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1. Nebi-Velî-Vahiy-İlham





Şimdi burada bir diğer önemli husus üzerinde sırası gelmişken duralım...

Nübüvvet, Nebi; Velâyet, Velî; vahiy ve ilham mevzuları üzerinde konuşalım.

Nübüvvet; "ALLÂH"ın bildirdiği gerçeklerin beşeriyete açılması ve açıklanması görevidir.

Eğer bir Nebi, yeni bir çalışma, yaşama biçimi getiriyorsa; o günün şartlarına göre geçmiş Nebilerin tatbik ettiğinden daha farklı bir çalışma sistemi getiriyorsa; veya dinî ifade ile yeni bir şartlar bütünü getiriyorsa o zaman "Rasûl" denir.

"...SİZDEN HER BİRİNİZ İÇİN BİR ŞİR'AT (yaşam ortam ve şartlarına göre kurallar) VE BİR MİNHAC (zamanla değişmesi mümkün olmayan realiteler üzerine kurulmuş sistem) OLUŞTURDUK... EĞER ALLÂH DİLESEYDİ, ELBETTE SİZİ BİR TEK TOPLUM YAPARDI!.." (5.Mâide: 48)

Eğer yeni bir çalışma biçimi ve yeni şartlar getirmiyorsa; o zaman kendisinden evvelki son yeni şartları getirmiş olanın getirdiklerini yürütür ve "Nebi" adını alır.

Nebi ve Rasûl, vahye dayanan bir sistemle görev yaparlar.

Velî ise ilhama dayanan bir sistemle faaliyet gösterir ve Nebilerin işaret ettiği gerçekleri kendi içinde yaşar, veya görevliyse, halka da bu konuda yardımcı olur.

Nebi ile velîyi ayıran ana fark nedir?

Bunu şöyle açıklarız:

"Nebi"deki açılım, "Hakk'tan halka" denen bir biçimdeki açılımdır.

Nebinin herhangi bir çalışması, gayreti ve emeği söz konusu değildir! Tamamen Hakk'tan gelen bir biçimde, kendisinde birtakım gerçekler fışkırır ve bunlar halka sunulur. Yararlı olma gayesiyle...

Velîliğin kemâlâtı esası ise "halktan Hakk'a" denen bir biçimdedir.

Yani velîde belli çalışmalar görülür. Bu çalışmalar neticesinde velî Hakk'a ulaşır.

Kişinin "ALLÂH"a "ERME"sinde iki sistem vardır...

Birisi "Hakk'tan halka", "nüzûl" şeklidir... Öteki ise "halktan Hakk'a", "urûc" şeklidir.

Velîde, çalışmalarla birlikte belli bir tekâmül gözükür ve nasibi, istidatı oranında Hakk'a vuslata erer!

Nübüvvet ise Nebinin herhangi bir çalışması, gayreti olmaksızın, Hakk'ın kendi hakikatlerini o Nebinin dilinden açığa çıkarmasıdır.

Bunu misalle anlatmaya çalışalım:

Hakk'tan birime açılan bir manevî kanal ile Nebiden hakikatler zuhur eder!..

Velî ise, bizâtihî yaptığı belli çalışmalar sonucu açılan bir tünelle Hakk'a varır. O hakikatlere vâsıl olur...

Olduktan sonra da, bazısı halka yararlı olmak amacıyla ilâhî vuslata ermiş olarak, belli vasıflarla vasıflanmış kişi olarak halk arasında görev yapar veya yapmaz... Bu da Hakk'ın takdirine bağlıdır.

Nübüvvet (Nebilik):

1. Nübüvveti Teşrîye, 

2. Nübüvveti Târifiye olarak ikiye ayrılır.

"Nübüvveti Teşrîye"; bir şeriat göreviyle görevli Nebi, demektir.

Halkın içinde belli bir şeriatı anlatıp, izah edip; onlara kabul ettirmekle görevli kişidir. Ama bunda muvaffak olur veya olmaz! O ilâhî takdire bağlıdır.

"Nübüvveti Târifiye" sahibi Nebi ise; "Ârifi Billâh" kemâlâtına sahiptir.

Ama sakın ola ki bu marifet kemâlâtını, velâyet kemâlâtı gibi anlamayalım... Belki, velîdeki kemâlât Nebideki bu kemâlâttan bir hissedir!.. Mesela Hızır (aleyhisselâm)'ın nübüvveti, Lokman Hekim'in nübüvveti, hep bu "Nübüvveti Târifiye" hükmündendir!

"Târifiye", "irfan" anlamındadır... Yani, "Maarifi Billâh"a agâh olan ve bu marifetin gereklerini zâhirde yaşayan; gerekiyorsa yaşatan anlamındadır... Velâyetin en üst basamağı "Nübüvveti Târifiye"ye dayanır!

Bu basamağın kemâlâtı, çalışmakla elde edilen bir kemâlât değildir. Tamamen ilâhî ihsan yollu kişide meydana gelen bir açılım neticesi olur.

Hz. Muhammed'den sonra "Nübüvveti Teşrîye" söz konusu değildir. Fakat Nübüvvetin irfanı, Hz. Rasûlullâh'tan sonra gelen Velîlerin bazılarına ihsan olunur.

"Benim ümmetimin Velîleri, Beniİsrail Nebileri gibidir" buyuran Hz. Rasûlullâh (aleyhisselâm), velâyetin bu mertebesine işaret etmiştir. Buna "Nübüvveti Târifiye" denir. Yani kişinin kendi çalışması karşılığı olmaksızın, ilâhî lütuf gereği birtakım ALLÂH marifetinin onda zâhir olması şeklidir. Tasavvuf dilindeki adıyla "Velâyeti Uzmâ"dır...

Şimdi burada önemli olan bir başka nokta da şudur.

İman, vahye dayanan sistemde geçerlidir. Yani iman, vahyedilene dayalı kılınmıştır! Çünkü insanın duyguları veya aklı birçok şeyi çözemez. Göremediğini, beş duyu ile algılayamadığını kolay kolay değerlendiremez.

Akıl, beş duyuya dayalı olarak çalışır...

Ancak akıl belli bir kemâle gelmişse, beş duyuya dayalı örnekleri alıp kendi bünyesinde değerlendirir ve buna dayalı bazı çalışmalar yapabilir... Bu arada altıncı, yedinci, sekizinci duyular durumunda olan sezgi veya sezginin ötesinde olan feraset veya ilham yolları ile gelen çeşitli bilgileri de bir potada eritip değerlendirir ve bunun çok üst neticelerini yaşar!.. İşte o zaman "Akl-ı küll"e yaklaşmaya başlar.

Yani açık, basit donelerden çıkıp, geniş kapsamlı bir algılama sistemiyle gelen bilgileri değerlendirip, birtakım gerçekleri görebilme durumuna girer.

Bunun tasavvuf dilindeki adı "keşif"tir. Yani üst düzeydeki alıcıların çalışması neticesinde hâsıl olan algılama, kavrama, bilgi, değerlendirme vs...

İnsanı ilâhî mânâlara yaklaştıran en değerli yol, ilhamdır!.. Vahiy ile yeni düzen getirme yolu, Hz. Rasûlullâh (aleyhisselâm)'dan sonra kapanmıştır.

"Vahiy" ile "ilham" arasındaki fark nedir?

"Vahiy"; özden dışa gelen, yani "Hakk'tan halka" gelen sezginin adıdır. Melek aracılığıyla direkt özden gelen akıştır!

"İlham"lar ise, kişinin kendi çalışmaları sonucu, kendisinden meydana gelen fiillerin hâsılası olarak, kendisinde oluşan hassasiyetin kazandırdığı algılamalarıdır.

"Vahiy"; Hakk'tan direkt olarak, herhangi bir çalışma söz konusu olmadan kendisine nâzil olan ve kendisinde fışkıran ilâhî ilimdir.

"İlham" ise, kişinin çalışmaları sonucu kendisinde meydana gelen hassasiyetle, bazı ilâhî gerçeklere muttali olması, bunların perdelerinin kendisinde açılması; bunları hissedip yaşaması hâlinin adıdır.

Dolayısıyla, her ne kadar genelde, "vahiy" ile "ilham" arasında fark yoktur, derlerse de aslında çok büyük fark vardır!

İşte bu temel fark dolayısıyladır ki, bir Nebi ile bir Velînin kıyaslanması asla mümkün olmaz!

Bu ana neden yüzündendir ki, insanlar Velîlere itaat ve teslimiyet için mecbur tutulmamışlardır... Fakat Nebilere itaat ve teslimiyet zorunlu kılınmıştır!

Çünkü, ilhamlarda bazı yanılmalar söz konusu olabilir... Fakat vahiyde yanılma olmaz; bireysel değer yargıları asla gerçekleri bulandırmaz!..

Niçin..? Çünkü, "vahiy" direkt "Hakk'tan nüzûl"dür!.. Yanılma payı yoktur! 

Çünkü, beyin faaliyetlerinin ve verilerinin, o gelenin üzerinde bir rolü yoktur! Direkt olarak beyinde o mânâ oluşur.

Hâlbuki "ilham"da ise, kişinin beyninin açılma kapasitesine göre alıcılık durumu ortaya çıkar...

O kapasitenin oluşumunu meydana getiren yan faktörler Velîde hâsıl olan mânâyı etkileyebilir! Mesela o anda duyguları, istek veya arzuları o gelen nesneye karışabilir... Ve o gelen nesneyi o istikamette değerlendirebilir... İşte bu durum, ilhamda yanılmalara yol açabilir.

Velî yalnız ilham yolu ile birtakım gerçeklere erdiği için; velîye itaat, teslimiyet zorunlu değildir.

Ama Nebi için böyle değildir... Nebideki vahye hiçbir şey karışmaz! Ondan sâdır olan mânâ tamamıyla ilâhî hakikatlerdir.

Demek ki, ilhamda kişinin birtakım yanılmaları, duyguları, arzu veya istekleri, ya da o şeyi alış anındaki ruh hâli yanılmalara yol açabiliyor.

Burada açıklığa kavuşturulması gereken bir başka husus da şudur:

Nebi, ana karnında Nebidir! 

"Nübüvveti Târifiye" sahiplerindeki de "vahiy" hükmündedir!

Ancak şimdi burada, bir noktanın açıklığa kavuşturulması gerekir.

Diyelim ki kişi, "Nübüvveti Târifiye" sahibidir... Fakat o görev yüklenmeden evvel, velâyeti hükmüyle yaşar. Görevle birlikte ondaki olay "vahiy" hükmüne dayanır. Fakat zâhiren Nübüvvet görevi açıklanmadığı için aldığına ilham denir. O, doğuşundan görev alışı anına kadar velâyeti hükmüyle yaşar, aldıkları ilhamdır. Görevinin başlamasından itibaren aldığının şekli değişir. Fakat bu değişmeyi de ancak kendisi bilebilir. Başkası dışarıdan bunu bilemez. Çünkü dışarıdan ancak "velâyet" söz konusudur.

Ayrıca o mertebedeki bir kişiyi tanıyabilen de ancak yeryüzünde iki veya üç kişidir. O düzeydeki bir kişi zaten zamanın ya "Gavsı", ya "Kutb-ul Aktabı" ya da "İnsan-ı Kâmili"dir... Ve o düzeydeki bir kişiyi de ancak ya "Gavs" veya "Kutb-ul Aktab" bilebilir.

Alttakiler, üstlerindekinin kendilerinden üstün bir Velî olduğunu bilir; ama hangi mertebede olduğunu bilemez! Ne olduğunu bilemeyeceği için de alışının ne yoldan, ne şekilde ve ne kadar olduğunu değerlendiremez...

Onu değerlendirmesi de asla mümkün değildir!

Bunu biz de ancak bu kadar anlatabiliriz! Çünkü bu, o mertebe ehline ait olan bir ilimdir.

"Vahiy" ile "ilham"ın önemine ve ağırlığına bir de şu yönüyle işaret edelim...

Mesela siz aklınızla, bazı bilgilere sahipsinizdir. Bu bilgileriniz gereği bir işin böyle olması gerektiğini bilebilirsiniz. Fakat sizin duygularınız ağır basar ve bilmenize rağmen bir türlü o şeyi yapamazsınız.

İşte bu, bir noktada aklın tasarrufunun zayıflığındandır.

"İlham"ın gücüne en güzel misal bildiğimiz rüyalardır. Gece bir rüya gördünüz... Ertesi sabah kalktığınızda hâliniz bambaşka olur!.. Ve o rüyanın tesiri altında, siz o güne kadar yapamadığınız bir işi kolaylıkla yapabilirsiniz... Size bunu yaptırtan, "rüya" dediğiniz "ilham"dır... Yani, o şeyi hissediş sonucu, size o iş kolaylaştırmıştır! İşte bu, "ilham"ın "akla" olan üstünlüğüdür!..

