı itibarıyla ve bu yüzden "ALLÂH'ın Zât'ını tefekkür etmeyiniz" (çünkü bu muhaldir) denmiştir.

Bir anki açığa çıkışı, "tek kare resim" olan evren içre evrenlerin 3D (üç boyutlu) algılanmasının geçmişteki "OKU"nuşu, "Zâtî ilim"de bir nokta olarak açığa çıkan ve din terminolojisinde "Esmâ mertebesi" denilen ve her an yeni bir "şan"da olanın varlığını anlatır... Esmâ mertebesi diye anlatılan, günümüzdeki tespitiyle string boyutu olarak tanımlanan ile kudret-ilim, enerji-data veritabanı kastedilir.

Bu ilim, "Allâh" adıyla işaret edilenin "Zâtî ilmi" indîndeki sayısız "nokta"lardan yalnızca tek bir "nokta"da açığa çıkandır.

"Nokta", "Allâh" adıyla işaret edilenin, Esmâ âlemlerinden bir Esmâ âlemidir ki bizim boyutumuzda string boyutu olarak algılanabilir.

Bu "Nokta"nın bâtını tasavvufta "Âmâ", zâhiri ise "Vâhidiyet" mertebesidir. "Ceberût" ismiyle işaret edilir. "Melekût", müşahhaslaşmış sanal hâlidir; Yaratan'a göre!

"Hû" ismi "Nokta"nın hüviyetine işaret eder...

"Allâh" adıyla işaret edilen, "Zât"ı, künhü itibarıyla mutlak bilinmezdir! Bu yönüne yukarıda vurguladığım üzere "Allâh âlemlerden Ğaniyy'dir" âyeti işaret eder. Arzu edenler bu konuda 90'lı yılların başında yapmış olduğumuz "Tek'in Takdiri" isimli sohbetimizi dinleyebilir ya da aynı yıllarda yayınlanmış olan "BİLİNCİN ARINIŞI" ve "TEK'İN SEYRİ" isimli kitaplarımızı okuyabilirler.

"NOKTA" içindeki projeksiyonda, Esmâ mertebesinde, sanal olarak "var" olan insan bilincinin, indînde sayısız "nokta"lar var olanı bilebilmesi nasıl mümkün olur ki!

Estağfirullâh!.. "EKBER" sıfatıyla tanımlanan indînde, acziyet ve hiçliğimi itiraftan başka ne gelir ki elden!

"Nokta", ihtiva ettiği sayısız anlamlar itibarıyla "RUH-u Â'zâm"; kimliği itibarıyla "Hakikat-i Muhammedî"dir!

Tüm algılananlar, "nokta"da string boyutunda açığa çıkan "ilmi ilâhî"de "ilmî sûret" (data-enerji) olarak "yok"tan "var" oldukları için, her birinin "var"lığı, Esmâ mertebesindeki Esmâ terkibi (isimlerle işaret edilen özellikler bileşimi) oluşlarına dayanır.

Holografik tespit, farklı terkipler şeklinde açığa çıkan her bir birimin aynı asıldan oluşması olayını anlatır.

Bu sebepledir ki, "Allâh" adıyla işaret edilen, Esmâ mertebesinde varlık sûretlerinde açığa çıkanları, kendine bağlamış olarak, "attığın zaman sen atmadın atan Allâh'tı" vurgulamasını yapmış; "kızan, gülen, üzülen" gibi beşerî kabul edilen davranışları, gene kendi isimleriyle özdeşleştirmiştir.

Algılama dünyamıza ait tüm kavramlar, "Allâh" adıyla işaret edilenin "tek kare resim"de, "her an yeni bir şan'da" oluşunun sonucu olarak "var" ALGILANDIĞI içindir ki, "Allâh" adıyla varlık özdeşleştirilmiş ve çok yönlü algılamaya açık bir oluş meydana gelmiştir.

Kur'ân-ı Kerîm'de "Allâh" isminin geçtiği yerleri ya "Zâhir" ismi yönünden değerlendirmemiz gerekir, olayı deşifre etmek için; ya da "Bâtın" isminin işaret ettiği anlam yönünden.

"Allâh affedicidir" dendiği zaman, kişideki açığa çıkan "affetme" özelliğinden söz edilmektedir. Bu, "Bâtın" ismi yönünden bir açığa çıkış özelliğidir.

Ya da, "Allâh Aziyz'un Züntikam" denildiğinde, kesin olarak Allâh'ın "Sünnetullâh" gereği ve sonucu, kişiye yaptığının sonucunu da yaşatması anlatılmak istenmektedir.

"Hû" ismi, "nokta"nın bâtınına yani içselliğine (derinliklerine) işaret eder demiştik. Bu durumu sakın boyutsallık olarak algılamayalım! Zira bu anlatılmaya çalışılan "Nokta"da, anladığımız mânâda bir derinlik veya dışsallık (zâhir) söz konusu değildir. Çünkü "Samediyet" vasfından kaynaklanmaktadır "nokta"!

Yalnızca "Her an yeni bir şan'da olan" vardır; o kadar!.. "Külle yevmin HÛ ve fiy şe'n!" (55.Rahmân: 29)

Burada anlaşılması zorunlu ve de çok önemli bir incelik daha vardır ki, o da şudur:

Allâh Rasûlü, bir yandan, "Risâlet"in sonucu açığa çıkardığı ilimle-nûrla, varlığın hakikatini, tüm incelikleriyle ve o zamanki insanların da anlayış seviye ve şartlarını hesaba katarak açıklarken...

Diğer yanda da, "Nübüvvet"inin sonucu olarak, "Sünnetullâh"ın işleyiş şeklini, nelerin, nelere nasıl dönüştüğünün inceliklerini, "abdest alırken suyu yüzünüze çarpmayın" ya da "ayakta su içmeyin", "kişi, ayıpladığını yaşamadan ölmez" detaylarına kadar bildirmiştir.

Salât, Oruç, Hac, Zekât ve daha bunun gibi çeşitli çalışmaları, hep insanın içinde yaşadığı boyutun oluşum şartları (Sünnetullâh) dolayısıyla teklif etmiştir Nübüvvet müessesesi.

İnsandan, bilinç ve fiil olarak ne açığa çıkarsa, kişi sonsuza dek onun sonuçlarını yaşayacaktır derûnundan gelen "kuvve" dolayısıyla... Şükreden bunun getirisini yaşar; nankör ise, inkâr ettiğine karşı kilitlenmenin sonuçlarını...

Muhteşem insan Rasûlullâh'ın açtığı kapıdan giremeyenler, mazeretleri ne olursa olsun, girmemenin sonuçlarını yaşayacaklardır.

Zira O, yukarıdaki bir tanrı anlayışından insanları sakındırıp, bunun sonuçlarını yaşamaktan onları korumaya çalışırken; diğer yandan da, Ümmü Hâni'nin kapısında dostlarına, "Men reaniy fekad reel Hakka" (Beni gören Hakk'ı görmüştür) diyecek kadar kendi "yok"luğunu ve algılananın yalnızca "HAK" olduğunu anlatmaya çalışmıştır.

Bugünlük de bu kadar...

Yazacak şeyler çok fazla; sayfalar yetmez!.. Konular çok derin...

Kur'ân-ı Kerîm'in bir kısım âyetlerinin günümüz bilgileri ışığında yorumu, gerçekte, bugüne kadar yapılmış yorumlardan çok farklı olabilir...

Bu bakış açılarıyla yeniden bir değerlendirme yapmak umarım kolaylaşmıştır bizlere!

Bu konular size hitap etmiyorsa, artık hoş görün fakîri...

Not: Din ile bilimin aynı şeyi söylediğini savunmak amacıyla fizik veya tıp kitabındaki bilgileri yazıp, işte bunlar Allâh'ın eseridir demeyi, dini bilimsel olarak açıklamak diye anlayanlar var. Bilimden ya da Din ilminin hakikatinden uzak olanlara göre, bizimki Dini yanlış anlatmak diye yorumlanabiliyor. Diyorlar ki, bahsettiğin şeyler zaman içinde değişirse, Dini de ona göre mi değiştireceğiz? Cevap bir başka yazıda...

AHMED HULÛSİ

7 Ocak 2007



Kaynak: http://www.ahmedhulusi.org/yazi/kuranianlamiyoruz.htm#ixzz2M28q73IV 

Follow us: @AhmedHulusi on Twitter







16. Kur'ân ve Yeni Çağ





"1428"...

!

?

Yeni bir yıla giriyoruz bugün... Yeni bir döneme...

Hayretteyim!..

Hicreti esas alan Müslümanların takvimine göre yüzyılın başını 27 yıl geçti ve yeni bir yıla, yeni bir döneme daha giriyoruz; ama hâlâ umdukları gibi bir "Müceddid" (yenileyici) gelmedi! Beyaz atı ve elinde kılıncıyla ya da tüfengiyle Mehdi ortaya çıkmadı! Psikiyatrinin ilgi alanına giren bazı mehdiler(!) ise konumuz dışında.

Peki, gerçekten böyle biri mi yok? Yoksa böyle biri var da, bizim şartlandırıldığımız şekilde biri olmadığı için mi fark edemiyoruz?

Her neyse...

Gelmedi güya, ama biz hızla yenileniyoruz(!?) yepyeni anlayışlarla...

Köyüme ulaşan haberlere göre...

Laik Türkiye Cumhuriyeti Devleti'nin Anayasal Kurumu ilan etti ki; vücut hatlarını gösteren kıyafetler giyen kadınlar teşhircidir!

Muhyiddini Arabî, İbrahim Hakkı Erzurumî, Mevlâna Celâleddin, İmam Azîz Nesefî ve nice bunlar gibi burçlar ilmini (astroloji) kabul eden, astrolojik tesirlerin insanların tüm yaşamını –âhiret ve cennet boyutu dâhil– etkilediğini söyleyen kişiler din dışıdır fetvası veriyor basında ilâhiyatçılar!

Kur'ân, insanların ölümü TATMAK suretiyle boyut değiştirip yaşamlarına devam edeceklerini bildirirken... Allâh Rasûlü, kabirdeki kişilerin canlı ve kendilerine hitap edeni duyar hâlde olduklarını vurgularken... Bütün Müslümanlar Âmentü'de "vel ba'sü badel mevt", yani "mefta oluşumla birlikte ölüm ötesi yaşamıma bâ's olacağıma iman ettim" derken... Ölen(!?) insanın toprak olup, sonra tekrar topraktan yaratılacağını söyleyen bir kişi İlâhiyat Fakültesi'ne Dekan seçilebiliyor; ortalıktaki bu tür ilâhiyatçılardan (tanrıbilimcilerden) ileri geçilmiyor!

Daha, İmam Gazâli'nin açıkladığı "el Bâis" isminin anlamından ve "bâ's"ın ne olduğundan haberleri bile yok sayın din profesörlerinin!

FesubhanAllâh!..

Yenileniyoruz! Her nasıl yenilenmekse! Kulağın çınlasın ey Müceddid!

Neyse...

Dünya üzerinde yaşamakta olan bir sürü insan arasında, biz konumuza dönelim...

YENİ ÇAĞIN şifrelerini veren "KUR'ÂN" isimli, insanlık durdukça geçerli, muhteşem bilgi kaynağının kodlarını çözmek için gerekli alt yapıyı kendimizde oluşturmaya çalışarak...

Sonsuzluğun Muhteşem Ruhu Allâh Rasûlü Muhammed Mustafa (aleyhisselâm)'ın işaretlerindeki şifreleri çözmeye çalışarak...

Zira gerçek yeni çağ, Kurân'ın değerinin günümüz bilgileri ışığında tüm Dünya'da fark edilmesiyle yaşanacaktır... Ne var ki, bunun faturası ağır olacaktır insanlığa... Doğum kolay gerçekleşmeyecektir.

Evet, konumuz evren içre evrenlerin hakikati... Bunu algılayan bilincimizin ne olduğu...

Bilinç, beynin "print-out"udur, yani dilediği kadarınının "çıktı"sı!

Beyin dahi, İngilizcede "data" denen evrensel salt "bilgi"nin, "print-out"udur!

Dolayısıyladır ki, geçmişteki bir kısım önde gelen evliyaullâhın "âlemlerin aslı hayaldir", "yaşananlar hayal içre hayal içre hayaldir" şeklindeki keşifleri mutlak gerçeği yansıtmaktadır!

Ceberût âleminden, "data"dan, yani "Esmâ mertebesinden" gelip, Nâsut âleminde madde (?) dünyasında beyin olarak açığa çıkan ve tekrar geldiği yoldan "aslı"na rücu eden (dönen) anlamlar, her an var olup yokluğa gitmekteler; yüzlerce yıl önce keşif yollu algılandığı üzere.

"Salâvat ve Ayna Nöronlar" ile "Kurân'ı Neden Anlamıyoruz" başlıklı yazılarımda, insanın "madde" algılamasının yalnızca beş duyudan kaynaklanan bir zan olduğunu, oysa içinde yaşamakta olduğumuz gerçek boyutun çok farklı olduğunu anlatmaya çalışmıştım.

Muhteşem bilgi kaynağı Kurân'ın ve Allâh Rasûlü'nün işaretlerinin hakkıyla değerlendirilmemesi sonucu, tamamen saptırılmış bir din anlayışının toplumlara yerleştiğini, bunun sonucunda da çoğunluğu her şeyi madde sanan ve gelecekteki yaşam boyutlarının dahi "madde" üzerine kurulu olduğunu hayal eden bir neslin yetiştiğini fark ettirmeye çabaladım.

"Dünya'da âmâ olan (basîret körü), âhirette de ebediyen âmâ kalır" uyarısının nedenlerini anlatmaya gayret ettim.

"Dünya" ismi bir anlamıyla üzerinde yaşadığımız arza işaret ederken, diğer anlamıyla da "kişinin dünyasına" işaret eder!

"Dünya hayatı oyun ve eğlenceden başka bir şey değildir" hükmü, "kişinin dünya"sıyla ilgilidir; fizik Dünya ile değil!

Bütün insanlar kendi dünyalarında yaşarlar. Kendi "nokta"larının projeksiyonu içinde oluşan konideki "dünyalarında"! Birbirleriyle iletişimlerine rağmen! Rüya, bunun apaçık misalidir.

Fizik Dünya'nın cehennemi her ne kadar Güneş ise de, Dünya, sonuçta Güneş içinde buhar olup, yok olup gidecek; algıladığımız anlamda toprak veya madde kalmayacak olsa da... Kişinin cehennemi, hem bulunduğu mahal itibarıyla, hem de içinde yaşadığı hâl itibarıyladır. İçinde bulunduğu bedeni ve yaşadığı ortamın canlıları itibarıyla yaşayacağı cehennem yanı sıra, bir de bildiğimiz anlamdaki ateş değil, kişiyi yakan manevî anlamdaki ateştir! Tıpkı çok sevdiğini, bağlı olduğunu yitiren insanın yanmasına yol açan ateş gibi! Bu olay Kurân'da, kişinin tekrar tekrar derilerini yakan ateş olarak sembolleştirilmiştir. Yoksa maddenin ve dolayısıyla maddeden oluşan bedenin olmadığı ortamda, fizik ateş tahayyülü yalnızca robot beyinlerin ezberleyip tekrar edeceği bir olaydır!

Hadislerden haberi olmayan ya da aklı basmadığı için onları inkâr eden din adamları ve ilâhiyatçıların (tanrıbilimci) bu olayı deşifre edebilmesi elbette mümkün değildir.

"Kıyamet günü, Güneş'in Dünya'ya bir mil mesafeye geleceğini, insanların sıcaktan terlerinin bellerini ya da ağızlarını gemleyeceğini" söyleyen Allâh Rasûlü'nün nasıl bir cehennemden söz ettiğini anlamak için çok kapsamlı ve sistemli düşünen bir beyne sahip olmak gerekir. Âyet ezberleyip, üç kuruşluk aklının kavrayamadığı hadisleri inkâr eden sözde din âlimlerinin bu konuları değerlendirmesi elbette mümkün değildir.

Olayın bu kadar açık ve sarih yanlarını kavrayamayanların, insanın hakikatini, varlığın aslını ve insanın ne yönüyle cennet diye tanımlanan boyutu, nasıl ve nerede yaşayacağını ya da neden, nasıl yaşayamayacağını anlaması ise hiç mümkün olmaz elbette.

Öte yandan, tasavvuf menkıbeleriyle ömür tüketip; mahallelerindeki zamanın "gavs"ı(!) olan şeyh efendinin "Her şey "Hak"tır, Hak'tan başka bir şey yoktur, ben de Hakk'ım, sen de Hak'sın" anlatımlarıyla avunan kişilerin, "zâhidân"ı (yoğun ibadetle tanrıya tapınan) evliyadan sanması elbette ki gayet normaldir.

"Ben Hakk'ım" diye bağırmaya başlamanın, "Nefs-i levvâme" düzeyinde kendindeki hakikati yaşayamamanın bunalımı içindeki bilincin, "Mülhime" düzeyindeki varlığının hakikatine ait ilhamları almasının sonucu olduğunu...

"Kâh çıkarım gökyüzüne seyrederim âlemi, kâh inerim yeryüzüne seyreder âlem beni" diyenin, "cübbemin altında Allâh'tan gayrı yok" diyenin, bunları "Mülhime" bilinci yaşantısı içinde aldıkları ilhamlarla söylediklerini ve orada "Velâyet"in daha kokusunu bile almamış olduklarını ne bilsin bu yolun heveslileri...

Ne bilsinler, kerâmet sandıkları bir kısım olağan dışı olguların, "Velâyet" delili olmadığını... Müslüman olmayanlarda bile bunların açığa çıkabildiğini! İstidraç ile kerâmetin aynı mekanizmayla meydana geldiğini... Bu yüzden de, evliyaullâhın, "kevnî kerâmet"leri hoş görmeyip, "önemli olan ilmî kerâmettir" dediklerini nereden bilecekler... Peki, ne ola ki o "ilmî kerâmet" denilen?

Kişilerin bilgilenip gerçeği görmemeleri için, her türlü araştırma, sorgulama, başkalarının eserlerini okuma yasaklanmıştır pek çok çevrede!

Bir sürü insan, körü körüne tâbi olup, zamanın "Gavs"ı olduğunu sandığı şeyhinin öğretisiyle geçer gider Dünya'dan, kendi hayal dünyası içinde. Niceleri geçmiş böyle ve hâlâ geçmekte...

Velâyet, "Mutmainne"de başlar en dar kapsamlı müşahededen... "Risâlet" ile son bulur en kapsamlı hâli "Sâfiye" ile...

Velî'de başlayan müşahede, gerçeklere şahit olma kemâlâtı, Rasûl'de zirveye oturur. "Risâlet" varlığını "El Veliyy" isminin işaret ettiği özellikten alır. Rasûller dahi velâyetleri itibarıyla farklı kapsamlara sahiptirler.

Nübüvvet, "dünyevî bir görevdir"; Dünya yaşamında son bulur ve âhiret yaşamında işlevi yoktur. Nebi'ler dahi Velî'dirler ve velâyet kemâlleri ile âhirette yer alırlar.

Velâyet, varlığın hakikatini yaşama açılımıdır.

Nübüvvet, varlıkta geçerli olan ve "Sünnetullâh" denen Sistem ve Düzen'in işleyişini bildirme ve buna göre ne yapılırsa sonucunun ne olacağını bildirme işlevidir.

Risâlet, velâyetin zirvesinin adıdır.

Velîler, "Allâh kubbesinin örtüsü altındadır" ve onları dışarıdan bilmek mümkün değildir.

Öğrendiklerini "tekrarlamak" ve eskilerin anlattıklarını "yinelemek" velâyet değildir; velâyet, kişiye özgü bir yaşam hâlidir! "Velâyet" konusunun detaylarını "BİLİNCİN ARINIŞI" isimli kitabımızda yazmıştık. İsteyenler oradan okuyabilirler.

Bunları kısaca geçtikten sonra, geldik şimdi işin kavranılması zor olan bölümüne...

Varlığın aslı "Esmâ mertebesi" yani "Allâh isimlerinin işaret ettiği özelliklerin bulunduğu âlemdir" dedik.

"Allâh isimleri"nin bize bildirilen anlamları, son derece sığ ve dar kapsamlıdır. Beşere GÖRE anlatılan anlamlardır. Gerçekte bu isimlerin işaret ettiği anlamlar ve varlığı oluşturmadaki işlevleri çok çok kapsamlı ve farklıdır.

Madde dünya, et-kemik insan ve gökte tanrı anlayışı ile olaya bakmaktan arınamadığımız sürece, "Allâh" isimlerinin anlamı konusunda da maalesef çok sığ düşünmekten çıkamayız. "Tanrının güzel isimleri" der, onları ezberleyip tekrar etmekle "ihsa" ettiğimizi sanarak avunur, bunların bize niye bildirilmiş olduğu veya konuya nasıl yaklaşmamız gerektiği hususları üzerinde hiç durmayız.

Oysa diğer tarafta...

Batılı bilim adamları, bugün ulaştıkları son noktada, fizikten, "teorik fiziğe" dönmek zorunda kalmışlardır. Deneye dayanan bilim, bugün artık teorik fizik olarak yaşamını devam ettirmek zorunda kalmıştır varlığın orijinini keşfetme sahasında!

"Madde" anlayışı günümüz fizik anlayışında varlığını tümüyle yitirmiş, yapı taşı olmaktan çıkmış, yapıda algılanan taş noktasına inmiştir!

Geri kalmış ülkelerin insanları, "madde"yi esas alan bir fizik ve DİN anlayışındayken; bilimsel gelişmeleri yakından takip eden kişiler teorik fizik ve "spiritüel din" anlayışına ulaşmışlardır.

Ulaşılan "spiritüel DİN" anlayışı ise, yeni bir şey olmayıp, 1400 küsur sene evvel Allâh Rasûlü muhteşem insan Muhammed Mustafa (aleyhisselâm)'ın açıklayıp; O'nun yolundan giden evliyaullâhın yaşadığı, tasavvuf adı altında mecazlarla, işaretlerle anlatılmaya çalışılmış "DİN" gerçeğidir.

1400 küsur yıl önce Mekke'den doğmuş ilim güneşi, bugün Batı'dan bilimsel doğuşa başlayarak, Kurân'ın ve Allâh Rasûlü'nün verilerini teyit etmekte ve insanlığa altın çağın müjdesini vermektedir.

Yeni çağ, Kur'ân bilgisinin bilimle deşifre edileceği çağ olarak insanlıkta yerini alacaktır.

Evet, gelelim "Esmâ mertebesi" tanımlamasının işaret ettiği realiteye...

Önce fark edelim ki...

Beş duyu ile önünü görmeye çalışan insanlık, sanki yerden göğe uzanan metrelerce uzunlukta bir çelik duvarın önünde durmakta; jilet kalınlığı kadar bir alandan, duvarın arkasını görmeye çalışmaktadır!

Bilimin algı kaynağı gözün görme sınırları, santimetrenin on binde dördü ile yedisi arasıdır. Santimetrenin üssü eksi 35'lerden (1-35cm) başlayan dalga boylarından kilometrelerce uzunluktaki dalga okyanusu içinde gözden beyne giden dalga boyları, okyanustan bir zerre bile değildir.

İnsanlığın evrenden algıladıklarının tamamı %4'tür günümüz bilimine göre... Geri kalan %96 ise bize karanlıktır. Hesaplamalara göre bunun %60 küsuru dark (karanlık) enerji ve %30 küsuru da dark (karanlık) madde... Uyarayım; burada kullanılan "madde" kelimesini beş duyu ile algıladığınız "madde" ile karıştırmayın... İsim benzerliği olaydaki... Gerçekte, sizin algıladığınızı sandığınız gibi bir "madde" hiçbir zaman var olmadı!

Evet, tüm bilimsel tespitler, bu göz kökenli algılanan verilere göredir...

Oysa, beyin, orijini itibarıyla nedir? Et mi?.. Biyokimya mı? Biyoelektrik mi? "Bileşik atomik evrensel kitle"de bir bölüm mü?.. Ya da ne?..

On bir boyutlu evren modelini ortaya koyan string teorisi, bazılarının "state" dediği, bizim "data" kelimesini kullandığımız salt "bilgi"nin kendi içindeki dönüşümünden başka bir şey değildir.

String hareketleriyle açığa çıkan her şey, "data"daki "Allâh isimleriyle işaret edilen özelliklerin" (bilgi) oluşturduğu "sanal" (virtual) gerçekliktir.

Bu sanal-virtual gerçeklik, "Allâh" isimlerinin işaret ettiği özellikler dolayısıyla, birbirini oluşturan algılama katmanlarıyla, "beyin" dediğimiz yapıyı ve insan algılamalarını meydana getirirken; biyolojik anlamda beyni olmayan, evrendeki sayısız varlıklarda dahi sanal-virtual "beyin"lerle, sayısız algılama türlerini meydana getirmektedir.

"Görünmez varlıklar vücudunuzda gezer farkında olmazsınız" uyarısını yapanlar, insan bedeninin diğer dalga yapılı varlıklar için belki de top sahası kadar geniş dolaşma alanı olduğuna, insan bedeninin boşluklardan ibaret olduğuna dikkat çekmişlerdi.

Bilinç, nasıl beynin açığa çıkmasını istediklerinden ibaretse, sanki bilgisayarın monitörü hükmündeyse; bir "print-out" ise...

Gerek insandaki biyolojik beyin ve gerekse dalga okyanusundaki sayısız canlılarda var olan sanal-virtual beyinler dahi, gerçekte "data"nın sanal çıktılarıdır. Esmâ mertebesinin, âlemlerini seyridir.

Enerji, ilâhî kudretin algılanışının günümüzdeki adıdır!

"Data", yani salt "bilgi", tüm anlam ve kavramların anası-aslı, fakat bir anlama bürünmemiş hâli, ilâhî ilmin ilk zuhurudur. Bu, ilk ve tek tecellidir. Hayatın kaynağı olmasına işaretle "RUH" veya "Ruh-u Â'zâm" adı verilmiştir. İhtiva ettiği "ilmi ilâhî" itibarıyla "Akl-ı evvel" denilmiştir. "Allâh önce aklı yarattı" işareti bu noktayadır.

"Melekût" boyutu, bu sanal seyir boyutunun varlığıdır! Bu boyutun anlamları, evren içre evrenleri ve varlıklarını meydana getirirler; algılayana göre var olan bedenleriyle... "Akl-ı küll" ve "Nefs-i küll" tanımlamaları buradaki iki özelliğe işaret eder. Burada, anlamlar belirginlik kazanmıştır evren içre evrenler sûretinde. "Esmâ mertebesi"nin tenezzülü ile bu boyut meydana gelmiştir.

Hayat, ilim, irade, kudret, kelâm, semi, basar vasıfları, "Esmâ mertebesi" dediğimiz salt "data" veya "bilgi"nin varlığını oluşturandır! "Nokta" bunların tümünü kapsayan tekil yapıdır!

Bu isimler, aynı şeydeki yedi ana vasfa işaret eder ki, bunun sonucu da "Tekvin"dir! Böylece Esmâ özellikleri açığa çıkar ve "kevn" meydana gelir... Yani, âlem içre âlemler, evren içre evrenler!

Burada algılayan esastır! Algılayana göre, algılananlar oluşur!

Algılayan?

Algılama, "birim"dir!

"Birim", algılamayla hayat bulur. Bu algılama da, reaksiyonu oluşturur ve böylece birim varoluşunun amacına "kulluk" etmiş olur. Bize "iyyake na'budu" her namazda "OKU"tulurken, yapacağımız mi'râc ile bu gerçeği hissetmemiz istenmiştir, kanaatimce.

"Siz onların zikrini anlayamazsınız" hükmü, bu boyutsal derinlikte var olan birimler ve yerine getirdikleri "kulluk" dolayısıyladır. Kişi, kendi varlığındaki "birim"lerden, evren içre evrenlerde yer alan sayısız "birim"lere kadar, hiçbirinin "kulluğu"nun neden, nerede, nasıl olduğunun farkında değildir.

Algılama, "birim"in hakikatindeki "Esmâ özellikleri"nden kaynaklanır. "Esmâ mertebesi" denince, sayısız özellikleri olan "tek bir yapı"dan söz edilmektedir. Bundaki çeşitli özellikler, sayısız birimleri yaratmakta ve onlara sayısız özellikler bahşetmektedir kendi varlığıyla.

"Her an yeni bir şan alması", bu tekilliğin, tek kare resmin her an yeni bir görüntüsü olarak kabul edilmekte... Bu da, âlemlerin her an var olup daha sonra yok olması olarak nitelenmektedir.

"Allâh" adıyla işaret edilen, Zât'ı itibarıyla, Esmâ mertebesi olarak açığa çıkardığı "NOKTA" denilen âlem içre âlemler algılamasının getirisinden "ĞANİYY"dir! Lütfen bunu iyi anlayalım.

Umarım, bu yazılarım bazılarınızdaki, "insan gibi düşünen, gökyüzünden bizi seyreden, namaza durunca huzuruna çıkılan; gökten aracılarla kitaplar yollayıp emirler yağdıran tanrı baba anlayışı"nı ortadan kaldırıp; Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ın "Allâh" ismiyle işaret ettiğine yönlendirir... Allâh Rasûlü'nü de, "sevgili peygamberimiz" kabulünden çıkarıp "Hakikat-i Muhammedî"nin insanlık âlemindeki muhteşem açığa çıkışını fark etmeye bizi yönlendirir...

"İnsan gibi düşünen tanrı" sanısından, "Allâh ahlâkıyla ahlâklanın" anlayışına ulaşmak için, "Allâh" adıyla neye işaret ediliyor, önce bunu anlamak zorunludur!

Kurân'daki çeşitli sırlara işaret eden âyetleri önce fark etmek; sonra da üzerlerinde derin düşünmek, çok farklı değerlendirmeler getirir insana... İnşâAllâh bir gün buna da sıra gelir.

AHMED HULÛSİ

20 Ocak 2007
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17. Kur'ân Mucizesi Ekberiyet





"Yeni Çağ'a girdik" demiştim önceki yazımda... Nedir bu "Yeni Çağ"?

Eşsiz muhteşem insan Muhammed (aleyhisselâm)'ın uyarılarından birinde yer alan bir gerçeğin, günümüz bilim dünyası tarafından keşfi...

Risâlet Nûru'nun, yeniden, bir sürü insan tarafından değilse de, düşünme kapasitesine sahip bilinçlerce değerlendirilmesi sürecinin başlaması...

Üzerinde yaşadığınız mekân, bu bildiğiniz Dünya olmayıp da, örneğin, DNA zincirini oluşturan moleküllerden birinde yer alan sayısız atomlardan biri olsaydı... Acaba uzayınız ve evreniniz neresi olacaktı, bunu hiç düşündünüz mü?

Bilim, bazı gerçekleri fark ederken, acaba bir algılama hatası oluşturacak şekilde de düşüncelerimize yön veriyor mu?

Size bunu anlatmaya çalışacağım bu yazımda... Ayrıca, KUR'ÂN-I KERÎM isimli bilgi kaynağını anlamada çok önemli bir kod çözücü anlayışı açıklamaya çalışacağım.

Biraz daha açayım bu konuyu...

Bahsettiğim YENİ ÇAĞ, "EKBER"iyetin ne olduğunun fark edilmesi çağıdır!

İnsanların, hayallerinde yaratılmış "tanrı kavramının" boş bir zan olduğunun kavranılması...

Tanrıbilimci (ilâhiyatçı) ve din adamlarının halkı şartlandırdığı şekilde, yukarıda, gökte, yanına gidilecek ya da belirli zamanlarda huzuruna çıkılacak bir tanrının var olmayıp...

Yalnızca, "EKBER" olan ve "ALLÂH" adıyla işaret edilenin söz konusu olduğu gerçeğinin fark edilme çağıdır bu yeni çağ!

Bilim, aklı başında insanlara bu realitenin yolunu açmaktadır.

Deccaliyet, insanları, ötelerde bir tanrı anlayışına sürüklerken her türlü yayınla... (Deccal'in, insanlarda yerleşmiş tanrı kavramı sonrasında, kendisinin bir tanrı olduğunu iddia ederek insanların kendisine kulluk etmelerini istemesi öncesi.)

Çağlar üstü evrensel insan ve sonsuzluğun muhteşem "RUH"u olarak açığa çıkan Nûru Muhammedî, asırlar öncesinden, insanları "Ekber" olan "Allâh" ismiyle işaret edilene, "B" sırrı kapsamında iman etmeye davet ediyor; bunu anlamadan kendisini tasdik edenleri de şöyle uyarıyordu:

"Ey İMAN EDENLER, 'B' harfinin işaret ettiği anlam ile iman edin 'ALLÂH'a..." (4.Nisâ: 136)

"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)

(Konunun detayı "AKIL VE İMAN" isimli kitabımın "Nefsin Hakikatine İman" bahsinde mevcuttur.)