Normal şartlarda "aklınızla" bir gerçeği bilmenize rağmen; duygularınız ya da şartlanmalarınız ağır basarak, o şeyi size yaptırtmaz... Ama o yapamadığınız şeyi gecenin çok kısa bir süresi içinde; 30-40 saniyelik bir sürede gördüğünüz şeyler yani aldığınız ilham, sizi kolaylıkla o işi başarır hâle getirir. İşte bu, bütün yaşamınız boyunca elde ettiğiniz bilgilere, yani aklınıza "ilham"ın galebe çalmasıdır.

AHMED HULÛSİ

1993
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2. Ve Rasulihi... Rasûlüne





Önce "ALLÂH"ın ne olduğu ve nasıl iman edilmesi gerektiğini, "ALLÂH"ın varlığını ve kendinde seyretmeyi dilediği mânâları... Sonra da seyredildiği alan olan kesret âlemi, melekler âlemi, salt enerjiden oluşmuş mânâ birimleri âlemini fark ettik...

Ayrıca bu bölümde Âlem Kitabının kelimeleri, harfleri, sûreleri, âyetleri hükmünde olan melekleri... Bu meleklerin veya bu harflerin, kelimelerin oluşturduğu kitapları anladık...

Şimdi sıra geldi bu kitaplardaki bilgileri mânâları insanlara ulaştıran Rasûllere, Nebilere...

Bu Rasûllere iman kesin zorunlu, çünkü iman etmediğin takdirde ondan yukarısını fark edip bilmene, haberdar olmana imkân yok!..

Rasûlden yukarısı olan kitapları, melekleri ve "ALLÂH"ı bildiren Rasûl!.. Rasûl olmasa, senin bunu anlayıp bilmene, duymana imkân yok!

Şimdi, "Rasûl"ü anlarken, olayın önemli olan iki yanı var...

Bir tanesi herkes tarafından bilinen yanı, diğeri ise hâssül havâss olan zâtların bildiği bir yanı.

Biz de onlardan duyduğumuz, öğrendiğimiz yanı bir kısmıyla sizlere nakledeceğiz...

Rasûl; vahiy yoluyla aldığı ilâhî hakikati, beşere nakleden insan, kişi...

Rasûl; bir diğer anlamıyla, ilâhî hakikati bir alt boyutta ortaya çıkaran aracı kat anlamında...

Nitekim Kur'ân-ı Kerîm'de yalnızca Nebi ve Rasûller için değil, melekler için de "Rasûl" tâbiri kullanılıyor... Melekler de "ALLÂH'ın Rasûlleri" olarak geçiyor. Zaten o yüzden biz, "Cebrâil aleyhisselâm" diyoruz.

"Aleyhisselâm" tâbiri kime kullanılır..?

Rasûllere ve Nebilere kullanılır!

İşte "RİSÂLET" görevi yapması ve Kurân'da da meleklerden "Rasûl" diye bahsedilmesi sebebiyle, "Cebrâil aleyhisselâm, Mikail aleyhisselâm, İsrafil aleyhisselâm" diyoruz...

Bu "melekler" bizim dışımızda birer kişilik sahibi varlık olduğu gibi; ayrıca bizim yapımızda da birer boyut veya katman olarak mevcutturlar!.. 

Yani "Risâlet" boyutu aslında hepimizin nefsinde var olan bir mertebe ya da katman... Ancak bizlerin kendini o boyutta bulup hissedebilmesi mümkün değil! Enfüs derken senin bedeninden zâtına giden bir derinlikte demek istiyorum...

Bütün Nebilerin ve Rasûllerin görev yapmalarını oluşturan "Risâlet Boyutu", senin varlığında katmansal olarak mevcut!.. 

Ancak, senin bilincin o boyuta ulaşamadığı için, bulunduğun boyutun yani mertebenin kemâlâtıyla yaşamına devam ediyorsun...

O Risâlet boyutuna ulaşabilme istidatına sahip bilinç ise, Cebrâil'in o boyuttan ve frekanstan kendisiyle iletişim kurması sonucu Nübüvvet görevi ifa etmeye başlıyor...

Ayrıca, senin varlığında İsevî, Musevî, İbrahimî, Âdemî boyutlar mevcut...

Bu ne demektir?..

Yani, bu Nebi ve Rasûllerin ortaya koymakla görevlendiği hakikatler, esas olarak senin varlığında da mevcut!.. Ancak, sen varlığındaki bu hakikatleri keşfedemezsin... Ama sana özündeki bu hakikatlerden bahseden bilgi, bir Rasûl aracılığıyla ulaşırsa; işte o takdirde kendinde mevcut olan bu bilgileri değerlendirebilirsin, demektir...

İşte bu yüzdendir ki, namazda "et tahıyyatu"yü okurken; sen "et tahıyyatu lillâhi ves salâvatu vet tayyibatu" dedikten sonra; sana gelen hitabı da sen seslendiriyorsun:

"Es selâmu aleyke eyyühen Nebiyyü ve rahmetullâhi ve berekatuhu" diyorsun...

Şimdi burada dikkat edilmesi ve fark edilmesi son derece gerekli, önemli bir incelik mevcut...

Hz. Muhammed bu konuşmayı "Mi'râc"ta yapmıştı da; sen de onu takliden bunları söylüyorsun; değildir olay!..

Hatırlayalım ki...

"Namaz müminin mi'râcıdır"!

Şayet, "namazın mi'râc" olursa, eğer sen de aynı olayları yaşayabilirsen, o "mi'râc"ın neticesinde aynı şeyler senin için de oluşabilir... Yani, takliden yaptığın şeyin tahkikine erebilirsin... Yani bilinçsizce okuduğun şeylerin hakikatini yaşaman sonucunda, senin için kapasitene göre belirli idraklar ve hâller yaşanır...

Şunu kesinlikle bilelim ki!..

Dinde mevcut olan hiçbir şey, geçmişteki bir olayı "anma-hatırlama programı" değildir!..

Şayet o şeyin yapılması önerilmiş ise, yapılacak o şeyin, bilfiil yapan kişiye getireceği birtakım yararlar söz konusudur!..

Mesela Hz. Muhammed Mustafa (aleyhisselâm)'ın mi'râcta ulaştığı son noktada okuduğu "Et tahıyyatu" diye bilinen tâzim ifadesini ve buna alınan cevabı, biz -falanca yerin bilmem kaç sene evvelki kurtuluşunu anma gününü kutlar gibi- mi'râcı kutlamak için tekrar etmiyoruz!.. 

Anlamaya çalışalım... 

"Namaz"dasın ve "mi'râc"ı gerçekleştirdin... Bunun sonucunda hitap ediyorsun:

"Et tahıyyatu lillâhi, ves salâvatu ve tayyibatu!.." diyorsun...

Ve buna karşılık "ALLÂH"tan hitap geliyor özünden, Zât'ından kaynaklanan bir biçimde ve o anda "söyler dilin oluyor";

"Es selâmu aleyke eyyühen Nebiyyü ve rahmetullâhi ve berekatuhu"!.. 

Burada daha fazla derine girmek istemiyorum...

Ancak bilelim ki, sende o Nübüvvet katmanı ya da bir başka ifadesi ile o boyut, potansiyel olarak mevcut! Ve o boyut, sende açığa çıktığı takdirde "Nebi" olabilirsin!.. Ne var ki, bunun kendisinden sonra bir daha gerçekleşmeyeceğini de Hz. Muhammed bildirmiştir!..

Hepimiz, netice olarak aynı, "ALLÂH" isimlerinden meydana geldiğimiz için, Zât ve Sıfat mertebeleri itibarıyla, hepimizde aynı kemâlât basamakları veya katmanları potansiyel olarak mevcuttur!..

Gerek "ALLÂH" Zât'ı ve gerekse varoluşun tüm mertebeleri boyut boyut, katman katman varlığımızda mevcuttur!.. Ne var ki bu kemâlâtın açığa çıkması için yapımızı oluşturan isimler bileşiminin elvermesi zorunludur!..

İnsanlar, hakikatleri itibarıyla hep aynı kemâlâta sahip olmalarına rağmen, aralarında mertebe farklarının olmasının sebebi de işte bu inceliktir!..

Özümüzdeki Hakikat ve Maarifi Billâh kemâlâtını, Esmâ bileşimimiz dolayısıyla açığa çıkaramamamız, mertebe farklarını oluşturmaktadır...

Esmâ bileşiminin oluşturduğu "ben"lik ortadan kalkmadan, "sen", "O"nu fark edemezsin!.. Varlığındaki "O"nu fark ettiğin, gördüğün anda da, gören kendisi olur ve "sen" kalmazsın!.. "Sen" varken de, o boyut ortaya çıkmaz!..

Hani bu neye benzer?..

"Kale Rabbi eriniy..."; "Bana görün Yâ Rabbi..!" 

Deyince, Hz. Musa'ya cevap geldi:

"Kale len teraniy..."; "SEN, BENİ GÖREMEZSİN YÂ MUSA!.." (7.A'raf: 143)

Yani, "Musa var olduğu sürece, Musa ‘ALLÂH'ı göremez"!..

"ALLÂH" açığa çıktığı zaman da Musa kalmaz!..

Dolayısıyla, "Et tahıyyatu..." okunurken, "sen" ortadan kalktığın zaman, ilâhî hitap sendeki "Nebi"ye gider!..

"Sen var" olduğun zaman ise, o hitap sana ulaşmaz!.. Çünkü, o hitap "Nebi"yedir.

"ES SELÂMÜ ALEYKE EYYÜHEN NEBİYY"... diyor. "Sen" "var" sayıyorsan kendini, o hitap "sen"de kalır, Nebiye ulaşmaz; dolayısıyla sana ulaşmaz!

İşte ilâhî hakikati tanıma, "ALLÂH'a erme", "ALLÂH'a vâsıl olma" dediğimiz aşamalar içinde Rasûle iman, Nebiye iman bu yüzden çok önemlidir.

Ayrıca burada şunu da düşünmek lazım... Niye "Nebi"ye iman değil de "Rasûl"e iman?..

Neyse, bu da ayrı bir konu!.. Onu da isterseniz siz düşünün!

Evet, genel basit anlamıyla Rasûle iman gereklidir; çünkü ALLÂH gerçeklerini sana tebliğ ediyor... Bu bildirimin neticesinde de senin geleceğe dönük yaşantın söz konusu! Geleceğe dönük gerçekleri bilip öğreneceksin ki ona göre tedbir alıp, korunasın.

Gelecekteki tehlikelerden "korunman" gerektiğini sana bildiren Rasûl... Bu "korunmanın" nasıl olacağının açıklamasını "HZ. MUHAMMED NEYİ ‘OKU'DU" isimli kitabımızda geniş olarak yaptık.

"Korunmak isteyenlere", Rasûle iman iki sebepten önemli ve gerekli;

Birinci sebep, sonsuz yaşamın boyunca karşılaşacağın tehlikelerden, azaplardan, sıkıntılardan korunabilmen... Bunun için de birtakım çalışmalar yaparak tedbirler alman zorunlu!..

İkinci sebep olarak da Rasûle iman etmen gerekiyor ki, kendi derinliğine, özüne inesin; derinliğinde özünde ilâhî hakikatleri bulasın! "ALLÂH" varlığı ile kaîm bir varlık olduğunu anlayasın, bilesin, idrak edesin!.. Elbette bunun gerçekleşmesi için de, önce buna "iman etmen" gerekiyor.

Sonra da, o "İMAN"dan ileri gelen çalışmaları ortaya koyarak, özündeki hakikate eresin!

İşte bu iki sebepten dolayı "Rasûle İman" zorunludur...

Kime zorunludur?.. Akıl sahiplerine! Beyin sahibi olup da, tefekkür edebilme özelliği, düşünebilme özelliği olan insanlara...

Şefkat, merhamet gibi duygular bütün hayvanlarda vardır; zaman zaman bunu ortaya koydukları hepimizin malûmudur.

İnsanı hayvandan ayıran özellik, şefkati, merhameti, iyilik yapması değil; akıl sahibi olması ve geniş tefekkür gücünün bulunmasıdır...

İnsanın şerefi, aklı kadardır!..

Güçlü akıl ise "İMAN" zorunluluğunu rahatlıkla fark edebilir...

Elbette ki bu "İMAN", kendisine en yakın olandan başlayacak ve "RASÛL"ün kendisine yani "Rasûllüğüne" olacaktır... "O"nun Rasûllüğüne "iman" edecektir; ki daha sonra da "Rasûl"ün bildirdiklerine iman etsin!.. Ve böylece aklıyla, iman yolunda yürümeye başlasın...

Bu arada "Rasûl"e İMAN hususunda bir inceliği de gözden kaçırmayalım...

Bizler, Rasûle iman ile mükellefiz!

Bu konuda muhatabımız, Rasûlullâh (aleyhisselâm)'dır! 

Bize tebligatını yapmıştır... Artık bizler, ya buyurduklarını nazarı dikkate alır, gereğini yapar, kendimizi kurtarmaya bakarız; ya da aldırmayız ve sonuçlarına katlanırız!..

Rasûlullâh ile kişi arasında, ne mertebede veya etikette olursa olsun, hiçbir din görevlisine yer yoktur!

Esasen "din görevlisi" diye bir şey yoktur İslâm Dini'nde!

"İslâm Dini"nde ne teşkilatlar vardır, ne de müesseseler!..

Ancak insanlar, topluluk hâlinde yaşamaktan dolayı daima belli yöneticiler seçmeye alıştıkları için, Din olgusunu da bir görev hâlinde kabullenmişler; sonuçta Dinsel idareciler ve idare edilenler sınıfları ortaya çıkmıştır!

Şu anda dünya üzerinde, "ALLÂH" adına konuşma ve hüküm verme, yargılama yetkisi kimsede mevcut değildir!.. Ve olamaz da! 

Ancak insanların belli bir kısmı kendi aralarından birisine, sen bize önder ol, deyip başlarına geçirirlerse, o kişi de onların başı olur!..

Kesin gerçek şudur ki;

Dünya'da ve âhirette tek gerçek muhatabınız; size İslâm Dini'ni tebliğ eden RASÛLULLÂH MUHAMMED MUSTAFA (aleyhisselâm)'dır!.. 

Bu sebepledir ki, biz "MUHAMMEDÎYİZ" diyoruz; ve bununla da iftihar ediyoruz!..

Evet, "Rasûle iman"ın gereklerini de sanıyorum böylece anlattık.

Sıra geldi "vel yevmil âhir"e...

AHMED HULÛSİ

1993
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3. Halifetullâh





Allâh, "insan"ı, yeryüzünde "halife" olarak yaratmıştır.

Bu Kur'ân-ı Kerîm'de açıklanan kesin gerçektir!

Acaba biz insan olduğumuza göre "Halife" oluşumuzun bilincinde miyiz?

Ne yönümüzle ve ne kadarıyla "ALLÂH" adıyla işaret edilenin "Halifesi"yiz acaba?..

Yeryüzünde ne kadarıyla "halifesi"yiz, "ALLÂH" ismiyle işaret edilenin?

"Halife" ne demektir?..

Bunun yaşamı nasıl olur?.. Nasıl "Halife" olduğunun bilincine erer kişi?.. "Halife"lik bilincine eren kişinin yaşamı ve yaşama bakış açısı nasıl olur?..

Herhâlde bu türden daha pek çok soru aklımıza takılabilir...

İşte bu konuya bir miktar açıklık getirmek amacıyla aşağıdaki bilgi kırıntılarını size takdime çalışacağım... Başarılı olursam, elbette ki lütuf ve inayet Allâhû Teâlâ'nın kereminden; hata ve kusurlar da terkibimin kapasitesinin yetersizliğinden!

Allâh kolaylaştıra!

Kur'ân-ı Kerîm, insanın yeryüzünde "Halife" olarak "meydana getirilişini", "Bakara" Sûresi'nde 30. âyetten başlayan bölümde şöyle anlatır:

"Rabbin meleklere: ‘Ben arzda (bedende) bir halife (Esmâ mertebesinin farkındalığıyla yaşayan şuur sahibi) meydana getireceğim' dedi. Onlar da: ‘Orada fesat çıkarıp kan döken birini mi meydana getireceksin; biz seni hamdinle (bizde açığa çıkardığın varlığını değerlendirme hâliyle) tespih (her an yeni hâle dönüşen isteğine kulluk ederek) ve kudsiyetini (her türlü eksiklikten berî oluşunu) dillendirmiyor muyuz?' dediler. (Buyurdu): ‘BEN sizin bilmediklerinizin Aliymiyim!..'"

"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). Sonra melâikeye: ‘Eğer dediğinizde ısrarlı iseniz bana (Âdem'in) varlığındaki Esmâ'nın (özelliklerinin) neler olduğunu anlatın' dedi."

"(Bunu değerlendiremeyen melâike): ‘Subhaneke (her an yeni bir şey yaratıp bunlarla da asla kayıtlanmayan ve sınırlanmayansın)! Bizde açığa çıkarttığın ilimden başkasını bilmemiz asla mümkün değil! Şüphesiz ki sen, Mutlak İlim (Aliym) ve bunu bir sistem içinde (Hakiym) açığa çıkaransın!'"

"(Hitap etti): ‘Yâ Âdem (yoktan var olmuş, Esmâ ile hayat bulmuş) varlığındaki isimlerin hakikatinden onlara söz et.' Âdem onlara (varlığını oluşturan Allâh) isimlerinin işaret ettiği mânâlardan haber verince (yani bu isimlerin özellikleri kendisinde açığa çıkınca); Allâh onlara fark ettirdi: ‘Demedim mi size ben, muhakkak ki bilirim semâlar (şuur boyutu) ve arz (beden) boyutunun gaybını (açığa çıkmamış sırlarını, özelliklerini)... Ve ben bilirim gizlediklerinizi ve açıkladıklarınızı!'"

"Meleklere: ‘Secde edin Âdem'e' dediğimizde secde ettiler (yoktan varolmuştaki Esmâ'dan meydana gelmiş varlığa - Esmâ mertebesine)... Ancak İblis, benliğinin yüceliğinden (enfüsünde gördüğüyle âfaktaki hakikatten perdelenerek) inkâr etti. Hakikati inkâr edenlerden (kâfir) oldu."

"Bundan sonra dedik ki: ‘Ey Âdem, sen ve senin hâlini, yaşamını paylaştığın (eşin - bedenin), cennet boyutunu mesken edinin. Dilediğinizce bu boyutun nimetleriyle yaşayın ve şu ağaca da yaklaşmayın, (yaklaşırsanız) zâlimlerden olursunuz.'"

"Bundan sonra şeytan onları içinde yaşadıkları (boyuttan) kaydırttı. Biz de dedik ki: ‘Bir kısmınız diğerine (ruh ve beden) düşman olarak inin. Sizin (ve nesliniz) için bir süre arzda (beden boyutu şartlarında) yaşam ve belli bir süre oradan yararlanma söz konusudur.'"

"Âdem, Rabbinden (beynindeki Esmâ mertebesi boyutundan) gelen ilim ile -kelimeler- (yapmaması gerekeni fark edip, kendisinden açığa çıkan vehmine tâbi olma hatasını itiraf edip) tövbe etti. Tövbesi kabul edildi. Şüphesiz ki HÛ; O, tövbeyi kabul edip Rahıymiyeti ile bunun güzel sonuçlarını yaşatandır."

"Dedik: ‘İnin hepiniz oradan (kendinizi bedensiz hissettiğiniz şuur boyutundan - cennet yaşamından)... Benden size HÜDA (hakikatinizi idrak ettirici Rasûl - ilim) geldiğinde kim HÜDAma tâbi olursa onlara ne korku vardır ne de mahzun olacakları bir şey.'" (2.Bakara: 30-38)

Evet!

Bu âyetlerde, "insan"ın "halife" olarak meydana getirilmesinden; bir kısım melâikenin Âdem'e secde etmesinden; İblis'in bu secdeyi yapmamasından; daha sonra, Âdem'in kendisine yasaklanan şeyi yapmasından dolayı eşi ile birlikte cennetten inmesinden söz ediliyor. Bu konuda çok değerli bilgileri "AKIL ve İMAN" ile "Hz. MUHAMMED NEYİ OKUDU" isimli kitaplarda nakletmiştik... Okumamış olanların mutlaka oradan okumalarını tavsiye ederim...

Burada ise aynı olayın bir başka yönü üzerinde durmaya ve bu vesileyle de bugüne kadar el değmemiş bazı yeni hususlara değinmeye çalışacağım...

Evet konumuz "yeryüzündeki Halife"!..

"Halife" olması, neden?.. Nasıl?..

"Hak Dini Kur'ân Dili" isimli eserde, Elmalılı Hamdi Yazır şöyle açıklıyor:

"Ben mutlaka yeryüzünde bir halife yapacağım, bir halife tayin edeceğim demişti ki, O bana izafeten, bana niyabeten mahlûkatın üzerinde birtakım tasarrufata sahip olacak, benim namıma ahkâmını icra ve temfiz eyleyecek..." (Cilt: 1, Sayfa: 299)

Şimdi bu konuyu baştan alalım...

"Allâh, Âdem'i yeryüzünde bir halife olarak meydana getirdi." 

Kurân'dan evvel gelmiş olan kitaplardan Tevrat'ta da Tekvin bahsinde şu hususa değinilir: "Allâh, kendi sûretinde Adam'ı yaptı."

Âdem'den Tevrat'ta "Adam" şeklinde bahsedilir... Keza, İncil'de de...

Bununla birlikte, Buharî'de, Müslim'de, İbn-i Hanbel'de bu konuda bir açıklama vardır. Hz. Rasûlullâh (aleyhisselâm) şöyle buyuruyor:

"Allâh, Âdem'i kendi sûreti üzere yarattı."

Allâh sûreti üzere meydana getirilen Âdem'in var oluşunun gayesi, bu âyeti kerîmede açıklandığı üzere, "yeryüzünde Halife" olmasıdır...

"Halife" olması, Âdem'in, ancak Allâh sûreti üzere yaratılması ile mümkündür, ki biraz önce bahsolunan Rasûl açıklamasında da buna;

"Allâh Âdem'i kendi sûreti üzere meydana getirdi" şeklinde işaret edilmiştir.

"Allâh sûreti üzere..." diye ifade edilen tanımlamadan ne anlayacağız?..

Biliyoruz ki Allâh, şekilden, maddeden, sûretten münezzehtir! Bu sûretin ne olduğu hakkında çok tafsilâtlı bir izahı, "TEK'in SEYRİ" adlı kitabımızın "Öz'ün Seyri" bölümünde bulabilirsiniz.

Burada bahsedilen "sûret", Cenâb-ı Hakk'ın Esmâ-i ilâhîsi ile meydana getirilmiş olan "İNSANÎ mânâ"dır.

Âdem'in "Allâh'ın sûreti üzere var olması" demek, "ilâhî isimlerin mânâları ile varlığının var olması" demektir.

Yani Âdem, "Allâh'ın isimlerinin mânâlarını ortaya koymakla ‘Hilâfet' görevine seçilmiş", o görev için meydana getirilmiş demektir.

Nitekim, Nûr Sûresi'nin 55. âyetinde de:

"Allâh, sizden iman eden ve imanın gereğini uygulayanlara vadetti ki: Onlardan öncekileri halife yaptığı gibi, arzda, onları da mutlaka halife yapacak..." (24.Nûr: 55) denilmektedir...

Fâtır Sûresi'nin 39. âyetinde şöyle açıklamaktadır:

"‘HÛ' ki sizi arzda halifeler olarak meydana getiren..." (35.Fâtır: 39)

İnsan, "Halife" olarak yeryüzünde mevcuttur!

Ancak, bu "Hilâfet" görevine lâyık olan, kendisinde mevcut olan bu "Hilâfetin" mânâsını anlayıp, idrak edip, yaşayabilen zâtlar kimler?..

Elbette ki bu konu, üzerinde çok önemle durulması gereken bir konu...

Âdem, "insansı"lar türünden olan "bedenî" yönünden değil; kendisinde meydana getirilen "İNSANÎ" mânâ yani "Halife" özelliği ile ilk "insan" olmaktadır! Bize açılan gerçeğe göre!

"İnsan", yani "Âdem", ilk "insan"dır! "Âdem evladı" ise kendisindeki hilâfeti sezen, hisseden, anlayan, idrak eden ve bunun gereğini yaşayabilendir!

Esasen burada iki ayrı mânâ söz konusu:

Birinci mânâ; fıtraten halife olarak meydana getirilmiş olan Âdem ve neslinin, farkında olmadan veya fark ederek bu görevi yerine getirmekte olduğudur!.. Yani, her insan esasen, kendi kapasitesi oranında bu fıtrî "Hilâfet" görevini yerine getirmektedir.