Şimdi, önce "RUH" konusundaki yetersiz bir yoruma dayalı olarak sürdürülen yanlış bir yönlendirmeyi düzeltip; sonra da "Ben Hakk'ım" anlayışının nasıl oluştuğundan kısaca söz etmek istiyorum. Ondan sonra da ana konumuz "EKBER"iyet gerçeğine gelecek sıra.

Hani, Bektaşî'ye sormuşlar, "Niye namaz kılmazsın?" diye de; cevap vermiş, "Duydum ki 'namaza yaklaşmayın' yazıyormuş Kurân'da"!.. "Baba" demişler, "O âyetin başında 'sarhoşken' kelimesi var"... "İmanım benim o kadar, okumam yoktur; ilmim bu kadardır, onu uygularım"!!!

"RUH" konusunda konuşmayı yasaklayanlar da, bu Bektaşî babası gibiler...

Olayın neden nasıl kaynaklandığını, o âyetin kimlere hitap ettiğini insanlardan saklayıp, sadece son kısmını söyleyerek konuyu çarpıtıyorlar. Ayrıca, bu konuda açıklama yapmış zevâtı da suçlayarak, kendi cehaletlerini örtmeye çalışıyorlar.

Kısaca olayı özetleyelim...

Üç Yahudi âlimi aralarında anlaşırlar ve Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ı imtihan amacıyla, O'na "RUH" konusu dâhil, üç soru sormaya karar verirler. Derler ki birbirlerine, "Bugüne kadar RUH konusunda hiçbir kimse bilgi vermemiştir. Eğer o konuda açıklama yaparsa, biliriz ki yalancıdır".

Bundan sonra gelirler ve sorularını sorarlar.

"RUH"un ne olduğunu soran Yahudi âlimlerine şu âyetle cevap gelir ertesi gün:

"(Yahudiler) sana Ruh'tan soruyorlar... De ki: 'Ruh, Rabbimin hükmündendir. İlimden size pek az verilmiştir' (bu soruyu soran Yahudilere cevaptır bu)!" (17.İsra': 85)

Kısaltarak naklettiğim, fakat orijinalini "RUH İNSAN CİN" adlı kitabımın "Ruh Nedir?" bölümünde okuyabileceğiniz bu konuyu dikkatle incelerseniz, "RUH" hakkında az bir bilgi verilmiş olanların, âyetin muhatabı olan Yahudiler olduğunu apaçık görürsünüz...

Nitekim İmam Gazâli başta olmak üzere pek çok İslâm âlimi ve velîsi olduğunu düşündüğümüz zevât "RUH" konusunda çeşitli açıklamalar yapmıştır.

Önceki yazımda, bazı "şatâhat" sahibi zâtlarla ilgili yanlış anlamalara yol açabilecek bir hususa da burada açıklık getirmeye çalışayım...

Kişi varlığın ve kendisinin hakikatini, orijinini sorgulamaya başladığı ilk aşamada, "BEN"-"EGO"-"ENE" merkezli bir düşünce sistemine sahiptir.

"Nefs-i emmâre" yani "emreden bilinç" diye tanımlanan bu kişilik, kendini yalnızca beden yapı olarak kabul ederek, bildiği her şeyin bu "ben"e ait olmasını ister.

"Ben" en iyisini yiyeyim, içeyim, her şey benim olsun!.. Maneviyat mı var, benim olsun... Mertebe mi var, en yükseği benim olsun! "Allâh" mı var, ben O'na en yakın olayım türünden benliğine yönelik istekler, hep düşüncesindedir...

Bu sorgulama ve düşünce içindeyken kişi, öğrendikleri ve yaptığı çalışmalar sonucu oluşan gelişmeyle yavaş yavaş fark etmeye başlar ki, "Ben" dediği varlık, gerçekte yalnızca, "O" diye düşündüğü varlığın tasarrufundadır... Tüm varlığını "O"na borçludur. Her an varlığında "O" hükmünü sürdürmektedir. Ve dahi tüm varlıkta her an hükmü yerine gelen "O"dur!

İşte bu anlayışa gelince, kendini hâlâ "O"ndan ayrı olarak varsanmaktan dolayı "eleştirmeye", yani kendi kendine "levm" etmeye başlar. "Niçin varlıkta mutlak hüküm süren olarak "O"nu bildiğim hâlde, hâlâ karşımdakilerin yaptığını "O"ndan olarak göremeyip, "O"ndan perdeleniyorum" fikri, kendisindeki "şirk" anlayışı (şirki hafî) olarak açığa çıkar!

Bu ve benzeri çeşitli "ikilik" bakış açılarına sık sık düştüğü için de hep kendine "levm" eder; yani kendini eleştirip üzülür. Bir an gerçeği düşünür; sonra olaylar içinde varlığın ve karşısındakinin hakikatinden perdelenmiş, gaflete düşmüş olarak uzunca bir süre bu süreçte yol alır...

"Levvâme" bilinç anlayışından bu gerçek yüzünden söz etmeyen birçokları, meseleyi, çeşitli dinsel tekliflere itaatsizlik dolayısıyla edilen "levm"e bağlayarak çevrelerindekilere anlatmıştır! Bu da onları, kendilerince bir gerekçeyle oyalamaktan başka bir şey değildir.

Bu süreç, "Seyri enfüsî" ve "Seyri âfakî"yi de içine alan süreçtir. Kimi yollarda önce birincisi, kimi yollarda önce ikincisi yaşatılır kişiye.

Bu konularda geniş bilgi, "KENDİNİ TANI" ve "BİLİNCİN ARINIŞI" isimli kitaplarımda vardır.

Eğer kişinin istidadı ve kabiliyeti müsait ise, bu zorlu süreç ertesinde, artık "ben" dediği varlığın gerçekte hiçbir zaman "var" olmamış (vücud sahibi olmamış) olduğunu fark ederek, varlığında açığa çıkanın, gerçekte yalnızca eskiden "O" dediğinin olduğunu hissedip yaşamaya başlar...

Bu durum, o sırada aldığı ilhamlar sonucu meydana gelen bir hissediş ve yaşam şekli olduğu için de, bu anlayış mertebesine "Nefs-i mülhime" yani "ilhamlarla kendini, hakikatini fark eden bilinç" denir. "Mülhime nefs" anlayışı ile ilgili sohbetimi dinlemenizi öneririm.

İşte önceki yazımda söz ettiğim çeşitli "şatâhat" denilen ve hakikatini dillendiren cümleler sarf edenler, bu bilinç düzeyinin sonuçlarını yaşayanlardır.

Bu yaşam "Mi'râc" ile tamamlanır. Ve sonucu "El Veliyy" isminin anlamının kişinin yaşamını düzenlemesidir.

Bazıları, velâyetin ilk basamağında yaşanan "Mi'râc" olayını, işin sonu sanır; oysa daha işin kapısıdır o yaşantı. O kapıdan geçildikten sonra işin hakikati yaşanmaya başlanır Rasûller haricindekiler için.

Bundan sonra zan, beşerî hayal ve tasavvur biter; kozadan çıkılır ve varoluş gerçekleri yaşamına adım atılmış olunur.

Rasûl, irsâl olur; bilgi, inzâl (inzâli) olur!.. Rasûller gayzer gibidir; velîler ise artezyen gibi! (AKIL VE İMAN isimli kitabım okunabilir detaylı bilgi için.)

Artık bu mertebede kişide açığa çıkan yaşantı, mutlak istikrarlı bir seyir hâlidir ki, o, Hakk'ın nûru ile algılar (Es Semi') her şeyi... O yüzden de bu bilinç "mutmain" olmuş, dolayısıyla her an "RIZA" mertebesiyle yaşamakta olandır...

Burada söz edilen "rıza" da elbette ki genelde anlaşılan, hoş olmayan şeylere dahi rıza göstermek anlamında değildir. Bu yaşayanların bileceği bir hâldir.

Ana konumuz olan "EKBER"iyet sırrı ise, bunların çok ötesindedir. "Ekber"iyet sırrının kişide açılımının sonucu, daimî haşyettir.

Bunun taklidi sayılacak "ilm-el yakîn"i, "Mülhime" bilinç kavrayışının sonunda olur; tahkiki ise "Mardiye" bilinç yaşantısıdır!

"El Veliyy" isminin işaret ettiği anlamlardan bir anlamın kişinin fıtratına göre açığa çıkışından sonra, korkulacak veya hüzün duyulacak hiçbir şey kalmaz o yaşam algılaması içinde... Ama "Haşyet" kapısı ebediyen açıktır!

Kul, ebeden kuldur; kesinlikle kul, "Allâh" olmaz; hangi mertebede olursa olsun; bunun aksi bir anlayış, tümden cehalettir!.. Esasen, mertebeler de... Neyse ileriye gitmeyelim!

Burada fark edilmesi gereken önemli bir incelik de şudur...

"Huşû"nun nedeni, "Rubûbiyet" gerçeği değil; "Ekber"iyet nûrlarının kişiye açılmaya başlamasıdır.

Bu durum da kişiyi "Kahhâr"iyet gerçeği ile yüzleştirir! Sonuç, "Ahadiyet" sıfatının bilinçte açığa çıkışıdır. Bu mertebenin zâhiri (dışa dönük yönü) "Mardiye" bilinci; bâtını (içe dönük yönü-hissedişi) ise "Sâfiye" hâlidir, yaşantısı "Âmâ"iyettir!

Tüm bu olaylar, hep Esmâ mertebesinin tecellileridir ki, "Zâtî" denen "sıfatlar" dahi, gene bu "Esmâ mertebesi tecellileri" şeklinde açığa çıkar.

Bizim öğrendiklerimize göre olay böyledir.

İşte önceki yazımda sözünü ettiğim "şatâhat" sahibi zevât dahi, "Nefs-i mülhime" mertebesinde hissettiklerinden sonra ileriye geçip, "velâyet" sırrı yaşamlarında zâhir olmuştur. Elbette görebilene...

Sırası gelmişken ekleme yapayım konuya...

Geçmişteki değerli zâtların, hangi cümleyi veya şiiri hangi aşamada söylediklerine ve yazdıklarının sıralamasına çok dikkat etmek, olayın seyrini anlamak ve düşünsel gelişmeleri hakkıyla tespit açısından çok önemlidir.

Bu konuya da böylece kısaca açıklık getirdikten sonra gelelim yazımızın başında değindiğimiz hususa...

İnsanları, Dünya'da et-kemik beden kabul eden, yukarıda tanrı var anlayışıyla zindanda yaşatmaya çalışan deccaliyet düşüncesine karşılık...

Gelelim "Allâh" adıyla işaret edilenin "EKBER"iyetine adım adım yönelen bilim dünyasının keşiflerine...

http://download.ahmedhulusi.org/download/video/genel/powersoften.avi

Daha önce de vermiş olduğum bu linkteki "Powers of Ten" görüntülerini umarım seyretmişsinizdir... Eğer seyretme imkânınız olmadıysa, şimdi seyredin; anlatacağım olayı net bir şekilde fark etmeniz için.

Evrenin ve algıladığımız varlığın derinliklerine inişin seyrini 80'li yıllar ve sonrasında "ÜST MADDE" isimli sesli ve "ALLÂH'I TANIYALIM (2)" isimli video sohbetlerimde anlatmıştım. Ayrıca daha sonra yazdığım "TEK'İN SEYRİ" kitabımda bu konudaki detaylı açıklamalarım okunabilir.

Şimdilerde ise, bu olay çeşitli görüntüler eşliğinde yeniden gündeme oturdu, bilimsel düşünmeye çalışanlar katında.

İncelemede önce Dünya üzerinden yükselerek Galaksi içinde Dünya'nın yerini fark ediyoruz... Sonra yüz milyarlarca yıldız ihtiva eden lokal galaksiler topluluğunu seyrediyoruz ve nihayet milyarlarla galaksi ihtiva eden evrende, bizim birkaç yüz milyar yıldızdan oluşan galaksimizin bir iğne ucu kadar dahi yer kaplamadığını fark ediyoruz...

Ve dahi böylece kafamızda yarattığımız "yukarıda bir tanrı var" balonu patlıyor!.. Elbette, bu kabule dayalı tüm öğreti de iflâs ediyor!

Bu defa otomatikman olayı sorgulamak ve gerçekçi bir şekilde düşünmek zorunda kalıyoruz.

Kimi konularıyla, geldiği çağın toplumunun sorularına cevap veren; kimi yönüyle insanlık yaşadıkça insanlığın sorunlarının cevabını veren; kimi işaretleriyle de bir kısım insanların sonsuza dek soru ve sorunlarına, yaşamına "NÛR" olan "KUR'ÂN" isimli gerçek "bilgi kaynağı" acaba bize neleri anlatmak istiyor?

"ALLÂHU EKBER" sözü neye işaret etmektedir? Bu tanımlama, acaba hangi gerçeğin dile gelen sözcüğüdür?

"EKBER"iyet nedir; ve dahi "EKBER" olan "ALLÂH" adıyla işaret edilen, "tanrılık kavramıyla sınırlanacak" bir ilâh mıdır?

O muhteşem Allâh Rasûlü ve son Nebisi'nin bildirdiği akılları zorlayan olay, nasıl olmuştur da, gökte ulu tanrı, yerde postacı peygamber kabulüne oturmuştur?.. Ve dahi olay, topraktan yaratılmış bedenlerin, Dünya'nın buhar olmuş olduğu bir boyutta yeniden topraktan(?) yaratılarak, tanrının huzuruna gidip, iki kefeli terazide hesap verecekleri bir mahşer yeri anlayışında bloke olmuştur?..

Kur'ân-ı Kerîm'i değerlendirme kapısını açan kod çözücü anlayış şudur...

Risâlet Nûru kaynağından gelen bilgilerde...

Gerek dünya ve gerekse ölüm ötesi yaşam boyutu ile ilgili işaret kelimeleri, o kelimenin geçmişteki anlamı ile değil, o kelimenin yaşanılmakta olan süreçte ulaşılmış en derin kavramı itibarıyla anlaşılmalıdır. Yani, kelimenin 1400 küsur yıl önceki bire bir düz mânâsı ile değil.

Uyarının yapıldığı devirdeki anlayış neyse, zorunlu olarak o seviyeden bir kelime kullanılması, anlamın o kelimedeki mânâ ile sınırlı olmasını asla getirmez!

Çünkü, Risâlet Nûru, zaman ve mekân ötesi bir boyuttan, tüm zaman ve mekânları müşahede eden bir kaynaktan gelmektedir.

Demek istediğimizi anlayan için, bu çok çok önemli bir Kur'ân dekoderidir; ve dahi, o "Bilgi Kaynağı"nın, niçin kıyamete kadar geçerli olduğunun açıklamasıdır. İşte bu anlayış, bu anahtar, Kur'ân dinamiğidir.

"Toprak" deniyorsa, atomik boyut; "kan pıhtısı"ndan söz ediliyorsa en azından DNA katmanını düşünmek gibi...

Zira, topraktan karılarak yaratılmış tek bir insan mevcut değildir Dünya'da! Dahi toprağı karacak iki elli bir tanrıdan asla söz edilemez! Hücre yapı dahi, Kur'ân isimli "Bilgi Kaynağı"nda "balçık" benzetmesiyle anlatılmıştır; ihtiva ettiği mineraller ve su dolayısıyla.

İblis'in, Âdem'in yaratılışında kullandığı "tıyn" kelimesi, bildiğimiz toprağın hokuspokusla insana dönüşmesini değil, insan bedeninin toprakta bulunan mineralleri ihtiva etmesi dolayısıyla maddeye bağımlı yaşama sürecinde bir varlık olduğunu vurgulamaktadır. Öte yandan İblis, "Ben, ışınsal bedenim itibarıyla, atomik yapılı boşluktan oluşmuş bedeni olan insanın bedeni içinde cirit atarım, o da kim oluyormuş ki" demek istemiştir bu olayda! Kendi bakış açısına GÖRE de haklıdır!

Ne var ki, insan "RUH"u, Allâh isimlerinin bir bileşimi olarak, yeryüzünde "halife" olma vasfına sahip tek varlıktır; bu yön itibarıyla da "hilâfet"ini yaşayanlar, Allâh gözüyle (El Basıyr) âlemleri seyredip, "Allâh" "Ekber"iyetine şehâdet ederler!

Esasen "İNSAN" varlığını topraktan değil, "RUH"tan alır!

İnsan denince de, isimler bileşimi olan RUH (mânâ-özellikler bütünü), bilinç sahibi varlık kastedilir.

Evrende her oluş, kendi zaman kavramına ve boyutuna göre, çok uzun süreçler almıştır.

"SÜNNETULLÂH"ta sihirbaz değneği yoktur!

"Mucize", insanların veritabanlarının yetersizliği nedeniyle oluşumunu anlamakta âciz kaldıkları olay demektir. "Kerâmet", kişinin hakikatinden gelen kuvvenin açığa çıkmasıyla gerçekleşen bir olay demektir. İstidraç dahi böyledir; bir farkla ki, kişi bunu benliğine bağlar hakikatinden bîhaber olduğu için. Çalışan sistem ise aynıdır!

"KUR'ÂN", defalarca, akıl sahiplerine hitap edip, "Andolsun ki şu Kurân'da insanlar için her türlü misali kullandık... Belki tezekkür ederler (unutmuş oldukları hakikatlerini hatırlayıp) üzerinde derin düşünürler diye!" (39.Zümer: 27) dediği hâlde...

"...efala ta'kılun?.." (6.En'am: 32) "Niye AKLINIZI kullanmazsınız?" dediği hâlde...

Niçin bizler hâlâ, gerek Kur'ân ve gerekse Hadislerde benzetmelerle anlatılan olayı, kelimelere takılıp somut ve bire bir olarak kabulleniyor, bunların birer işaret olduğunu fark edemiyoruz? Sonra da, bire bir somut olaylar sandığımız misal ve sembolleri, akıl ve mantıkla bütünleştiremeyince inkâra gidiyoruz?

Misal, benzetme veya işaret yollu anlatılanları izah edecek kapasitesi olmayan nakilci-taklit ehli kişiler, o misal, işaret veya benzetmeleri bire bir gerçek sanıp; sonra da bunlar akılla anlaşılmaz diyerek, aklı başında insanların kendileri gibi taklitçi anlayışla yaşamalarını istiyorlar!

Akıl sahibi insanların, din konusunda nakledilenleri körü körüne "Aman günaha girmeyelim" diyerek kabullenmeleri yerine, olayı kavramak için, derinliğine sorgulamaları gerekmez mi?..

Neyse, konuyu daha fazla yaymayıp kaldığımız yerden devam edelim.

Gözün görme sınırlarına GÖRE, geliştirilmiş cihazlarla görmekteyiz ki...

http://www.bulutsu.org/evreninharitasi/universe.php

Bir yanda, yatay, katman içi bakışla uzay ve evren... Öte yanda da dikey, katmanlar hâlinde, algıladığımız varlığın katmanları!

Oysa ilk bakışta, sanki kuarktan evrene tek bir dikey algılama yolculuğundaymışız gibi anlatılmaktadır ve görüntülenmektedir olay.

Çeşitli işlevler gören çeşitli organlarımız topluca insan bedenini meydana getirirken...

Bedeni oluşturan organlar ise bir alt katmanda trilyonlarca hücreden oluşmaktadır.

Hücrelerin her biri dahi, içindekileri oluşturan milyarlarca molekülden oluşmaktadır bir alt katman olarak...

Molekülleri meydana getiren atomların bir alt katmanında ise kuarklar okyanusu yer almaktadır... Bu katman (semâ) itibarıyla da evren, bir kuark okyanusudur; algılayıcısına göre...

Nihayet, bir mânâ okyanusu, sonsuz sınırsız bize göre!... Esmâ mertebesi denmiş... İhtiva ettiği anlamlar ve yaratmadaki amaç itibarıyla "ayânı sâbite" denmiş... Her an kendindeki mânâları kendi seyreden...

Gerçekte, "çok boyutlu tek kare resim" seyri, tek bir tecelli... "State" tâbiriyle veya string teorisiyle işaret edilmek istenen Holografik bütünlük!.. Ne madde, ne mânâ diye nitelendirilebilecek bir anlam okyanusu!.. Bir "nokta"! Zaman boyutunun adı "AN"! Ama tek bir "AN"! İkincisi olmayan!

Bakın Allâh Rasûlü muhteşem Zât, 1400 küsur sene önce bu katmansal değerlendirmeyi nasıl anlatmış mecaz-benzetme yollu:

"Birinci kat semâ ikinci kat semâ içinde çöle atılmış bir yüzük halkası gibidir. İkinci kat semâ ise üçüncü kat semâ içinde, çöldeki bir yüzük halkası gibi kalır... Yedinci kat semâya kadar bu böylece devam eder... Yedi kat semâ ise kürsî içinde bir yüzük halkası gibi kalır çöldeki!"

"Kürsî" ve "semâ" kelimeleriyle işaret edilen katları, âfaka, göğe, uzaya dönük olarak değil; varlığın orijinine, "nokta"ya doğru katmanlar olarak değerlendirin.

Ayrıca... Daha da ötesi...

Atomik kökenli olarak algılamakta olduğumuz katman olan evrenimiz, acaba, hangi "üst madde"(?) türü evrenin içindeki bir alt katman (semâ) olarak kalmaktadır? Bir de bunu sorgulayıp düşünelim!

Bana ulaşanlara göre, yazılarımı okuyanların en zorlandıkları husus, "nokta"daki "Esmâ mertebesinin projeksiyonu" ile oluşan evren içre evrenler yanı sıra; sonsuz sayıda projeksiyonlar oluşturan sayısız "nokta"ların varlığı hususu...

Yazılarımızdan sonra, okuyucularımız arasında genelde yanlış olarak anlaşılan bir husus da, "Allâh" isminin "Nokta"ya işaret ettiği" kanaati...

Oysa, hiçbir yaratılmışın havsalasının alamayacağı alan, bundan sonrası...

"Allâh âlemlerden Ğaniyy'dir" vurgulaması ve hükmü var!

"Allâh" adıyla işaret edilenin algılanabilen hiçbir şey ile kayıtlanamayacağı; yanı sıra...

"NOKTA" ötesi itibarıyla da, "Ğaniyy" oluşu zorunlu hükümdür!

"Nokta"lar sonsuz ve sayısız; "ALLÂH" ismiyle işaret edilen ise tüm kavramların ötesinde!

Her biri, evren içre evrenler ihtiva eden sayısız "nokta"lar!

Nihayet, tüm bunları yaratan, "ALLÂH" adıyla işaret edilen!

"EKBER" kelimesi dışında, bu gerçeğe işaret eden başka da isim yok!

"ALLÂHU EKBER"!

Bu gerçeği düşünebilen ve daha da ötesi, hissedebilenin "haşyet" duymaması mümkün mü?

Varlığı, ancak ilimle fark edilen; ama detayına ulaşılması muhal –olanaksız– olan "nokta" ötesi realite! "EKBER" isminin işareti olan anlam!

"ALLÂHU EKBER"!

Nitekim bu duruma Allâh Rasûlü secdede okuduğu şu cümlesiyle işaret ediyor;

"Lâ uhsiy senâen aleyke ente kemâ esneyte alâ nefsik"

"Senin kendini bilmen gibi benim seni değerlendirmem asla mümkün değildir!"

Acaba, kaç kişi gerçek anlamıyla "Allâh" diyebiliyor, "Allâhu Ekber" diyebiliyor hayatı boyunca; dediğini derinliğine düşünerek ve hissederek?..

Kaç kişi, kafasında yarattığı sınırlı sorumlu hesaba çekilir tanrısına "Allâh" ismini etiketleyip; ona, "Benim güzel Allâhım", "Ulu tanrım en büyüktür" diyerek; Musa (aleyhisselâm)'ın, "tanrısını kucağına yatırıp kafasındaki bitleri ayıklamak isteyen çobanı" gibi bu Dünya'dan geçip gidiyor?

Ciddi olarak bunu hiç düşündünüz mü?

AHMED HULÛSİ

6 Şubat 2007



Kaynak: http://www.ahmedhulusi.org/yazi/kuranmucizesiekber.htm#ixzz2M29Yq65e 

Follow us: @AhmedHulusi on Twitter







18. Kur'ân Sırlarının Derinliğine





Neyleyim, daha nasıl edeyim? Daha nasıl anlatayım?

Anlamıyorlar!..

An-la-ya-mı-yor-lar!..

Bilim anladı varlığın ne olduğunu! Ne var ki, bugün bulduklarını, yüzlerce yıl önce evliyaullâhın keşfen tespit ettiğini bilmiyorlar...

Bir kısım Müslümanlar ise anlayamadı, yetmiş-seksen yıl öncesinden bu yıllara gelemedikleri için! Mecaz ve benzetmelerle anlatılanları deşifre etmeye çalışmadıkları için!

O yılların bilgilerinden öteye geçemeyip, yüzlerce yıllık veritabanlarını yenileyemedikleri, güncelleştiremedikleri için!

Hâlâ, O'mu, O'ndan mı; "var"dan mı, "yok"tan mı; hayal mi, madde mi; toprak bedenle mi, ruh bedenle mi; âlemlerin aslı hayal mi, gerçek mi türünden tartışmaları yaparak ömür tüketiyoruz! Allâh rahmet eylesin Filibeli Ahmed Hilmi... "A'MÂK-I HAYÂL" yazarı...

Varlıkta asla iki ayrı yapı olmadığını an-la-ya-ma-dık-la-rın-dan, bilimsel bulgulardan ve çağdaş verilerden öcüden kaçar gibi kaçtıklarından, anlaşılmaz dillerdeki anlatımların deşifresini bilemediklerinden, hâlâ her yapıyı madde ve mânâ diye ayırarak görüyorlar...

Birinin ötekinin bir alt boyutu olduğunu, birbirine GÖRE isimlendiğini ve değerlendirildiğini kavrayamıyorlar!

Rüyalarında madde olmayan bedenleriyle azap çekip kâbus gördükleri hâlde, toprak beden olmazsa azap olmaz, illâ topraktan beden şarttır deyip duruyorlar.

Beyinlerindeki görüntünün topraktan meydana gelmemiş olduğunun bile bilincinde değiller!

Tanrı, Dünya yok olduktan sonra Güneş'in içinde yeniden toprak yaratacakmış! İnsanların ruhlarını da o toprak bedenlerin içine sokacakmış bugün soktuğu gibi!!! (Hadi şimdi bu cümleden de, sen mahşeri, yeniden dirilmeyi inkâr mı ediyorsun anlamı çıkarıp, öyle yaftalayın bakalım!!!) FesubhanAllâh!

"Rasûlullâh (aleyhisselâm)'a vahiy, gökteki tanrının yanından kanatlı ya da uzay gemili melekler tarafından getirilmedi; hakikati olan "ALLÂH" ismiyle işaret edilenden inzâl (inzâli) oldu boyutsal olarak" diyorsun; "sen peygamber kendi yazdı Kurân'ı" diyorsun diye anlıyorlar!

Bu ne kilitlenmişliktir yâ Rabb-ül âlemîn!

Böyle bir topluma neler anlatmaya çalışıyoruz! Kelimelerle değil, kavramlarla düşünme aşamasına geçemediğimiz, kelimeleri yalnızca bir kapı ya da bir işaret levhası gibi değerlendirip gösterdiği istikamettekini göremediğimiz sürece kilitlenmişlikten kurtulmamız çok zordur!

Kelimelerin, geçmişte beynimizde oluşturduğu anlamları aşarak, işaret edebilecekleri yeni kavramlarda dolaşabilmek!.. (Kelimeler, "esfeli sâfîliyn"dir! Ne çare ki, "esfeli sâfîliyn"de olanların da, mânâların yüceliklerine erişebilmeleri için, kelimelerden başka basamakları yoktur!)

Beynin işleyiş sisteminde bildiğimiz madde algılaması olmadığını fark edebilmek...

Kur'ân isimli, tek defada nâzil olmuş –inmemiş– vahye dayalı zamanüstü bilgi kaynağının, algılayabilecek istidat ve kabiliyette olana neyi kavratmak istediğini tefekkür etmek...

Kıyamet alâmeti olarak bildirilen "Mehdi"yet, "Deccal"iyet ve "İsevîyet" olayının, kişinin kıyameti ile ilgili iç (bâtın) anlamları...

"Salât"ın (yöneliş), yani namazın, niçin "olmazsa olmaz" şartlardan olduğuna dair bir derûnî sır... Niçin, namaz "DİN"in direği?

"Esmâ mertebesi" ve "Allâh isimleri"...

Evet, yazılabilecek ölçülerle girelim konulara...

"Yazılabilecek" dedik de... Eskiden bu iş kolaydı, meydan boştu!

Geçmişte, bu konuları kendilerine ulaşan geleneksel anlatım üslubu ve kayıtları içinde anlatan değerli mürşidler vardı... Çevrelerinde, kendilerine iman etmiş, teslim olmuş, her dediğini âdeta kerâmet kabul eden zevât... Dikensiz gül bahçesinde gül derlemekti yapılan iş geçmişte!

Oysa bugün, ne "mürşid"lik etiketine sahip çıkan biri var sizin karşınızda; ne de yazanın, kendine iman etmiş, teslim olmuş kapalı devre inananları!

"Okur"-"Yazar" olmaktan öte hiçbir vasfı ve etiketi olmayan bir garîp "Allâh kulu", müşahede dünyasında okuduklarını yazıyor... Mızraklı ilmihâlden ya da lisanını bile hiç anlamadığı kitaplardan din konusunu öğrenmiş(?) kişiler ortamında; Rasûlullâh öğretisinin sırlarını deşifre etmeye çalışan bilgileri, müşahedeleri, ehliyle paylaşmaya çalışıyor. Ne tür tepkilere muhatap olmakta olduğunu artık siz hayal edin!

Kendisini et-kemik beden, beynini et parçası kabul edip; tanrıyı gökte oturarak, ucu yıldızlı sihir sopasıyla yeryüzünü, yeryüzüne uzanan elleriyle toprağı suyla karıştırıp insanları halkeden; bütün eşyanın isimlerini öğreten; sihirli sopasıyla bir anda türler icat edip yaratan veya tür değiştiren, sonra da onları denetleyip sınava sokan bir tanrı kavramıyla şartlandırılmış insanlar ortamında, "ALLÂH" Rasûlü, vahiy sahibi son Nebi'nin en büyük mucizesi muhteşem bilgi kaynağı Kurân'ın sırlarından söz etmek!.. Acayip bir iş!

Neyse... Konuyu yaymayıp, gelelim kısa kısa başlık altlarına...

Önemli bir çoğunluğun yazdıklarımızı anlayamamasının en büyük sebebi, bilimsel verilerle insanın yapısını tanımamaları sonucu her şeyi madde gözüyle değerlendirmeleridir.

Tüm olaylara maddeci bir göz ve anlayışla yaklaşmaları, beyindeki tüm algılamaların tamamıyla bir elektromanyetik dalga çözümü olduğunu, gerçekte toprak veya madde bir dünyanın beyinde ve ruhta asla yeri olmadığını anlayamamaları; sonuçta, onlarda, anlattıklarımızın havada kalmasına yol açmaktadır. Eğer birazcık, eskileri tekrardan vakit bulup, çağın bilimsel verilerine dayalı veritabanı-bilgi birikimi edinerek yeniden değerlendirebilseler, o zaman Kurân'ın ne kadar muhteşem bir bilgi kaynağı olduğunu fark edebilecekler; taklit yollu kabulün ötesinde.

Keza "vahdet" konusunu dahi, bugünkü maddeyi esas alan yaygın din anlayışıyla değerlendirebilmek mümkün değildir.

"Yâ Rabbi, bana eşyanın hakikatini olduğu gibi göster!" diyor Hz. Muhammed.

Maddenin, algılama organlarının sınırlarına GÖRE var kabul edildiğini; gerçekte madde-mânâ ikiliğinin (ayrımının) asla var olmadığını fark ve idrak edebilmek için, önce "eşyanın hakikatini" görebilmek; Rasûlullâh (aleyhisselâm)'ın niçin bu duayı yaptığını anlamak gerekir.

Bütün insanlar –herkes değil–!

Yalnızca bir insan, "maddeyi görüyor" ve "var" sanıyor! Göz verileriyle kendilerini bloke ettikleri sürece de öyle sanmamak gibi bir şansları yok! Çünkü çok insan aynı göz kapasitesiyle algılıyor!

Ne demek bu şimdi?

Şu demek: Tek, bir ve aynı algılama ölçütü var tüm insanlarda!..

Ayrıca, tüm geliştirilen algılama aracı cihazlar dahi, hep gene bu tek görme, işitme ve dokunma duyusuna GÖRE geliştirilmektedir ki; geliştirilmiş cihazlar ne düzeye erişirse erişsin, insanın maddenin derûnuna dayalı sınırlı göresel algılamasını değiştirmeyecektir.