Çünkü her insan, Allâh isimlerinin bileşiminden meydana gelmiş olduğu için, yaşamının her anında bu Esmâ bileşiminin gereğini yerine getirmede; böylece de o Esmâ bileşimi yönünden; daha doğrusu kendisindeki mevcut isimler formülünün oluşturduğu program yönünden "hilâfet" görevini yerine getirmektedir...

"Sonra Âdem'e (Esmâ'nın programlanışı, Esmâ bileşiminin açığa çıkışıyla yoktan var edilene) bütün isimleri/Esmâ'yı (Esmâ ül Hüsnâ'sının anlamlarını açığa çıkarmayı ve kavramayı) talim etti (programladı)..." (2.Bakara: 31)

Âyetinde, bize göre, "isimler" sözcüğü ile işaret edilen anlam "Esmâullâh" yani "Allâh'ın isimleri"dir! Çünkü, insan var olana kadar mevcut olan bütün varlıklar, sadece belirli Allâh isimlerinin mânâlarıyla var olan varlıklardı.

Mesela; bir kısım melekler, "Subbûh" ve "Kuddûs" isimlerinin mânâlarını izhar için vardır... Bir kısım melekler, "Cebbâr" ve "Kahhâr" isimlerinin mânâlarını izhar için vardır.

Bunlar gibi sayısız melekler, yani bizim gözümüzün göremediği sayısız varlıklar, hep, çeşitli isim bileşimlerinin anlamlarını ortaya koyabilmek, aşikâr edebilmek için vardır.

Keza, insanlardan evvel yeryüzünde yaşamakta olan "Cin" adıyla belirtilen veya günümüzde bazılarının tâbiriyle "Uzaylılar" diye bilinen varlıklar dahi, gene belirli sayıda isimlerin neticesi olarak, sınırlı sayıda ilâhî isimlerin ortaya çıkış şekli olarak vardırlar; ki bu kısıtlılık dolayısıyla hilâfete nail olamamışlar, yeryüzünde "Halife" seçilmemişlerdir!

İşte, bu gelişimin sonucu olarak Âdem, 99 olarak kabul edilen isimlerin mânâsını ortaya koyabilecek bir biçimde meydana getirilmiş; bu isimlerin mânâsını ortaya koyabilecek bir biçimde tespih etmiş ve bundan sonra da "Halife" seçilmiştir.

Âdem'in "insan" ve bunun sonucunda da "halife" olarak, "Ahseni takvim" yani en güzel mânâ sûretiyle meydana getirilişi sırasında; yeryüzü melekleri olayı o sırada yaşamakta olan "insansı"lara bağlayarak hayrete düşmüşler ve "insansı"ların mevcut şartları içinde "halife" olacaklarını sanmışlar ve bu yüzden de kendilerinde bir hayret ve sual oluşmuştur.

İşte bu noktadaki durum, soru cevap sembolü içinde misal yollu anlatımdır!

Yeryüzündeki meleklerin, bu durumu anlayamaması, kavrayamaması son derece tabiidir. Çünkü, yeryüzündeki meleklerde bu isimlerin tamamı mevcut değildir.

Yeryüzü melekleri, o an'a kadar yeryüzünde yaşamakta olan cinleri, "insansı"ları görmüşler; onların kendi aralarında kan döktüklerini, fesat çıkardıklarını, kemâlden çok uzak davranışlar ortaya koyduklarını müşahede ederek, şaşırmışlardır...

Burada, olayın zâhiri ve de mecazî-sembolik anlatımına bakıp gerçekten böyle olmuş gibi değerlendirmek insanı yanılgıya götürür!

Melekler ile Allâh'ı iki ayrı, karşılıklı varlıklar gibi düşünüp, Allâh'ın meleklere hitap etmesini, meleklerin de Allâh'a seslenişini, iki ayrı varlığın birbirine hitap edişi gibi düşünmek, son derece olgunluktan uzak bir görüştür!

Yani, melekler de dâhil olmak üzere hiçbir şeyin Allâh varlığı dışında, bağımsız bir varlığından söz edilemez!

Çünkü, ne Allâh, meleklerden ötede, meleklerin dışında bir yerdedir; ne de melekler, Allâh'ın varlığı dışında ayrı bir vücuda, varlığa sahip varlıklardır! 

Allâh, tüm varlığın olduğu gibi, meleklerin de varlığında hulûl söz konusu olmaksızın mevcuttur! 

Burada kısaca bir tespit yapalım;

Yeryüzü melekleri, yaşamakta olduğumuz madde boyutu, nûrânî yapılarıyla etkilemekte olan meleklerdir. Onların boyutsal olarak fevkindeki melekler ise semâ melekleri olarak tanımlanmaktadır ki bunların içinde "Mele-i Â'lâ", "Hazire-i Kuds", "Melâike-i Ulül Azm" gibi isimlerle işaret edilen melekler mevcuttur. (Bu konuda detaylı bilgi Şah Velîullâh Dihlevî'nin "Hüccetullâhi'l Baliğa" isimli kitabının birinci cildinde mevcuttur.)

Rasûlullâh (aleyhisselâm)'ın âhirete intikâl etmeden önce sık sık duasında işaret ettiği "Refik-i Â'lâ" da gene semâ meleklerinden olan mukarreb meleklerdir.

İşte burada anlatılan, Allâh'ın "yeryüzünde bir Halife meydana getireceğim" hükmünün aşikâr olmaya başlaması; buna karşılık yeryüzü meleklerinin "Sen, yeryüzünde kan dökücü, fesat çıkarıcı varlıkları mı -halife olarak- meydana getireceksin?" hayretinin oluşması, iki ayrı varlığın karşılıklı konuşması şeklinde değerlendirilmemelidir.

Meleklerin, yeryüzündeki bu oluşu müşahede etmeleri sonucu olarak, yeryüzünde "Hilâfet" vazifesi ile, "Hilâfet" vazifesini yüklenecek yapıda bir varlığın oluşumunu seyretmeleri ve bunu diğer yanda gördüklerine kıyasla değerlendirmeleri, onlara benzer davranışlar ortaya koyacağı endişesini doğurmuştur.

Ne var ki, melâikenin de karşısındakini değerlendirmesi ancak kendi varoluş kapasitesi kadardır!

Bunun halk arasında basit bir açıklaması mevcuttur:

"Karşındakini nasıl bilirsin?" dendiği zaman "Kendim gibi, kendim kadar" der... Yani, her birim, karşısındakini kendi anlayışı kadar değerlendirebilir.

AHMED HULÛSİ

1995
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4. Rasûlullâh'ı Okumak





Kur'ân-ı Kerîm'i "oku"mak çok çok önemli de...

Acaba bizi O'nunla yüz yüze getiren Allâh Rasülü'nü "oku"mak daha mı geride?.. Allâh Rasûlü'nü "oku"madan, acaba O'nun bize tebliğ ettiği "Kitab"ı ne kadar ve nasıl "oku"yabiliriz?

Genelde insanların, müslümanların, Rasûlullâh'ı "oku"mak gibi bir sorunu yoktur!

Anlayışı kıt o çoğunluğa göre...

Hz. Muhammed (aleyhisselâm) sanki Sirius yıldızında oturmakta olan tanrının, oradan tebliğ edilmek üzere emirlerini gönderdiği Dünya üzerinde seçilmiş postacısıdır!..

Tanrının aklına estiği gibi yolladığı fermanları, Cebrâil adlı aracı kurumdan(!) alıp, insanlara tebliğ ile görevli, adli tebliğ bürosu memuru sanki! Yukarıdaki ferman buyura; postacı tebliğ ede; biz kapıkulları da buyrukları tuta! Tutmayanları da kraldan kralcı, yukarkinin kulları döve, öldüre, katlede; "katli vacip" fermanı çıkara! Yukarki adına, evlendirme, yargılama, katletme! Kısacası, yukarıdaki Tanrının yeryüzündeki gölgesi ya da hoparlörü olan bir PEYGAMBER!

Ve, VEHMİYLE PEYGAMBERE tâbi olan çoğunluk!

Tâbi olacak ki, daha az azap çeksin gelecekte, cehennemden kurtulsun; zevk ve saadet içinde bir cennet yaşasın sonsuza dek!

Sopa korkusu ve havuç beklentisiyle koşturanlar gibi... Bir yandan bu korku ve ümitle yap denilenleri yapmaya çalışırlar olabildiğince; bir yandan da Yukardaki görmez ya da takmaz diye olabildiğince yasakları delmeye ve bunun getirisi olan zevkleri yaşamaya çalışırlar...

Sorgulama, araştırma, tefekkür yoktur bunlarda! Beyinlerinden geçmez hiç, neden-nasıl-niçin türünden kelimeler! Böyle buyrulmuş böyle olacak! Yapmıyorsan cehennemliksin; yaparsan cennetliksin!!!

Neden cehennem, nasıl cennet, türünden soruların bırakın cevaplarını; bu soruları bile akıllarına getirmemişlerdir!.. Peygamber yukarkinden öyle almış ve hoparlör olarak bize iletmiş ya! Gerisini koyver gitsin!

Namaz kıl, demiş; günde beş defa yatıp kalkıyorum ya!.. Bunu ne amaçla mı yapıyorum? Bu önemli değil; önemli olan benim yalnızca bu hareketleri yapıp, anlamını bilmediğim sözcükleri tekrar etmem! Ben mâdem yukarkinin buyruğunu tutuyorum; O da beni cennete sokacak!.. Senede bir ay aç kalıyorum ya buyruğu üzere; kâinatı Yaratan nasıl benim aç kalmamdan yarar sağlıyorsa, elbette karşılığında da bana cenneti verecek!.. Ben peygamberini dinleyip fermanını yerine getiriyorum da, O beni niye cennetine sokmasın?.. Hem ben bu kadar taşa-toprağa para harcayıp, DİN adına okullar-câmiler yapıp, saraylar gibi süslüyorum O'nun evlerini de, O bana cennette niye bir köşk vermesin ki? Bu arada insanlar dinin ne olduğunu bilmiyormuş, sorularına cevap alamıyormuş; din anlayışı çağa hitap etmez hâle gelmiş; onlara parasız hiçbir din bilgisi ulaşmıyormuş, bana ne! Tonlarla insan açlıktan ölecek hâle gelmiş, ne umurum; yarattığı gibi kendisi düşünsün! Milyonlarla insan umurumda değil; ben elli-yüz çocuğa bina yapıp onları okutuyorum ya! Bunun için yüzmilyarlar harcıyorum ya!

Elbette O da beni cennetine sokup 70 hûri, 70 köşk verecek!..

Ve daha nice böylesine gökte TANRI ve hoparlörü-postacısı PEYGAMBER anlayışından kaynaklanan bakış açısıyla yapılan değerlendirmelerle oluşmuş müslümanlık anlayışı! VEHMİN getirdiği, Peygambere tâbiyet!

Anlayışı kıtların TANRI-Din ve PEYGAMBERİ sistemi; ve buna dayalı yaşam düzenleri...

Ve bir de AKLIYLA, "ALLÂH RASÛLÜ"ne tâbi olanlar!..

Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ın ashabından bazıları kendisi "Yâ NebiyAllâh" derlerdi, bazıları da "Yâ RasûlAllâh"!..

Kimse, ona "Yâ peygamber" demedi!.. Kur'ân-ı Kerîm'de hiç "peygamber" kelimesi de geçmedi!..

"Nübüvvet" nedir, ne işlev görür, neden Nebidir, nasıl Nebi olunur, "Nübüvvet" nasıl oluşur kişide, "Nübüvvet" varlığını nereden alır; niye Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'a Nebilik vasfı verilmiştir?

Niye Kur'ân-ı Kerîm'de, O Zât için, "peygamber" kelimesi kullanılmamıştır da; özellikle, belli tanımlamalara dönük olarak Nübüvvetin işlevine işaretle, "Nebi" ismiyle söz edilirken; başka tanımlamalar ve işlevler için "Risâlet" kavramından ve "Rasûl" oluşundan söz edilerek, bu iki kavram birbirinden ayrılmıştır!

Risâlet nedir, ne işlevi vardır, kişi ne yönüyle Rasûldür, nasıl Rasûl olunur, "Risâlet" nasıl açığa çıkar kişide, "Risâlet" varlığını nereden alır; ne yönüyle ve nasıl Hz. Muhammed (aleyhisselâm) "Allâh Rasûlü" olmuştur?

Niye Meryem Sûresi 54. âyette, Kitap veya sahife getirmediği hâlde, İsmail (aleyhisselâm)'ın hem Nebi hem de RASÛL oluşu ayrı ayrı vurgulanmaktadır; yanlızca kitap getirene Rasûl denir, diyorlarsa?..

Bunlar fark edilmeden...

Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ın açıkladığı ve bize fark ettirmeye çalıştığı "ALLÂH" adıyla işaret edilen anlaşılmadan...

Allâh adıyla işaret edilenin "VELİYY" oluşunun, ne demek olduğu kavranmadan...

"Semâ"nın Kurân'da pek çok yerde "gök" anlamından ziyade "BOYUT" anlamına olarak kullanılmakta olduğunu değerlendirmeden...

"NÂZİL" olmanın, gökten Dünya üzerine değil; birimin hakikatinden bilincine doğru olduğunu anlamadan...

"URÛC"un, bilinçten varlığın hakikatine doğru yapılan düşünsel bir yöneliş-yükseliş olduğunu hissetmeden...

Tüm bunları yaşamış ve sonucunda, ALLÂH RASÛLÜ olarak tüm insanlara gereken bildirimi yapıp, ebedî saadete ermeleri için yol gösteren bir ZÂT'a, nasıl PEYGAMBER denilir, postacı ya da hoparlör olarak bakılır?

Aklınızı başınıza toplayın!..

Yalnız bir köşeye çekilip, SİSTEMLİ bir şekilde DÜŞÜNMEYE başlayın!

Milyarlarca GALAKSİYİ içinde barındıran bu Evreni, bir NOKTA'dan halkeden; ve indînde sayısız NOKTA'lar ve o NOKTA'ların her birinden sayısız evrenler yaratmış bulunan; ve dahi, her an bu işlevi devam eden "ALLÂH" adıyla işaret edileni; nasıl olur da Sirius yıldızında oturan bir tanrı gibi düşünür ve onun yeryüzünde hoparlör-postacı arası bir PEYGAMBERİ olabileceğini kabul edersiniz?!!

Eğer hâlâ böyle düşünüyorsanız, kozanızda mutluluklar dilerim sizlere!

Yok eğer; artık böyle düşünmem mümkün değil diyebiliyorsanız...

O zaman "ALLÂH RASÛLÜ ve NEBİSİ MUHAMMED MUSTAFA" isimli "OKU"nması gereken ve hâlâ "oku"nmamış olarak rafta bulunan "KİTAP"ı, bugüne kadarki tüm değer yargılarınızı bir yana bırakarak, yeniden elinize alınız!.. (Anlayışı kıtlara: sayfaları ve cildi olan kağıttan mamûl bir kitaptan söz etmiyorum!)

"ALLÂH" adıyla işaret edilenin her an yaratmakta olduğu sayısız NOKTA'lardan, yalnızca bir nokta olarak var olan evrenimizdeki milyarlarca galaksiden birindeki yüzmilyarlarca yıldızdan birinin uydusu Dünya üzerinde, "HALİFE" olması amacıyla ve bu amacı gerçekleştirecek fıtratla Mekke'de açığa çıkmış Bilincin, yaşam safhalarını ve DÜŞÜNCE SİSTEMİNİ "oku"maya çalışarak işe başlayın...

"Hanif"lik genetik veritabanına sahip; yıldızlardaki melekî gücü tanrı kabul etme anlayışını baltasıyla(?) yıkan ve ölü kuşu Allâh kudretiyle dirilten şuurun genetik mirasını bünyesinde bulan; ve daha başından "halife"lik fıtratını haiz olarak madde dünyasında yer alan Bilincin, içinde bulunduğu şartları, varlığı ve kendi hakikatini nasıl değerlendirebileceğini fark etmeye, kavramaya çalışın!

O eşsiz bilinç!..

O muhteşem hüviyet!..

O Harikulâde devrimci kişilik!..

Sirius ya da BETA NOVA'daki Tanrıdan mı aldı PEYGAMBERLİĞİ?..

Yoksa...

"ALLÂH" adıyla işaret edilenin RASÛLÜ ve bunun yanı sıra NEBİSİ mi idi?..

Gökteki tanrının fermanlarını ileten yeryüzündeki vâlisi-komutanı-postacısı-hoparlörü mü idi?

Yoksa...

İnsanlara, hakikatleri olan "Allâh" adıyla işaret edilenin, fark ettirilmesi ve gereğinin yaşatılması amacıyla, teklif edilen önerileri, kendi hakikati olan Allâh'tan gelen bir şekilde; bu boyuta elçilik-transfer ederek açığa çıkaran "RASÛL"ü mü?

İnsanların sonsuz azaptan korunup, sonsuz saadete ermelerini sağlayacak dünyevî bakış açısını ve uygulama biçimlerini teklif eden Allâh "NEBİ"si mi?

Ciddi olarak düşünün bir; Tanrının Hz. Muhammed adlı peygamberine mi inanıyorsunuz; "Allâh" adıyla işaret edilenin "Rasûl"ü ve "Nebi"si olan Muhammed Mustafa (aleyhisselâm)'a mı?

Eğer, ikincisine inanıyorsanız... Birincisine inanmaktan hangi farklı yönleri var bu düşüncenizin, lafzından-sözcüklerinden başka? Bunları ayırın bakalım bir yana...

Bu hususları öncelikle çok iyi anlayalım ki, ondan sonra "ALLÂH" adıyla işaret edilenin "RASÜL" ve "NEBİ"si olan MUHAMMED MUSTAFA isimli "KİTAB"ı "oku"maya çalışalım!

O Zât'ın, hangi olayda, neyi nasıl değerlendirdiğini; olaylara bakış açısını; sorunların çözümünü "Allâh"ta nasıl aradığını; sorunun çözümünün, olayları nereden nereye yönlendirilerek çözülmek istendiğini; insanların yaşamı ve olayları nasıl değerlendirmesi gerekliliğinin neden "Allâh" bakışına dayalı ve nasıl olması icap ettiğini "oku"maya hazırlanalım.

Bu arada da...

Kesinlikle bilelim ki...

Dünya ve âhiret saadetini istiyorsak, Allâh adıyla işaret edilenin son "Nebi"sine; "Hakikat"imiz olan "ALLÂH" adıyla işaret edilene ermek istiyorsak "ALLÂH RASÛLÜ"ne tâbi olmaktan başka şansımız ve çaremiz yoktur!

Allâh bu gerçeği fark ettirsin, idrak ettirsin, gereğini kolaylaştırsın ve hazmını versin!

AHMED HULÛSİ

29 Ekim 1998
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5. Peygamber mi?..





Kur'ân-ı Kerîm 'i anlamak istiyor muyuz?..

Kur'ân-ı Kerîm'i doğru anlamak ve değerlendirebilmek istiyorsak, öncelikle orada kullanılan kelimeleri olduğu gibi almak ve ilgili yerlerde oradaki orijinal kelimeleri kullanmak mecburiyetindeyiz.

Kur'ân tefsir veya meâllerini okurken, öncelikle şuna dikkat ediniz lütfen... Eğer bir Kur'ân meâlinde "Allâh" kelimesinin geçtiği yerde "Tanrı" kelimesi kullanılmışsa; "Rasûl" veya "Nebi" kelimesi orijinalinde mevcutken bu "peygamber" diye tercüme edilmişse; kesinlikle biliniz ki, bu meâl sizi Kurân'da işaret edilen hakikatlere ve sırlara erdirecek bir çeviri değildir!..

Böyle bir meâl ile asla, Hz. Muhammed Mustafa (aleyhisselâm)'ın bizlere verdiği mesajı anlamamız mümkün olmayacaktır... O çeviriyi yapan, O kitaptan daha bir şey anlamamıştır ki, bize çevirisinden hayır gelsin!

Çeşitli yayınlarımızda "Tanrı" kelimesinin anlamının, "Allâh" kelimesinin işaret ettiği anlam ile hiçbir ilgisi olmadığını; bu "tanrı" kelimesinin insanlara "göktanrı" dinini çağrıştırdığını açıklamaya çalışmıştık...

Bugün de "PEYGAMBER" kelimesini Kur'ân çevirilerinde kullanmanın yanlışlığına dikkati çekmek istiyorum...

Bilmeliyiz ki, Kurân'da kullanılan her kelime, çok özel bir seçimle ve çok kapsamlı ve derinlikli anlamlar ihtiva etmesi dolayısıyla kullanılmıştır...

"Peygamber" kelimesi İranlıların konuştuğu Farsça kökenli bir kelimedir; Perslerin "tanrı" anlayışıyla beraber kullanageldikleri çok eski bir kelimedir... Bu kelime Farsçada, Kurân'da geçen hem "Nebi" hem de "Rasûl" kelimeleri yerine kullanılmaktadır. Dilimizde de böyle kullanılmaktadır.

"Tanrının elçisi" = "peygamber" anlamında olarak kullanılan bir kelimedir bu kelime...

Uzaydaki bir tanrının ya da tanrısal gücün elçisi = postacısı anlamına "peygamber"!!!

Oysa...

"ALLÂH" ismiyle işaret edilen; algılayabildiğimiz ya da algılayamadığımız her birimin varlığını, orijinini oluşturuyor Esmâ ve sıfatlarıyla; Zâtı'na sınır getirmek de muhal!..

Bu demektir ki...

Kim "Allâh"a ermişse, âfaktan=dıştan değil; varlığından, özünden, derûnundan, hakikatinden ermiş; bilmiştir ki, ismiyle işaret edilen varlığı ismi-resmi bir hayal; varlığı "yok"tan ibarettir; yalnızca var olan "Allâh" adıyla işaret edilendir!

Öyle ise, anlamamız gerekir ki, "Allâh" ismiyle işaret edilen, tüm boyutlarda Esmâ ve sıfatlarıyla açığa çıkan; yanı sıra da bunlardan münezzeh ve "Ğaniyy" olan olarak, "Nebi", "Rasûl" ve "Velî"nin hakikatidir...

Bu isimlerle vasıflarına işaret edilenler de, kendi varlıklarında, boyutsal olarak eriştikleri mertebenin hakikatini dillendirmektedirler. Yani bunlar, ötedekinin postacısı değil; hakikatlerindekinin dilleridir!

Gerek "Nebi" ve gerekse "Rasûl"; "Allâh" adıyla işaret edilenin Esmâsından "El VELİYY" isminin zuhuru olan "velâyet" kemâlâtının mazharı olarak bu mertebeye kavuşmuşlardır.

Dünya yaşamında "Nübüvvet" ve "Risâlet" işlevini yerine getiren bu zevât, bu kemâlâtlarını "VELİYY" isminin mânâsından alırlar ve ölüm ötesi âhiret yaşamlarında da "Velâyet" kapsamında olan "Risâlet" mertebesiyle yaşamlarına devam ederler...

"Allâh" adıyla işaret edilenin "Nebi" ismi yoktur; buna karşılık "El Veliyy" ismi Bâkîdir!

"Nübüvvet"; dünya yaşamı için geçerli olan bir işlevdir.

"Risâlet"; hem dünya hem ölüm ötesi yaşam için geçerli olan bir işlevdir.

Her "Nebi", her "Rasûl" ve her "Velî" varlığını "velâyet" hakikatinden alır...

Her "Nebi" zâhiri itibarıyla "Nebi", bâtını itibarıyla "Velî"dir.

Geçmişteki her "Rasûl", zâhiri itibarıyla "Nebi" olabilir veya olmayabilir; bâtını itibarıyla "Velî"dir.

Her "Velî" varlığını ve kemâlâtını "velâyet"inden alır...

"Nübüvvet" görevi dünya yaşamıyla ilgili bir görevdir ve "Nebi"nin âhiret yaşamına intikâliyle son bulur... Esasen "Nübüvvet"; "Hâtemin Nebi" olan Muhammed Mustafa ile son bulmuştur; O'ndan sonra kıyamete kadar başka "Nebi" gelmez.

"Nebi"lerin bazıları aynı zamanda "Rasûl"dür... "Risâlet" işlevi olan "Rasül"lük ise kıyamete kadar geçerli bir görevdir.

"Nebi"lik geçicidir; "Rasûl"lük ise asâletendir ve dünyadan ayrılmakla son bulmaz, zira kendini tanımanın sonu yoktur ve dolayısıyla bu işlev sonsuz devam eder "Rasûl"ler için... Bu yüzdendir ki bizler, İslâm Dini'ni kabul ve tasdik anlamında ifade ettiğimiz "Kelime-i Şehâdet"te Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ın "Rasûl" oluşuna şehâdet ederiz; ki bu onun sonsuz işleviyle ilgilidir. Bu yüzden "AbduHÛ"dan sonra "NebiyyiHÛ" değil, "RasûluHÛ" deriz...