İster yaşamakta olduğumuz katman olan uzay evreni, ister katmansal evrenler olsun, hepsi de gene algılama sistemimize GÖRE olup; "eşyanın hakikati" bunun ötesindedir! Bu da "göz" ile değil, "Semi" ile algılanabilir, "Basıyr" ile değerlendirilir.

Beyin, algılamasındaki "semi"yet ve "basîr"etin, çok yüksek frekanslı üst açılımlarının devreye girmesiyle kendisinde açığa çıkacak olan "oluşmuştan oluşturan boyuta" (eserden müessire) yoluyla "eşya"nın ve kendisinin "Hakikatini" kavrarsa, "print-out"u (çıktısı) olan bilinç de "B-ismi Allâh"ın anlamını hissetme hâlini yaşar!

"Allâh" adıyla işaret edilenin isimleri olarak bildirilen "Esmâ ül Hüsnâ", tasavvufta "Esmâ mertebesi" olarak tanımlanır.

"Esmâ mertebesi"nin bir tanımı da "Ceberût âlemi"dir!

Bu mertebeye "ilk tecelli" denir.

Bu kemâlâtın açığa çıktığı zevât, bu tecelli ötesinde ikinci bir tecellinin (Tecelli-i sâni) asla var olmadığını dillendirmişlerdir.

Bu mertebe itibarıyla kesret (çokluk) ve kesrete dayalı kavramlar asla söz konusu değildir! Halkın, evliyadan sandığı "Mülhime" anlayışı içinde olanların, tahkiklerindeki "Allâh" ismini verdikleri mertebedir burası!

"Hayy", "Aliym", "Müriyd", "Kaadir", "Semi", "Basıyr", "Keliym" isimlerinin işaret ettiği vasıflar, "NOKTA" olan ve "heyulâ" ismiyle de işaret edilen "Esmâ mertebesi"nin ana vasıflarıdır; ki bu yüzden "Zâtî Sıfatlar" olarak kabul edilmişlerdir. Muhakkik olmayan, "ALLÂH" ismiyle bu mertebeye işaret edildiğini sanır! Heyhât! Nerede bu mertebe, nerede "EKBER"iyet işareti!

"Kurbiyet" sahipleri ise, "Ekber"iyet seyri içinde "haşyet" ile "seyri meallâh"tadırlar. (Farkındayım çok tasavvufî oldu, ama bunların Türkçeleştirilmesi için başlı başına yeniden bir tasavvuf tâbirleri kitabı yazmak gerek. Ona da şimdilik müsait değilim... Anlaşıldığı kadar! Anlayana... Üzgünüm!)

"Esmâ ül Hüsnâ" olarak bildirilen veya onların ötesindeki, umuma açıklanmamış olan tüm "isim"lerin işaret ettiği özellikler, hep bu tek "Vücud"a aittir!

"Ahad" ve "Samed" olarak tarif edilen bu "Vücud", diğer isimlerin işaret ettiği özelliklere dahi sahiptir; ve dahi, o isimlerin işaret ettiği özellikler hep bu "Vücud"da yaşanmaktadır!

(İhlâs Sûresi'nin birinci bölümü bu gerçeği vurgular; "lem yelid..." anlatımı ise Tecelli-i sâni'nin var olmadığını anlatır müşahedemize göre.)

İşte bu "Esmâ mertebesi"nin bir özelliği "ezel"iyeti, diğer bir özelliği ise "ebed"iyetidir...

Kulda, bu isimlerin işaret ettiği anlamların tümü dahi, her an açığa çıkmaktadır; ama ne var ki, kul, bunun farkında değildir pek çok zaman! (Âdem'e isimlerin talim edilmesi konusu)

Daha beynindeki faaliyetlerden, bedenindeki faaliyetlerden haberi olmayan insanın, kendisinde her an varlığını devam ettiren "Esmâ"nın bilincine ermesi ne kadar mümkün olur ki!..

İşte bu yüzden meydana gelen anlayışsızlıkla, mesela "el Hasiyb" isminin mânâsını "kıyametten sonra mahşerde hesaba çekecek olan" anlayışıyla sınırlandırıp, "Seriy'ul Hisab"dan perdelenir! "Âhir"etinin bu ismin sonucu oluştuğundan perdeli olarak, âmâ olarak bu dünyadan geçer gider; ebediyen âmâ olarak yaşamak üzere!

"İsim"lerin anlamları, her mertebe anlayışına göre farklı derinlik ve mânâ kazanır. Çok sınırlı olarak dilimize çevrilmiş "Esmâ ül Hüsnâ" mânâları, yalnızca düşünce kapısının zilini çalabilmek içindir!

Varın, "Esmâ mertebesi"nin kapsadığı bütün isimlerin işaret ettiği anlamları buna göre anlayın... Zira, "Esmâ mertebesi" kitaplara konu olacak kadar kapsamlı bir konudur; öyle ki her şey bu mertebede olup bitmektedir! Ehli olan anlar bu sözümüzün neleri kapsadığını!

Ama dikkat!

Sakın ola ki, beşerî anlayışınız ve değer yargılarınızla bu isimlerin işaret ettiği anlamları sınırlamaya kalkışmayın; ve dahi "Esmâ mertebesi"ni! Zira bu defa, "Hevâsını ilâh edineni gördün mü?" (25.Furkan: 43) diye işaret edilen olursunuz!

İşte "Esmâ mertebesi"ndeki bu özelliklerin seyri (anlatacak başka kelimem yok), "Rahmân"iyet ve "Rahıym"iyet şeklinde başlar.

"Er Rahmânu alel Arşistıva"... (20.Tâhâ: 5)

Bunun anlamsal açılımı "Melekût âlemi"dir!

"O her an yeni bir şandadır" işareti burayadır.

"HÛ" kelimesi, Kurân'da, sâbit tek bir mertebeye değil, içinde geçtiği konunun mahiyetine göre değişik mertebelere işaret eder.

"Melekût âlemi", tümüyle "RUH" adlı melek olarak tanımlanmıştır. "Allâh önce ruhumu halketti", "Allâh önce nûrumu yarattı" açıklamaları bu mertebeye işaret eder... ("Ene beşerün mislüküm" uyarısıyla acaba neye işaret ediliyor ki?)

"RUH" adlı melek (kuvve), "Kürsî"dir ki, tüm semâları, katmanları, evren içre evrenleri kuşatmış olan, her birimde bir yüzü olan "Holografik" varlıktır!

"Akl-ı evvel"dir...

"İnsan"ın hakikati olan "ruh-u nûrânî" (kişinin Rabbi), "ayânı sâbite", O'nun ilimlerinden bir ilimdir; ilmî sûretlerden bir sûrettir!

Kişi, namaz (salât-hakikatine yöneliş) ile Mi'râc yaptığında, Rasûlullâh'ın bildirdiği "Rabbin salâttadır" ifadesinin hakikatini yaşar!

İlk defa bu şekliyle Allâh Rasûlü Muhammed Mustafa tarafından yaşanan "salât"ın olmazsa olmaz şartı, en başta iftitah tekbiri denen "ALLÂHU EKBER" sözündeki kavramı hissedip yaşamaktır! (Bundan öncesindekilerin namazı, salâtın yaşamı değil, ötedekine tâzim hareketidir.)

Bu hissedilip yaşanmazsa, hakikati itibarıyla salât başlamaz!

Bu muhteşem olay "TEKBİR" yaşandıktan sonra "B-ismillâh" denir ki; sonucu, diyenin kendisi olmasıdır "oku"yan!

Ve devam edilir "Er Rahmân-ir Rahıym" ile Fâtiha'nın işaretini yaşamaya...

"El Hamiyd" ismi işareti olan "Hamd"; "es Semi" ve "el Basıyr"in özelliklerinin sonucu oluşandır. Ki bu da âlemlerin Rabbi'ne aittir...

"Rahmân"iyetinin sonucu olarak Celâl sıfatıyla gayzer gibi kürsî ve semâları, katmanları yaratırken (dikey bir oluşla); "Rahıym"iyetinin sonucu olarak "Cemâl" sıfatıyla her bir semâdaki (katmandaki) yayılımsal yaratışı (yatay diyebileceğimiz) ile o âlemin halkolmuşlarını meydana getirir (ki bu evrenimiz içindeki tüm uzaysal yapıyı içine alır).

"Mâliki YevmidDiyn" de, "Sünnetullâh" diye tanımlanmış yaratış Sistem ve Düzeni'nin her "var" oluş ve "yok" oluş sürecinde tek hükmü geçen olduğu vurgulanır...

Nihayet, "iyyake na'budu"da "biz" işaretiyle "Rabb-ül âlemîn"in yarattığı her şeyin bu yaratılış amacına uygun "kulluk" içinde olduğu, bu sebeple de varlıklarının devam ettiğine işaret olunur. Burada hemen, "Hiçbir şey hariç olmamak üzere her şey O'nu zikreder; ama siz onların zikrini anlayamazsınız" (17.İsra': 44) uyarısı hatırlanmalıdır.

"Ama Hulûsi, sen de her kitabında 'Fâtiha'yı farklı anlamlarla açıklıyorsun!!! Ne kadar çelişki içindesin fark etmiyorsun!!!"

Haklısın kardeşim, beni okumaya çalışarak sakın vakit kaybetme!.. Ben böyle çelişkili görüntü veren bir garîbim. "OKU"yanlarım varsanarak yazıp gidiyorum işte!

Boyutsal "OKU"manın ne olduğundan haberi olmayana ne desek boş!

Eyvah, gene konuyu yaydık!

Hemen geri dönüp, "Esmâ mertebesi"  veya "NOKTA" ilmi olarak anlatılan "Evvel-Âhir-Zâhir-Bâtın isimleriyle işaret edilen hep aynı tek O'dur" uyarısının açılımına bakmaya çalışalım.

Bütün "isim"lerle işaret edilen özellikler; bölünmez, parçalanmaz, birbirinden ayrılmaz bir "tek"illik içinde, "holografik" gerçekliğe uygun olarak öylesine "TEK"il "mevcut"tur ki; O'ndan başka bir mevcut, yani "Vücud" sahibi düşünülemez! "İsimlerin Âdem'e talim edilmesi" işaretini hatırlayalım bu arada...

Burada kısaca "ilâh-tanrı" konusuna bir başka açıdan değinmek istiyorum, yeterince anlaşılamadığı bana ulaştığı için...

"Lâ ilâhe" dendikten sonra, "illâ Allâh" yerine "illâ ilâh" demek kadar saçma bir ifade şekli olamaz!

Çünkü önce, "tanrı yoktur-lâ ilâhe" diyorsunuz; ardından "illâ ilâh-ancak tanrı vardır" diyorsunuz!!! Böyle gramer ve anlatım hatasını, bırakın Allâh kelâmını bir yana, lise talebesi bile yapmaz!

"Lâ ilâhe" dendikten sonra "Allâh" ismiyle işaret edilenden söz ediliyorsa; bu, o isimle işaret edilenin, "İLÂH" kavramı ile kastedilen bir varlık olmadığını, düşünebilen beyinlere açık seçik fark ettirir. Dolayısıyla burada, "ilâh–tanrı yoktur, ancak "ilâhiyet" işlevini de ortaya koyan "Allâh" ismiyle işaret edilen söz konusudur" gibi bir anlam düşünülebilir.

Düşünmeden, sadece gördüğü kelimelerin lokal anlamlarına göre hüküm verenler için ise, bu konu, âdeta büyük bir açmaz ya da çelişki gibi gelmektedir.

"HU'velleziy fiys Semâi ilâhun ve fiyl Ardı ilâh" (43.Zuhruf: 84) âyetinde geçen "ilâh" kelimesi semâ ve arz kelimeleriyle işaret edilen âlemlerdeki bir İŞLEVE işaret etmektedir, insanî-beşerî yani insanda açığa çıkan anlayışa göre.

"Allâh" isimleri arasında "el ilâh" diye bir isim yoktur. "İlâhiyet", Allâh isimlerinin anlamının açığa çıkmasındaki "işlevi"nin adıdır. Yoksa, tapınılası varlık anlamında değil! "İlâhin Nâs" açıklaması insanlarda "Allâh Esmâ'sı"nın açığa çıkmakta olduğuna işaret eder.

Daha önce de belirttiğim gibi, Kur'ân âyetlerinde iki tür anlatım vardır. Birincisi, Allâh'ın ilminin direkt olarak dilediği gibi açıklanması... Ahad, Samed gibi isimler... İkinci tür ise, insanların anlayışına göre bir şeyler anlamaları için kullanılan anlatımlar... Misal: Âyet-el Kürsî'deki "ne uyuklar ne de uyur" şeklindeki anlatım. Kurân'da hangi âyetlerin birinci, hangi âyetlerin ikinci tür anlatımlar olduğunu fark etmek çok önemlidir.

Esasen yukarıda "Esmâ mertebesi" olarak varlığın hakikatini anlatmaya çalıştığımız bölümün anlaşılması hâlinde dahi, "ilâh–tanrı" kavramının asla söz konusu olamayacağı çok iyi anlaşılabilir. Bizim müşahedemiz bu yoldadır. Hakikatini Allâh Aliym'dir.

Çeşitli âyetlerde geçen "B-il HAK=varlıkları Hak ile kaîm" ifadesi ise, bahis konusu edilen yapıların "Allâh isimlerinin işaret ettiği anlamlar ile meydana geldiğini, varlıklarını Rubûbiyet mertebesinden aldıklarını" anlatır!

"Hak" isminin işaret ettiği mânâlardan biri de, müşahedemize göre "Esmâ ül Hüsnâ'daki tüm anlamların sahibi" anlamınadır.

"Hak" olan Rubûbiyet sahibinin varlığı, bölünüp parçalanamayacağı, içi ve DIŞI OLAMAYACAĞI için de; her zerre adı altında tüm isimleriyle "Esmâ mertebesinin" özellikleriyle seyredilmektedir gene kendisi tarafından!

Eğer, kişi "ölmeden evvel ölmek" diye bahsedilen hakikate erme sırrını yaşayacaksa, "küçük kıyamet" denilen hâller de yaşamında açığa çıkmaya başlar...

"Mehdi"yet ile Rubûbiyet hakikati idrak edilir.

Arkasından Deccaliyet kendini gösterir ve kişi Rubûbiyet'i benliğine atfederek, hakikatinin "HAK" olduğu gerçeğinden hareketle, "nefsaniyetini –egosunu– bedenselliğini" Rab olarak kabullenme sebebiyle "mülhime nefs girdabına" düşer... Hakikatinde Hakk'ı görmek derecesinden, bedenselliğinde Firavunluğu yaşama derekesine düşer.

Derken nasibinde varsa "İsevî" hakikat nüzûl eder ve "B" sırrı açılarak yaşanmaya başlar.

İsa (aleyhisselâm) yeryüzüne indiği zaman (birimselliğindeyken, bedensellik anlayışında iken) Deccal, suyu görmüş tuz gibi erir gider... Varlığın yalnızca "Allâh" adıyla işaret edilenin "Esmâ mertebesi"nden ibaret olduğunu hissetmesi sonucu, Deccaliyeti (tanrılık vehmeden benliği) eriyip yok olup gider. "El Mudil" isminin ağırlığı geriler...

"VELİYY" ismi, seyrinde ağırlık kazanır...

Her yaptığı işin öncesinde "B-ismillâh" diyerek "Allâh namına" o fiili ortaya koyduğunun bilinciyle yaşayarak şirkten arınır; o fiil ile kayıtlamaz "Allâh" adıyla işaret edileni... Araya benliğini katarak şirke düşüp, şeytaniyete (vehmine) tâbi olmaktan korunanlardan olmuş olur!

Bazılarında, bundan sonra "Daire-i Musevîyet" ve "Daire-i İsevîyet" hakikatleri ötesinde, "Hakikat-i Muhammedîye" ve hatta "Hakikat-i Ahmedîye" sırları yaşanır "EKBER"iyet müşahedesi içinde ve "B" sırrıyla "Seyri meallâh"ı devam eder. Bazıları da "Allâh Rasûlü" vârisleri olarak "Seyri anillâh" ile halk arasında görev alır.

"Allâh EKBER"i yaşayarak "salât"a (namaza yönelişe) girip, "B-ismillâh..." ile gerisini getirebilen ne mübarektir!

AHMED HULÛSİ

12 Mart 2007
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19. Yenilenin Artık!





Yeryüzünde yaşamış en muhteşem beyin ve insan, Allâh Rasûlü ve son Nebisi Muhammed (aleyhisselâm)'ın açıkladıklarını anlamamış insanların, hayallerinde tasavvur ettikleri "elçi peygamber" anlayışı yüzünden, nelerden mahrum kaldıklarını biliyor musunuz?.. Hayallerinde oluşturdukları "tanrı" anlayışına "Allâh"ın ismini etiketledikleri için, kozaları içinde nasıl boğulup gittiklerini görüyor musunuz?

"Allâh ahlâkıyla ahlâklanın" uyarısı yapıldığı hâlde, bunu duymazlıktan gelip, aklımızı kullanmayıp, anlamını düşünmeyip; "tanrı fermanları ve elçisi" masallarıyla, bir daha ele geçmeyecek bir ömrü nasıl boşa geçirdiğimizi bir fark edebilsek!

Kolaylaştırılmamışsa, ne yazsak boş!.. Taşın üstünden akıp giden su gibi bu bilgiler de okunup geçilecek...

Oysa... Kolaylaştırılmış olsa da... Nasibimizde olsa da...

Biraz kıpırdatsak kendimizi...

Yer değiştirsek, düşünce dünyamızda çağ atlasak da, oradan yeniden bakabilsek olaya...

Beş duyunun gözüyle değil, "Basıyr" olarak; beş duyunun kulağıyla değil "Semi" olarak, "Latiyf, Habiyr" olarak evrensel varlıkla iletişimde olabilsek! Hiç olmazsa, yargılamadan, yorumlamadan, şartlanmasız yönelebilsek âlemlere!

Türk'ün, Arab'ın, Çinli'nin, Hintli'nin, Avrupalı veya Amerikalı'nın tanrısı anlayışından geçip... Dünya'nın, Ay'ın, Mars'ın, Güneş'in tanrısı kavramından geçip... Galaksinin, gökadaların, paralel veya evren içre evrenlerin tanrısı anlayışından geçip; "âlemlerin Rabbi" olanı fark etmeye çalışsak...

Sonra da Âlemler ve Rabbi şeklindeki "çift"lik anlayışından arınıp; âlemlerin hakikatinde, "Esmâ mertebesi"ndeki "Tecelli-i vâhid" denen boyutsal tekilliği hissedebilsek... De!..

"RASÛLLÜĞÜNÜN" hakikatinin, "Esmâ mertebesi"nin ilk tecellisi olan "RUH" adlı melek veya "Hakikat-i Muhammedî" veya "Mümin" olduğunu anlayabilsek!..

"Esmâ mertebesi"ndeki ilim ve özelliklerin açığa çıkması iradesiyle, "her an yeni bir şanda" olarak meydana gelmiş "Tecelli-i vâhid" denilenin, "Risâletin hakikati" olduğunu bir kavrayabilsek!.. "İRSÂL"in hakikatinin bu mertebede gerçekleşmiş olup, bununla "Tecelli-i vâhid"in meydana geldiğini anlayabilsek!

İşte o zaman fark edeceğiz "Rasûlün ahlâkı", "Rasûlü olduğu Allâh adıyla işaret edilenin ahlâkıdır" işaretinin anlamını! Tanrının değil!

Bu "Risâlet hakikati"nin yeryüzünde açığa çıkmış en muhteşem beyine inzâl oluşuyla, O yüce Zât'ın "Allâh Habibi ve en kapsamlı ahlâk sahibi" oluşunun bağlantısını ve dahi ne demek olduğunu düşünebilsek...

"Rasûlullâh'ın ahlâkı, Allâh'ın ahlâkı idi" işaretinin anlamını işte o zaman fark edebileceğiz.

Ama biz, öylesine şartlanmış, öylesine kilitlenmiş, öylesine bloke etmişiz ki düşünme sistemimizi şartlandırmalar yüzünden; Dünya üstündeki toplumların kendilerine özgü, kendileri gibi düşünen "tanrı" anlayışından öteye geçemiyoruz!

Zor, çok zor geliyor kapsamlı ve derinlikli düşünmek!

Kolayımıza geliyor, göze-kulağa dayalı bir tanrı, bir dünya ve de özel ulak postacı elçi peygamber kabulü!

Sonra da diyoruz, "tanrı Türkü korusun", "tanrı Arabı korusun", "tanrı Yahudiyi, Hinduyu, İngilizi korusun!.." "God bless America"!.. Bölgesel tanrı!!!

İnsan gibi düşünen ve insanî duygularla dünyayı yöneten bir tanrı!

"Allâh" ismiyle işaret edileni kavrayamadık ama, hiç olmazsa tanrıyı insanlaştırdık ya!!!

YENİLEN dostum!

Yenilenmen için Dünya'nın tüm bilgileri şu an elinin altında, klavyenin ucunda...

Deccaliyetin akı kara, karayı ak gösteren televizyonları varsa; Mehdiyetin de sana her doğruyu bulduracak, kavratacak interneti var!

Kendini düşün, Dünya'yı düşün, Galaksi'yi düşün; varsa kapasiten, evren içre evrenlerde bir Dünya mesabesinde olan bu evreni düşün!

Bütün bunlardaki her tür ve yapıyı yaratan o korkunç azamet sahibi muhteşem varlığı düşün!

Bunu okuyup da bir şey hissedemiyorsan, gözünü yorma!

Tüm bu evren içre evrenlerdeki her şeyi yaratanın "ahlâk"ı ne ola; bir düşün Allâh rızası için! En sevdiğinin hatırı için!.. O'nu bir insan ya da tanrı gibi tasavvur etmekten kaçınarak düşünmeye çalış!

Bir düşün lütfen!

O basit gördüğün, beş harf olarak algıladığın "ALLÂH" adının ardındaki sonsuz yaratılmışları vareden Yaratıcı'nın, "RASÛL" ismiyle işaret ettiği ne olabilir?

"RASÛL"ün, "RİSÂLET"in hakikati, özü, aslı nedir?

Bizden de...

"ALLÂH RASÛLÜ"nün ahlâkıyla ahlâklanmamız isteniyorsa; acaba bu ne demektir?

Allâh Rasûlü, evrensel insandır!

"İnsan"da açığa çıkan bilinç, gerçekte "evrensel bilincin", beyinden "fıtrat"ına (programına) göre açığa çıkmış hâlidir!

"Sen kendini küçük âlem sanırsın, oysa büyük âlem sensin" diyen "ilmin kapısı", velâyetin zirvesi Hz. ÂLİ, acaba sana neyi fark ettirmek istiyordu ki?

Ama öylesine bir vurdumduymazlıkla yaşıyoruz ki; bilincimiz, genlerimize sinmiş "tanrı" anlayışından arınıp, sınırlılıktan dışarı çıkamıyor!

"Tanrımızı" "HAK" yapıp, "HAK"lığı da bedenimize, beşeriyetimize verip, işin içinden çıktığımızı sanıyoruz!!!

Kısacası, "bilinen kişiliğimizi" tanrı yapıyoruz! Oysa bunun yerine...

Kendini Tanı! 

Bilincini Arındır!

TEK'in Seyri ile seyir sahibi ol, deniyor!

YENİLEN artık!

Allâh'ın geçmişte olmamış ölçüde büyük lütfu olan çağdaş bilimler ışığında, dünde mecazlarla işaret edilmiş olan muazzam hakikati fark etmeye çalış!

Senin kabul ettiğin gibi madde diye bir şeyin gerçekte hiçbir zaman var olmamış olduğunu fark et, anla artık!

Bak, ünlü Alman Fizik Profesörü Hans Peter Dürr ne diyor PM Magazin Mayıs 2007 sayısında:

"PM: Sayın Profesör Dürr madde dediğimiz aslında nedir?

H. P. Dürr: Aslında madde diye bir şey yok; en azından kabullendiğimiz anlamdaki şekli ile mevcut değil! Sadece bir oluşum var ki, sürekli bir değişim ve canlılıktan oluşmaktadır. Biz bunu tahayyül etmekte zorlanıyoruz! Asıl olan, madde bağı olmadan, sebep-sonuç ilişkisi gerçeğidir! Biz buna 'RUH' da diyebiliriz. Öyle bir 'şey' ki biz bunu ancak spontane yaşayabiliriz, dokunulacak bir şey değildir. Madde ve Enerji dediğimiz olgu, ancak ikincil olarak ortaya çıkmaktadır... Bir nevi ağır akışkan, sâbitleşmiş RUH şeklinde GİBİ. Albert Einstein'a göre, madde, enerjinin sadece inceltilmiş şeklidir; temeli ise, daha ince (lâtif) bir enerji değil; çok daha farklı bir şey, CANLILIKTIR. Bu olguyu bilgisayarlardaki 'software'e benzetebiliriz."

Evet dostum!..

Deniz bitti!

Artık bitti bilim dünyasında, beş duyunun sana varsandırdığı kısır sığ anlayış! Ve dahi bu çağdışı anlayış üstüne bina edilmiş her düşünce sistemi!

Bir çağ kapandı ve yeni bir çağ başladı bile... Hiç farkında olmasan bile!

Bu çağda, Kur'ân ve Rasûlullâh, altın çağını yaşayacak, deşifre edebilenleriyle!

Bilincini çıkar artık kozasından!

Evrene bak!

Hücrelerine, DNA'larına, moleküler yapına, atomik katmanına-katmana, kuarksal katmana "BASIYR" olarak yönel!.. "SEMİ" ile algıla!.. Seyreyle!

Dünya yaşamında bunu gerçekleştiremezsen, böylece devam edecek boyutsal yolculuğuna ve sonsuza dek "âmâ" olarak kalacaksın!

Bu gerçeklerden sonra düşün bakalım devletinin rejimini, siyaseti, hükümleri, fermanları! Türkiye'de, Çin'de, Brezilya'da, İspanya'da İslâmî kurallara göre yönetilmeyen devletlerde yaşayanların hâlini!..

Namazını ikame edip mi'râcını yapıp, Rasûl'ün hakikatine ulaşabiliyor musun? Rabbini tanıyor musun?..

Hacca serbestçe gidip Kâbe'nin sûretinden Hakikatine yolculuk edip amacına ulaşabiliyor musun?.. Orucunu yaşayıp, bedenselliğinin istekleriyle kayıtlanmaktan arınıp, şuur boyutunda "Samediyet" hakikatine ulaşabiliyor musun? Sen mirasını istediğin gibi dağıttın da sağlığında, elini bağlayan mı oldu! Dilediği kadarıyla zekâtını, sadakanı istediğine verebiliyor musun?

Zekât, karşılıksız verilir! Karşılık beklenmez ve alınmaz! Ben de takdirimde olan bilgilerimin zekâtı kadarını yazarak dağıtıyorum... Kimseden karşılık olarak bir şey beklemeksizin... Ne pâye, ne ünvan, ne etiket, ne de mertebe... "Allâh kulu" olmak yeter bana!

Dünyanızdaki hiçbir ünvan, etiket, mertebe kabulünün benim indîmde değeri yok! Böyle bir beklentinin olmasını bile düşünemem yaşadığım dünyamda...

Çıplak ve tek geldim herkes gibi, çıplak ve tek gideceğim bu dünyadan; bilincine, müşahedelerine, seyirlerine hayran olduklarımın yanına... "Seviyorum onları" demek haddime değil!

Bak dostum...

"Hiç kimse ameliyle cennet boyutuna geçemez"! Duymadın mı bu gerçeğin vurgulanmasını?

"Âhir zamanda 'Lâ ilâhe illâ Allâh' gerçeğini dillendiren cennete girer" açıklamasının neye dayandığını hiç düşünmedin mi; düşünemiyor musun?

Tanrı yoksa... Tanrı cehenneme atmayacaksa, Tanrı cennete sokmayacaksa!..

"Herkes elleriyle yaptıklarının sonuçlarını" yaşayacaksa...

"Hesap görücü olarak nefsin yeter" diye uyarılmışsan...

"Cennetlik" veya "cehennemlik" olan anasının rahmindeyken tespit olunur uyarısı varsa...

Bedenselliğinin getirisi bencilliğini yaşayanlar varken yeryüzünde, "halife" meydana gelmişse... "Şuur"lu, yani "kalp" sahibi olarak yaşayan bir tür açığa çıkarılmak istenmişse...

"Mümin müminin aynası" ise... Birinci "Mümin" Esmâ mertebesindeki "Mümin" isminin hakikati, ikinci "Mümin" de "Rasûl'ün hakikati" ise...

"Kalp kalbe karşı ise"... İkisi birbirini yansıtıyorsa...

"Müminin kalbinde, Esmâ mertebesi mevcut" ise...

Kalpsiz, kalbindekinden "bîhaber" olan ise...

"Nasıl secde etmezsin ol kalbe ki içinde Allâh var!" diyen bu nükteye işaret etmişse...

Ve o kalp, senin kalbin ise!..

Sen ise, kalbindekiyle yaşamak varken, onun yerine gökte varsandığın tanrı uğruna bir şeyler yapacağını düşünüyorsan!..

Rasûlullâh'ın nefsi müdafaa sadedinde savaşmasını, Kâbe'yi ziyaret hakkı uğruna savaşmayı göze almasını gözardı edip; silah yoluyla insanları zorla Müslüman yapmak uğruna ömrünü harcıyorsan... Artık ne diyebilirim...

"Deccal'in eşeği vardır kırk günde Dünya'yı dolaşır" şeklindeki sembolik anlatımı, uzun yıllar önce yaşamış Zât, yaşadığı devrin anlayışıyla yorumlayıp "şimendifer olabilir" derken; onu okuyanların çoğu şimendifer veya tayyare anlayışında sâbitlendi, öyle dedi diye! O Zât, kendini yaşadığı günlere göre güncellerken, takipçilerinin çoğu hâlâ asırlar öncesinin din anlayışıyla kilitlenmiş durumda! Bize de "Ahmed Hulûsi, Allâh enerjidir diyor" şeklinde iftira ederek, insanları bu bilgilerden uzak tutmaya çalışıyorlar; yüklendikleri vebalin bilincinde olmaksızın!

[On Yedinci Mesele: 

Rivayette var ki, "Deccal çıktığı gün bütün Dünya işitir ve kırk günde Dünya'yı gezer ve harikulâde bir eşeği vardır."

Allâhu âlem, bu rivayetler tamamen sahih olmak şartıyla tevilleri şudur: Bu rivayetler mucizâne haber verir ki, "Deccal zamanında vasıta-i muhabere ve seyahat o derece terakki edecek ki, bir hâdise bir günde umum Dünya'da işitilecek. Radyo ile bağırır, şark-garp işitir ve umum ceridelerinde okunacak. Ve bir adam kırk günde Dünya'yı devredecek ve yedi kıt'asını ve yetmiş hükûmetini görecek ve gezecek" diye, zuhurundan on asır evvel telgraf, telefon, radyo, şimendifer, tayyareden mucizâne haber verir. Hem Deccal, deccallik haysiyetiyle değil, belki gayet müstebit bir kral sıfatıyla işitilir. Ve gezmesi de her yeri istila etmek için değil, belki fitneyi uyandırmak ve insanları baştan çıkarmak içindir. Ve bindiği merkebi ve himarı ise, ya şimendiferdir ki bir kulağı ve bir başı cehennem gibi ateş ocağı, diğer kulağı yalancı cennet gibi güzelce tezyin ve tefriş edilmiş. Düşmanlarını ateşli başına, dostlarını ziyafetli başına gönderir. Veyahut onun eşeği, merkebi, dehşetli bir otomobildir veya tayyaredir veyahut sükût lazım!]

Uyanın ve yenilenin!

Bir günde Dünya'yı dolaşabilirsiniz... Aynı anda Dünya'nın her yerinde kendinizi gösterip, Dünya'nın her yerindeki insana aynı anda konuşabilirsiniz!

En saydığınız, sevdiğiniz büyük adamı size, vahşi bir çocuk katili gibi gösterebilirler ekranlarda... Ya da sıradan bir adamı süpermen gibi!

Uyanın ve düşünmeye başlayın!.. Aklınızı kullanarak, sorgulayarak, çağdaş bilimleri edinerek, düşünerek yenilenin!

Eski bilgileri birbirinden kopuk şekilde yenilerle harmanlayarak çalışırsanız, çok uyumsuzluklar çıkar ve işin içinden çıkamazsınız! Konuyu kökten ele alarak, sistemli, birbiriyle bağlantılı ve mantıksal bütünlük içinde değerlendirmeye çalışın.

Şems, Mevlâna'ya kitaplarını terk ettirmişti! Niye dersiniz?

"Tanrı" anlayışınızı geliştirip, güncelleyip, ona "Allâh" ismi takmakla, hayalinizde tasavvur ettiğiniz "tanrı" anlayışından arınıp "Allâh Rasûlü"nün anlatmaya çalıştığı "ALLÂH" ismiyle işaret edileni kavrayamazsınız!