"Risâlet" ve "Nübüvvet", "velâyet"in içindeki üst sınıftır... Tıpkı "askeriye" genel tanımı içinde "generaller" sınıfı gibi...

"Nübüvvet"; içinde yaşanılan topluma, onlara âhiret saadetini kazandıracak olan yaşam şartlarını bildirmek ve o insanları bu şartlara göre yaşamaya davet etmek işlevidir.

"Risâlet"; içinde yaşanılan topluma, kendi hakikatlerini bildirmek ve bunun gereğini yaşayabilmeleri için gerekli olan çalışmaları ve yaşam biçimini tebliğ ederek, onlara bu yolda yol göstermektir.

"Ulül Azm" ise; hem "Nübüvvet" hem de "Risâlet" işlevini deruhte eden zâtlara verilen isimdir.

"Velâyet"; Hakikatini bilmek ve gereğini yaşamaktır.

Toplumla ilgili hangi işlevler "Nübüvvet" kapsamında ise, o işlevlere işaret edilirken Kur'ân-ı Kerîm'de, "Nebi" kelimesi kullanılmıştır...

Toplumla ilgili yani dışa dönük olarak, hangi işlevler "Risâlet" kapsamında ise orada "Rasûl" kelimesi kullanılmıştır...

Bireyin yaşamıyla ilgili olarak hangi kemâlâtın yaşanmasına dikkat çekilmek istenmişse, orada da "velî" kelimesi kullanılmıştır.

Yani "velâyet" hakikatine dayalı bir şekilde, dışa dönük görev alan yüksek kemâlât sahibi zevâtın bu durumuna "Nübüvvet" ve "Risâlet" adları verilerek; onlar, genel olarak içe yani kendilerine dönük kemâlâtı yaşayan "velî"lerden ayrı bir sınıfta anlatılmışlardır.

Eğer bu tanımlamalar istikametinde yeniden okunursa ilgili âyetler, çok daha değişik boyutlarda mânâlar karşımıza çıkar...

Öte yandan...

Bir diğer tanımlama ile, şeriat getiren "velî"lere "Nebi"; şeriat getirmeyip, insanları hakikatlerinin gereğini yaşamaya davet edenlere "Rasûl", böyle bir davet görevi almamışlara da "Velî" denilmiştir...

"Velâyet" babadan oğula geçen saltanat değil; kişinin hakikati olan "Allâh" adıyla işaret edileni yaşamasının sonucudur.

"Velâyet" kemâlâtının dayandığı hakikatin, bir "Nebi" veya "Rasûl"de tenezzülat hükmüyle açığa çıkan ilmine "vahiy", velâyet kemâlâtının urûc hükmüyle bir "velî"de açığa çıkışına da "ilham" denilir.

"Peygamber" kelimesi kullanıldığında bütün bu işaret ettiğimiz gerçekler örtüldüğü gibi; bunların sonucu olan pek çok sırlar daha ehlinden saklanmış olmaktadır...

Kur'ân-ı Kerîm'in Türkçesiyle ibadet olmaz!

Kur'ân-ı Kerîm'in Türkçe'ye çevirisi olmaz!

Kur'ân-ı Kerîm anlaşılmak ve gereği yaşanmak için geldiği için de herkes anladığı kadarıyla, "Benim anlayabildiğim kadarıyla Kur'ân" başlığı altında anladıklarını açıklar... Buna kim ne isim verirse versin...

"Tanrı"lar "ulu" olabilir...

"ALLÂH" ise "EKBER"dir!

Bizim keşfimizin bildirdiği hakikat budur... Gerçeğini Allâh bilir!

Ves Selâm...

AHMED HULÛSİ

1999
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6. Abd ve Rasûl Oluşuna Şehadet Ne Demektir?..





Evet böylece "Eşhedü en lâ ilâhe illâllâh" diyebilirsek; bundan sonra bizim üzerimize bir görev daha düşer...

"Ve eşhedü enne Muhammeden AbduHÛ ve RasûluHÛ" diyebilmek.

"Ve eşhedü"; şehâdet ederim ki "enne"; kesinlikle bu böyledir. Yani, bu şehâdeti öyle bir ederim ki, kesinlikle bu şehâdetim geçerlidir, şaşmaz!.. "Muhammeden AbduHÛ ve RasûluHÛ"; Muhammed O'nun kulu ve Rasûlüdür!

"Muhammed" isminden kasıt müsemmadır!.. "Muhammed" ismiyle kastedilen varlık!.. Bu isimle kastedilen varlık, önce "kulu"dur, sonra "Rasûlü"!..

Burada "Kul"luk, "Rasûl"lükten de üstündür ki, öne alınmıştır...

Düşün ki, Rasûllük!..

"Ben gelmiş geçmiş bütün Rasûllerin içinde öne geçirilmişim" diyor...

Rasûllükten daha üstün yüksek mertebe yok; bir de bütün gelmiş geçmiş Rasûllerin önüne geçiriliyor!..

Ve bu Rasûllükten daha üstün olarak,"kulluk" yani "Abd"iyet yönü öne geçiriliyor,"AbduHÛ" sözüyle!..

Muhammed ismi ile müsemma olan mânânın, "kul"luğu ne demektir?

Muhammed "AbduHÛ" deniyor...

Bir kere "Abdiyet", "HÛ"ya bağlanmıştır!..

"HÛ"; hüviyeti gösterir...

"ABD"iyeti "HÛ"viyetidir, mânâsı burada gizlidir!..

Yani, Allâh'ın hüviyetine "kul"dur, demektir bu!..

"Allâh'ın hüviyetinin kuludur" demek; "Efâl mertebesiyle, Esmâ mertebesiyle, Sıfat mertebesiyle ve de Sıfat mertebesinin hüviyeti olan Zât mertebesine câmidir!" demektir...

Neticede bilerek ve bilmeyerek, Kelime-i şehâdet'i söyleyen herkes, Hz. Muhammed'in Efâl, Esmâ, Sıfat ve Zât mertebelerine câmi olduğunu itiraf etmektedir; ama bilinçli olarak, ama bilinçsiz olarak!..

"Hû"viyetin "abd"ı olması hâli, bütün gelmiş geçmiş Rasûller arasında, bir tek "Muhammed" isminin müsemması olan mânâda müşahede edilir!..

Bir şeyin Hüviyeti, o şeyin Zâtına işaret eder, o şeyin Zâtını gösterir!.. İlâhî hüviyete bağlanması; İlâhî Zâtı, zâtında müşahede etmiş olmasından dolayıdır!..

İlâhî Zâtı, zâtında müşahede eden ilk beşer; Hz. Muhammed Aleyhissalâtu Vesselâm'dır!..

Bu yönden de O'nun mertebesi, tarifi mümkün olmayan, eşsiz bir mertebedir!

Hiçbir Rasûl, onun yanında ismini geçiremez!

Hz. Muhammed'in vârislerinin de O'nun bu mânâsının vârisi olması hasebiyle, diğer Nebi ve Rasûllerin arasında geçer adları, mânâ âleminde!

O'nun vârisleri kimlerdir?

O'nun vârisleri ancak "İNSAN-I KÂMİL"lerdir!..

"İnsan-ı Kâmil"ler umumi mânâda anlaşılan "kâmil insanlar" değildir!..

"İNSAN-I KÂMİL"ler, Gavsiyet mertebesini dahi ihrâz eden, yüksek kemâlât sahibi, devrinin "Zât"larıdır!..

Ve varlık, Onlar üzerine dönmektedir ve Onların hükmüyle yürümektedir!..

İşte bu yüzdendir ki, bu "Abduhû" kelimesindeki "Hû", her ne kadar zâhirde, avam anlayışında "Hû", "ki O" diye Allâh'a işaret gibi yorumlanırsa da; gramer kaidesine göre o anlamda geçerse dahi; hakikat müşahedesinde, oradaki "HÛ", Hüviyete işaret eder, İlâhî Hüviyeti kasteder!..

İlâhî Hüviyetin kullluğu; âlemde Esmâ, Sıfat, Zât mertebelerini ihrâz etmeye dayanır!..

İşte bundan sonra, "Risâleti" gelir... Risâleti ne demektir?..

Risâletin mânâsı; Ulûhiyetin hükümlerini, Ulûhiyetin beşeriyetin ebedî saadetine dönük emirlerini, Efâl mertebesinde ortaya koymaktadır!..

Efâl mertebesinde Ulûhiyetin hükmü ve gereği olan yeni emirleri ortaya koymak, Risâlettir!.. Bu Efâl mertebesinde gerçekleşir!..

Böylece kişi, bu şehâdeti getirdikten sonra, yani Hz. Muhammed'in Abdiyet ve Risâletine de şehâdet ettikten sonra İslâm olmuş olur!

Zâhirde bu kelimeyi söylemesi, ona "müslüman" denmesine yol açar.

Hakikatte bu şehâdeti yapmış olması da,

"Kim muhsin olarak vechini (şuurunu) Allâh'a teslim ederse, gerçekten en sağlam kulpa tutunmuş olur..." (31.Lukmân: 22)

Âyetiyle işaret edilen mânânın kendisinde açığa çıkmasıyla mümkün olur.

"Muhsin", Allâh'ın isimlerinden bir isimdir. Esmâ-ül Hüsnâ'da yoktur... "Vechini Allâh'a teslim etmesi", yani vechinde Allâh'tan gayrının olmadığını itiraf etmesidir!..

Çünkü zaten "ne yana başını döndürürsen Allâh'ın vechini görürsün" diyor ya!.. Ne yana bakarsan, "O'nun vechini" gördüğün gibi, başkası da; senin vechin, Allâh'ın vechi olması hasebiyle; sende Allâh vechini görür...

İşte böylece Kelime-i şehâdeti getiren; emaneti sahibine iade etmiş, "hain" damgası yemekten kurtulmuş ve de "vech"ini Allâh'a teslim etmiş olur!

Risâleti böylece açıklamaya çalıştıktan sonra şimdi de Nübüvvet ve velâyet üzerine birkaç söz edelim... Önce, Nübüvvet ve Risâlet nedir, onu anlatalım...

AHMED HULÛSİ

1986



Kaynak: http://www.ahmedhulusi.org/yazi/abd-ve-rasul-olusuna-sehadet.htm#ixzz2MzOfEZ60 

Follow us: @AhmedHulusi on Twitter







7. Ben "Muhammedî"yim





Merhaba dostlarım...

Merhaba canlarım...

Biliyor musunuz, biz "Muhammedîyiz!"

Diyeceksiniz ki ne demek "Muhammedî"?

MUHAMMED, Allâh'ın kuludur!

"Allâh kulu" olmak demek, Allâh'ın tüm mahlûkata rahmeti ve şefkati gibi insanlara ayırım yapmadan, hiçbir tefrik gözetmeden faydalı olmaya çalışmak demektir.

Karşılıksız, insanlara bir şeyler verebilmek demektir.

İnsanları ellerinde olmayan şeyler yüzünden suçlamamak, kınamamak, küçük görmemek, hor görmemek demektir.

Sevgi demektir; aşk demektir; rahmet, merhamet demektir. Verici olmak demektir; Muhammedî olmak!

Biz Alevî'yi de severiz, Sünnî'yi de severiz, Türk'ü de severiz, Kürt'ü de severiz, Arab'ı da severiz.

Biz Allâh'ın tüm kullarını severiz!

Tüm kullarına hizmet etmeye çalışırız.

İnsanların kendi menfaatleri için ortaya çıkarttıkları şartlanmalar bizi bağlamaz!

Siz, Kürt bir aileden doğmuş olabilirsiniz; Türk bir aileden doğmuş olabilirsiniz... Alevilerin arasında yetişmiş olabilirsiniz... Sünnîlerin arasında yetişmiş olabilirsiniz...

Bütün bunlar, sizi dışardan çeşitli fikirlere şartlandırabilir; ama bizim için bunlar hiç önemli değil!..

Bizim için önemli olan, sizin "Allâh kulu" olmanızdır!..

İster Türkiye'de dünyaya gelin, ister Afrika'da, ister Amerika'da... Herbirimiz aynı Allâh'ın kuluyuz!

"Muhammedî olmak", insanlar arasında fark gözetmemek demektir; insanları sevmek demektir; insanları hoşgörmek demektir... Çünkü "Muhammedî olmak" demek, insanların kalbinde, özünde, şuurunda "Allâh"ı görmek demektir!..