Düşünce ve anlayışınız "tanrı" kavramı kurgusu üstüne kurulu ise, onu güncellemekle RASÛLULLÂH'ın açıkladıklarını anlayamazsınız!

Kişinin DİN konusunda içine düşeceği en büyük felaket, kökeninde "tanrı-ilâh" kavramının olduğu DİN anlayışıdır!

Bu anlayıştır ki, sizi sonuçta yeryüzünde "tanrı hoparlörü peygamber" anlayışına sürükler!

Bu anlayıştır ki, sizi "bedensellikten ibaret benlik" kabulüne sürükler; bu anlayıştır ki beden-beşer anlayışını doğurur!

Oysa düşünün bir...

"Ene beşerun misliküm"; "Ben sizin misliniz olan beşerim" (18.Kehf: 110) âyeti ne demek istiyor?

Senin, kendini sandığın üzere, "kalp"siz, yiyip içen, üreten, uyuyan bedensel varlığım mı demek istiyor?

Yoksa...

"Sen de benim gibisin, dolayısıyla benim varlığımdaki hakikat aynıyla sende de var; gel sen de kendindekini keşfet ve onu yaşa, bunu başarabilirsin takdirinde varsa... Gel bir dene" mi, denmek isteniyor?

Âhir zaman!.. Bu neslin kıyameti çok uzak değil işaretlere göre!

Deccaliyet sizi her yandan bedensellik ve tanrı anlayışıyla boğmaya, şuurunuzu bulandırmaya, kalbinizi karartmaya çalışıyor! Ona hizmet verenler, –kimi bilinçli, kimi bilgisizlikten– sizi maddeci, tanrı ve peygamberi sanısına dayalı, DİN anlayışı içinde "ALLÂH"tan ayrı hissettirmeye çalışıyorlar. "Kalb"inizdeki yerine, göklere, belki de sonuçta gökten geleceklere yönlendirmeye çalışıyorlar...

Oysa...

Tek kurtuluş yolu, yeryüzünde açığa çıkmış en muhteşem şuur, hakikatin dili, Allâh Rasûlü Muhammed Mustafa (aleyhisselâm)'ı çağdaş bilimler eşliğinde YENİDEN anlamaya çalışmaktır!

Tek Kurtuluş yolu, KURÂN'ı, gökten inmiş ciltli kitap değil; evrensel hakikatin bize açtığı BİLGİ KAYNAĞI olarak YENİDEN değerlendirip, işaret yollu bildirdiklerini deşifre etmektir.

Bilin ki, kendi kendinizesiniz!

Ölümü tadıp geçtiğiniz boyutun gerçeklerini yaşamaya başladığınızda, Rabbim kimmiş, Nebi kimmiş neymiş niyeymiş, yaşamın bu boyutuna hangi evrensel bilgilerle işaret edilmiş diye sorgulama yaşadığınızda, gerekli hazırlıkta değilseniz, sınav sonucu size azap verici olabilir... Beş parasız, lisan bilmez, çırılçıplak hâlde Çinlilerin arasına düşmüş gibi hissedin bakalım bir...

Dostlarım...

Evren içre evrenlerde her ne varsa hepsi kendi boyut ve yapısına göre bilinçli ve hedefi olan, amacı olan bir yaşam içindedir!

En basitiyle, spermin hedefine ulaşma hareketindeki bilincine bir bakın! Onda ne tür bir bilinç ve anlayış ve amaç var acaba?

Rahmân, yüz binlerce sperm yaratır, o boyutta; kalemle ulaştırır hedefinin kapısına!.. Yüz binlercesi yarışa çıkar, biri hedefine ulaşır; diğerleri helâk olur!

Her bir katmanda mevcut birimlerin amacı, bir üst yapıya veya katmana çıkmaktır! "Fâtır"ın programı böyle açığa çıkartır birimleri.

Her bir birim, kendi derûnundaki (noktasından gelen) hakikatin özellikleriyle, varoluş amacı doğrultusunda yolculuğa koyulur.

Evren içre evrenlerin hakikati olan kuvve (melek), yer aldığı boyuttaki işlevine göre isim alır.

Çoğu zaman, veritabanına veya şartlanmana göre oluşmuş kavramlar dolayısıyla, bir kısım kelimelerin gerçekte ihtiva ettiği anlamlardan perdelenir, yanlış fikirlere saplanırsın; bunun hiç de farkında olmazsın!

"Yağmur damlası iki melekle yeryüzüne iner" diyen Rasûlullâh'ın işaretini anlayamazsın ilmin olmazsa; saçma bulursun. Yağmur damlası denen suyun, Hidrojen ve Oksijen olarak adını koyduğumuz iki kuvveden (melekten) meydana geldiğini bilmiyorsan!

Beyin, kendi derûnundan gelen melekî kuvve(?) ile programlanır (fıtrat)...

İşlevi ve geleceği bellidir!

Yaşamsal devamını sağlamak üzere, daha dördüncü ayda, bizim ruh adını verdiğimiz ışınsal (dalga) bedenini üretmeye ve tüm zihinsel veritabanını oraya yüklemeye başlar.

İnsan beyni, madde olarak algılanan yapıda ulaştığı en mükemmel yapıdır! Yeryüzünde ondan daha mükemmel ve muhteşem bir yapı yoktur!

Esmâ mertebesinin, yaşamakta olduğumuz boyuttaki aynasıdır beyin!

"Esmâ ül Hüsnâ"daki bütün isimlerin işaret ettiği özellikler, kapasitesi kadarıyla beyinde açığa çıkmaktadır.

Beyinle de ruhu oluşturmaktadır Allâh! 

"RUH'umdan nefhettim"in anlamı, "Esmâ mertebemizdeki mânâların açığa çıkma özelliğini bahşettik beyne" demektir. Yoksa tanrının ciğerinden gelen hava, dudağından üflenmemiştir insanın toprak bedeninin içine!!! Burada "ruh" kelimesi, "bu işin ruhu" veya "Kurân'ın ruhu" tanımlamalarındaki anlamda kullanılmıştır. Dalga (wave) beden anlamına değil!

"Esmâ mertebesi"nden oluşmuş mutlak RUH'un hakikatinden (alâyı illiyin), yani sembolik anlatımla dairenin en üstünden başlayan katmansal algılama, beyinde esfeli sâfîliyne inmiş; beynin ürettiği ruh (dalga) bedendeki şuurla da tekrar yaratıldığı noktaya "alâyı illiyine" doğru daireyi tamamlamak üzere yolculuğa başlamıştır.

Her insan, bu yolculukta gidebildiği yere kadar gider, yaratılış amacına göre... Tıpkı spermler gibi...

"Dünya düzdür, her şey maddedir, görmediğim şey yoktur. Gökte tanrı vardır, yeryüzüne de peygamberlerle fermanname yollamıştır" diye inanan geçmişte boğulmuş kozalıların bunu anlaması elbette imkânsızdır... Çünkü onlar da o basamaklar olarak yaratılmışlardır!

Fetebarekallâhu ahsenül hâlıkiyn!

Evet, beyin hakkında bir hususa daha dikkatinizi çekip, yazıyı ve de son yazılarımdan oluşan "YENİLEN" isimli bu kitabımı tamamlamak üzere devam edelim.

Bildiğiniz gibi, beynin içinde görüntü veya ses yoktur! Beyin görüntüyü kendisi oluşturur... Sesi de!

Dışarıda gördüğünüzü sandığınız HER ŞEY, gerçekte beynin kendi içinde oluşturduğu şeylerdir. Madde veya mânâ, cin veya melek! Hangi isimle neyi kastederseniz edin, hepsi de beynin kendi oluşturduğu kendine göre olan sûret veya sestir!

Beyin, biyoelektrikle çalışır; biyokimyasal faaliyetlerin oluşturduğu elektriksel sinyal paylaşımı bu faaliyetleri meydana getirir.

Beynin veritabanının derûnunda "çok boyutlu tek kare resim" vardır! Burada geçmiş ve gelecek kavramı bulunmaz. Dejàvu'nun kökeninde bu derinlikle iletişim yatar. Holografik gerçeklik bunun temelini anlatır.

Ayrıca beyin, dışardan yani içinde yaşadığımız dalga (wave) âleminden dahi kendisine ulaşan dalgaları, çalışma programına göre değerlendirir.

Siz bu beyinde oluşan görüntü veya sese, ister halüsinasyon deyin, ister hayal, ister gerçek... Sonuçta hepsi aynı tek şeydir. Beynin oluşturduğu görüntüler!

Görüntü ve sesin ardındaki gerçek ise tektir: Algılama ve Değerlendirme (Semi'-Basıyr)!

"Kalp" diye tarif edilmiş olan "şuur" ne kadar kapsamlı ve derinlikli değerlendirme yaparsa, ona göre adı da değişir... "Sır", "hafî", "ahfâ" gibi...

İnsan hissettiği boyutu yaşar...

Beyni olmayan canlılarda açığa çıkan bilinç ise, "Fâtır"ın programlamasına göre, oluşunda yer alan amaç ve işlev doğrultusunda, fiiller ortaya koyması şekliyledir...

Spermin veya ceviz ağacı tohumunun nasıl kendi programı varsa "beyin"lerinde... Tohumun neresinde gizliyse program...

Bilgisayardaki yazılımı düşünün... Yazılım madde midir, ruh mudur? Ya da nedir? Televizyondaki görüntüyü ulaştıran dalgaya yüklü görüntüyü düşünün!..

Cin denilen görünmez biyolojik bedensizlerin dahi, kendi yapılarını oluşturan boyuttaki "beyin"lerinde gizlidir programları ve bilinçleri... Evrendeki yapıların çoğu da böyledir kanaatimizce...

Beyin, "B" sırrı şuurunu açığa çıkarabilecek kemâliyle, "halife" olmuştur yeryüzünde!.. "İNSAN" adı ve vasfıyla...

Görebilene... Değerlendirebilene!..

AHMED HULÛSİ

23 Nisan 2007
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20. Kurân'ı Anlamak İçin Ön Bilgi





"OKU"mak amacıyla elinize aldığınız bu çalışmanın orijinali olan metin, gökteki bir tanrının, yeryüzündeki postacı-peygamberine indirmiş olduğu yazılı bir kitaptaki buyrukları veya fermanı, değildir!

O, âlemlerin Rabbi olanın irsâl ettiği (risâlet işleviyle açığa çıkardığı) Rasûlüne, (boyutsal derinliğinden bilincine) inzâl ettiği "Hakikat Bilgisi" ve "Sünnetullâh" açıklamasıdır!

Baştan vurgulayalım ki...

Okuyacağınız bu metin ne Türkçe Kurân'dır ne çeviri ne de meâl!.. Asla Kur'ân yerine geçmez! Kurân'daki çok anlamlı anlatımların bir-iki yönünü göstermeye çalışır ancak!

Bu metin yalnızca, Ahmed Hulûsi isimli Allâh Kulu'na bahşedilmiş bakış açısından Kurân'a açılan bir penceredir!.. Bu pencereden görülenlerin bir kısmının sizlere yansıtılmasıdır!

Bu penceredeki bakış açısının temeli nedir, bir misal ile anlatmaya çalışayım...

İnsanın iki gözü vardır ki, bu iki göz sağlıklı çalışırsa, baktığını şaşı görmez, tek ve net görür. Net ve tek göremeyenlerse bunu sağlamak için ya gözlük kullanırlar ya da lens!

"OKU"nası Kitap olan Evren'i ve "Sünnetullâh"ı sağlıklı "oku"yabilmek için de Allâh, Kur'ân ile bize, iki doğruyu görme camı vermiştir, gözlüğümüze takalım diye...

"Hakikati" net ve tek görmek için de basîrete ve ilim gözlüğüne ihtiyaç vardır ki onun iki camından biri "B" harfi ilmi, diğeri "El AHAD-üs SAMED" ilmidir!

Birinci ilim, Kurân'ın en başına konmuş "B" harfidir... Anlamı, "TEK'in SEYRİ" isimli kitabımda açıkladığım "Holografik Gerçeklik" paralelinde, Rasûlullâh (AleyhisSelâm)'ın bildirdiği "Zerre küllün aynasıdır!" açıklamasıdır. Birim veya zerre olarak algılanan her noktada, tüm "El Esmâ" potansiyeli ile mevcudiyetini anlatır.

İkinci ilim ise, Kur'ân'ın sonuna yerleştirilmiş olan "İhlâs" Sûresi'ndedir. "Allâh" ismiyle işaret edilenin, "El EHAD'üs SAMED" olduğu vurgusudur! "HÛ"dur! O'nun gayrı veya "dûnu" mevcut değildir! "Es Samed", "içine bir şey girmesi, katılması veya ondan bir şey çıkması, oluşması söz konusu olmayan som TEK'illik" anlamını ihtiva etmektedir.

Bu iki gerçek tek bir bakışı meydana getirmezse, Kurân'ın ruhu ve vermek istediği mesaj asla algılanamaz; gökteki ötendeki tanrı, yerdeki peygamber ve sen anlayışının doğrusu asla bilinemez!

Evet, okuyacağınız bu metin, "ALLÂH" ismiyle işaret edilen "El EHAD'üs SAMED" ise; bu mutlak gerçeğe göre, Kurân'ın işaretlerini nasıl değerlendirmemiz gerektiği, çalışmasıdır.

Elinizdeki bu çalışmanın, bildiğimiz kadarıyla, bir benzeri olmamıştır! Zira bugüne kadar, Kurân'ın gerçek mesajını - ruhunu - amacını yansıtmak yerine, derinliği olmayan ve tarihsellik yanına dayanan nakiller yapılmıştır. Çoğunun diliyse, okuyana, eline aldıktan kısa bir süre sonra kitabı bıraktıracak kadar çapraşıktır. Bire bir kelime çevirisine sadık kalmak amacıyla, zamanüstü edebî şaheser günümüzün anlam bulmacası olarak insanların eline verilmiştir.

Ayrıca bu edebî şaheser, okurken sık sık göreceğiniz gibi, pek çok gerçeği, dersi "evirip çevirip türlü misaller ile benzetmelerle" anlatmıştır, kendi tâbiriyle! İnsanlar tefekkür etsin diye... Ne yazık ki, anlayışı sınırlı çoğunluk bu benzetmeleri "muhkem" kabullenerek; gökte bir tanrı ile yeryüzündeki peygamberi ve de gökten inmiş yazılı kitap - ferman anlayışına kadar sürüklemiştir.

İnanıyorum ki, temel bakış açısı hakkıyla okuyucuya yansıtılabilirse, insanların bu yüce "BİLGİ"ye bakışı ve değerlendirmesi çok farklı olacaktır.

Bu nedenledir ki, "OKU"maya başlamadan önce, bize göre, "KİTAP - BİLGİ"nin temel bakış açısını ve bazı kavramları açıklamaya çalışacağım.

Kurân'ın temel fikri, insanların, "ALLÂH" ismiyle işaret edileni anlamaya çalışmaları, tanrı kavramı fikriyle "şirk"e (düalizm-ikilik) düşmekten korunmalarıdır.

İnsanın, gökte veya yerde bir öte - dışsal tanrı kabulü açık "şirk"; "Allâh" yanı sıra, O'ndan ayrı (benliği dâhil) bir güç kuvvet sahibi varlık kabulü de gizli "şirk" olarak tanımlanmaktadır.

"İnsan"lığa hitaben nâzil olmuş "BİLGİ" (Kitap), kendisini değerlendirecek olanları şöyle uyarıyor:

"Şirk (bir yanda tanrı diğer yanda her şey) düşüncesine sahip olanlar pistir!"

"(ŞİRK) pisliğinden (ben ve tanrı anlayışından) arınmamış olanlar Ona (o BİLGİYE - Kurân'a) dokunmasınlar!" (Çünkü anlayamazlar!)

"Muhakkak ki şirk (Allâh ismiyle işaret edilen yanı sıra veya dûnunda bir varlık olduğunu kabullenmek) büyük zulümdür!"

"ALLÂH'ın kesinlikle affetmeyeceği tek suç, ŞİRK'tir; bunun dûnundakileri dilediğine affeder!"

"ŞİRK" anlayışından kurtulmak için de "Allâh" adıyla işaret edilene iman edilmesi istenmektedir.

"Allâh"a imanın iki mertebesi Kurân'da açıklanmaktadır:

A) Allâh'a (içinde şirk de bulunabilen) iman...

B) "B" işareti kapsamıyla Allâh'a iman.

Birincisi, ötende bir "tanrı" vehminden kaynaklanan açık "şirk" anlayışından arınmanın gereğini açıklamaktadır.

İkincisi, "gizli şirk" diye tanımlanmış bulunan, "benliğini, rabbine (Hakikat'in olan El Esmâ'ya) şirk koşma" anlayışından arınmayı anlatmaktadır.

Şimdi Müslümanların çoğunluğunun ciddiye almadığı, "tasavvuf" deyip bir kenara attığı çok önemli hakikat bilgisinin, "gizli şirk" diye tanımlanan yanılgıyı nasıl açıkladığına ve bu olayın Kurân'da nasıl yer aldığına dikkatle kulak verelim:

Hamdi Yazır'ın meâlinden naklen veriyorum, "Sen yanlış anlamışsın" diyecekleri bundan vazgeçirmek için! Dikkat buyurun, hitap geçmiş halklara değil Rasûlullâh Muhammed Mustafa AleyhisSelâm'adır ve çevresindekilerin bir kısmının imanından söz edilmektedir:

Yûsuf Sûresi (12), 102. âyetten 107. âyete kadar olan bölüm:

"[Ey Muhammed!] Bu[nlar] işte, gayb haberlerinden; sana onu vahy ile bildiriyoruz, yoksa onlar işlerine karar verip mekr [/hile ve düzenler] yaparlarken sen yanlarında değildin. Ve [şunu da unutma ki] insanların ekserisi –sen ne kadar [iman etmeleri için] hırslansan [da]– mümin [olacak] değildirler.[Oysa sen] buna karşı[lık] onlardan bir ecir [/ücret] de istemiyorsun, O ancak bütün âlemine [/insanlara] [ilâhî] bir tezkire [/hatırlatma ve nasihat]tir. Bununla beraber, göklerde, yerde [ibret alacak daha] ne kadar âyet [/işaret] var; [fakat ne yazık] ki üzerine uğrarlar, onlardan yüz çevirir geçerler.

Onların ekserisi Allâh'a şirk koşmaksızın iman etmez."

Şimdi burada "Akıl ve İman" isimli kitabımı yazmama sebep olan çok önemli âyeti - uyarıyı görelim... 4.Nisâ Sûresi 136. âyeti Rasûlullâh'a geliyor ve çevresindeki iman etmişlere hitap ediyor:

"Ey iman edenler; Aminu 'B'illâhi..." Yani, "Ey iman edenler, 'B' harfinin taşıdığı anlam kapsamında iman edin Allâh'a..."

Ne demek bu?

Şu demek: Yalnızca Allâh isimlerinin işaret ettiği mânâlardan oluşan âlemler içinde sizin de hakikatiniz, varlığınız-vücudunuz Allâh adıyla işaret edilenin Esmâ'sından meydana gelmiştir. Rabbiniz, hakikatiniz olan bu Esmâ'dır. Dolayısıyla hem derûnunuzda hem de karşınızda Allâh Esmâ'sının açığa çıkışından başka bir şey yoktur. Bu "Hakikat"e ters düşen bir şekilde, var gördüklerinizi, Allâh dûnunda bağımsız-ayrı bir varlık (tanrı) gibi düşünüp kabul ederek şirk koşanlardan olmayın. Bunu yapmanın getirisi dünyada ve sonsuz geleceğinizde yanmaktan başka bir şey değildir.

Ama çoğunluğun bunu kavrayacak akılla (Esmâ bileşimi olarak) açığa çıkmadığını da gene şöyle belirtiyor Kur'ân Bakara Sûresi (2) 8. âyetinde:

"İnsanlardan bir kısmı 'B' harfinin işaret ettiği anlam kapsamında Allâh'a ve sonsuz geleceğimize iman ettik derler... Ama onlar 'B' işareti kapsamında iman etmiş müminler değillerdir."

İşte bu sebepledir ki, "B" harfinin işaret ettiği muazzam anlamın "gizli şirk" diye geçiştirilen bir şekilde örtülmesi; bu konuya hiç önem verilmemesi, sonuçta "Gökte tanrı yerde Ben" anlayışını yerleştirmiş ve bugünkü noktaya gelinmiştir.

Oysa...

Şirk anlayışının geçersizliği daha ilk âyet (sûre) olan "Besmele"de "B" harfiyle anlatılmaktadır. Kur'ân yorumcularının pek çoğunun yetişme şartlanmaları gereği örttüğü bu anlam, Hz. Âli tarafından açıklanmıştır 1400 küsur yıl önce ilk defa.

Şahı Velâyet Hz. Âli, Kurân'daki, o gün için "sır" kabul edilen bu gerçeğe şöyle işaret etmiştir:

"Kurân'ın sırrı Fâtiha'da; Fâtiha'nın sırrı B-ismillâh'ta; B-ismillâh'ın sırrı da 'B' harfindedir. Ben, (Arapça'daki yazılışı itibarıyla) 'B'nin altındaki NOKTA'yım!"

Hz. Âli'nin işaret ettiği bu gerçeklik, Kurân'ın okunmaya başlanılan ilk âyeti olan "B-ismillâh"ın başındaki "B" harfinde, daha sonra da pek çok yerinde bir uyarı işareti anlamına gelmektedir.

Merhum Hamdi Yazır hazırlamış olduğu "Kur'ân tefsiri"nde; Ahmed Avni Konuk "Fusûsu'l Hikem şerhi"nde; Abdülaziz Mecdi Tolun, "İnsan-ı Kâmil" şerhinde, bu mânâya dair gerekli uyarıyı yapmıştır.

Biz de penceremizden bu kutsal metne bakarken, âyetleri, "B" harfinin kullanılmış olduğu yerlerdeki işareti ve anlamıyla değerlendirmeye çalıştık elimizden geldiğince. Çünkü Kurân'ın, "B" harfinin işaret ettiği anlam doğrultusunda "OKU"nmaya başlanması gereği vurgulanmaktadır "B-ismillâh" ile. "B" harfinin işaret ettiği anlam kişinin yaşadığı mutluluk veya mutsuzluğun, kendi derûnundan, hakikatinden gelen mânâlar doğrultusunda yaşandığı gerçeğidir. Kişinin cehennemini veya cennetini yaşaması "elleriyle yaptıklarının (kendilerinden açığa çıkanların) sonucu"dur; yani; kendindeki "Esmâ" mânâlarının açığa çıkmasıyla oluşmaktadır, vurgusuna işarettir "B" uyarısı!.. Bu yüzden de her sûre başında "B-ismillâh" yer alarak, bu hatırlatma yapılmaktadır.

"B"ismillâhirrahmânirrahıym, başlı başına bir sûre hükmündedir bize göre.

Bizâtihi Kurân'ın ve yeryüzünde yaşamış en muhteşem beşer olan Muhammed Mustafa (AleyhisSelâm)'ın açıklamalarını temel alan, "ALLÂH" adıyla işaret edilmiş Mutlak Hakikat'in gösterdiği hedef kavranılmadan, Kurân'ın anlaşılması mümkün değildir.

Eğer bu hedef fark edilmezse, Kurân'a, -esasla ilgisi olmayan bir şekilde- çeşitli yaklaşımlar edinilebilir. O, bir tarih kitabıdır; O, bir iyi ahlâk kitabıdır; O, bir toplumsal düzen kitabıdır; O, bir evren bilgisi kitabıdır; vs.!

Oysa Kurân'ın önyargısız ve şartlanmasız "OKU"nması hâlinde görülecek en keskin gerçek, insana "şirk" anlayışını terk ettirecek ipuçlarını vermesi ve bu realite doğrultusunda bilincini arındırmasının yolunu öğretmesidir. Çünkü insan, yaratılış özelliği dolayısıyla ölümsüzdür! "Ölümü yalnızca tadar" ve çeşitli "Bâ's" aşamalarından geçerek "ölümsüz" olarak sonsuza dek yaşamına devam eder!

Ölüm, kişinin kıyametinin kopup, beden perdesinin kalkarak kendi hakikatini müşahede etmesi ve daha sonra da bunu hayatında ne kadar değerlendirebildiğinin sonuçlarını yaşamaya başlamasıdır. Çalışmamızı "OKU"manız sırasında bunu net göreceksiniz.

Bu yüzdendir ki...

İnsan, kendi hakikatini tanımalı, kavramalı, yaşamını buna göre değerlendirerek, "Hakikatinden" kaynaklanan "kuvveleri" değerlendirerek "cennet" yaşamını kazanmalıdır; "Rabbi" elvermişse! Rabbine yönelmek ise dışa değil; kişinin kendi hakikatindekine yönelmesi diye anlaşılmalıdır ki salâtın ikamesi yani namaz da bunun yaşanmasıdır içe dönük bir şekilde.

Bu noktada şunu iyi anlamak zorundayız...

"Yenilen" isimli kitabımda çeşitli yönleriyle açıklamaya çalıştığım şekilde; evren içre evrenler tanımlamasıyla tanımladığımız yapı, hakikati itibarıyla, "çok boyutlu tek kare resim" veya "holografik Tekil bilgi - enerji okyanusudur" tüm boyutlarıyla, bize göre! Bu okyanus, her damlasında tümünün özellikleri mevcut olan bir okyanustur! Kuantum Potansiyeldir!

Rasûlullâh (AleyhisSelâm)'ın da "Zerre küllün aynasıdır!" uyarısı ile açıkladığı gibi.

"Hz. Muhammed'in Açıkladığı ALLÂH" isimli kitabımda detaylarıyla anlatmaya çalıştığım şekilde, "ALLÂH" ismiyle işaret edilen yanı sıra veya "dûnunda" yani kavram, kapsam ya da başka herhangi bir ölçütle denkliği söz konusu olabilecek ikinci bir varlık mevcut değildir.

Bu gerçek dolayısıyladır ki Kurân'da "İkinin ikincisi" olarak tanımlanan Hz. Ebu Bekir ve Hz. Âli'den günümüze uzanmış düşünce ve müşahede zincirinde yer almış kemâl sahipleri hep aynı realiteyi dillendirmişlerdir: "Allâh var, gayrı yok!" İşte bu yüzdendir ki, "HAMD" sadece Allâh'a ait bir olgudur! Kendi kendini değerlendirmek durumundadır, gayrı olmadığı için!

"Şirk" aslı olmayan, "vehmedilen" bir kavramdır!

İnsanlar, "vehimleriyle" bu olguya düşerek, "çokluk algılanması ardındaki gerçek Tek'lik"ten perdelenirler! Bunun sonucuysa, kendini yalnızca madde beden kabul ederek yaşamak, ölüp yok olup gitmek (küfür); ya da benliği yanı sıra gökte veya derûnunda bir tanrı kabullenmektir (şirk)!

Oysa Kur'ân ve Rasûlullâh açıklamalarına dayalı Allâh ehli müşahedesine göre işin aslı şudur:

Kendisinden gayrı mevcut olmayan "HÛ", İlminde (ilim boyutunda), İlmiyle, "El Esmâ ül Hüsnâ" tanımlamasıyla işaret edilen özelliklerini (Kuantum Potansiyel), "İlmini" seyretmiştir... Bu seyrin başı ve sonu yoktur. "HÛ", bu seyrettikleriyle kayıtlanıp sınırlanmaktan münezzehtir (âlemlerden Ganî'dir).

İşte hakkında konuşulan âlemler ve içindeki her şey, "El Esmâ" seyri mertebesinde, seyrin oluşumuyla; "yok" iken "El Esmâ" özellikleriyle "var" olmuştur!

Hakkında söz edilen her şey, "Allâh isimleri" diye kısaca bahsedilen ve "El Esmâ" ile işaret edilen özelliklerin sanki bir bileşim şeklindeki açığa çıkışlarıdır. Tıpkı, yüz küsur atomun değişik bileşenler hâlinde algılanan sayısız madde ve canlı türlerini meydana getirmesi gibi.

Belki şöyle de diyebiliriz... Zaman ve mekân ötesi yapı olan Kuantum Potansiyel, "Esmâ" ile işaret edilen özellikleri itibarıyla kendi kendini "seyr" hâlindedir ve durum bundan ibarettir. Hz. Âli'nin "İlim bir nokta idi, onu cahiller genişletti" UYARISI ise; "nokta" diye işaret olunan "Kuantum Potansiyel"in, algılayana göre algılananları meydana getirmesidir ki; bu algılayanlar "cahil" olarak tanımlanmıştır.

"El Esmâ ül Hüsnâ" genel hatlarıyla doksan dokuz olarak anlatılmışsa da esas itibarıyla, detaylarıyla sayısızdır!

Algılanan veya algılanmayan her ne varsa, hepsi de bu "El Esmâ" (Allâh isimleri) ile dikkat çekilen özelliklerden meydana geldiği içindir ki; bu oluşturmaya "âlemlerin Rabbi" tanımlamasıyla işaret edilmiştir. "Rabbin" ya da "Rabbi" tanımlamaları ise, algılanan birimin oluşumunu meydana getiren "El Esmâ bileşimi - terkibi" anlamınadır.

"Bi-izni Rab" tanımlaması, ilgili birimin "El Esmâ bileşiminin o şeye elvermesi" durumunu anlatmaktadır.

"Bi-iznillâh" ise yerine göre iki anlama gelir... Ya "âlemleri yaratış muradına göre o işe elverişli Esmâ bileşimi" ya da "birimin oluşumundaki amaca göre Esmâ bileşiminin elvermesi". Çünkü, Ulûhiyeti ile kendinden gayrı olmayan TEK'tir!

Bu TEK'lik anlayışı dolayısıyla, Kurân'ın vurguladığı önemli bir husus da şudur:

Her birim kendisinden açığa çıkanın sonucunu yaşayarak hayatına devam eder. "Ceza", yapılanın karşılığı ya da anlatımımızla sonucu anlamındadır. Onun için de sık sık, "kendilerinden çıkanın sonucunu yaşayacaklardır, kullarına zulmeden bir tanrı yoktur" anlamında vurgulama yapılır.

"Herkese hakkı verilir"in anlamı, hangi amaçla, hangi işlevi ortaya koyması için yaratılmışsa, o yaratılış amacına göre hakkı verilir, demektir.

"Korunmak" ya da "Allâh'tan korunmak" şeklinde anladığımız "takva" olayı, "kişinin, yaratılmış olduğu 'Esmâ'sı gereği elleriyle yaptıklarının sonucunu, kaçınılmaz bir şekilde yaşamak" durumunda kalacağı realitesi nedeniyle, hoşlanmayacağı şeyleri yaşamaması amacıyla, yanlış davranışlardan korunmasını tanımlamaktadır.

Kur'ân, işaret ettiğimiz üzere, gökteki tanrıdan yeryüzündeki postacı-peygambere aracı varlıklarla yollanmış yazılı bir kitap değildir. Rabbin'den yani hakikati olan "Esmâ mertebesi"nden bilincine inzâl olan (boyutsal açığa çıkış) Hakikat ve "Sünnetullâh" BİLGİ'sidir!

Kur'ân, "Ulül Elbâb" indînde, "teklif" görünümünde "tespit"ten ibarettir!

"KİTAP", "Hakikat'i ve Sünnetullâh'ı içeren BİLGİ" anlamınadır.

"Hakikat BİLGİSİ" oluşu itibarıyla birimin, algılanan veya algılanamayan her şeyin "Hakikat"ini açıklarken; "Sünnetullâh BİLGİSİ" olması itibarıyla da, "birimin sonsuza dek içinde yaşayacağı boyutların varoluş ve işleyiş Sistem ve Düzeni"ni bildirmektedir.

İnsan, arzda "halife"dir... Bu hem dünya anlamına hem de beden anlamına değerlendirilir. Çünkü "insan" beden ötesi bir yapıdır; ve bedeni terk ettikten sonra da birçok "Bâ's" oluşla yaşamına devam eder sonsuza dek.

İnsana yapılan teklifler, hep onun, kendini "Hakikat"iyle tanıyıp, bunun gereklerini yaşaması ve "Hakikat"inde bulunan özellikleri - kuvveleri keşfedip değerlendirmesi amacına dönüktür. Yasaklamaların ardında da hep kişinin kendini beden kabullenerek, ölümü tattıktan sonra hiçbir anlamı kalmayacak nefsanî zevkler uğruna kendisine verilen potansiyeli boşa harcamasını engellemek amacı gütmektedir. Çünkü mevcut potansiyeli, "Hakikat"ini keşfederek dünya ve ölüm ötesi yaşamdaki güzellikleri elde etmesi için verilmiştir.