Allâh'ı gördüğünüz o noktada nasıl olur da Allâh'a secde etmezsiniz!..

İnsanlar Kâbe'de yusyuvarlak halka olup secde ederler...

Eğer ortada o Kâbe'nin yuvarlağını kaldırırsanız, görürsünüz ki insanların secdesi birbirlerinin varlığında olan Allâh'adır!

"Allâh yukarıda bir tanrı değildir!" diyoruz...

Hepimizin gönlünde, hepimizin şuurunda, hepimizin her zerresinde varolan varlıktır!

Öyleyse sevmediğiniz, kızdığınız, hor-hakir gördüğünüz, nefret ettiğiniz kimdir, farkında mısınız?

Dostlarım...

Bilen vardır, bilmeyen vardır...

Herkes herşeyi bilemez... Herkesin herşeyi araştırma şansı yoktur... Öyleyse biz insanları bilmiyor veya yanlış biliyorlar diye suçlamayalım, kınamayalım, hor görmeyelim!

Allâh'ın sayısız varlıkları vardır; sayısız yaratıkları vardır ve herbirinin de çeşit çeşit görüşleri vardır, güzellikleri vardır, kusurları vardır...

Biz onları hatalarıyla kusurlarıyla eksikleriyle yanlışlarıyla sevmeye çalışalım.

Yarın, öbürgün şu garip dünyadan çekip gideceğiz...

Biz merdiveni dayamışık 50'ye... Bundan sonra 3-5 sene ya yaşarız, ya yaşamayız... Ama ardımızdan üç Kul HûvAllâhû, bir Elham okuyup yollayacak, "Allâh razı olsun" diyecek biri çıkarsa yeter bize... Bunu dedirtemezsek ne yazık bize...

Nice zenginler, nice sultanlar, nice devlet başkanları neler yaptılarsa yaptılar, ve şu anda her şeylerini burda bırakarak geçip gittiler aramızdan.

Kendilerini hayırla andırabiliyorlarsa işte ne mutlu onlara... Kendilerini hayırla andıramıyorlarsa muhakkak ki şu an çok büyük sıkıntı içindeler...

İnsanlar ellerinde olmayan şeylerden dolayı suçlanamaz. Ve herkesin kendi seçimi olmayan şeyden dolayı horlanması, suçlanması en yanlış olgudur.

Böyle olduğunu bildiğimiz hâlde niçin insanları "bu Türktür, bu Kürttür, bu Araptır, bu Çingenedir, bu Lâzdır, bu Çerkezdir" diye yanlış yorumlarla ithama kalkışıyoruz...

İnsana yakışır mı bu?..

Biz, o sonsuzlukta, Allâh'ın ilminde yaratılıp şu anda dünyada geçici bir süre için yer alan varlıklarız... Ve belki de yarın bu dünyadan geçip gideceğiz...

Böyle geçici bir süre için kaldığımız şu dünyada birbirimize hayatı zindan etmenin, birbirimize çektirmenin, birbirimize azap etmenin, birbirimizi harap etmenin âlemi mi var?...

İslâm'ı anlamak istiyorsanız, bir Mevlâna'ya bakın... Bir Yunus Emre'ye bakın... Bir Hacı Bektaşî Velî'ye bakın... Bir Ahmed Yesevî'ye bakın...

Kendinize örnek alacağınız o kadar mânâ ehli, o kadar çok sır ehli zevât var ki!...

Bunlar işte, İslâm'ı temsil eden kişiler!..

Bunlar işte Muhammedîliği temsil eden kişiler!..

Sizin başınızı yana eğmenize, sizin kolunuza kısa gömlek giymenize, sizi namaz kılarken başınıza takke takmamanıza bakıp da suçlayanlar İslâmiyeti bilmiyorlar!..

"İslâm'ın Düşünce Sistemi"ni, "İslâm'ın ruhu"nu anlamak istiyorsanız sizin bakıp yöneleceğiniz kişiler, o mânâyı paylaşan o yüce zâtlar!

İşte "Ben Muhammedîyim" diyorum! Ki bunun mânâsı; "ben insanların tarikatları, mezhepleri, inançları ne olursa olsun onlara rahmetle yönelme durumunda olanlardanım" demek istiyorum...

Muhammed Mustafa'nın ceddi de İbrahim Nebi idi.

Size O'nun bir olayını anlatarak konuşmama son veriyorum...

İbrahim Nebi, biliyorsunuz keremiyle, zehasıyla ünlü bir zât!..

Sofrasında kimse olmadan boğazından bir lokma geçmezmiş.

Bir akşam yine sofrasını kurmuş. Gelen olmamış, yalnız kalmış. Rabbine yakarmış...

"Yarabbi! Yine sofram boş kaldı! Ne olur bir misafir yolla soframa..."

İbrahim'in duasını kabul etmiş Cenâb-ı Hak...

Derken biraz sonra birisi seslenmiş dışardan...

"Kimse var mı burda?"

Hemen fırlamış yerinden İbrahim, kapıyı açmış.

"Hoşgeldin", demiş... "Buyur...Tanrı misafiri eyvallâh... Gel, otur"...

Oturmuşlar, ne varsa sofraya konmuş...

"Bismillâh" demiş, elini uzatmış İbrahim Nebi...

Adam da elini uzatmış, ordan ekmek koparmış...

"Aaa!" demiş İbrahim, "Besmele çek! Allâh'ın adını an!.. Bu nimeti bize veren Allâh!"...

Yaşlı, sakalları göbeğine düşmüş ihtiyar, "Ben", demiş, "Tanımam senin rabbini.. Kimdir o?.."

İbrahim aleyhisselâm; "Olmaz!" demiş... "Bana Alllah'ın verdiği bu rızkı, O'nu tanımayan, O'nu reddeden birine nasıl veririm?"...

"Peki öyleyse", demiş, kalkmış adam.

Dışarı çıkmış, giderken vahiy gelmiş İbrahim'e:

"Ya İbrahim!.. Beni inkâr eden o kulumu ben yüz senedir yaşatırım, rızkını veririm, bir kere kapımdan kovmadım da; sen nasıl benim kulum olarak onu geri çevirirsin!.."

Hemen fırlamış yerinden, koşmuş.

"Aman!.." demiş, "Gel! Hata ettim... Senin yüzünden Rabbimden azar işittim."

"Hayır ola!.." demiş adam... "Ne oldu?.."

"Benim Rabbim buyurdu ki: Ben, yüz senedir o kulum beni tanımadığı hâlde onun rızkını veririm de, sen kim oluyosun onu kapından, sofrandan geri çeviriyosun!.. Gözünü seveyim," demiş, "Gel otur soframa, paylaşalım seninle..."

"Senin Rabbin mi dedi?" demiş...

"Senin Rabbin büyük, yüce bir Rabmiş!.. Ben iman ettim senin Rabbine!"...

...

Biz, İbrahim'in neslindeniz!..

Biz, Muhammed Mustafa'nın neslindeniz!..

Biz "Muhammedîyiz!"...

Öyleyse insanları sevelim, kucak açalım, fark görmeyelim; etiketi ne olursa olsun...

AHMED HULÛSİ

İstanbul, 1993
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8. Hz. Muhammed Neyi Okudu?





En çok sevdiğimiz şey tartışmak; en sevmediğimiz şey de tartıştığımız şeyin aslını araştırmaktır! Yaptığımız tartışmaların pek çoğu kulaktan dolma, duyuma dayanan verilere dayanır... Sözlerimizin, düşüncelerimizin ne dereceye kadar mantıklı ve makûl olduğunu hatıra bile getirmeyiz!

Bugün gerçeğini hiç düşünüp araştırmadığımız bir konuya dikkatinizi çekmeye çalışacağım...

Hz. Muhammed (aleyhisselâm) okuma-yazma biliyor muydu?

Hz. Muhammed (aleyhisselâm) neyi "OKU"du?

Yüzyıllardır insanlar ikiye bölünmüş tartışıyorlar; acaba Hz. Muhammed (aleyhisselâm) okuma-yazma biliyor muydu, yoksa bilmiyor muydu?

Kimi diyor, O okuma-yazma bilmiyordu "Ümmî"ydi!.. Kimi de diyor, biliyordu; "Ümmî"nin anlamı başkadır!

Bir an durun ve hatırlayın o an'a ait bilgileri!

"OKU" hitabı geldiğinde, Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ın eline yazılı bir metin verilmiş miydi?

Elbette ki hayır! Allâh Rasûlü'nün eline verilmiş yazılı bir metin yoktu! 

Peki, yazılı bir metin eline verilmediğine göre, o kişinin okuyup-yazma bilip bilmemesini tartışmanın âlemi var mıdır?..

Bundan sonra dikkatimizi çekmesi gereken önemli ikinci bir nokta daha vardır...

Eline yazılı bir metin verilmediğine göre; "OKU" uyarısıyla Allâh Rasûlü Muhammed (aleyhisselâm)'ın neyi "OKU"ması istenmişti acaba?..

"HZ. MUHAMMED NEYİ OKUDU" isimli kitabımızı yazmamıza sebep olan bu konuyu çok özetle biraz inceleyelim isterseniz...

"OKUMAK" kelime olarak iki anlam taşır... Birincisi, "bakmaya" dayalı bir biçimde baktığı şeyin ne olduğunu anlamak... İkincisi, "görmeye" dayalı bir biçimde baktığı şeyi "değerlendirmek"!

"Bakmak" ayrı şeydir; "görmek" ayrı şeydir!

Herkes "bakar", ama bazıları "görür"! "Basar", bakar; "basîret" görür! Yani "görmek"ten murat, gördüğünün anlamını çözüp onu değerlendirmektir...

Bir şeyi dinleyebilirsiniz, ama o dinlediğiniz şeyi anlayıp değerlendirebilmek güçlü bir akıl, mantık ve muhakeme kuvveti ister... Bunun gibi, baktığını görmek de ayrı bir özelliktir!

İşte "okumak" da bir anlamıyla baktığın yazılı metini deşifre etmek, çözmek anlamına geldiği gibi; bir diğer anlamıyla da baktığını görmek; güçlü bir mantık, muhakeme ile ondan yeni anlamlar çıkartmak suretiyle o şeyi değerlendirmek anlamını taşır...

Konumuz yazılı bir metni "okumak" olmadığına göre; Hz. Muhammed'e yapılan "OKU" hitabının anlamını acaba nasıl değerlendireceğiz?..

Konuyu bir misalle açıklamaya çalışalım... Maç spikerleri veya spor eleştirmenleri çoklukla teknik direktörleri değerlendirirken şu husus üzerinde dururlar... "Basîretsiz teknik adam maçı okuyamıyor!" ya da "maçın birinci devresini çok iyi okudu, buna göre verdiği taktikle takım ikinci devre çok iyi oynadı!"

Demek ki, "OKUMAK", yazılı bir metni çözmenin ötesinde, bir diğer anlamıyla, seyrettiğimiz şeyin nereden, neden, nasıl gelip, hangi hedefe yönelik akış içinde olduğunu kavramaktır!

Yani, "OKU" hitabıyla, Allâh Rasûlü olarak Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ın, ALLÂH'ın yaratmış olduğu düzeni, SİSTEMİ OKUMASI istenmiştir!

"OKU" hitabının muhatabını iki şıktan biri olarak değerlendirmek zorundayız!

"OKU" istemi ya özel olarak yalnızca Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'a aittir, genel olarak bizi hiç ilgilendirmez; "Oku"mak gibi bir mükellefiyetimiz yoktur! Bu durumda, gerek Kur'ân-ı Kerîm'in ve gerekse Allâh Rasûlü'nün ne dediğini anlamaya, kavramaya çalışmak gereksizdir! Bize düşen körü körüne, beyinsizce, eğitilmiş bir mahlûk gibi sadece denilenleri yapmaktır!

Ya da...

"OKU" istemi Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ın şahsında, tüm ümmetine yapılan bir hitaptır; Hz. Muhammed'e inanan herkesin "OKUMASI" istenmektedir!

Bu takdirde de, tüm inananlar, ALLÂH'ın yaratmış olduğu YAŞAM SİSTEMİNİ, ALLÂH DÜZENİNİ "OKUMAKLA" görevlidirler! 

Bu hususu çok iyi düşünmeli ve anlamalıyız!

"OKUNMASI" istenilen SİSTEM nedir?..