Eğer bu çalışmamız Kurân'ı biraz daha iyi değerlendirmenize hizmet verdiyse, bunu nasip etmesinin şükründe aczimi itiraf ederim. Yaptığım iş kulluğumun zorunlu gereğiydi. Başarı yalnızca Allâh'ın lütfu iledir! Bu hizmetteki yetersizliklerimden, hata ve kusurlarımdan dolayı da bağışlanmamı niyaz ederim. Zira bir kulun Allâh kelâmını hakkıyla değerlendirmesi olanaksızdır!

AHMED HULÛSİ

25 Ekim 2008

North Carolina, USA
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21. Kur'ân-ı Kerîm Çözümü





Dünya, "Kova" dönemine girdi! "Yenilen" hükmü geldi!

Kur'ân-ı Kerîm'e farklı bir pencereden yepyeni bir anlayışla bakma ve değerlendirmeye çalışma süreci başladı bu fakirde!

Kur'ân-ı Kerîm'de sürekli dikkat çekilen "Atalarınızın, babalarınızın izi üzerindeyseniz, ya onlar yanlış izdeler ise!" uyarısı bu Mucize BİLGİ kitabını en baştan ele almamı zorunlu kıldı!

Bin küsur yılda o çağların anlayışına dayalı yorumlarla hadsiz hesapsız karmakarışık olmuş ve Tevrat'ın bozulmuş hâlinden kaynaklanan hikâyelerle harmanlanmış; halk da anlasın diye avamileştirilmiş DİN anlayışının gerçeğine, ancak Kur'ân-ı Kerîm ile yönelinebilinir diyerek işe başladım Ramazan ayının on beşinci gecesi. Abdülkerîm el Ciylî'den, Abdülkâdir Geylânî'den, Muhyiddini Arabî'den İmam Rabbanî'ye; Ahmed Rufaî'den İmam Gazâli, Râzi'ye kadar (Allâh rahmet ve bereketi daim olsun üzerlerine) uzanan sayısız ehlullâhın anlayışını esas alarak, anlayabildiğim Kur'ân-ı Kerîm'i kardeşlerimle paylaşma çalışmasına başladım. Şükür ki, günlük 15-18 saatlik çalışma temposuyla 120 günlük sürede tamamlayabildim.

İşte böylece de; "B" harfinin işaret ettiği anlam ışığında âyetler ele alınırsa, Kur'ân-ı Kerîm'i nasıl anlayabilirim; çalışması meydana geldi.

Kur'ân-ı Kerîm, her devir insanına, Hakikate/hakikatine giden yolu göstermek için hitap ettiğine göre; bildirilen gerçeği, çağımız realiteleri ışığında ve eşliğinde nasıl anlamalıyım çalışmasıdır bu!

Binlerle sene öncesinde oluşmuş ve detayları asla bilinmeyen olayların bu çağın ya da gelecek çağların insanına nakledilmesindeki amacı açıklama çalışmasıdır bu, diğer yandan.

Ayrıca en önemlisi, birbirinden kopuk olaylar, hükümler, fermanlar ve tanrının buyrukları olarak anlayışımıza sunulan bu mucize BİLGİ'deki bütünlük noktası nedir ve "İnsan"ı neden ilgilendirmektedir, çalışmasıdır.

Şimdi gelelim, bir kısmını çalışmamızın da içine aktardığımız bulgularımızın neler olduğuna.

Kur'ân-ı Kerîm "İnsan"a gelmiştir; ona kendi varlığının hakikatini ve geleceğinde nelerle karşılaşacağını bildirerek, buna göre neler yapıp nelerden kaçınması gerektiğini vurgulamak amacıyla!

"İnsan"ın hakikati nedir? Kur'ân-ı Kerîm niçin "İnsan"a hakikatini "HATIRLATMAK - Zikir" için gelmiştir!

Bu soruların cevapları, "Allâh" adıyla işaret edilenin "İnsan" tarafından nasıl anlaşılması gerektiği yanı sıra en başta gelen konudur Kur'ân-ı Kerîm'de!

Şimdi, Kur'ân-ı Kerîm'in üslûbu üzere yaklaşıp, bir misal ile açıklamaya çalışayım konuyu. Bir çocuk düşünün, doğduğu gün onu bir otomobilin içine koyuyorlar ve kırk yıl hiç çıkarmıyorlar ve öylesine şartlandırıyorlar ki "Sen bu otomobilsin" diye; artık çocuğun, kırk yaşına geldiğinde kendisinin o otomobil olmadığı yolunda hiçbir şüphesi kalmıyor! İşte bu çocuğa, diyelim ki kırk yaşına geldiğinde, biri gelip "Sen bu otomobil değil bir insansın, in arabadan özgür yaşa" diyor. Oysa çocuk, direksiyonu, vites kolunu, gaz - fren pedallarını kendi organı gibi görür hâlde yaşıyor artık! Şimdi ona nasıl "hatırlatılacak", fark ettirilecek otomobil değil "insan" olduğu; otomobilsiz yaşayabileceği özgürce! Önce söyleyene inanması gerek... Sonra da denilenleri yaparak otomobilden ayrı yaşayabileceğini fark etmesi...

İşte bu basit misalde anlatılmaya çalışıldığı üzere, "İnsan" olan "şuur" sahibi varlık, gözlerini "bilinciyle" yaşayan bir "insansı" bedeninde açmıştır! Aslı "Akl-ı küll" olan "şuur", yetişme sürecince örtülü kalmış; "İnsan" kendisini, yarın toprak olacak, biyolojik bedenden ibaret varlık olarak kabullenmiştir.

Oysa, "İnsan"a hakikati; kendisinin, toprak olup gidecek geçici insansı bedeni değil, aşama aşama boyut değiştirerek melekî yapıda kendisini bulacak (84.İnşikak: 19) ve bu yapısıyla da, melekî özellikleriyle cennet boyutunu yaşayacak varlık olduğu "hatırlatılmalıdır"!

İşte bu yüzden Rasûller açığa çıkarılarak, "İnsan" özelliğine sahip olan "insansılık" kabulündekiler uyarılmıştır! "İnsan"lar hakikatlerini hatırlayıp, buna iman etmiş hâlde gereken uygulamaları yaparak, kendilerini toprak olacak beden sonrası evredeki sonsuz gelecek yaşama hazırlarlar. "İnsan"lıktan nasiplenmemişler de, hakikatlerini inkâr ederek (kâfir olarak), toprak olup gidecek "insansı - bedensel" zevkleri ile ömür sürüp; sonunda "şuur"un açığa çıkış sonuçlarını yaşamaktan mahrum bir hâlde "bilinçli varlıklar" olarak "cehennem" adıyla bildirilen bir başka boyut ve ortam içinde yaşamlarına sonsuza dek devam ederler.

"Çokluk" âlemlerinde "yok"tan "var" kılınmış her şey, "Allâh" adıyla işaret edilenin "El Esmâ ül Hüsnâ"sıyla varlığını sürdürüp işlevini yerine getirdiği içindir ki; "şuur" boyutu itibarıyla bu hakikat boyutunu algılayıp yaşayan "İnsan", yeryüzünde açığa çıkışı itibarıyla "halife" olarak tanımlanmıştır. Kurân'a göre, bunu hisseden, yaşayan, "Diri"dir; "Gören"dir; buna karşın hakikatini fark edemeyen veya inkâr eden ise "ölü"dür; "âmâ - kör"dür! İşte hakikatini hissedip yaşayan, "şuur"unun hakikati itibarıyla "melek - kuvve" olan "İnsan"ın aslı da, Allâh isimlerinin işaret ettiği özelliklerdir ki, bu isimlerin mânâlarının onda "insana yakışır" şekilde kuvveden fiile çıkması, "cennet" denilen yaşamı oluşturur! Cennet, insansıya dönük yaşam ortamı değil, "melek - kuvve" olan "insan"ın özelliklerinin yaşanacağı ortamdır. Umarım neye işaret ettiğim anlaşılır!

Kur'ân-ı Kerîm'de anlatılan tüm olaylar ve verilen tüm misaller, hep "İnsan"ın, hakikatini hatırlayıp, kendini tanıyıp; içinde bulunduğu şartları daha iyi değerlendirmesi içindir.

Kur'ân-ı Kerîm'in anlatım üslûbunda dikkat edilmesi gerekli olan çok önemli hususlardan öncelikli olanlarından biri de şudur:

Her şey, yani "semâlar, arz ve ikisi arasındakiler", "Allâh" ismiyle işaret edilenin "El Esmâ ül Hüsnâ"sıyla bildirilen özelliklerinden meydana geldiği içindir ki; algılanan ve algılanamayanların tümü, varlığı ve işleviyle "Allâh" adıyla işaret edileni tespih etmektedir. Dolayısıyla, her şey ortaya koyduğu işleviyle kendisini var eden "El Esmâ" özelliklerine, yani "Allâh"a kulluk hâlindedir.

İşte bu nedenledir ki, "BİZ" tanımlı anlatım Kur'ân-ı Kerîm'de sık sık geçmekte; sözü edilen varlığın, mânâ boyutunu kendi "Esmâ"sıyla yarattığı gibi; fiillerini dahi gene "Esmâ" özellikleriyle yarattığını her sırası geldiğinde vurgulamaktadır. Bu yüzden de onlardan açığa çıkan etken fiilleri kendi üstüne almış olarak, "BİZ" hüviyetini vurgulamaktadır fiilin gerçek fâili olarak! Yalnızca Esmâ özelliklerinden meydana gelmiş âlemler ve âlemleri meydana getirmiş olan "Esmâ" mertebesine işaret amaçlı olarak da "Rabb-ül âlemîn" tanımlaması kullanılmaktadır.

Olay böyle olunca da, başı olmayan bir şekilde var olan "El Esmâ" özellikleri ve "yansıması" olarak müşahede edilen fiiller âlemi, tüm kapsam ve boyutlarıyla "Allâh" adıyla işaret edilenin kulluğundan başka bir şey yapmamaktadır. O'nu zikretmektedir - hatırlatmaktadır, O'nun İlim ve Kudretini sergilemektedir. "Allâh" adıyla işaret edilenin, bu hakikati bildirmesi bir realitenin tespitinden başka bir şey değildir!

İşte bu yüzdendir ki, oluşumu, "El Esmâ"sıyla açığa çıkan oluşumdan oluşturan olarak, "BİZ" tanımlaması kullanılmaktadır.

Öte yandan, oluşumdaki "El Esmâ" özellikleriyle yansıttığı anlamlarla, kendisinin, asla ve kesinlikle kayıtlanmaması, sınırlanmaması; açığa çıkardıklarının, hiçbir zaman hiçbir şekilde "ZÂTINI" tanımlayamayacağı gerçeği de, kendisinin "âlemlerden Ganî" ve de "benzeri hiçbir şey olamayacağı" uyarılarıyla fark ettirilmektedir!

Bu da demektir ki... Âlemlerdeki "tedbirâtı", "El Esmâ"sının açığa çıkış sûretleri olan her isim ardındaki yoluyladır. İster burçlar ismi altında açığa çıkış sûretleri; ister evrendeki bildiğimiz - bilemediğimiz varlık sûretler; ister şuur, bilinç sûretleri; ister görünmeyen varlıklar; ya da cehennem veya cennet diye tanımlanan boyutlar, hep, kendi "Esmâ'sıyla tedbirâtının" yürüdüğü oluşumlardan başka bir şey değildir!

"Şirk"e gelince... "Allâh" ismiyle işaret edileni, varlıkları isimlerinden ibaret olan âlemlerde, yani âfakta ve nefsinde (dışsallıkta - içsellikte) "Esmâ"sı itibarıyla göremeyenin Kur'ân-ı Kerîm'deki tanımlaması "şirk koşan"dır... Yani, "Allâh" ismiyle işaret edilen "dûnunda" olan herhangi bir isimle işaret edilene "Allâh" yanı sıra varlık vermek!

"Dûnunda" kelimesini orijinal muhafaza ettim, çünkü Türkçede kelime olarak karşılığını bulamadım. "Denklik" kelimesi, O'na eş başka bir varlığın denkliğinden söz eder. Oysa "Allâh" adıyla işaret edilen, kendisi dışında ikinci bir varlık olmadığını vurguladığı içindir ki, tapınılanların denkliğinden söz etmez; "dûnunda" der. Yani "Esmâ"sıyla yaratılmış olanın, kendi "Esmâ" mertebesine "şirk" koşulmasından söz eder.

Buradan da anlaşılacağı üzere Zât'ı itibarıyla, şirk ve tevhid kavramlarından münezzeh olanın bildirdiği "şirk", "Esmâ"sıyla yaratılmış, varlığı yalnızca "isim"den ibaret olanın, "Esmâ mertebesine" "şirk = eş" koşulmasıdır! Yani, "Esmâ" hakikatinden yaratılmış, açığa çıkarılmış olanın, kendisi gibi "Esmâ" hakikatinden var olmuş başka birini, "Esmâ" mertebesine eş düşünmesi anlatılmaktadır "şirk" tanımlamasıyla. Bu yüzdendir ki, kısaca "şirk", "Allâh" adıyla işaret edileni anlamamış olanın hayalinden açığa çıkan, dünyasındaki "bâtıl" yani aslı olmayan geçersiz fikirleridir.

"Küfür" ise inkâr anlamına olarak, birimsellik bilincinin, kendisi dışında varlığında tedbir ve tasarruf eden başka bir varlık olmadığı esasına dayalı olarak oluşmaktadır.

Açığa çıkan bu ilim, varlığın aslı, hakikati ve Esmâ mertebesine dayalı olarak realite ise de; birimsellikte açığa çıktığı ve büründüğü anlam itibarıyla, hakikati olan Esmâ mertebesindeki sınırsız özelliğe kayıt ve sınır getirmesi; "ben" kelimesiyle işaret ettiği hüviyetini bedenselliğiyle sınırlaması itibarıyla, "küfür" kapsamında mütalaa edilmekte; böylece de "ben"in hakikatindeki sınırsız özelliklerine en azından "iman" noktasından ayrı düşmeyi oluşturmaktadır. Açığa çıkışın bu doğrultuda devamı ise doğal olarak kendini yalnızca beden kabullenmeyi getirmekte, bedensel zevkler için yaşama yolunu kolaylaştırmakta, sonuçta da "ölüm" tadılası bir boyut değişimi değil, toprak olup yok olmaktır, sonucuna varmaktadır.

"Münafıklık", kendini beden kabulünün en aşağı derecesi olarak açığa çıkmaktadır. Bu kişi hakikati inkâr ettiği gibi, bedenselliğine çıkar sağlamak amacıyla "iman" ehline karışarak, onları "taklit" ederek, onlardan yararlanma yolunu seçmiştir. Bir köpek, sahibinden samimi duygularla ve sadakatle mama isterken; bir münafık, menfaati olan kişiye samimi olmayan ve yalnızca çıkar elde etme amaçlı olarak yanaşır. Bunun sonucu da elbette, olayın hakikatini fark ettiğinde, telâfisi olmayan sonsuz yanmadır.

"İman" ise; bilincin, aklını kullanarak, önündeki çok çeşitli verileri değerlendirmek suretiyle gördüğünün ardındaki sınırsızlığı fark edip ona açılma yollarını araştırması, bilinç olan benliğinin bedensellik ötesi bir varlık olduğunu fark ve idrak etmesi sonucu o yolda mücadele vermesi hâlinin adıdır. Buna "men kale lâ ilâhe illAllâh fekad dehale cennet = Kim Lâ ilâhe illâ Allâh'ı yaşarsa, o cennete girer" buyrularak işaret edilmiştir. Bir Rasûl ile karşılaşmamış olanlar için geçerli durumdur. Bir Rasûl ile karşılaşmış olanlar ise, Rasûlün uyardığı şekilde Rabb-ül âlemîn'e veya "Allâh"a iman etmek aşamasıyla karşı karşıyadır, Rasûle iman ederek.

Rasûle iman ederek diyorum, çünkü Rasûl de görünüşte kendisi gibi bir bedenlidir ve görünüş itibarıyla kendisinden farksızdır. Tek farkı, onda Hakikatin dillenişidir; ki bu da yakinen görülemeyen bir şey olduğu için, ancak iman yollu kabul edilebilir başlangıçta.

Kur'ân-ı Kerîm'de "Allâh" ismiyle işaret edilene "iman" ise iki aşamalı olarak anlatılmaktadır. Birinci aşaması "dışsallık" yanı itibarıyla, yani bilincin ötesindeki sonsuz sınırsız özellikli yaratıcıya -Esmâ mertebesine- "iman"dır. Bu, iman edenlerin geneline yaygın ve sonuçta cennet yaşamı olarak tanımlanan bir boyuta geçmeyi oluşturacak yaşam biçimini getirecektir açığa çıkardıkları itibarıyla. İkinci aşaması ise "iman"ın öze ermişlere, kalp - şuur sahiplerine hitap eden; "B" harfi işaretiyle anlamı fark ettirilmeye çalışılanıdır. "B" harfinin işareti, "ben"in hakikatinin "Esmâ" özellikleri olduğunu; bu özelliklerin kendisinde her an ve ebeden çıkacağını; bu yüzden, her an kendisinden açığa çıkanlarla "Allâh" adıyla işaret edileni tespih etmekte, O'na kulluk etmekte olduğunu fark etmesi; O'nun hamdi olarak (bi-hamdihi) kendisinden Hamd'in açığa çıktığını yaşaması uyarısıdır.

"Meleklere" iman, "Esmâ mertebesinde" mevcut olan özelliklerin, kuvveden fiile çıkması aşamasında oluşan "kuvvelere iman"ı anlatmaktadır. Çokluk âlemi olarak tanımlanan "El Esmâ" özellikleriyle oluşmuş birimsel benliklerin tamamı bu kuvvelerden meydana geldiği içindir ki; her şeyin varlığındaki üst boyutu "melekiyetidir"... Fark, bunun olup olmamasında değil; bunun fark edilmesinde ya da fark edilmemesinde; en azından bu realiteye "iman" edilip edilmemesindedir. Kendisini yalnızca bir bilinç varlık (insansı) kabul edip "iman"ı olmayanın bu hususu kavraması imkânsız denecek kadar güçtür!

"Kitaplara-BİLGİ'ye" iman ise, Rasûl ve Nebilerin, hakikatlerinden boyutsal bir geçişle "şuur"larında buldukları, "vahiy" diye tanımlanan şekilde açığa çıkan -inzâl olan- Hakikat ve Sünnetullâh BİLGİSİ'ne imandır.

"Rasûl"ler, Hakikat Bilgisini, hakikatlerinden, Esmâ mertebesinden, melekî kuvvelerle, -bilinç devrede olmaksızın- "vahiy" yollu alarak şuurlarında bulan ve bunu bilinç boyutunda dillendiren -irsâl olmuş-, açığa çıkmışlardır.

"Âhirete" yani sonsuz gelecek yaşama "iman", "ben"in, "vefat" ederek bedensiz kalarak yok olmayacağına; "ölüm"ün tadılarak, yani madde-biyolojik beden terk edildikten sonra, "bâ's" diye tanımlanan bir oluşumla "ruh" bedenle, görünmeyen varlıkların da içinde yer aldığı boyutta yaşama devam edileceğine; daha sonra da yaşamın çeşitli isimlerle tanımlanan iki farklı ortam ve boyutta süreceğine imanı anlatmaktadır. "B" harfinin başına getirildiği bölümlerde vurgulanan "bilâhireti" şeklinde tanımlanan "iman" ise, "Ben"in kendi hakikatine dönük olarak sonsuza dek geçireceği aşamalara (84.İnşikak: 19) ve yaşam hâllerine işaret etmektedir.

"Allâh'tan korunun" ya da "Allâh'tan korkun"un anlamı ise, bu ismin müsemması bir gökteki tanrı olmaması nedeniyle şu anlamadır... "El Esmâ"sıyla âlemleri yaratmış bulunan "Allâh" ismiyle işaret edilen, "Sünnetullâh" diye tanımladığı biçimde âlemlerin oluşum ve gelişim sürecini meydana getirmiştir. Burada kesin geçerli olan kanun, açığa çıkan "Esmâ bileşiminin", varlığındaki "El Hasiyb" ismi özelliği dolayısıyladır ki, sonraki aşamada öncekinin sonucunu yaşamasıdır! Kısaca, senden ne açığa çıkarsa düşünce ya da fiil olarak, bir sonraki aşamalarda onun sonucunu, getirisini yaşarsın; demektir bu! Bu duruma da "hesabı anında gören = Seriy'ul Hisab" veya "kesinlikle en şiddetli şekilde yanlış davranışın sonucunu yaşatan = Şediyd'ül Ikab" anlamına uyarılar vurgulanmıştır. İşte böyle işleyen bir sistemde, çok düşünerek, bu şartlara göre tedbir alarak yaşamak, Allâh'tan korunmak veya korkmak diye anlatılmıştır. "Allâh sistem ve düzeni = Sünnetullâh"ta açığa çıkan "EL ESMÂ" olduğuna göre de, bu durum "Allâh'tan korkma veya korunma" anlamına gelmektedir! Dolayısıyladır ki, birime yapılan "nankörlük" Allâh'a yapılmış nankörlük olarak kişiye sonucunu yaşatmaktadır! İşte bu yapılanın karşılığını görme diye anlatılan ve "ceza" ismiyle anlatılan olay, esasında karşılık değil, yapılanın sonucunun otomatik yaşanmasına işaret etmektedir.

İşte "insan"a, bu şekilde hakikatini "hatırlama - zikir" uyarısı yapan Kur'ân-ı Kerîm, olayı misallerle tafsilâtlandırarak, sayısız benzetmeler ve temsiller anlatarak, düşünmeye davet etmektedir muhataplarını.

"Yer demir gök bakır" tanımlaması misali; "yer kum gök güneş" ortamında dillenen "Hakikat ve Sünnetullâh BİLGİSİ", ne çare ki, misal vermek için, zamanın ve ortamın şartları ile ve dahi o çağın insanlarının anlayışıyla sınırlı olarak, çok az örnek verilebilecek objeye sahiptir! Bu yüzden de, insanların bildiği mahdut objeye, çeşitli anlamlar yükleyerek, aynı isim altında çok farklı şeylere işaret yolunu seçmekte; ya da aynı şeyin farklı özelliklerine, farklı isimler ve özellikleri yönünden yaklaşmaktadır.

Mesela, "semâ" ismiyle, ender olarak "gök, uzay" anlatılırken, çoklukla da "insanın bilinç boyutuna" ve "bilinç boyutundaki oluşuma, fikirlere" işaret edilmektedir. "Yeryüzü" anlamına gelen "Arz" ismi ise bu birinci anlamıyla pek az kullanılıp daha ziyade "insan bedeni"ne işaret edilmektedir. "Arz" ismiyle işaret edilen "insan bedenine" ise, bazen "en'am - evcil hayvan" denilerek hayvansı - insansı özellikleri itibarıyla yeme, içme, uyuma, seks, duygular vb. işaret edilirken; maddeden - topraktan - arzdan oluşmuş biyolojik yapısı itibarıyla "dabbe" olarak tanımlanmakta; bazen de hakikati olan "Esmâ" bileşimi itibarıyla ölümsüz bilinç varlık olan "insan"ı, bedenselliğe, kendini beden kabul etmeye çekmesi sebebiyle "şeytan" diye dikkat çekilmektedir! "Dağ" kelimesi ise, orijinal mânâsıyla pek az kullanılmasına karşılık, çoklukla "benlik - ene - ego" anlamına işaret eder. Ayrıca, "Arz"ın "beden" anlamıyla kullanılması hâlinde "bedendeki organlardan", "dağlar" diye söz edildiğini de görmekteyiz. "Dağlar yürür gider sen onları durur görürsün" işareti ise, bedendeki, çakılı dağlar misali bu organların sürekli yenilenme ve değişim içinde olduğunu vurgulamaktadır.

"Zevc" kelimesi ise değişik yerlerde değişik anlamlarla kullanılan bir başka kelimedir. Çok kullanılan anlamıyla "evli eş" gibi değerlendirilmesi yanı sıra, "bilincin eşi olup, bir süre sonra terk edilecek beden" anlamında; hatta Vâkı'a Sûresi (56: 7) âyetinde kullanıldığı şekliyle "ezvâcen selâseh" (üç eşli değil!) "kısım - cins" mânâsıyla anlatımda yerini almaktadır.

Eğer biz örneklediğimiz türden birçok kelimeyi, yalnızca tek bir mânâ ve kullanım şekliyle kabullenirsek; o zaman elimizdeki metnin, anlaşılması çok zor, tanrı buyruğu bir fermanname olduğu zannına kapılmamız işten bile değildir!

Oysa Kur'ân-ı Kerîm, âlemlerin Rabbinden vahiy yollu, yani içten dışa açığa çıkan; "DİN"i açıklayan, "Esmâ özelliklerinin" fiiller âlemine hangi sistemle nasıl yansıdığı BİLGİsinin "inzâl" yollu dillenişidir. "El İnsan" yani "şuur", dillenmiş Kurân'dır! Beden boyutundaki kendini beden sanan varlığın "insan" olarak isimlenişi ise, derûnundaki "şuur"u itibarıyladır. Buna "iman" etmeyen bilinçler ise, yalnızca bedenselliklerine dönük olarak yaşadıkları için, Kur'ân-ı Kerîm'de "onlar hayvan gibidirler belki daha aşağı" diye tarif edilmektedirler. Yani, sadece bedenlerindeki hayvani özellikleriyle yaşamakta olmaları yüzünden! Kendi hakikatlerindeki muhteşem ve muazzam özellikleri inkâr ederek yalnızca bedenin, bağırsaklardaki nöronların (ikinci beynin) dürtüleriyle yaşamaları, onları "hayvaniyet - bedensellik yaşamı" derekesine indirmektedir.

Rasûl ve Nebilerin hikâyelerinin sıklıkla anlatılması konusuna gelince... Bunlar dahi hep insanda açığa çıkan düşünsel veya bedensel yaşam hatalarına karşı uyarı misalleri olarak yer almaktadır ki; benzeri olaylar her devirdeki her insanın başından geçmektedir zaman zaman türlü şekillerde!

Âdem'in yaratılışının orijinine, "Muhakkak ki Allâh indînde İsa'nın oluşumu Âdem'in oluşumu gibidir... (3.Âl-u İmran: 59)" uyarısıyla işaret edilmektedir. Bir annenin rahminden dünyaya gelmiştir bedeni itibarıyla Âdem! Bedensel orijini itibarıyla da bildiğimiz biyolojik aşamalardan geçmiştir. Bu da çeşitli benzetmelerle anlatılmaktadır. Bu konuda, "Esmâ mânâlarının tamamını" kabul ve bunun "şuuruna" erme yoluyla da "halife" olduğuna işaret edilmektedir ki konunun esas önemli yanı burasıdır. Gerisi ayrıntıdır; çünkü sonunda toprak olacak bedenin nereden ve nasıl oluştuğu hiç önemli değildir! Sadece, onun bedensel yanı itibarıyla dünyanın atomik boyutundan biyolojik oluşumla yaratıldığına, çeşitli benzetme veya sembollerle değinilmektedir. Burada önemli olan biyolojik bedenin hangi aşamalardan nasıl geçtiği değil, Âdem diye "yok"tan "Esmâ mânâlarıyla - özellikleriyle" meydana gelmiş – "ceale"; haleka değil – "halife" ismiyle işaret edilen "şuur" varlığıdır. İşin hakikatine eremeyenlerin, işin dedikodusu mahiyetindeki toprak olacak biyolojik bedenin oluşumu tartışmalarıyla ömürlerini boşa harcamaları ne hazindir!

"İblis" ismiyle işaret edilen şeytanî vasıfla tanımlanan varlığın işlevi ise gerçekte ibret alınması gereken olaydır. İblis, hakikati itibarıyla bir Esmâ bileşimi yani melekî kuvve olmasına karşın, kendisinde "El Veliyy, El Mu'min, El Hadiy" gibi bazı isimlerin özelliğinin yeterince açığa çıkmaması sebebiyle; bu isimlerin de açığa çıktığı karşısındaki "ahseni takvim" olan varlığın, derûnundaki bu özellikleri görememiş ve bu yüzden de, onu açıkta kendisine görünen yapısıyla değerlendirerek; onun Esmâ özelliklerince kendisinden üstün olmasını kabullenmemiştir. Yanı sıra, kendisinin Esmâ Hakikatinden var olduğu bilgisinden hareketle, karşısındakinin üstünlüğünü kabulün kendi hakikatini inkâr noktasına getireceğini zannetmiş; bu yüzden de secdeden kaçınmıştır. Çünkü kişi, kendisinde olmayan veriye sahip olanı asla değerlendiremez!

İşte böyle başlayan olay, daha sonra Âdem'î "şuur"un, yasak ağaca yanaşması, yani bedensellik yaşamının gerekleri ile kayıtlanmasına yol açmıştır. Buradaki olay da enteresandır. İblis kendisindeki doğruya göre, Âdem'i yanlışa sürüklemiştir. "Sen Esmâ hakikatinden oluşmuş, sınır ve kayda girmeyen varlıksın, dilediğini yapmalısın. Yasak ağaca dokunmazsan yani bedenselliğinin gereğini yaşamazsan, sınırlanmayı, kaydı kabul etmiş ve böylece de hakikatini inkâra giderek, ölümsüzlük boyutunu yaşamaktan mahrum kalanlardan olmuş olursun" fikrini oluşturmuştur. Böylece hakikatinin sınırsızlığını yaşamak uğruna Âdem ismiyle sembolize edilen mülhime nefs bilincindeki insan, bedensellik, "emmâre" gayyasına düşerek, beden şartlarıyla kayıtlı sınırlı varlık hâline dönüşmüş; "şuur" boyutundaki müşahede ve yaşamdan perdelenmiştir! Hakikatini unutma noktasına kadar uzanmıştır! İşte bu noktada Hakikatin dillenişi olan hatırlatıcıyı -zikri- getiren Rasûller açığa çıkmış ve "insan"a, "şuur" olan hakiki varlığına iman etmesini teklif etmiştir.

"Şuur" varlık olan "insan"ın, "bilinç" sahibi bedende açığa çıkması itibarıyla, "eşi" (bedeni) ile yaşamaya başlaması; dünya yaşamında iken "şuur" sahibi "bilinç" varlık olarak hakikatine dönme mücadelesi vermesi, her şeyin başı olmuştur. Kısaca açıklamak gerekirse...

"Şuur", Esmâ mertebesi özelliklerinin bir bileşim hâlinde birimsellik görünümünde açığa çıkıp, kendini seyretmesi hâlidir. "Bilinç" ise genetik veriler yani kendisine öncekilerinden akagelen veritabanı yanı sıra, dıştan aldığı şartlanmalar veya astrolojik etkilerle oluşmuş özellikler bütününün adıdır. "Bilinç", açığa çıktığı beyin itibarıyla kendini yalnızca "beden" olarak düşünür (insansı) ve ona göre yaşar genellikle. "Bilinç", aklı kullanarak fikirleri değerlendirerek yaşamını sürdürür. Akıl ise bedenin biyolojik yapısının getirisi altında baskılı çalıştığı için, çoğu zaman akılsızca diye tanımlanan, aklın işlevini tam yapamadığı davranışlar ortaya çıkar. Bu yüzdendir ki, aklın kendi başına Hakikati bulması imkânsıza yakın zordur! Çünkü akıl duyularla elde ettiği verilere dayalı hüküm verme durumundadır. İşte bu nedenledir ki, akla, duyu dışı alanda kalan gerçekliğe "iman" ederek yola çıkması teklif edilmiştir. Çünkü işin hakikati, madde ötesi yaşam boyutunda, maddeyi de kapsar şekilde yaşanmaktadır.

Hz. İbrahim kıssalarıyla, yaşayan insana, insanın dışsal veya bilince - bedene ait obje veya özellikleri put veya tanrı edinmemesi gerekliliği anlatılırken; Hz. Lût olayında kendini bedenselliğe kaptırmış cinselliğinin esiri olarak yaşayanların yanlışı örneklenirken... Hz. Musa olayı ile, Firavun'un kendini insanların RABBİ olarak algılamasının yanlışı üzerinde durulmakta; kendini tanıma aşamasındaki hakikatini fark eden insanın karşısına çıkan muazzam tehlike anlatılmaktadır!

Bilinçte açığa çıkan hakikat bilgisi sonucu, kişinin "Hak" olduğunu dillendirmesi her ne kadar mahiyeti itibarıyla doğruysa da; sonuçta kendisini meydana getiren, sonsuz sınırsız "Esmâ özelliklerinden" yalnızca bir yansıma olan "bileşimsel" özelliktir! Açığa çıkan her şey, "bileşimsel" Esmâ özelliğidir! Dolayısıyla da, mahiyeti itibarıyla ne kadar "Hak" olursa da, varlığı "Allâh"tan ise de, "Rabb-ül âlemîn" yani sonsuz sınırsız Esmâ mânâlarının kaynağı ve âlemlerde açığa çıkaranı değildir! Açığa çıkanların "Rabbi" konumunda olması asla söz konusu olamaz! İşte Firavun bu konuda kozalı yani gâfil olduğu için başına gelenleri yaşamıştır. Bu olay hakikati yaşama yolcularının başına gelen "Mülhime nefs – bilinç" girdabıdır! Bunun sonucunda kişi hakikate bir adım kalana kadar yaklaşmışken, İblis'in Âdem'e yapmış olduğu "Sınırlanma! Dilediğini yap ki, sınırsız olasın!" fikrine - şeytanına kapılarak nefs-i emmâreye yani bedensellik gayyasına düşmesine yol açar. İşte bu yüzden Kur'ân-ı Kerîm değişik yönleriyle, Musa - Firavun olayı üstünde durmuştur.

"Kıyamet" ismiyle anlatılan olay ise, çoklukla bilincin "ölümü" tatması sırasında yaşanılan olayları çeşitli benzetmelerle fark ettirmeye çalışan bir anlatımdır. Yakın olan azap, ölümdür. Çünkü ölümle, telâfisi mümkün olmayan bir yaşam sonrası başlamaktadır. Mutlak mânâdaki kıyameti 1400 küsur yıldır beklemektedir insanlar; çoklukla, bahsedilen kıyametin ve bu süreçte yaşanacakların kendi kıyamet aşamaları, süreci olduğunu fark etmeksizin! Her insanın Mehdi'sinin, Deccal'inin, İsa'sının olduğu gerçekliği, bu isimlerle tanımlanan özelliklere, her insanın yaşamı boyunca muhatap olduğu göz ardı edilerek; "Kıyamet" yalnızca Dünya'nın ya da Güneş Sistemi'nin olayı olarak üç beş insan anlayışı yılda olacak bir olgu olarak kabullenilmektedir. Evrensel boyuttaki yüz milyonlarca milyarlarca yıllık yaşam süreçlerini algılayamayan beşerin, yetiştiği gelişmemiş şartların verileri doğrultusunda her şeyi kendine göre olan zaman birimiyle değerlendirmesi ve dahi bugünden yarına her şeyi sihirbaz değneğiyle oluşturan tanrı anlayışı; maalesef Kur'ân-ı Kerîm'de anlatılan "kıyamet" olayını da hakkıyla kavramaya engel olmaktadır.

Cennet ve cehennem konusuna gelince... Kur'ân-ı Kerîm çok net olarak, "meselül cennetilletiy - CENNETİN TEMSİL (misal-benzetme) yollu anlatımı (52.Tûr: 20; 47.Muhammed: 15)" vurgulamasıyla, cennet konusunda anlatılanların tamamıyla benzetme, sembol yollu anlatımlar olduğuna işaret etmektedir. İşaret edilen, "Şuurlu bilinçlerin", kendilerine bahşedilen Kudret ve diğer bazı Esmâ özellikleri doğrultusunda dilediklerini yaşayacakları, biyolojik beden kısıtlamalarından uzak şartları anlamak ve anlatmak gerçekten imkânsız bir olaydır. Bu yüzden de, "Allâh buyurur ki; Sâlih kullarım için, hiçbir gözün görmediği, hiçbir kulağın işitmediği ve hiçbir aklın kavramadığı şeyler hazırladım!" (Buharî, Müslim ve Tırmızî)" uyarısı yapılmıştır.

Cehennem ise gerçekten dehşet verici bir yaşam ortamıdır, o boyutun bedeni itibarıyla; bizim müşahedemize göre de, Güneş içinde devam edecek. Bunun ayrıntılarını "İnsan ve Sırları" isimli kitapta yazdık, 1985 yılında. Öte yandan bilince dönük yanı ile cehennem ise -ki Kur'ân esas olarak bunun üstünde durmakta- çok daha korkunç bir azaptan söz etmektedir. O da şudur: İnsan, varlığına bahşedilmiş "Esmâ" mânâ ve özelliklerini dünya yaşamında keşfedip açığa çıkarma özelliğini elde edemediği için; dışsallıkla uğraşıp içselliğindekileri bilemediği için; ölümle birlikte bu şansı ebeden yitirmiş olduğunu görerek sonsuz bir pişmanlığa düşecektir. İşte bu en büyük cehennemî yanışı meydana getirecektir! Dünyanın cehennemî yaşantısı ise, bilincin kendini bedensellikle kayıtlaması ve bedensel bağlarla kendini başkalarına bağlaması, şartlanmaları ve değer yargıları sonucu oluşmaktadır.

Esasen yazılacak, dikkat çekilecek daha çok şey var ama, sanırım daha fazla uzatmamam lazım! Eğer Rabb-ül âlemîn dilerse, size de ilham kapısını açar; böylece, tüm içeriğiyle sizi size anlatan canlı "konuşan Kur'ân-ı Kerîm"i "OKU"maya başlarsınız.

Ama gene de, en azından bu bilgiler ışığında, "ALLÂH İLMİNDEN YANSIMALARLA KUR'ÂN-I KERÎM ÇÖZÜMÜ" çalışmamızı yeniden "OKUrsanız"; umarım bugüne kadar okuduklarınızdan çok farklı biçimde onu içinizde, kendinizde hissedecek, canlı olduğunu, içinizden size konuştuğunu fark edeceksiniz.

Bu anlayışın ne kadar doğru, derseniz... Bekleyelim görelim... Ölüm çok yakın! Hakikate eren isem Rabbimin lütfu ile şükründen âcizim. Eğer bu çalışmam isâbetli ise; bu anlayışta olmayanlar ne eder; bilemem! İşte anlayabildiğim Kur'ân-ı Kerîm, işte siz... Gerisi tümüyle size kalmış! Artık Kur'ân-ı Kerîm ile başbaşasınız!

Rabbimin müşahede ettirdiği hakikatlerin isâbeti yanı sıra beşeriyetimin karıştığı noktalarda oluşmuş yanlışlarımdan dolayı, hiçbir çıkar beklemeksizin paylaştığım bu çalışmam için, bağışlanma niyaz ederim. Başarı Allâh'tan, kusurlarım yanlışlarım ise bilincimin yetersizliğindendir. Estağfirullâh ve Etubu ileyh.

AHMED HULÛSİ

21 Ocak 2009

North Carolina, USA



ZORUNLU BİR UYARI

Ağırlıklı olarak "Hakikat ilmi" yönüyle açıklamaya çalıştığımız Kur'ân-ı Kerîm çözümü, maalesef bazı anlayışlarda her şeyin insanda başlayıp bittiği anlayışını oluşturmuştur.

İnsanın Hakikati itibarıyla tüm yazdıklarımız elbette ki tüm hakikat ehli tarafından paylaşılan şeylerdir.

Ne var ki...

Her şey bundan ibaret değildir.

İçinde yaşadığımız Evrende, Galaksimizde, hatta Güneş Sistemimizde, beş duyuya dayalı bilimin henüz tespit edemediği ama şartlanmasız objektif düşünen beyinlerin son derece makul gördüğü sayısız değişik türlerin varlığı inkâr edilemez!

İnsanın hakikatini oluşturan oluşum mekanizması - sistemi muhakkak ki diğer türlerde de olabilir.

Kur'ân-ı Kerîm'e göre ise bunlar vardır!

Gerek İbrahim a.s., gerek Lût a.s. ve gerekse Hz. Meryem olaylarında "Rasûller" olarak tanımlanan bu tür varlıkların olaylarını defalarca görüyoruz.

Ayrıca Cibrîl adıyla işaret edilen ve "melek - kuvve" olarak tanımlanan varlığın da, beynin ürettiği hayal mahsulü bir varlık olmayıp; algılama sistem ve kapasitemizin ötesindeki bir tür olduğunu; ancak ona dair görüntülerin beynin işleyiş mekanizması sonucu olarak oluştuğunu rahatlıkla ifade edebiliriz. Keza diğer isimlerle anılan "melek"lerin de!

Beynin çalışma mekanizmasını henüz kavramaya başlayıp dile getirdiğimiz bu süreçte şimdilik bu konuda daha fazla konuşmanın uygun olmayacağını söyleyebilirim.

Şunu da eklemeliyim ki, inanıyorsanız samimiyet ve dürüstlüğüne, başta Abdülkerîm Ciylî ve Muhyiddini Arabî olmak üzere pek çok hakikat ehli zevât, bu türlerle bilemeyeceğimiz bir şekilde iletişim kurmuşlardır. Bunlardan başka şu âyet de dikkat çekicidir:

"Ma kâne liye min ılmin Bil Meleil A'la iz yahtesımun;" - "Mele-i Âlâ'daki tartışma hakkında ilme sahip değilim." (38.Sâd: 69)

Ayrıca "Mele-i Â'lâ" diye isimlenen bir kısım varlıklar ve bazı işlevleri hakkında, İlâhiyat Profesörü Hayreddin Karaman tarafından dilimize çevrilmiş "Şah velîullâh Dihlevî"nin çok ünlü eseri "Hüccetullâhi'l-Bâliğa"da da çok enteresan açıklamalar mevcuttur.

Rasûlullâh Aleyhisselâm'ın "Beni Refik-i Âlâ'ya arkadaş et" şeklindeki duası ehline büyük ışık tutar bu konuda!

Dolayısıyladır ki...

Olayın yalnızca içsel boyutuna kapanıp, dışsal - evrensel boyutundan da perdeli olmamak gerekir düşüncemize göre.

Bu arada 40 yıl önce yazmış olduğumuz "RUH İNSAN CİN" kitabında vurguladığım gibi, günümüzde pek çok cinnî olayların "melekî ilişkiler" gibi pazarlanmasına karşı da uyanık olmak gerekmektedir.

AHMED HULÛSİ

18 Haziran 2010



Kaynak: http://www.ahmedhulusi.org/yazi/kurani-kerim-cozumu.htm#ixzz2M2B1nJ36 

Follow us: @AhmedHulusi on Twitter







22. Kitabullâh Diyor Ki...





1. "Ya eyyühelleziyne amenû Aminu Billâhi..." (4.Nisâ': 136)

"Ey iman edenler, "B" harfinin işaret ettiği anlam ile iman edin Allâh'a..."

2. "Ve minenNâsi men yekulü amennâ Billâhî ve Bil yevmil âhıri ve mâ hum Bimu'miniyn" (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!"

3. "...fe aminu Billâhi ve Rasûlihin Nebiyyil Ümmiyyilleziy yu'minu Billâhi ve kelimatiHİ..." (7.A'raf: 158)

"...Bu yüzden iman edin, Esmâ'sıyla nefsinizin dahi hakikati olan Allâh'a ve Ümmî Nebi olan O Rasûl'e ki O, Esmâ'sıyla nefsinin dahi hakikati olan Allâh'a ve O'nun bildirdiklerine iman eder..."

4. "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."

5. "Ve izâ kıyle lehümüttebi'û mâ enzellAllâhu kalû bel nettebi'u mâ elfeyna aleyhi abâena* evelev kâne abâühüm lâ ya'kılune şey'en ve lâ yehtedûn" (2.Bakara: 170)

"Onlara: "Allâh'ın inzâl ettiğine (varlığın ve varlığınızın Allâh Esmâ'sı olduğuna ve Sünnetullâh bilgisine) iman edin" denildiğinde onlar: "Hayır, babalarımız neye tâbi ise biz de onların tâbi olduklarına (dışsal tanrısallığa) uyarız" derler... Ya babaları gerçeğe akıl erdiremeyen hakikati bulamamış kişidiyseler?"

6. "...innAllâhe le Ğaniyyün anil alemiyn" (29.Ankebût: 6)

"...Muhakkak ki Allâh, âlemlerden (Esmâ bileşimi birimselliklerden) elbette Ğaniyy'dir ("HÛ"viyeti {ZÂT'ı} itibarıyla, Esmâ'sında açığa çıkanlarla kayıtlanmaktan veya onlarla sınırlı tanımlanmaktan münezzehtir)!"

7. "...Leyse kemisliHİ şey'*..." (42.Şûrâ: 11)

"...O'nun benzeri bir şey yoktur!.."

8. "Küllü men 'aleyhâ fan; ve yebka vechu Rabbike ZülCelâli vel`İkrâm" (55.Rahmân: 26-27)

"Arzda (bedensel yaşamdaki benliklerin) hepsi fânidir (her bedendeki nefs - bilinç ölümü tadar). Zül'Celâli vel'İkrâm Rabbinin vechidir (Esmâ mânâları) Bakıy olan!"

9. "Lâ tüdriküHUl ebsaru ve HUve yüdrikül ebsar*..." (6.En'am: 103)

"Ebsar (görme - değerlendirme organları) O'nu idrak edemez; O, ebsarı idrak eder (değerlendirir)!"

10. "...Len teraniy..." (7.A'raf: 143)

"...Beni, asla göremezsin! (yâ Musa)..."

11. "Ma kaderullahe hakka kadriHİ..." (22.Hac: 74)

"ALLÂH'ı (adıyla işaret edileni) hakkıyla değerlendiremediler!.."

12. "ErRahmânu alel Arşisteva" (20.Tâhâ: 5)

"Rahmân, Arş'a istiva etti (El Esmâ'sıyla âlemleri yaratıp hükümran oldu. Kuantum Potansiyelde ilmini seyretti ilmiyle)."

13. "İnnema emruhû izâ erade şey'en en yekule lehu kün feyekûn; fesubhanelleziy BiyediHİ melekûtü külli şey'in ve ileyHİ turce'ûn" (36.Yâsiyn: 82-83)

"Bir şeyi irade ettiğinde, O'nun hükmü, ona "Kün = Ol!"dan (olmasını istemesinden) ibarettir!.. (O şey kolaylıkla) olur. Her şeyin melekûtu (Esmâ kuvveleri) elinde olan (tedbirâtın bu mertebede oluştuğuna işaret) Subhan'dır... O'na rücu ettirileceksiniz."

14. "Ve fiy enfüsiküm* efela tubsırun" (51.Zâriyat: 21)

"Nefslerinizde (Benliğinizin hakikati)! Hâlâ (fark etmiyor) görmüyor musunuz?"

15. "Ve men kâne fiy hazihi a'ma fehuve fiyl ahıreti a'ma ve edallu sebiyla" (17.İsra': 72)

"Kim bu dünyada âmâ (hakikati göremeyen) ise o, gelecek sonsuz yaşamda da âmâdır (kördür)! (Düşünce) yolu (tarzı) itibarıyla daha da sapmıştır!"

16. "HUvel'Evvelu vel'Âhıru vezZâhiru velBâtın*..." (57.Hadiyd: 3)

"'HÛ'dur, Evvel, Âhir, Zâhir, Bâtın ("HÛ"dan gayrı olarak hiçbir şey yoktur)!.."

17. "...ve nahnu akrebu ileyhi min hablil veriyd" (50.Kaf: 16)

"...Biz ona, şah damarından daha yakınız!"

18. "...ve HUve me'akum eyne ma küntüm*..." (57.Hadiyd: 4)

"...Nerede olursanız O sizinle (hakikatinizin Esmâ ül Hüsnâ'sıyla varolması sonucu) beraberdir! (Mâiyet sırrına işaret)." 

19. "...feeynemâ tüvellû fesemme VECHULLÂH..." (2.Bakara: 115)

"...Ne yana dönersen Vechullâh karşındadır (Allâh Esmâ'sının açığa çıkışıyla karşı karşıyasın)!.."

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

"...Dikkat edin! Muhakkak ki O, Bi-küllî şey'in (her şeyin Esmâ özellikleri ile varlığını meydana getiren olarak) Muhiyt'tir (ihâta eder)!"

21. "Ve ma hâlâknesSemavati vel Arda ve ma beynehüma illâ BilHakk*..." (15.Hicr: 85)

"Biz, semâları ve arzı ve ikisi arasındakileri Hak olarak yarattık!.."

22. "...kulillâhu sümme zerhüm fiy havdıhim yel'abun" (6.En'am: 91)

"...Allâh" de, sonra bırak onları daldıklarında oynayıp dursunlar!"

23. "...ve ma rameyte iz rameyte ve lakinnALLÂHe rema..." (8.Enfâl: 17)

"...(Oku) attığında sen atmadın, atan Allâh'tı!.."

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

"Yaptığından soru sorulmaz!.."

25. "...yahlüku mâ yeşa'*..." (42.Şûrâ: 49)

"...Dilediğini yaratır..."

26. "...innAllâhe yef'alu ma yüriyd" (22.Hac: 14)

"...Kesinlikle Allâh irade ettiğini yapar (ilminden açığa çıkmasını irade ettiğini kudretiyle oluşturur; İlim - İrade - Kudret)."

27. "...ve yef'alullahu ma yeşa'" (14.İbrahiym: 27)

"...Allâh dilediğini yapar!"

28. "...ve ennAllâhe yehdiy men yüriyd" (22.Hac: 16)

"...Muhakkak ki Allâh kimi dilerse onu hakikate yönlendirir, hidâyet eder."

29. "...yehdillâhu linûriHİ men yeşâ'*..." (24.Nûr: 35)

"...Allâh (insanın hakikati olan Esmâ mertebesi) dilediği kimseyi kendi nûruna (kendi hakikati ilmine) erdirir!"

30. "Men yehdillâhu fe "HU"vel mühtediy*..." (7.A'raf: 178)

"Allâh kime hidâyet eder ise, odur hakikate eren!.."

31. "Ve men yehdillâhu fema lehu min mudıll*..." (39.Zümer: 37)

"Allâh kime hidâyet ederse, kimse onu saptıramaz!.."

32. "...ve yehdiy ileyHİ men yüniyb" (42.Şûrâ: 13)

"...kendine yönelenleri de hakikate erdirir!"

33. "Yü'til Hıkmete men yeşâu, ve men yü'tel Hıkmete fekad utiye hayren kesiyra* ve ma yezzekkeru illâ ülül elbab" (2.Bakara: 269)

"Hikmeti dilediğine verir. Kime Hikmet verilmişse ona çok hayır verilmiştir. Bunu, derin düşünebilen akıl sahiplerinden gayrısı anlamaz."

34. "...Allâhu yectebiy ileyHİ men yeşau..." (42.Şûrâ: 13)

"...Allâh dilediğini kendine seçer..."

35. "...zâlike fadlullahi yü'tiyhi men yeşa'*..." (57.Hadiyd: 21)

"...İşte bu Allâh'ın fazlıdır ki onu dilediğine verir!.."

36. "Femen yüridillâhu en yehdiyehu yeşrah sadrehu li'lİslâm* ve men yürid en yudıllehu yec'al sadrehu dayyikan harecen keennema yassa'adu fiys Semâ'*..." (6.En'am: 125)

"Allâh kimin için hidâyet murat ederse, onun sadrını (içini - anlayışını) İslâm'a (teslim olmuşluğunun farkındalığına) açar! Kimi de saptırmayı dilerse; onun da sadrını (içini) daraltır, sanki zorlukla semâya yükseliyormuş gibi!.."

37. "...ve lakinnAllâhe yüzekki men yeşa'*..." (24.Nûr: 21)

"...Fakat Allâh dilediğini arındırır..."

38. "Kad eflaha men zekkâha" (91.Şems: 9)

"Gerçekten onu (bilincini) arındıran kurtulmuştur."

39. "...va'lemu ennAllâhe yehulü beynel mer'i ve kalbihi ve ennehu ileyHİ tuhşerun" (8.Enfâl: 24)

"...İyi bilin ki (davet edildiğinize uymazsanız) Allâh (beynindeki var olan sistemiyle) kişinin bilinci ile kalbi arasına girip engel olur... Siz O'na haşrolunacaksınız."

40. "...külle yevmin HUve fiy şe'n" (55.Rahmân: 29)

"'...HÛ' her "AN" yeni iştedir!"

41. "Yemhullahu ma yeşau ve yüsbit* ve 'ındeHU Ümmül'Kitab" (13.Ra'd: 39)

"Allâh dilediğini ortadan kaldırır ve (dilediğini de) sâbit kılar. O'nun indîndedir Ümmül Kitap (ana BİLGİ - Esmâ mertebesinin her an nasıl bir şe'nde olacağının ilmi)!"

42. "Ma yubeddelul kavlu..." (50.Kaf: 29)

"Benim katımda hüküm değiştirilmez!.."

43. "...vAllâhu yerzuku men yeşâu Bi ğayri hisab" (2.Bakara: 212)

"...ALLÂH dilediğine hesapsız rızık verir."

44. "...li küllin cealna minküm şir'aten ve minhaca*..." (5.Mâide: 48)

"...Sizden her biriniz için bir şir'at (yaşam ortam ve şartlarına göre kurallar) ve bir minhac (zamanla değişmesi mümkün olmayan realiteler üzerine kurulmuş sistem) oluşturduk..."

45. "Âmener Rasûlü Bi mâ ünzile ileyhi min Rabbihî..." (2.Bakara: 285)

"Er Rasûl (Hz. Muhammed a.s.) Rabbinden (varlığını oluşturan Allâh Esmâ'sı bileşiminden) kendisine (şuuruna) inzâl olana (boyutsal bir geçiş yapan bilgiye) iman etmiştir..."

46. "...lâ nuferriku beyne ehadin min RusuliHİ..." (2.Bakara: 285)

"...O'nun Rasûlleri arasında (irsâl olmaları konusunda) hiçbir ayırım yapmayız..."

47. "...lev yeşaullahu lehedenNase cemiy'a*..." (13.Ra'd: 31)

"...eğer Allâh dileseydi elbette insanların hepsini hakikate erdirirdi!.."

48. "Velev şi'na leateyna külle nefsin hüdaha ve lâkin hakkal kavlü minniy leemleenne cehenneme minel cinneti venNasi ecma'ıyn" (32.Secde: 13)

"Eğer dileseydik, her benliğe kendi hakikatini elbette fark ettirirdik! Ne var ki benden: 'Cinlerden ve insanlardan oluşan toplulukla cehennemi elbette dolduracağım' sözü hak olmuştur."

49. "Velev şâe Rabbüke leamene men fiyl Ardı küllühüm cemiy'a* efeente tükrihün Nase hatta yekûnu mu'miniyn; Ve ma kâne li nefsin en tu'mine illâ Biiznillâh*..." (10.Yûnus: 99-100)

"Eğer Rabbin dileseydi, yeryüzünde kim varsa, elbette hepsi toptan iman ederdi... Olayın gerçeği bu iken; sen, iman etmeleri için insanları zorlayacak mısın? Kendisini yaratan Allâh Esmâ'sının bileşimi elvermedikçe, bir nefs için iman etmek mümkün değildir!"

50. "Ma aler Rasûli illel belağ*..." (5.Mâide: 99)

"Rasûle düşen sadece tebliğ etmektir!.."

51. "Lâ ikrahe fid DİYNi" (2.Bakara: 256)

"DİN"de (Allâh yaratısı sistem ve düzeni {Sünnetullâh} kabul konusunda) zorlama yoktur!.."

52. "...ve ma künna muazzibiyne hatta neb'ase Rasûla" (17.İsra': 15)

"...Biz bir Rasûl oluşturup (bâ's edip) onunla uyarmadıkça azap yaşatmayız!.."

53. "Ve mâ erselnâke illâ rahmeten lil 'alemiyn" (21.Enbiyâ': 107)

"Seni âlemler (insanlar) için sadece rahmet olarak irsâl ettik!"

54. "...ve lâkin Rasûlellahi ve Hatemen Nebiyyiyn*..." (33.Azhab: 40)

"...Fakat Allâh Rasûlüdür; Nebilerin Hâtemidir (zirvesi - sonuncusudur)..."

55. "Ya eyyühel müddessir; Kum feenzir" (74.Müddessir: 1-2)

"Ey Müddessir (bürünmüş olan)! Kalk da uyar!"

56. "Kul innema ene beşerun mislüküm..." (18.Kehf: 110)

"(Rasûlüm) de ki: "Ben, benzeriniz olan, bir beşerim (dolayısıyla siz de benim gibisiniz)..."

57. "Ve etıy'ullahe ve RasûleHU..." (8.Enfâl: 46)

"Allâh'a ve Rasûlüne itaat edin..."

58. "İnned Diyne 'indAllâhil İslâm*..." (3.Âl-u İmran: 19)

"Allâh indînde Din, İslâm'dır!.."

59. "Ve men yebteğı ğayrel İslami diynen felen yukbele minhu..." (3.Âl-u İmran: 85)

"Kim İslâm'dan (teslim olunmuşluğun idrakından) başka bir Din (sistem ve düzen) arayışındaysa, bu geçersizdir!.."

60. "Efemen şerahAllâhu sadrehû lil İslâmi fe huve alâ nûrin min Rabbih*..." (39.Zümer: 22)

"Allâh kimin derûnunu İslâm'ı kavrayacak şekilde genişletti ise, o Rabbinden bir nûr üzere değil midir?.."

61. "...elyevme ekmeltü leküm diyneküm ve etmemtü aleyküm nı'metiy ve radıytü lekümül İslame diyna*..." (5.Mâide: 3)

"...Bu gün sizin için Dininizi ikmal ettim (Din konusundaki bilgilenmenizi), üzerinizdeki nimetimi tamamladım ve sizin için Din (anlayışı) olarak İslâm'a (Allâh'a tam teslimiyete) razı oldum..."

62. "HUvelleziy yüsavviruküm fiyl erhami keyfe yeşa'*..." (3.Âl-u İmran: 6)

"Sizi rahimlerde (ana karnında - Rahıymiyetinde - varlığınızı oluşturan Esmâ mertebesinde) dilediği gibi şekillendiren (oluşturan - programlayan) "HÛ"dur!.."

63. "...ve in tusıbhüm hasenetün yekulu hazihi min indillâhi, ve in tusıbhüm seyyietün yekulu hazihi min ındike, kul küllün min indillâh*..." (4.Nisâ': 78)

"...Eğer onlara bir iyilik isâbet ederse 'Bu Allâh indîndendir' derler. Eğer bir kötülük isâbet ederse "Bu senin indîndendir" derler. De ki: 'Hepsi de Allâh indîndendir!..'"

64. "Ve Rabbüke yahlüku ma yeşau ve yahtâr* ma kâne lehümül hıyeretü..." (28.Kasas: 68)

"Rabbin dilediğini yaratır ve seçer! Onların ihtiyârı (seçim hakkı) yoktur!.."

65. "...ve men yuhricülhayye minel meyyiti ve yuhricül meyyite minel hayyi ve men yüdebbirul emre, feseyekulunAllâh*..."(10.Yûnus: 31)

"'Ölüden (ölü hükmündeki kendini sırf beden sanma yaşamından) diriyi (Hayy olanın Esmâ'sıyla diri olduğu bilincini) kim çıkarıyor ve diriden (Hakikati itibarıyla diri iken) ölüyü (kendi veya karşısındakinin hakikatini görememe veya kendini sırf beden olarak kabullenip, toprak olup yok olacağını sanma hâlini) kim oluşturuyor? Kim Hükmü tedbir ediyor?'... 'Allâh' diyecekler..."

66. "...ve men şekere feinnema yeşküru linefsih*..." (27.Neml: 40)

"...Kim şükreder ise şüphesiz ki şükrü nefsinedir!.."

67. "Evelemma esabetküm musıybetün kad esabtüm misleyha, kultüm enna hazâ* kul huve min ındi enfüsiküm* innAllâhe alâ külli şey'in Kadiyr" (3.Âl-u İmran: 165)

"Düşmanlarınıza iki katını tattırdığımız bir musîbet sizin başınıza gelince "Bu nasıl, neden oldu?" diyorsunuz. De ki: "O, nefsaniyetinizin getirisidir!" Kesinlikle, Allâh her şeye Kaadir'dir."

68. "...ve men yetevekkel alALLÂHi feHUve hasbüh..." (65.Talâk: 3)

"...Kim Allâh'a tevekkül ederse, O, ona yeter!.."

69. "...iste'ıynû Billâhi..." (7.A'raf: 128)

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

70. "Ve kada Rabbüke elle ta'budu illâ iyyahu..." (17.İsra': 23)

"Rabbin, sadece O'na kulluk etmenizi hükmetti..."

71. "Ve ma halaktül cinne vel inse illâ liya'budun" (51.Zâriyat: 56)

"Ben cinni ve insi yalnızca (Esmâ özelliklerimi açığa çıkarmak suretiyle) kulluk etmeleri için yarattım!"

72. "Bediy'üs Semâvâti vel Ard* ve izâ kada emran feinnemâ yekulü lehû kün feyekün" (2.Bakara: 117)

"Semâların ve arzın Bediy'idir (örneği benzeri olmadan icat edendir)... Bir işin olmasını dilerse "ol" der ve olur!"

73. "VALLÂHu halekakum ve ma ta`melun" (37.Sâffât: 96)

"Hâlbuki sizi de yaptıklarınızı da Allâh yaratmıştır!"

74. "Elem tera ennAllâhe yescüdü leHU men fiys Semavati ve men fiyl Ardı veşŞemsü vel Kameru venNücumü velCibalü veşŞeceru vedDevâbbü ve kesiyrun minenNas* ve kesiyrun hakka aleyhil azâb* ve men yühinillâhu fema lehu min mükrim* innAllâhe yef'alu ma yeşa" (22.Hac: 18)

"Görmedin mi ki Allâh (O'dur ki), semâlarda kim varsa ve arzda kim varsa; Güneş, Ay, Yıldızlar, Dağlar, Ağaçlar, Dabbeler (yürür canlılar) ve insanlardan birçoğu O'na secde etmede! Birçoğunun üzerine de azap hak olmuştur... Allâh kimi hor-hakir kılarsa, artık onu yüceltecek yoktur... Muhakkak ki Allâh dilediğini yapar."

75. "Kul küllün ya'melu alâ şakiletih*..." (17.İsra': 84)

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

76. "Ve leHU men fiys Semavati vel Ard* küllün leHU kanitun" (30.Rûm: 26)

"Semâlarda (bilinçli) ve arzda (bedenli) kim varsa, O'nun içindir... Hepsi O'na itaat hâlindedir."

77. "...ve in min şey'in illâ yüsebbihu Bi hamdiHİ ve lâkin lâ tefkahune tesbiyhahüm*..." (17.İsra': 44)

"...Hiçbir şey yok ki, O'nun Hamdı olarak, tespih etmesin! Fakat siz onların işlevini anlamıyorsunuz!.."

78. "...ma min dabbetin illâ HUve ahızün Binasıyetiha*..." (11.Hûd: 56)

"...Hareket eden hiçbir canlı yoktur ki onun 'Bi'nasiyesinde (alnında-beyninde var olarak/beyninden) tutmuş olmasın (Fâtır'ın beyni programlaması)..."

79. "Ve ma teşâûne illâ en yeşâAllâh*..." (76.İnsan: 30)

"Allâh dilemedikçe siz dileyemezsiniz!.."

80. "İnna külle şey'in halaknâhu Bİ KADER" (54.Kamer: 49)

"Muhakkak ki biz her şeyi kaderiyle (yazılı - programlanmış) yarattık!"

81. "Ve in min şey'in illâ 'ındena hazainuh* ve ma nünezziluhu illâ Bi kaderin ma'lum" (15.Hicr: 21)

"Hiçbir şey yoktur ki onun hazineleri (oluşturan kuvveleri) bizim indîmizde olmasın! Biz onu (o kuvveleri - özellikleri) gereken ölçüsüyle inzâl ederiz (açığa çıkartırız)."

82. "Ma esabe min musıybetin fiyl'Ardı ve lâ fiy enfüsiküm illâ fiy Kitabin min kabli en nebraeha inne zâlike 'alAllâhi yesiyr; likeyla te'sev 'alâ ma fateküm ve lâ tefrahu Bima ataküm*..." (57.Hadiyd: 22-23)

"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!.."

83. "...ve 'asa en tekrahu şey'en ve huve hayrun leküm, ve 'asa en tuhıbbu şey'en ve huve şerrun leküm* vAllâhu ya'lemü ve entüm lâ ta'lemûn" (2.Bakara: 216)

"...Sizin için hayır olan bir şeyden hoşlanmayabilir; sizin için şerr olan bir şeyi sevebilirsiniz. Allâh bilir, ne var ki siz bilmezsiniz!"

84. "Ma esabeke min hasenetin feminAllâhi, ve ma esabeke min seyyietin femin nefsike..." (4.Nisâ': 79)

"Sana iyilikten ne isâbet ederse, Allâh'tandır. Başına gelen kötülük ise nefsindendir (nefsinin arzusuna uymandan)..." 

85. "...ve lezikrullahi ekber*..." (29.Ankebût: 45)

"...Elbette ki Allâh zikri (hatırlanışı) Ekber'dir (Ekberiyeti hissettirir)!.."

86. "...vezkürullahe kesiyren lealleküm tüflihun." (8.Enfâl: 45)

"...Allâh'ı çok çok zikredin (anın ve düşünün) ki zorluğu yarıp geçip, kurtuluşa eresiniz!"

87. "...vezkürûhu kemâ hedâküm..." (2.Bakara: 198)

"...O'nu, hidâyetinin sizde açığa çıktığı kadarıyla zikredin..."

88. "Lâ yükellifullâhu nefsen illâ vüs'ahâ*..." (2.Bakara: 286)

"Allâh kimseyi kapasitesi dışındakinden mükellef tutmaz..."

89. "Vezkürisme Rabbike ve tebettel ileyhi tebtiyla." (73.Müzemmil: 8)

"Rabbinin ismini zikret (hatırla) ve her şeyden kesilip sırf O'na yönel!"

90. "Fezkürûniy ezkürküm..." (2.Bakara: 152)

"O hâlde beni zikredin (anın - düşünün) ki sizi zikredeyim..."

91. "...fezkürullahe kıyamen ve ku'uden ve alâ cünubiküm*..." (4.Nisâ': 103)

"...ayakta veya otururken ya da yanlarınız üzere uzanmışken (sürekli) Allâh'ı zikredin..."

92. "Elleziyne yezkürunAllâhe kıyâmen ve ku'ûden ve alâ cünubihim..." (3.Âl-u İmran: 191)

"Onlar (öze ermişler) ayakta, otururken ya da yanları üzere uzanmışken Allâh'ı anıp (hatırlayıp)..."

93. "Ve in techer Bil kavli feinneHU ya'lemüs Sirra ve Ahfâ." (20.Tâhâ: 7)

"Sen düşündüğünü açığa vursan (veya gizlesen); (bil ki) kesinlikle O, Sırr'ı da (şuurundakini de) Ahfâ'yı da (onu meydana getiren Esmâ mertebeni de) bilir!"

94. "Ya eyyühelleziyne amenû lâ tülhiküm emvaluküm ve lâ evladuküm 'an zikrillâh* ve men yef'al zâlike feülaike hümülhasirun" (63.Münafikun: 9)

"Ey iman edenler... Mallarınız da evladınız da sizi Allâh'ın zikrinden (Hakikatinizi hatırlamaktan) meşgul edip (gereğini yaşamaktan) alıkoymasın! Kimler bunu yaparsa, işte onlar hüsrana uğrayanların ta kendileridir!"

95. "Ve men a'reda an zikriy feinne lehu me'ıyşeten danken ve nahşuruhu yevmel kıyameti a'ma" (20.Tâhâ: 124)

"Kim zikrimden (hatırlattığım hakikatinden) yüz çevirir ise, muhakkak ki onun için (beden - bilinç kayıtlarıyla) çok sınırlı yaşam alanı vardır ve onu kıyamet sürecinde kör olarak haşrederiz."

96. "...ve lâkin metta'tehüm ve abaehüm hatta nesüzZikr* ve kânu kavmen bura" (25.Furkan: 18)

"...Ne var ki, sen onları ve atalarını yararlandırınca, bedensel zevklere dalıp; nihayet, hakikat bilgisini hatırlamaz oldular! Sonunda mahvoldular!"

97. "Ve men ya'şü an zikrir Rahmâni nukayyıd lehu şeytanen fehuve lehu kariyn; ve innehüm leyesuddunehüm 'anissebiyli ve yahsebune ennehüm mühtedun" (43.Zuhruf: 36-37)

"Kim (dünyevî - dışa dönük şeylerle) Rahmân'ın zikrinden (Allâh Esmâ'sının kendi hakikati olduğunu hatırlayarak bunun gereğini yaşamaktan) âmâ (kör) olursa, ona bir şeytan (vehim, kendini yalnızca beden kabulü ve beden zevkleri için yaşama fikri) takdir ederiz; bu (kabulleniş), onun (yeni) kişiliği olur! Muhakkak ki bunlar onları (hakikate erme) yolundan alıkoyarlar da, onlar hâlâ kendilerinin doğru yolda olduklarını zannederler!"

98. "İstahveze 'aleyhimüşşeytanu feensahüm zikrAllâh* ülaike hızbuşşeytan* elâ inne hızbeşşeytani hümülhasirun" (58.Mücâdele: 19)

"Şeytan (yalnızca beden olma fikri) onlara yerleşti de, onlara Allâh'ın zikrini (hatırlatılan hakikatlerini, bedeni terk edip Allâh Esmâ'sıyla var olmuş yapılarıyla {şuur} sonsuza dek yaşayacaklarını) unutturdu! İşte onlar Hizbüş Şeytan'dır (şeytanî fikir yandaşları - kendini yalnızca beden sananlar)... Dikkat edin, muhakkak ki Hizbüş Şeytan (kendini yalnızca beden sananlar) hüsrana uğrayanların ta kendileridir!"

99. "Ricalun lâ tülhiyhim ticaretün ve lâ bey'un an zikrillâhi ikamis Salâti ve iytaizZekâti..." (24.Nûr: 37)

"(Onlar o) Ricaldir ki, kendilerini ne ticaret ne de (dünyevî) alışveriş Allâh'ın Zikri'nden (hakikatlerini hatırlamaktan engelleyip), salâtın ikamesinden (hakikatini yaşamaktan) ve zekâtı vermekten (kendisindekini karşılıksız paylaşmaktan) alıkoymaz!"

100. "Ve izâ seeleke 'ıbadiy 'anniy feinniy kariyb* uciybu da'veteddâ'ı izâ de'âni..." (2.Bakara: 186)

"Kullarım sana BEN'den sorarlarsa, şüphesiz ki ben Kariyb'im (anlayış sınırı kadar yakın!) ("Şahdamarından yakınım" âyetini hatırlayalım)... Yönelip isteyene (dua) icabet ederim..."

101. "...ve len tecide lisünnetillâhi tebdiyla" (48.Feth: 23)

"...Sünnetullâh'ta asla değişme bulamazsın!"

102. "...ve len tecide lisünnetillahi tahviyla" (35.Fâtır: 43)

"...Sünnetullâh'ta bir değişme asla bulamazsın!"

103. "Hafizû ales Salevati ves Salâtil Vüsta..." (2.Bakara: 238)

"Salât"lara (namaz - Allâh'a yöneliş), özellikle orta "salât"a (ikindi - şuurda her an bunu yaşamaya) dikkat edin..."

104. "Feveylün lil musalliyn; elleziyne hüm 'an Salâtihim sâhûn" (107.Mâûn: 4-5)

"Vay hâline o (âdet diye) namaz kılanlara ki; Onlar, (iman edenin mi'râcı olan) salâtlarından (okunanların mânâsını yaşamaktan) kozalıdırlar (gâfildirler)!"

105. "Elleziyne hüm fiy Salâtihim haşi'un" (23.Mu'minûn: 2)

"Onlar (iman edenler) salâtlarında hakkıyla Allâh'ı müşahede etmenin yaşantısı içindedirler."

106. "...innema yahşAllâhe min 'ıbadiHİl 'ulema'*..." (35.Fâtır: 28)

"...Allâh'tan, kullarından ancak âlimler ("Allâh" ismiyle işaret olunanı fark edenler, Azametini bilenler) haşyet duyar!.." 

107. "...ve hafuni in küntüm mu'miniyn" (3.Âl-u İmran: 175)

"...benden korkun, eğer iman ehliyseniz."

108. "...ennen Nase kânu Bi âyâtiNA lâ yukınun" (27.Neml: 82)

"...insanların varlıklarındaki işaretlerimize (hakikatlerine) ikân sahibi olmadıklarını söyler!"

109. "...ve leinitteba'te ehvâehüm min ba'di mâ câeke minel 'ılmi, inneke izen le minezzalimiyn" (2.Bakara: 145)

"...Yemin olsun ki, İlimden sana gelenden sonra onların hevâlarına (şartlanmalarına göre oluşan fikirler/istekler) tâbi olursan, kesinlikle zâlimlerden olursun!"

110. "Feekım vecheke liddiyni haniyfa* fıtratAllâhilletiy fetaren Nase aleyha* lâ tebdiyle li halkıllâh* zâliked diynül kayyimü, ve lâkinne ekseranNasi lâ ya'lemun" (30.Rûm: 30)

"Vechini (şuurunu) Hanîf olarak (tanrıya tapınmaksızın, Allâh'a şirk koşmaksızın) o Tek Din'e yönelt! 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."

111. "İnniy veccehtü vechiye lilleziy fetaresSemâvati vel Arda Haniyfen ve ma ene minel müşrikiyn" (6.En'am: 79)

"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!"

112. "Eraeyte menittehaze ilâhehu hevahu..." (25.Furkan: 43)

"Hevâsını (içgüdüsel dürtülerini - bedenselliğini - kuruntuladığını) Tanrı edineni gördün mü!.."

113. "İnnAllâhe lâ yağfiru en yüşreke BiHİ ve yağfiru ma dune zâlike limen yeşa'*..." (4.Nisâ': 48)

"Muhakkak ki Allâh kendisine (âfakî - açık veya enfüsî - gizli) şirk koşulmasını bağışlamaz. Bunun dûnundakileri (bundan daha küçük suçları) dilediklerine bağışlar..."

114. "...lein eşrekte leyahbetanne amelüke..." (39.Zümer: 65)

"...Kesinlikle, eğer şirk koşarsan, mutlaka yaptıkların boşa gidecek..."

115. "Senulkıy fiy kulubil'leziyne keferürru'be Bima eşrekû Billâhi ma lem yünezzil Bihi sultanen ve me'vahümün nar*..." (3.Âl-u İmran: 151)

"Hakikatlerindeki Allâh Esmâ’sına, benliklerinin tanrı olduğu yolunda hiçbir delil inzâl olmadığı hâlde şirk koştukları için, bu gerçeği örtenlerin kalplerinde korku oluşturacağız, yaşam ortamları da ateştir..."

116. "...inneş şirke le zulmün aziym." (31.Lukmân: 13)

"...Kesinlikle şirk çok büyük bir zulümdür!"

117. "...İnnemel müşrikûne necesün..." (9.Tevbe: 28)

"...Kesinlikle müşrikler necistir (pisliktir)!.."

118. "Lâ yemessuHU illel mutahherun." (56.Vâkı'a: 79)

"Ona (Bilgiye), (şirk pisliğinden - hayvaniyetinden) arınıp, tâhir olanlardan başkası dokunamaz!"

119. "Ve lâ ted'u meAllâhi ilâhen âhar* lâ ilâhe illâ HU* küllü şey'in halikün illâ vecheHU..." (28.Kasas: 88)

"Allâh yanı sıra tanrıya (dışsal güce) yönelme! Tanrı yoktur, sadece "HÛ"; Her şey (şey'iyeti itibarıyla) yoktur sadece O'nun vechi (mevcuttur)!.."

120. "Lâ tec'al meAllâhi ilâhen ahare fetak'ude mezmumen mahzûla" (17.İsra': 22)

"Allâh yanı sıra (kafanda) başka bir tanrı oluşturma! Yoksa (şirk anlayışının sonucu) aşağılanmış ve kendi başına terk edilmiş olarak oturup kalırsın!"

121. "ŞehidAllâhu enneHÛ lâ ilâhe illâ HUve, vel Melâiketü ve ulül 'ılmi kaimen Bil kıst*..." (3.Âl-u İmran: 18)

"Allâh şehâdet eder, kendisidir "HÛ"; tanrı yoktur; sadece "HÛ"! Esmâ'sının kuvveleri olanlar (melâike) ve Ulül İlm de (ilim açığa çıkardığı mahaller) bu hakikatin Hak oluşuna şehâdet eder, Adl'i kaîm kılarlar..."

122. "Lev kâne fiyhima alihetün ilAllâhu lefesedeta* fesubhanAllâhi Rabbil Arşi amma yesıfun" (21.Enbiyâ': 22)

"Eğer o ikisinde (semâlar ve arz) Allâh'tan başka tanrılar olsaydı, elbette o ikisi de düzenini yitirirdi! Arş'ın Rabbi Allâh, onların vasıflamalarından münezzehtir."

123. "Tebarekelleziy ceale fiys Semai burucen..." (25.Furkan: 61)

"Ne Yücedir O ki, gökte BURÇLAR meydana getirdi..."

124. "İnna zeyyennes Semâed dünya Bi ziynetinil kevakib; Ve hıfzan min külli şeytanin marid" (37.Sâffât: 6-7)

"Muhakkak ki biz, o Dünya semâsını gezegenler ile zinetlendirdik. (Dünya semâsını) kurallara itaatten çıkan her şeytandan koruduk."

125. "...venNücumu müsahharatün Bi emriHİ... " (16.Nahl: 12)

"...Yıldızlar da (yaydıkları dalgalarla) O'nun hükmünü yansıtarak hizmet verenlerdir..."

126. "Yüdebbirul'emre mines Semai ilel'Ardı..." (32.Secde: 5)

"Emri (hükmü) semâdan (dışsal olarak; burçlar diye tanımlanan Esmâ özelliklerinin açığa çıkmasından ibaret olan yapılardan yayılan kozmik elektromanyetik dalgalarla ağırlıklı olarak karındaki ikinci beyni ve dolayısıyla bilinci etkileyerek; ya da, içsel olarak, holografik gerçeklik gereği beyindeki datadan açığa çıkan Esmâ mertebesinden. A.Hulûsi) arzı (yeryüzü veya beyni) tedbir eder..."

127. "Allâhulleziy haleka seb'a Semavatin ve minel'Ardı mislehünn* yetenezzelül'emru beynehünne..." (65.Talâk: 12)

"O Allâh ki, yedi semâ yarattı ve arzdan da onların bir mislini! Emir (hüküm - iş) onların ARALARINDAN sürekli - kesintisiz inzâl olur (Allâh'ın Esmâ'sındaki özelliklerin açığa çıkışı olan Astrolojik {melekî} tesirlerin varlık üzerindeki etkileri)!"

128. "Ve ennehu HUve Rabbuş şı'ra" (53.Necm: 49)

"Muhakkak ki "HÛ"dur, Rabbüş Şi'ra (Sirius yıldızının Rabbi)!"

129. "...ve BinNecmi hüm yehtedun" (16.Nahl: 16)

"...Necm (yıldız [hakikat ehli], 'Ashabım gökteki yıldıza benzer; hangisine uyarsanız hakikate erdirir'... hadisi}) olarak hakikate erdirir!"

130. "Hel eta alel'İnsani hıynün mined Dehri lem yekün şey'en mezkûra" (76.İnsan: 1)

"Dehr'de insanın anılmadığı bir süreç yok muydu!"

131. "Ve iz ehaze Rabbüke min beniy Ademe min zuhurihim zürriyyetehüm ve eşhedehüm alâ enfüsihim* elestü BiRabbiküm* kalu bela şehidna* en tekulu yevmel kıyameti inna künna an hazâ ğafiliyn;" (7.A'raf: 172)

"Hani Rabbin Âdemoğullarından, onların bellerinden (menilerinden, genlerinden) kendi zürriyetlerini alıp; onları kendi nefslerine şahitlendirerek sordu: "Elestu BiRabbiküm = Rabbiniz değil miyim?", (onlar da) "KALU = dediler, BELA = evet, Şehidna = bilfiil şahidiz"... Kıyamet sürecinde, "Biz bundan kozalıydık (gafildik)" demeyesiniz! (İslam fıtratı üzerine yaratılır tüm insanlar konusunu anlatmakta... A.H.)"

132. "Ve yes'eluneke anirRuh* kul irRuhu min emri Rabbiy ve ma utıytüm minel ılmi illâ kaliyla" (17.İsra': 85)

"(Yahudiler) sana Ruh'tan soruyorlar... De ki: 'Ruh, Rabbimin hükmündendir. İlimden size pek az verilmiştir (bu soruyu soran Yahudilere cevaptır bu)!'"

133. "Feizâ sevveytühu ve nefahtü fiyhi min ruhıy..." (38.Sâd: 72)

"Onu tesviye edip (beynini oluşturup), o yapının içinden Ruhum'dan (Esmâ mânâlarımdan) nefhettiğimde (açığa çıkardığımda {nefh yani üflemek, içten dışa şeklinde olur daima. A.H.})..."

134. "...inniy ca'ilün fiyl'Ardı hâliyfeh*..." (2.Bakara: 30)

"...Ben arzda (bedende) bir halife (Esmâ mertebesinin farkındalığıyla yaşayan şuur sahibi) meydana getireceğim..." 

135. "Ve alleme AdemelEsmâe küllehâ..." (2.Bakara: 31)

"Sonra Âdem'e (Esmâ'nın programlanışı, Esmâ bileşiminin açığa çıkışıyla yoktan var edilene) bütün Esmâ'yı (Esmâ ül Hüsnâ'sının anlamlarını açığa çıkarmayı ve kavramayı) talim etti (programladı)."

136. "Lekad halaknel'İnsane fiy ahseni takviym; Sümme radednahu esfele safiliyn" (95.Tiyn: 4-5)

"Gerçekten biz "İnsan"ı en güzel bir sûrette yarattık. Sonra da onu esfeli sâfîliyn'e (dünyaya/dünyasına) reddettik!" 

137. "Elleziy halekake fesevvake fe'adelek; Fiy eyyi suretin ma şâe rekkebek" (82.İnfitâr: 7-8)

"O ki seni yarattı (izhar etti), seni tesviye etti (beynini, bilincini ve ruhunu oluşturacak şekilde meydana getirdi), seni tam dengeli yaptı! Hangi sûrette olmanı diledi ise öylece terkibini - bileşimini oluşturdu!"

138. "Ve nefsin ve ma sevvaha; Feelhemeha fucureha ve takvâha" (91.Şems: 7-8)

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

139. "Va'bud Rabbeke hatta ye'tiyekel yekıyn" (15.Hicr: 99)

"Sana yakîn gelene (benliğinin yokluğunu fark edene kadar -ölüm hakikatin fark edilmesi hâlidir- Vâhid'ül Kahhâr'ın yaşanmasına) kadar, Rabbine ibadet et (benliğin varolduğu sürece Rabbine kulluğa, ibadete devam et, tâ ki yakîn gelene kadar; yakîn sonrasında ise bunun doğal sonucu Rabbinin kulluğu devam eder zaten)!"

140. "Ve en leyse lil İnsani illâ ma se'a" (53.Necm: 39)

"İnsan için yalnızca çalışmalarının (kendisinden açığa çıkanların) sonucu oluşacaktır!"

141. "Elyevme tücza küllü nefsin Bima kesebet* lâ zulmel yevm* innAllâhe seriy'ul hisab" (40.Mu'min: 17)

"Bu süreçte her nefs yaptıklarının getirisiyle karşılık bulur (yaptıklarının sonucunu yaşar)! Bu süreçte haksızlık yoktur! Muhakkak ki Allâh "Seriy'ul Hisab"dır (anında yapılanın sonucunu yaşatmaya başlayandır)."

142. "...ve lâ tüczevne illâ ma küntüm ta'melun" (36.Yâsiyn: 54)

"...Yaptıklarınızdan başkası ile cezalandırılmazsınız (yaptıklarınızın sonuçlarını yaşarsınız)!"

143. "...ve ma kânAllâhu liyazlimehüm ve lâkin kânu enfüsehüm yazlimun" (29.Ankebût: 40)

"...Allâh onlara zulmetmiyordu; fakat onlar kendi nefslerine zulmediyorlardı."

144. "Ve liküllin derecâtun mimma 'amilu* ve liyüveffiyehüm a'malehüm ve hüm lâ yuzlemun" (46.Ahkaf: 19)

"Her birinin, yaptığı amellerinden (oluşan) dereceleri vardır. Tâ ki onlar, haksızlığa uğratılmaksızın amellerinin karşılığını tam görsünler."

145. "İnneküm lezâikul azâbil eliym; Ve ma tüczevne illâ ma küntüm ta'melun" (37.Sâffât: 38-39)

"Muhakkak ki siz o feci azabı tadıcılarsınız! Yaptıklarınızın sonucundan başka bir şey yaşamazsınız!"

146. "Zâlike Bima kaddemet yedake ve ennAllâhe leyse Bi zallamin lil 'abiyd" (22.Hac: 10)

"Bu, senin ellerinle takdim ettiğinin sonucudur! Muhakkak ki Allâh kullara zulmedici değildir."

147. "Ve ma hazihil hayatüd dünya illâ lehvün ve le'ıb*..." (29.Ankebût: 64)

"Şu dünya hayatı (en sefil yaşam - esfeli sâfîliyn) bir eğlence (kendini avutarak keyifle oyalanma) ve bir oyundan (kurallarına göre oynanan senaryo) başka bir şey değildir!..."

148. "I'lemu ennemelhayatüddünya le'ıbun ve lehvun ve ziynetün ve tefahurun beyneküm ve tekasürun fiyl'emvali vel'evlad*... ve melhayatüddünya illâ meta'ulğurur." (57.Hadiyd: 20)

"İyi bilin ki dünya hayatı sadece bir oyundur, bir eğlencedir, bir süstür; aranızda bir büyüklenme ve mallarda ve evlatta çoğalma yarışıdır! ... Dünya hayatı nesneleri, kendini aldatmaktan başka bir şey değildir."

149. "Ve leneblüvenneküm Bişey'in minelhavfi velcû'ı ve naksın minel emvâli vel enfüsi vessemerat* ve beşşirisSabiriyn" (2.Bakara: 155)

"Sizi, korkacağınız bir şeyle, açlıkla, malınızı, canlarınızı (canınız gibi sevdiklerinizi), çalışmalarınızın mahsulü olan şeyleri eksiltmekle sınarız. Bu olaylara karşı sabredenleri (tepki koymayıp olayın nasıl sonuçlanacağını bekleyenleri) müjdele!"

150. "Len tenalül birra hatta tünfiku mimma tuhıbbun*..." (3.Âl-u İmran: 92)

"Sevdiğiniz şeyleri başkalarına karşılıksız olarak bağışlamadıkça "Birr"e (hayra) eremezsiniz..."

151. "...in yettebiune illazzane ve ma tehvel enfüs* ve lekad caehüm min Rabbihimül hüda" (53.Necm: 23)

"...Onlar, ancak zanna ve nefslerin hoşlandığı kuruntulara uyarlar... Andolsun ki kendilerine Rablerinden hakikat ilmi gelmiştir!"

152. "Ve ma lehüm Bihi min 'ılm* in yettebiune illezzann* ve innezzanne lâ yuğniy minel Hakkı şey'a" (53.Necm: 28)

"Oysa bu hususta onların bir ilmi (delilleri) yoktur... Onlar ancak zanna uyuyorlar! Muhakkak ki zan, gerçeği yansıtmaz!"

153. "Ve zâliküm zannükümülleziy zanentüm Bi Rabbiküm erdaküm feasbahtüm minel hasiriyn" (41.Fussilet: 23)

"İşte Rabbiniz hakkında beslediğiniz bu yanlış zan sizi uçuruma düşürüp mahvetti de hüsrana uğrayanlardan oldunuz."

154. "Ya eyyühelleziyne amenüctenibu kesiyran minezzann* inne ba'dazzanni ismün ve lâ tecessesu ve lâ yağteb ba'duküm ba'da* eyuhıbbu ehadüküm en ye'küle lahme ehıyhi meyten fekerihtümuh*..." (49.Hucurat: 12)

"Ey iman edenler! Zannın çoğundan (doğruluğundan emin olmadığınız konuda fikir yürütmekten) kaçının! Muhakkak ki bazı zanlar suçtur (şirk anlayışından kaynaklanır)! Tecessüs etmeyin (merakla başkalarının özel yaşantısını araştırmayın)! Kiminiz de kiminizin gıybetini yapmasın! Biriniz, ölü kardeşinin etini yemeyi sever mi? Bundan tiksindiniz!.."

155. "Ve li külli ümmetin ecel* feizâ cae ecelühüm lâ yeste'hırune saaten ve lâ yestakdimun" (7.A'raf: 34)

"Her topluluğun takdir edilmiş bir ömrü vardır... Onların ömrünün sonu geldiğinde, ne bir an ertelenebilir, ne de öne alabilirler."

156. "Küllü nefsin zâikatül mevt*..." (3.Âl-u İmran: 185)

"Her bilinç, ölümü (biyolojik bedensiz yaşamayı) tadacaktır!.."

157. "Ve lâ tahsebennelleziyne kutilu fiy sebiylillâhi emvata* bel ahyaun 'ınde Rabbihim yurzekun" (3.Âl-u İmran: 169)

"Allâh uğruna öldürülmüş olanları "ölü"ler sanmayın! Bilakis Rableri indînde hayattadırlar, rızıklanmaktadırlar!"

158. "Lâ yezûkune fiyhelmevte illel mevtetel ula*..." (44.Duhân: 56)

"Onda, ilk ölümden başka ölüm tatmazlar (ölümsüzdürler)!.."

159. "Keennehüm yevme yeravneha lem yelbesû illâ 'aşiyyeten ev duhaha" (79.Nâzi'at: 46)

"Onu gördükleri süreçte, sanki onlar (dünyada) hiç kalmamışlardır! Ancak bir Aşiyye (Güneş'in ufukta batma süresi) yahut onun battıktan sonraki kalan aydınlık süresi kadar dünyada yaşamış olduklarını sanırlar."

160. "Keyfe tekfurûne Billâhi ve küntüm emvâten feahyâküm, sümme yümiytuküm sümme yuhyiyküm sümme ileyhi turce'ûn" (2.Bakara: 28)

"Nasıl da varlığınızın hakikatinin Allâh Esmâ'sı (B işareti kapsamında) olduğunu inkâr ediyorsunuz? Ölüydünüz (hakikatinizin ne olduğunu bilmeden yaşıyordunuz), O sizi diriltti (inzâl ettiği ilimle size hayat verdi); sizi yine öldürecek (kendini sırf bedenmiş gibi kabul hâlinden), yine diriltecek (kendini beden sanma hâlinden arındırarak bilinç boyutu hâliyle yaşam)... Nihayet sonunda hakikatinizi göreceksiniz!"

161. "VAllâhu enbeteküm minel'Ardı nebâta; Sümme yu'ıydüküm fiyha ve yuhricüküm ihraca; VAllâhu ce'ale lekümül'Arda bisata; Liteslukû minha sübülen ficaca" (71.Nûh: 17-20)

"Allâh sizi bir nebat bitirir gibi arzdan bitirdi. Sonra sizi oraya iade edecek ve sizi bir çıkarışla çıkaracak. Allâh, arzı sizin için bir sergi kıldı. Ondan geniş yollar edinip yürüyesiniz diye."

162. "Hattâ izâ cae ehadehümül mevtü kale Rabbirci'un; Lealliy a'melü salihan fiyma terektü kella* inneha kelimetün huve kailuha* ve min veraihim berzehun ila yevmi yüb'asûn; Feizâ nüfiha fiys Suri fela ensabe beynehüm yevmeizin ve lâ yetesaelun" (23.Mu'minûn: 99-101)

"Nihayet onlardan birine ölüm geldiğinde dedi ki: "Rabbim beni (dünya yaşamına) geri döndür." "Tâ ki (önemsemeyip) uygulamadığım şeylerde (iman üzere yaşamda, kuvveden fiile çıkarmadıklarımda) sonsuz geleceğime yararlı çalışmalar yapayım!"... Hayır (geri dönüş asla mümkün değil)! Öyle bir şey söyler ki geçerliliği yoktur (sistemde yeri yoktur)! Arkalarında yeniden bâ's olunacakları sürece kadar, bir berzah (boyutsal farklılık) vardır (geri dönemezler; reenkarnasyon da {ikinci defa dünya yaşamı} mümkün değildir)! Sur'a üflendiğinde (yeni bir bâ's için süreç başladığında), o gün aralarında nispetler (beşerî/bedensellikten kaynaklanan mensubiyetler, akrabalıklar, etiketler; dünyada birbirlerini tanımalarını sağlayan görünümleri) olmayacak! Sualleşmezler de (dünyadaki nispetlere/iletişime göre birbirlerini sormazlar da)."

163. "Yevme tübeddelül Ardu ğayrel Ardı vesSemavatu..." (14.İbrahiym: 48)

"O süreçte arz (beden), başka arza (bedene) dönüştürülür, semâlar da (bilinçler de başka bir algılayışa)!.."

164. "Yetehafetune beynehüm in lebistüm illâ 'aşra" (20.Tâhâ: 103)

"Kendi aralarında şöyle fısıldaşırlar: "(Dünya'da) sadece on (saat) kaldınız."

165. "Lekad kunte fiy ğafletin min hazâ fekeşefna 'anke ğıtaeke febasarukel yevme hadiyd." (50.Kaf: 22)

"'Andolsun bundan gaflet içinde (kozanda yaşıyor) idin... Senden perdeni kaldırdık! Bugün artık görme kuvven pek keskindir!' (denilir)."

166. "İkra' Kitabek* kefa Bi nefsikel yevme aleyke Hasiyba" (17.İsra': 14)

"OKU yaşam bilgini (kitabını)! Bilincin bu aşamada, yaptıklarının sonucunun ne olduğunu görmeye yeterlidir."

167. "Velev tera iz vukıfu alennari fekalu ya leytena nureddü ve lâ nükezzibe Bi âyâti Rabbina ve nekûne minel mu'miniyn; Bel beda lehüm ma kânu yuhfune min kablu, ve lev ruddu leadu lima nühu anhü ve innehüm lekâzibun; Ve kalu in hiye illâ hayatüned dünya ve ma nahnü Bi meb'usiyn; Velev tera iz vukıfu alâ Rabbihim* kale eleyse hâzâ BilHakk* kalu bela ve Rabbina* kale fezûkul azâbe Bi ma küntüm tekfürun" (6.En'am: 27-30)

"Yanma aşamasına geldikleri zaman: "Keşke geri döndürülsek, Rabbimizin delillerini yalanlamasak ve iman edenlerden olsak (Rabbanî özelliklerimizi, Esmâ'dan kaynaklanan kuvvelerimizi değerlendirsek)" dediklerini bir görsen! Hayır, önceden gizliyor oldukları (kendilerine verilmiş hakikat bilgisi şimdi) kendilerine zâhir oldu! Eğer geri döndürülseler elbette (gene) yasaklandıklarına geri dönerlerdi! Şüphesiz ki onlar yalancılardır! Dediler ki: "Dünya hayatımızdan başkası yoktur! Yaşamımız devam etmeyecektir!" Rablerini müşahede sürecinde (hakikatlerindeki Esmâ kuvvelerini fark ettiklerinde) bir görsen! "İşte, Hak bu değil miymiş!" dedi... "Evet, Rabbimizmiş!" dediler... "Öyle ise, hakikat bilgisini inkâr eden olmanızdan dolayı şimdi tadın azabı!" buyurur."

168. "Ve cie yevmeizin Bicehenneme yevmeizin yetezekkerül'İnsanu ve enna lehüzZikra; Yekulü ya leyteniy kaddemtü lihayâtiy" (89.Fecr: 23-24)

"(İşte) o süreçte, cehennem de getirilir (Dünya'yı kuşatır)! (İşte) o süreçte, insan hatırlayıp düşünür... (Fakat) Zikra'nın (hatırlamanın) ona nasıl faydası olur (beden - beyin yok artık ruhu geliştirecek)? "Keşke hayatım (şu yaşamım) için önceden yararlı şeyler yapsaydım!" der."

169. "İnne cehenneme kânet mirsada" (78.Nebe': 21)

"Kesinlikle Cehennem güzergâh olmuştur (herkes oradan geçer)!"

170. "Ve in minküm illâ varidüha* kâne alâ Rabbike hatmen makdıyya; Sümme nüneccil leziynettekav ve nezeruz zâlimiyne fiyha cisiyya" (19.Meryem: 71-72)

"Sizden Cehennem'e uğramayacak hiç kimse yoktur! Bu Rabbinin kesinleşmiş bir hükmüdür. Sonra korunanları (korunmanın getirisi, nûrânî kuvve sahiplerini) kurtarırız; nefsine zulmedenleri de dizüstü orada bırakırız."

171. "Yubassarûnehüm* yeveddülmücrimu lev yeftediy min 'azâbiyevmeizin Bibeniyh; Ve sahıbetihi ve ahıyh; Ve fasıyletihilletiy tü'viyh; Ve men fiyl'Ardı cemiy'an sümme yünciyh" (70.Me'aric: 11-14)

"Birbirlerine gösterilirken insanlar... Suçlular, o sürecin azabından kendini kurtarmak için oğullarını fidye olarak (ateşe) vermeyi düşünür... Karısını, kardeşini; aralarında yaşadığı tüm yakınlarını; yeryüzünde yaşamış olanların tümünü (fidye verse) de kendini kurtarsa!"

172. "İnna enzernaküm 'azâben kariyba* yevme yenzurulmer'u ma kaddemet yedahu ve yekulülkafiru ya leyteniy küntü turaba" (78: Nebe': 40)

"Doğrusu biz sizi yakın bir azap (ölüm) ile uyardık! O gün kişi, ellerinin (kendine) ne takdim ettiğine bakar; hakikat bilgisini inkâr eden de şöyle der 'Keşke toprak olsaydım!'"

173. "Yevme yekulül münafikune velmünafikatu lilleziyne amenûnzuruna naktebis min nurikum kıylerci'u veraekum feltemisu nûra* feduribe beynehüm Bisurin lehu bab* batınuhu fiyhirrahmetu ve zahiruhu min kıbelihil 'azâb" (57.Hadiyd: 13)

"O gün ikiyüzlü (münafık) erkekler ve ikiyüzlü kadınlar, iman edenlere: "Bizi bekleyin ki nûrunuzdan yararlanalım" der! "Geriye dönün de bir nûr araştırın" denildi. Derken aralarına kapısı olan bir sur (geçilmez perde) çekilir ki, onun bâtını (iç âlemi) içinde rahmet vardır, onun zâhiri azap tarafındandır."

 174. "...yevme lâ yuhzillahunNebiyye velleziyne amenû me'ahu, nuruhüm yes'a beyne eydiyhim ve Bieymanihim yekulune Rabbenâ etmim lenâ nûrenâ vağfir lenâ..." (66.Tahriym: 8)

"O süreçte Allâh, O Nebi'yi ve Onunla beraber iman etmişleri rezil - rüsva etmez! Onların nûru, önlerinden ve sağ taraflarında koşar. Derler ki: 'Rabbimiz... Nûrumuzu tamamla ve bizi mağfiret eyle'"

175. "FemennAllâhu aleyna ve vekana azâbessemum" (52.Tûr: 27)

"Allâh bize lütfetti ve bizi (cehennem ateşi) Semum'un (insan bedeninin gözeneklerinden geçen zehirleyici dumansız ateş; mikrodalga radyasyon) azabından korudu!"

176. "...ve inne yevmen 'ınde Rabbike keelfi senetin mimma te'uddun" (22.Hac: 47)

"Muhakkak ki Rabbinin indînde bir gün, size göre bin yıl gibidir! (Buradaki işaret insanın geçeceği vefat sonrasındaki yaşam boyutu algılamasınadır Allâhu âlem. Çünkü 'Rabbinin' denerek, kişinin Esmâ bileşimi algılamasının getirisi olan bilinç boyutuna {beyninin içindeki - kozasındaki dünyasının zaman anlayışına} atıf yapılmaktadır. İşaret Rabb-ül âlemîn'e göre değildir. A.H.)"

177. "Ta'rucül Melaiketu verRuhu ileyhi fiy yevmin kâne mikdaruhû hamsiyne elfe senetin" (70.Me'aric: 4)

"Melekler ve ruh, miktarı (size) elli bin sene gibi olan bir süreç içinde urûc ederler (hakikatlerindeki Allâh'a ermek için yöneliş süreci) O'na."

178. "Ikra' Bismi Rabbikelleziy halak; Halekal'İnsane min 'alak; Ikra' ve Rabbükel'Ekrem; Elleziy 'alleme BilKalem; Allemel'İnsane ma lem ya'lem" (96.'Alak: 1-5)

"Yaratan Rabbinin ismi (ile işaret ettiği hakikatin olan kuvveler) ile OKU! İnsanı Alak'tan (kan pıhtısı; genlerden) yarattı. Oku! (Çünkü) Rabbin Ekrem'dir! O ki, (O Rabbanî özellikleri ve genetiğini) Kalem olarak öğretti (programladı)! (Yani) insana bilmediğini talim etti."

179. "...kul lilleziyne utül Kitabe vel ümmiyyiyne eeslemtüm* fein eslemu fekadihtedev* ve in tevellev fe innema aleykel belağ*..." (3.Âl-u İmran: 20)

"...Hakikat - Sünnetullâh bilgisi verilmiş olanlar ile ümmî olanlara (bu bilgiden habersiz olanlar - müşriklere) de ki: "Siz de İslâm'ı kabul ettiniz mi?.." Eğer teslim olurlarsa hakikati kabullenmiş olurlar. Ama yüz çevirirlerse, işin onlara tebliğden ibarettir..."

180. "Ve ma künte tetlu min kablihi min Kitabin ve lâ tehuttuhu Bi yemiynike izen lertabel mubtılun" (29.Ankebût: 48)

"Sen O'ndan (inzâl ettiğimiz BİLGİden) önce (Tevrat, İncil gibisinden) bir kitap okumuyor ve onu sağ elinle de yazmıyordun... (Demek ki genel anlamda okur - yazar olabilir... Furkan: 5) (Eğer okuyup yazıyor olsaydın) o takdirde dediklerini çürütmek isteyenler elbette şüphe ederdi."

181. "Bel Huve Kur'ânun Meciyd; Fiy Levhın Mahfuz" (85.Burûc: 21-22)

"Üstelik O, Kur'ân-ı Meciyd'dir. Levh-i Mahfuz'dadır!"

182. "Haa, Miiiym; vel kitabil mubiyn; İnna ce'alnaHU Kur'ânen 'Arabiyyen lealleküm ta'kılun" (43.Zuhruf: 1-3)

"Ha, Miim. O hakikati apaçık açıklayan BİLGİye yemin olsun... Kesinlikle biz Onu Arapça bir Kur'ân olarak meydana getirdik, tâ ki (anlayıp) aklınızı kullanarak (değerlendiresiniz)!"

183. "...ma ferratna fiyl Kitabi min şey'in..." (6.En'am: 38)

"...Biz "OKU"nası Kitap olan yaratılmışlar âleminde hiçbir şeyi eksik bırakmadık!.."

184. "HUvelleziy enzele aleykel Kitabe minhu ayatun muhkematun hünne Ümmül Kitabi ve uharu müteşabihat* fe emmelleziyne fi kulubihim zeyğun feyettebiune ma teşabehe minhübtiğael fitneti vebtiğae te'viylih* ve ma ya'lemu te'viylehu illAllâh* ver Rasihune fiyl ılmi yekulune amenna Bihi küllün min ındi Rabbina* ve ma yezzekkeru illâ ulül elbab" (3.Âl-u İmran: 7)

"'HÛ'dur; ki sana inzâl ettiği BİLGİ (Kitap) işaretlerinin bir kısmı muhkemdir (açık - net anlaşılır hükümler ihtiva eden), bilginin (Kitabın) anası - temelidir; diğerleri de müteşabihâttır (teşbih - misal benzetme yollu anlatım). Kalplerinde zey (art niyetli, olayı saptırmak isteyen düşünceye sahip) olan kişiler, fitne amaçlı tevilini (yorumunu - neye işaret ettiğini) yapmak üzere müteşabih olanlarıyla hükmederler. Bunların tevilini (kesin olarak ne kastedildiğini) ancak Allâh bilir. İlimde Rasih olanlar (derinlikli düşünenler): "İman ettik, onların tamamı Rabbimizin indîndendir" derler. Öze ermişlerden (Ulül Elbab) başkası bunu anlayamaz."

185. "...ve tilkel'emsâlu nadribuhâ linNâsi le'allehüm yetefekkerun" (59.Haşr: 21)

"...İşte bu MİSALLERİ (sembolik anlatımları) insanlara tefekkür etsinler diye veriyoruz!"

186. "...ve kul, Rabbi zidniy 'ılma" (20.TâHâ: 114)

"...ve: 'Rabbim ilmimi arttır' de."

187. "...âteynâhu rahmeten min 'ındiNÂ ve 'allemnâhu min ledünNÂ 'ılmâ" (18.Kehf: 65)

"...biz Ona indîmizden (Hakikatini yaşatan) bir rahmet vermiş ve yine Onda ledünnümüzden (Tecelli-i sıfat olarak tahakkuk etme {mardiye} şuuru) ilim açığa çıkarmıştık."

188. "...kul hel yestevilleziyne ya'lemune velleziyne lâ ya'lemun* innema yetezekkeru ulül elbab" (39.Zümer: 9)

"De ki: "Hiç bilenler ile bilmeyenler eşit olur mu? Sadece derin düşünebilen akıl sahipleri bunu anlayabilir." 

189. "Ve evha Rabbüke ilenNahli..." (16.Nahl: 68)

"Rabbin bal arısına vahyetti ki..."

190. "Ve ma min dabbetin fiyl Ardı ve lâ tairin yetıyru Bicenahayhi illâ ümemün emsâlüküm*..." (6.En'am: 38)

"Yeryüzünde hareket eden hiçbir canlı ve iki kanadıyla uçmakta olan hiçbir kuş yoktur ki, sizin gibi topluluklar (belli bir sistem ve düzene bağlı olarak oluşmuş türler) olmasınlar!"

191. "...inne rahmetAllâhi kariybun minel muhsiniyn" (7.A'raf: 56)

"...Muhakkak ki Allâh Rahmeti muhsinlerden yakındır (açığa çıkar, ulaşır)."

192. "...yudıy'u ve lev lem temseshü nâr* Nûrun alâ Nûr*..." (24.Nûr: 35)

"...O ağacın yağı (şuurdaki hakikat müşahedesi) neredeyse kendisine bir nâr (arınma çalışmaları) dokunmasa da ışık saçar! Nûr'un alâ nûr'dur (Esmâ ilminin birimsel ilim sûretinde açığa çıkışı)..."

193. "İnna 'aradnel emanete ales Semavati vel Ardı vel cibali feebeyne en yahmilneha ve eşfakne minha ve hamelehel İnsan* innehu kâne zalumen cehula" (33.Ahzâb: 72)

"Muhakkak ki biz o Emaneti (Esmâ şuuruyla yaşamayı), semâlara (benlik bilincine), arza (bedene) ve dağlara (organlara) önerdik de, onu yüklenmekten kaçındılar (Esmâ bileşimleri onu açığa çıkarmaya elvermedi); ve ondan korktular! Onu, İnsan (hilâfeti oluşturan Esmâ mânâlarını açığa çıkarma şuuru) yüklendi! Muhakkak ki o zâlim (hakikatini hakkıyla yaşamakta yetersiz) ve cahildir (sınırsız Esmâ'yı bilmede yetersizdir)!"

194. "Velleziyne cahedu fiyna lenehdiyennehüm sübüleNA* ve innAllâhe leme'al muhsiniyn" (29.Ankebût: 69)

"Biz'e (ermek için nefsine karşı) savaş verenlere gelince, elbette onları yollarımıza ulaştıracağız... Kesinlikle Allâh, yakîn ehliyle (ihsan sahibi {Allâh'a, görüyormuşçasına yönelen}) elbette beraberdir! (Mâiyet sırrı.)"

195. "İllelleziyne âmenû ve amilus salihati..." (103.Asr: 3)

"Ancak (hakikatlerine) iman edip imanın gereğini uygulayanlar..."

196. "...radıyAllâhu 'anhüm ve radu 'anHU..." (98.Beyyine: 8)

"...Allâh onlardan razı olmuştur ve onlar da O'ndan razı olmuşlardır (ilâhî özelliklerin tecellisi)..."

197. "...ve sekahüm Rabbuhüm şeraben tahura" (76.İnsan: 21)

"Rableri onlara şarab'en tahura (temiz şarap) içirmiştir. (Tüm bu cennet tanımlamaları, Ra'd: 35 ve Muhammed: 15'teki açıklamalarla vurgulandığı üzere; "meselül cennetilletiy" yani cennetin temsil - benzetme yollu misali anlatımıdır. Bu gerçeklik unutulmaya. A.H.)" 

198. "SıbğatAllâh* ve men ahsenü minAllâhi sıbğaten..." (2.Bakara: 138)

"Allâh boyası! Allâh boyası ile boyanmış olmaktan güzel ne olabilir!.."

199. "...innAllâhe lâ yuhliful miy'ad" (3.Âl-u İmran: 9)

"...Şüphesiz ki Allâh vaadinden dönmez."

200. "Feemma men a'ta vetteka; Ve saddeka BilHüsna; Fesenüyessiruhu lilyüsra; Ve emma men bahıle vestağnâ; Ve kezzebe BilHüsna; Fesenüyessiruhu lil'usra" (92.Leyl: 5-10)

"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!"

201. "...ve Lillâhi alenNasi hıccül beyti menisteta'a ileyhi sebiyla*..." (3.Âl-u İmran: 97)

"...Gitmeye imkânı olan herkese Beyt'i hac etmek, insanlar üzerindeki Allâh hakkıdır..."

202. "Ela tukatilune kavmen nekesû eymanehüm ve hemmu Bi ıhracir Rasûli ve hüm bedeuküm evvele merratin, etahşevnehüm* fAllâhu ehakku en tahşevhü in küntüm mu’miniyn; Katiluhüm yüazzibhumullâhu Bi eydiyküm ve yuhzihim" (9.Tevbe: 13-14)

"Yeminlerini bozmuş, Er Rasûl’ü (Rasûlullâh’ı) yurdundan dışlamış ve üstelik sizinle ilk kez savaşa başlamış bir topluluğa karşı savaşmayacak mısınız? Onlardan çekiniyor musunuz? Haşyet duymanızı hak eden Allâh’tır, eğer iman edenler iseniz. Savaşın onlarla (ki), Allâh elleriniz olarak onları azaplandırsın, rezil etsin onları..."

203. "Tûlicül leyle fiynnehari ve tûlicün nehara fiyl leyl* ve tuhricül hayye minel meyyiti ve tuhricül meyyite minel hayy* ve terzüku men teşâu Bi ğayri hisab" (3.Âl-u İmran: 27)

"Geceyi gündüze dönüştürürsün, gündüzü geceye dönüştürürsün. Diriyi ölüden çıkartırsın, ölüyü diriden çıkartırsın. Dilediğine hesapsız rızık (yaşam gıdası) verirsin."

204. "Ve lekad hâlâknaküm sümme savvernaküm sümme kulna lil melaiketiscüdu liAdeme, fesecedu illâ ibliys* lem yekün mines sacidiyn" (7.A'raf: 11)

"Gerçek ki, sizi yarattık... Sonra sizi şekillendirdik... Sonra meleklere "Secde edin Âdem'e" dedik... İblis hariç secde ettiler; o secde edenlerden olmadı."

205. "Fe vesvese lehümeş şeytanu..." (7.A'raf: 20)

"Derken şeytan, benliklerini/bedenselliklerini fark ettirmek için onlara vesvese verdi..."

206. "Ve kasemehüma inniy leküma le minen nasıhıyn" (7.A'raf: 21)

"Ve onlara: "Kesinlikle ben size nasihat edenlerdenim" diye de yemin etti."

207. "Fedellahüma Biğurur*..." (7.A'raf: 22)

"Böylece onları (vehimlendirerek - kendilerini beden yapı olarak kabul ettirerek) aldattı (bedenselliği fark ettirdi)..."

208. "...ve 'asa Ademu Rabbehu feğavâ" (20.Tâhâ: 121)

"...Âdem, Rabbine âsi oldu da yaşayışı bozuldu."

209. "...ve zeyyene lehümüş şeytanu a'malehüm fesaddehüm anissebiyli ve kânu müstebsıriyn" (29.Ankebût: 38)

"...Şeytan kendilerine yaptıklarını süsledi de onları (Hak) yoldan engelledi... Gerçeği anlayacak hâlde olmalarına rağmen!"

210. "Ve iz kulna lil Melaiketiscüdu liAdeme fesecedu illâ ibliys* kâne minel Cinni fefeseka an emri rabbih*..." (18.Kehf: 50)

"Hani biz meleklere "Secde edin Âdem'e" dedik de İblis hariç hepsi hemen secde ettiler! İblis CİNN (türünden)dendi; (bu nedenle) Rabbinin hükmüne (hakikat ilmi yoktu {Cin türünde hakikat ilmi ve kader sistemi bilgisi yoktur - RUH İNSAN CİN Kitabı. A.H.}) uymadı (hakikatinden gelen bilginin gereğine, benliği dolayısıyla uymadı)!"

211. "İz kale Rabbüke lil Melaiketi inniy halikun beşeran min tıyn; Feizâ sevveytühu ve nefahtü fiyhi min ruhıy feka’u lehu sacidiyn; Fesecedel Melaiketü küllühüm ecme’un; İlla ibliys* istekbere ve kâne minel kâfiriyn" (38.Sâd: 71-74)

"Hani Rabbin Meleklere: ‘Kesinlikle ben balçıktan (su + mineral) bir beşer yaratacağım’ demişti. ‘Onu tesviye edip (beynini oluşturup), o yapının içinden Ruhum’dan (Esmâ mânâlarımdan) nefhettiğimde (açığa çıkardığımda {nefh yani üflemek, içten dışa şeklinde olur daima. A.H.}) Ona secdeye kapanın (hükümranlığını - tasarrufunu kabul edin)!’ O Meleklerin hepsi, toptan secde ettiler. İblis müstesna; (bilincine dayanarak) benlik tasladı ve hakikat bilgisini inkâr edenlerden (karşısındakinin hakikatini göremeyenlerden) oldu."

212. "Kale ma mene'ake ella tescüde iz emertük* kale ene hayrun minhu, halakteniy min narin ve hâlâktehu min tıyn; Kale fehbıt minha fema yekûnü leke en tetekebbera fiyha fahruc inneke mines sağıriyn" (7.A'raf: 12-13)

"Buyurdu: 'Sana emrettiğimde seni secde etmekten engelleyen neydi?'... 'Ben daha hayırlıyım Ondan; beni Nâr'dan (ateşten - radyasyon - bir tür dalga boyu yapı; {dikkat edile ki burada kullanılan 'nâr' kelimesi, cehennemdekileri yakacağı belirtilen 'nâr' kelimesiyle aynı anlamdadır. Bunun anlamı iyi düşünülmeli! A.H.}) yarattın, Onu tıynden (maddeden) yarattın' dedi. Buyurdu: 'İn makâmından!.. Bir başkasına büyüklük taslama makâmı değildir bulunduğun makâm! Çık! Muhakkak ki sen (böyle düşünmekle) kendini küçülttün!'"

213. "Kale enzırniy ila yevmi yüb'asûn" (7.A'raf: 14)

"'(İnsanların ölüm sonrasında) Bâ's olacakları güne kadar bana mühlet ver' dedi."

214. "Kale feBima ağveyteniy leak'udenne lehüm sıratakel müstekıym; Sümme leatiyennehüm min beyni eydiyhim ve min halfihim ve an eymanihim ve an şemailihim* ve lâ tecidü ekserehüm şakiriyn" (7.A'raf: 16-17)

"'Yemin ederim ki, (yudillü men yeşau = dilediğine sapmayı yaşattırır; realitesince) beni sapıttırmanın sonucu olarak, onlara engel olmak için senin sırat-ı müstakimine oturacağım!' 'Sonra andolsun ki, onlara önlerinden (hırslarını tahrik ederek - benliklerini yücelterek hakikati inkâra sürükleyerek), arkalarından (gizli şirke yönelterek - saptırıcı fikirlerle), sağlarından (senden alıkoyacak hayırları ilham ederek) ve sollarından (kötülükleri güzel - süslü göstererek) geleceğim... Onların çoğunluğunu, verdiklerini değerlendiren olarak bulamayacaksın!'"

215. "Kale feBi ızzetiKE le uğviyennehüm ecme'ıyn; İlla 'ıbadeKE minhümül muhlesıyn" (38.Sâd: 82-83)

"(İblis) dedi ki: 'İzzetine (karşı konulmaz gücüne) yemin ederim ki, onların hepsini şaşırtıp (kendilerini beden kabul ettirerek, bedenin zevkleri peşinde koşturarak; hakikatlerini oluşturan ruhun konusundan) saptıracağım.' 'Ancak onlardan ihlâsa erdirilmiş (hakikatlerini yaşattığın) kulların müstesna.'"

216. "Leanehullah* ve kale leettehızenne min ıbadike nesıyben mefruda; Ve leüdıllennehüm ve le ümenniyennehüm ve le amürrennehüm fele yübettikünne azânelen'ami ve leamürennehüm fele yüğayyirunne halkAllâh* ve men yettehıziş şeytane veliyyen min dûnillâhi fekad hasira husranen mubiyna; Ye'ıduhüm ve yümenniyhim* ve ma ye'ıduhümüş şeytanü illâ ğurura" (4.Nisâ': 118-120)

"(Oysa İblis - bedensel dürtüler) Allâh'ın lânetine uğramıştır... İblis: "Senin kullarından bir mukadder pay alacağım"... "Elbette onları saptıracağım, onları boş heveslerde (bedensellikte) boğacağım; onlara emredeceğim de en'amın (kendilerinden kurban olan davarların) kulaklarını kesecekler ve dahi onlara emredeceğim, Allâh'ın yarattığını değiştirecekler." Kim Allâh'ı bırakır da şeytanı (egosunu-bedensel dürtülerini) yönetici edinirse, gerçekten o apaçık bir hüsrana uğramıştır. Onlara vaatlerde bulunur ve onlara umut verip sonu hüsrana çıkacak arzular peşinde koşturur. (Oysa) şeytan, aldanıştan başka bir şey vadetmemektedir."

217. "Ve inne aleyke la'netİY ila yevmid diyn" (38.Sâd: 78)

""Muhakkak ki, hüküm sürecine kadar lânetim (benden uzaklık) senin üstündedir!"

218. "Kalehbitu ba'duküm li ba'din adüvv*..." (7.A'raf: 24)

"Buyurdu: "Birbirinize (bilinç - beden ikilisi) düşman olarak (kuvveler boyutunda yaşamaktan beden boyutunun şartlarını yaşamaya) inin!"

219. "Ma entüm aleyhi Bi fatiniyn; İlla men huve salil cahıym" (37.Sâffât: 162-163)

"O'nun aleyhine (kimseyi) ayartıp kandıramazsınız! Ancak cehennemî yanışa gidecekler müstesna."

220. "Ve lekad saddeka aleyhim ibliysü zannehu fettebe'uhü illâ feriykan minel mu'miniyn; Ve ma kâne lehu aleyhim min sultanin illâ lina'leme men yu'minu Bil ahireti mimmen huve minha fiy şekkin..." (34.Sebe': 20-21)

"Andolsun ki İblis'in onların (insanların) hakkındaki zannı doğru çıktı da, iman edenler dışındakiler ona tâbi oldular. Oysaki onun (İblis), onlar üzerine bir zorlayıcı gücü yoktu! Sadece sonsuz gelecek yaşamına iman eden ile ondan kuşku duyanın farkı açığa çıksın diye bunu yaptık."

221. "Ya ma'şeral cinni vel insi elem ye'tiküm Rusulün minküm yekussune aleyküm âyâtiy ve yünziruneküm lıkae yevmiküm hazâ* kalu şehidna alâ enfüsina ve ğarrethümül hayatüd dünya ve şehidu alâ enfüsihim ennehüm kânu kafiriyn" (6.En'am: 130)

"'Ey cinn ve ins topluluğu, hakikate işaret eden mesajlarımı anlatan ve şu güne ulaşacağınız hakkında sizi uyaran, sizden Rasûller gelmedi mi?'... 'Kendi aleyhimize şahidiz' dediler... Dünya hayatı onları aldattı ve (sonuçta) kendilerinin, hakikat bilgisini inkâr edenlerden olduklarına şahitlik ettiler!"

222. "Vel Canne halâknahu min kablü min narisSemum" (15.Hicr: 27)

"Cann'ı da daha önce semum ateşten (gözeneklerden geçen, zehirleyici ateşten; ışınsal bedenle, cehennemdeki ateş, semum kelimesiyle tanımlanmıştır. A.H.) yarattık."

223. "Ve halekalCanne min maricin min nar" (55.Rahmân: 15)

"Cann'ı (cin sınıfını - görünmez varlıkları) da dumansız ateşten (radyasyon - ışınsal enerji - elektromanyetik dalga bedenli) yarattı."

224. "Ve iz sarafnâ ileyke neferen minel cinni yestemi'unel Kur'ân* felemma hadaruhu kalu ensıtu* felemma kudıye vellev ila kavmihim münziriyn; Kalu ya kavmena inna semi'na Kitaben ünzile min ba'di Musa musaddıkan lima beyne yedeyhi yehdiy ilel Hakkı ve ila tariykın müstekıym; Ya kavmena eciybu da'ıyAllâhi ve aminu Bihi yağfir leküm min zünubiküm ve yücirküm min azâbin eliym" (46.Ahkaf: 29-31)

"Hani cinden (insan gözünün görme alanı dışında kalan bir türden) bir grubu, Kurân'ı işitip dinlesinler diye sana yöneltmiştik... Ona hazır olduklarında dediler ki: 'Susun!'... Hüküm yerine gelince de uyarıcılar olarak toplumlarına döndüler! Dediler ki: 'Ey halkımız... Biz, Musa'dan sonra inzâl edilmiş, öncekileri tasdikleyen, Hakk'a ve tarik-i müstakime yönlendiren bir Bilgi işitip dinledik.' 'Ey kavmimiz... DAÎALLÂH (Allâh davetçisine) (DAÎALLÂH; cinler O'nu DAÎALLÂH olarak görüp değerlendirmiştir, Rasûlullâh olarak değil. Postacı - elçi türü yaklaşımların temeli de bu kelimenin anlamına dayanır) icabet edin ve O'na iman edin ki, bazı günahlarınızı bağışlasın; sizi feci bir azaptan korusun.'"

225. "Ve ennehû kâne yekulu sefiyhuna 'alAllâhi şatatâ; Ve enna zanenna en len tekulen'insu velcinnu 'alAllâhi keziba; Ve ennehu kâne ricalun minel'insi ye'uzune Biricalin minelcinni fezadûhüm raheka" (72.Cinn: 4-6)

"Doğrusu bizim kıt anlayışlımız, Allâh hakkında saçma iddiada bulunuyormuş!" "Biz gerçekten, ins ve cin Allâh hakkında asla yalan söylemez, diye zannetmiştik." "Doğrusu, insan türünden bazı rical (erkek veya kadın), cin türünden bazı ricale (erkek veya kadın) sığınırlar... Bu yüzden onların azgınlıklarını artırırlar."

226. "İn yed'une min dûniHİ illâ inasen, ve in yed'une illâ şeytanen meriyda" (4.Nisâ': 117)

"O'nun dûnundakilere yönelenler, sadece cansız dişi putlara tapınmaktalar ve böylece de inatçı, hayırsız şeytana yöneliyorlar!"

227. "...innehümüt tehazüş şeyatıyne evliyâe min dunillâhi ve yahsebune ennehüm mühtedun" (7.A'raf: 30)

"...Muhakkak ki onlar (dalâlet hak olanlar), Allâh'ı bırakıp şeytanları (saptıranları) dostlar edindiler... Sanıyorlar ki kendileri hidâyet üzeredirler!"

228. "Ve ce'alu Lillâhi şürekâelCinne ve halekahüm..." (6.En'am: 100)

"(Onlar bir de) CİNNi (görünmeyen varlıkları) Allâh'a ortak kıldılar... Onları (Allâh) yaratmıştır!.." 

229. "Ve kayyadnâ lehüm kurenae fezeyyenu lehüm ma beyne eydiyhim ve ma halfehüm ve hakka aleyhimül kavlü fiy ümemin kad halet min kablihim minel cinni vel ins* innehüm kânu hasiriyn" (41.Fussilet: 25)

"Onlar için karînler (şeytanî fikirliler {cinn veya ins}) hazırladık ki; (bu yakın arkadaşlar) yapmakta olduklarını ve yapmayı hayal ettikleri arzularını onlara süslü gösterdiler! Cinn ve insten, onlardan önce gelip - geçmiş ümmetler hakkındaki hükmü, bunlar aleyhine de hak oldu... Muhakkak ki onlar hüsrana uğrayanlardı!"

230. "Ve ce'alu beynehu ve beynel cinneti neseba* ve lekad alimetil cinnetü innehüm lemuhdarun" (37.Sâffât: 158)

"O'nunla (Allâh ile) cinler (normal insan duyularının algılayamadığı bilinçli varlıklar) arasında bir bağ oluşturdular! (Onlara Allâh dûnunda tanrısallık atfettiler)... Andolsun cinler de bilir ki, muhakkak onlar muhdarîndir (zorunlu olarak huzurda hazır tutulacaklardır)!"

231. "İnnehu leyse lehu sultanun alelleziyne amenû ve alâ Rabbihim yetevekkelun; İnnema sultanuhu alelleziyne yetevellevnehu velleziyne hüm Bihi müşrikûn" (16.Nahl: 99-100)

"Gerçektir ki, onun (İblis ve neslinin) iman eden ve Rablerine tevekkül edenler üzerinde bir sultası (gücü) yoktur! Onun sultası, sadece, kendisini velî edinenler (ilham ettiği fikirlere uyanlar) ve Rablerine ortak koşanlaradır!"

232. "Ve yevme yahşurühüm cemiy'a* ya ma'şeral cinni kadisteksertüm minel ins* ve kale evliyaühüm minel insi Rabbenestemte'a ba'duna Bi ba'din ve belağna ecelenelleziy eccelte lena* kalennaru mesvaküm halidiyne fiyha illâ ma şaAllâh*..." (6.En'am: 128)

"(Allâh) onları topluca haşrettiği gün: "Ey cinn topluluğu, gerçekten insanların çoğunluğunu hükmünüz altına aldınız (hakikatten uzaklaştırdınız)!" (der)... İnsan (türünden) dostları olanlar şöyle der: "Rabbimiz, birbirimizden karşılıklı yararlandık... İşte bizim için belirlediğin ecelimiz bize ulaştı"... Şöyle der: "Ateş sizin mekânınızdır; Allâh dilemedikçe, orada ebedî kalıcılarsınız"...

233. "Elem a'had ileyküm ya beniy Ademe en lâ ta'budüş şeytan* innehu leküm 'adüvvün mubiyn; Ve enı'buduniy* hazâ sıratun müstekıym; Ve lekad edalle minküm cibillen kesiyra* efelem tekûnu ta'kılun" (36.Yâsiyn: 60-62)

"Ey Âdemoğulları... Size ahdetmedim mi(bildirip bilgilendirmedim mi!) şeytana (bedene - hakikatinden habersiz bilince) kulluk etmeyin, muhakkak ki o sizin için apaçık bir düşmandır?" "Bana kulluk edin (hakikatin gereğini hissedip yaşayın)! Sırat-ı müstakim budur" (diye?). "Andolsun ki (kendinizi yok olup gidecek beden zannınız) sizden pek çok cemaatleri saptırdı! Aklınızı kullanmadınız mı?"

234. "...iz nada Rabbehu enniy messeniyeş şeytanu Bi nusbin ve azâb" (38.Sâd: 41)

"Hani Rabbine: "Muhakkak ki şeytan (kendimi beden olarak hissediş) bana bitkinlik ve azap yaşattı" diye nida etti."

235. "Ve kul Rabbi eûzü BiKE min hemezâtiş şeyâtıyn; Ve eûzü BiKE Rabbi en yahdurûn" (23.Mu'minûn: 97-98)

Ve de ki: "Rabbim! (bedenselliğe çeken) şeytanların vesveselerinden sana (hakikatimdeki koruyucu Esmâ'na) sığınırım." "Ve sana (hakikatimdeki koruyucu Esmâ'na) sığınırım Rabbim, çevremde bulunmalarından."

236. "Ya ma'şerel cinni vel'insi inisteta'tüm en tenfüzû min aktaris Semavati vel'Ardı fenfüzû* lâ tenfizûne illâ Bisultan; Fe Bi eyyi alai Rabbiküma tükezziban; Yurselu 'aleyküma şüvazun min narin ve nuhasün fela tentesıran" (55.Rahmân: 33-35)

Ey cin ve ins topluluğu! Semâlar ve arzın aktarından (bedenlerinizin çekim gücünden) çıkıp gitmeye gücünüz yeterse, hadi çıkın gidin (bedensiz yaşayın)! Kudretiniz olmadıkça (kudret sıfatı sizde açığa çıkmadıkça) geçip gidemezsiniz! Hakikat böyle iken, Rabbinizin (varlığınızı oluşturan Esmâ özelliklerinin - şuur ve bedeninizin) nimetlerinin hangi birini sayarsınız yalan? İkinizin de üzerine Nâr'dan alev ve duman (bilinç bulanıklığı) irsâl edilir de başarılı olamazsınız!"

237. "Feizen şakkatis Semau fekânet verdeten keddihan; Fe Bi eyyi alai Rabbiküma tükezziban" (55.Rahmân: 37-38)

"(Ölüm esnasında) semâ (benlik bilinci) parçalanarak yanık yağ rengi alıp, gül misali (hakikat müşahede edildiğinde)!Hakikat böyle iken, Rabbinizin (varlığınızı oluşturan Esmâ özelliklerinin - şuur ve bedeninizin) nimetlerinin hangi birini sayarsınız yalan? "

238. "Feyevmeizin lâ yüs'elu an zenbihi insün vela cann" (55.Rahmân: 39)

"İşte o süreçte ne ins ne de cin türü suçundan sorulmaz (doğal olarak yaptıklarının sonuçlarını yaşamaya başlarlar)!"

239. "Leterkebünne tabekan ‘an tabak" (84.İnşikak: 19)

"Mutlaka siz, boyutlar değiştirerek o boyutların uygun bedenlerine dönüşeceksiniz!"



Kaynak: http://www.ahmedhulusi.org/yazi/kitabullah.htm#ixzz2M2BJ4LmL 
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