AHMED HULÛSİ

1996
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9. Hz. Muhammed'i Tanıyamayanlar





Olayın hakikatine karşı "perdeli" olan bazılarından yayılmak istenen asılsız ve hatta "edepsiz" bir görüşe göre:

"Hz. Muhammed iyi-dürüst bir insandır!!! Eh biraz da akıllıdır!!! İşte bu yüzden Cibrîl, Allâh'ın emriyle peygamberlik görevini O'na vermiş ve O da Cibrîl'in ona dikte ettiği biçimde yaşayıp, geçmiştir!!! O sadece Allâh'ın haberlerini bize ulaştıran bir postacıdır!!! Allâh'ın postacısıdır!!! 

Gerçekte, Hz. Muhammed'in hiç de büyütülecek bir yanı yoktur!!! Tasavvuf ehli O'nu gereksiz yere hayalinde büyütüp paye vermektedir(!)… O tamamıyla bir beşer olarak yaşamış, sadece Cibrîl'in direktifleri doğrultusunda insanlığa Allâh emirlerini tebliğ etmiş, bu yönüyle farklı bir insandır!!! 

Hz. Âli'den, Hz. Ebu Bekir'den, Şah Nakşıbend'e, Abdulkâdir Geylânî'den Abdülkerîm el Ciylî'ye, İmam Gazâli'den İbrahim Hakkı Erzurumî'ye kadar bütün mânâ ehli zevât Hz. Muhammed'i boş yere gözlerinde büyütmekte, O'nun sözlerine yani hadislerine değer vermektedirler!!!

Bize sadece, O'nun tebliğ ettiği Kur'ân yeter!!! Hadisleri ciddiye almamıza gerek yoktur!!! Çünkü, çok büyük bir kısmı da uydurmadır!.."

Ve daha böylesine birtakım saçmalıklar!.. Mantıksal bütünlükten uzak laflar!..

"POSTACI" birinden diğerine bir şey taşıyan, götüren; ancak ne götürdüğünden de haberi olmayan kişidir... Hz. Rasûlullâh (aleyhisselâm)'a "ALLÂH'IN POSTACISI" demek, en azıyla, O'nu, "yaptığı görevin şuurundan yoksun olmakla" tanımlamaktır ki, böyle bir anlayıştan O yüce Zâtı tenzih ederim...

Bize göre bu yanlış tanımlamanın sebebi, Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ın gerçek büyüklüğünü ve derinliğini müşahede edememektir. Bu durum neticede bu kişileri sahih hadisleri bile inkâr noktasına getirmiştir! 

Hâlbuki Kur'ân-ı Kerîm'in oturtulduğu tahtın ayakları "Hadisler"dir!..

Bize âyetlerin nasıl anlaşılması, yorumlanması ya da tatbik edilmesi konularını Rasûlullâh (aleyhisselâm)'ın hadisleri öğretir...

Nâzil olan Kur'ân ışığında İslâm'ın nasıl yaşanması gereğini bize bizzat Hz. Rasûlullâh öğretmiş ve O'nun açıklamaları doğrultusunda biz bugün bu noktaya gelmişiz!..

İslâm Dini; Kur'ân-ı Kerîm ve Rasûlullâh (aleyhisselâm)'ın hadislerinden ibarettir!..

Asırlardır yapılan derin araştırmalar sonucu olarak en azından "Kütübi Sitte" denilen ve hatta buna ilave edilen birkaç hadis külliyatındaki hadislerin kesinlikle doğruluğu tespit edilmiştir... Bu konuda hadis kitaplarında geniş bilgiler vardır... Arzu edenler olayı araştırarak haklılığımızı anlayabilirler...

Biz şayet okuduğumuz bir hadisin gayesini veya hikmetini anlayamıyorsak, onun hangi boyuttan, hangi müşahede içinde söylenmiş olduğunu bilemiyorsak; hiç değilse, onu bir gün anlayacağımız seviyeye ulaşıncaya kadar susup, beklemesini bilelim...

Unutmayalım ki, inancımıza göre, yarın Hz. Rasûlullâh'ın huzurunda O'nunla yüzyüze geleceğiz!

Bize göre...

Hz. Muhammed Mustafa, olağanüstü özelliklerle bezenmiş muhteşem bir Zât'tır!.. Şerefimiz, O'nu tanıyabildiğimiz, anlayabildiğimiz ölçüdedir! 

On sekiz yaşından beri, çağdaş bilimler eşliğinde, O'nu ve getirdiklerini; açıkladığı gerçekleri ve sistemi anlamaya; ve dilimiz döndüğünce de anlatmaya çalışıyorum...

Bütün bunlara rağmen, O yüce Allâh Rasûlü'nü anlama ve anlatma konusunda bugüne kadar yapabildiklerim bir hiçtir!..

Evet, Hz. Muhammed, "Cebrâil'in dikte ettiği fikirleri, bilgileri insanlara dikte eden basit bir ‘hoparlör' ya da ‘postacı' olarak tanımlanmaktan berîdir" dedik!!.

Ve geldik, Risâlet kemâlâtından anladıklarımızı, müşahedelerimizi nakletmeye...

Hz. Rasûlullâh (aleyhisselâm), Cebrâil'in "SIKMA"sına maruz kaldığı zaman, daha önce de izah ettiğimiz yönüyle, "ALLÂH"ın bazı "isimlerinin mânâları" istikametinde son derece önemli "FETİH"lere kavuştu!..

Bu "isimlerin mânâlarının" kendisinde daha büyük kapasiteyle ortaya çıkması, O'nun basîretinin, ferasetinin, nüfuziyetinin (yani yöneldiği varlığın bâtınına nüfuz ederek onun yapısını, özelliklerini, varoluş gaye ve hikmetini sezme hassası) çok büyük ölçüde gelişmesine vesile oldu...

Bu bir anda, şıp diye ortaya çıkan veya çıkacak olan bir olay değildi...

"SIKMA" neticesi beyinde hazımlı bir şekilde meydana gelecek kapasite, oldukça uzun bir zaman istiyordu...

İşte bu yüzdendir ki, ilk vahiyden sonra, üç seneye yakın bir zaman yeni vahiy gelmedi ve Cebrâil ile bir görüşmesi olmadı...

Hatta bu yüzden zaman zaman "terk edildiği" düşüncesine kapılarak büyük endişe duydu...

Ne var ki bu süreç gerekliydi. İlk farklı ve güçlü açılımı yani bir üst boyut katmanına ait varlıkları ve bilgileri değerlendirecek kapasitenin oturması zaman istiyordu.

"Ayânı sâbitesi" ve "varoluş istidadı" itibarıyla zaten "ALLÂH" isimlerinin tümüne sahip olan varlığı, bu etkiye de maruz kalınca; artık o isimlerin mânâları daha güçlü bir şekilde ortaya çıktı; ve böylece de mutlak gerçeği, evrensel SİSTEMİ "OKU"maya başlamış oldu!

AHMED HULÛSİ

1992
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10. Hz. Muhammed Allâh Rasûlü'dür





Bu arada, dikkatimizden kaçmaması gereken, bir önemli husus da şudur…

Normaliyle, her işte kural, işe ehlini tayin etmektir! Şayet o işe ehlini tayin etmezseniz, hem o işe, hem de tayin etmiş olduğunuz kişiye zulmetmiş olursunuz!

Şimdi bir düşünün...

Sürekli Cebrâil ve diğer meleklerle iletişim içinde olan; Cinleri görüp, onlarla iletişim içinde olan; içinde yaşadığı ve yaşayacağı sistemi "OKU"yan; daha aramızda yaşarken cennet ve cehennemi bizâtihi görüp, orada yaşanmakta olanları ya da yaşanacakları anlatan; kabirde yaşanılanları müşahede edip, yanındakilere kabir âlemindeki kişilerin içinde bulundukları hâlleri haber veren; gösterdiği yoldan gidenleri türlü olağanüstü özelliklere kavuşturan; ve daha sayamadığımız pek çok olağanüstü özellikleri olan bir ZÂT, nasıl olur da basit, sıradan bir "dikte makinesi bir beşer" ya da "hoparlör" ya da "postacı" olarak nitelendirilebilir... Ne getirdiğinden gâfil midir Allâh Rasûlü?..

Bırakın bu devri bir yana...

Bugüne kadar gelmiş geçmiş sayısız evliyadan zâtları düşünün...

Kimi keşif yollu, kimi fetih yollu müşahede sahibi zevât!..

Bunlardan hangi bir tanesi ortaya çıkıp da, Rasûlullâh'ın hadislerini "uydurmadır" diyerek saf dışı etmeye kalkmış?..

Üstelik, bunların önemli bir kısmı, mânen Rasûlullâh (aleyhisselâm) ile olabildiğince sık biraraya gelen ve gerçekleri O'nun ağzından kendi kulaklarıyla duyan zevât!..

Şayet bu hadisler, iddia edildiği gibi "uydurma olsaydı"; keşif ve fetih sahibi olup bugün dahi bu yoldan Hz. Rasûlullâh ile görüşme imkânına sahip bulunan zevât tarafından, müslümanlar uyarılmaz mıydı?..

Allâh ilmi, iradesi ve kudretinin aramızda ve aramızdan zâhir olmasıyla korunan İslâm Dini, asırlardır Hz. Rasûlullâh'ın hadisleri istikametinde yüz milyonlarla ifade edilen kitlelere yol göstermiş; ve herkes varediliş gayesi nispetinde bu pastadan pay almıştır...

Bütün bu çalışmalar sırasında, unutulmamalıdır ki, "ALLÂH ELÇİSİ"nin yani "RASÛLULLÂH MUHAMMED MUSTAFA"nın rolü, basîretsizlerin, maneviyattan, "hâl"den nasibi olmamışların göremeyeceği ölçüde çok büyüktür!..

"ELÇİ"nin seviyesi gönderenle mütenasiptir!.. Hiçbir zaman, bir devlet başkanı, bir musluk tamircisini "elçisi" olarak bir yere yollamaz!

Kesin olarak bilelim ki;

Hz. Muhammed Mustafa; "ALLÂH RASÛLÜ" yani "ALLÂH ELÇİSİ"dir!..

Yoksa, günümüzde bazılarının iddia ettiği ve tefsirlerine yazdığı gibi "Cebrâil'in elçisi"; yahut da bir "gök tanrısının elçisi" değildir!

Dikkat edelim...

"Uzay Dini" diye tanımlanan ve "Uzaylıların tebliğ ettiği" iddia edilen Cin kökenli, "Altın Çağ Bilgi kitabında" şöyle denilmektedir:

"İslâmî bütünlük ışık dost MUHAMMET'i "RASÛL" ZANNETMEKTEDİR... Hâlbuki O, ALLÂH'ın habibi "RASÛL"ün ELÇİSİDİR… RASÛL, büyük ASHOT yani SULH'tur." (Fasikül:42; s:408)

Bu "UZAYLILAR"a göre, "Muhammet'in elçisi olduğu büyük ASHOT'un Rabbi olan ALLÂH da, bedenlenmiş olarak BETA NOVA gezegeninde yaşamakta ve orada bizi yanına beklemektedir"!!! (Fasikül:46; s:447)

Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ı, Cebrâil'in "RASÛLÜ-ELÇİSİ" olarak tanımlayan zâtı muhteremler kimlerle aynı paralele düştüklerinin; ve kimlerin etkileri altına girmiş olduklarının farkına varacaklar mı acaba?

"ALLÂH KULU ve ELÇİSİ" olma şerefine sahip bir ZÂT için ise, biz ne söylesek azdır!.. O'nun yüceliğini anlatmak bizim gibiler için asla mümkün değildir! 

Bu yüzden, Hz. Rasûlullâh'tan daha fazla bahsetmeyi zaid addederek, dönelim O'nun işlevine... Çalışmalarına...

Ve, bütün bunların bilincinde olarak, "OKU"muş olduğu "SİSTEMİ" fark etmeye...

AHMED HULÛSİ

1992
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11. Hz. Muhammed'e İman





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

Niçin bu böyledir?

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

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

Hz. Muhammed (aleyhisselâm), insanların inandıkları tanrı kavramına dayalı yaşam biçimiyle hayatlarını boşa harcamamaları için görev yapmış; ve "LÂ ilâhe..." sözcüğüyle bu konuda kendisine inananları uyarmaya çalışmıştır.

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

İnsanlar geçmiş çağlarda ve hatta günümüzde gökteki bir tanrıya inanırken; ve bunun sonucu olarak da o gökteki tanrı yanından gelen OĞUL'dan veya kanatlı meleklerden söz ederken; Rasûlümüz bunun böyle olmadığını en öz ve özet şekilde "İHLÂS" Sûresi'yle vurgulamıştır.

Tanrıya inanmak insanı sonuçta hüsrana götürür! Çünkü ötedeki bir varlıktan bir şeyler bekleme düşüncesi oluşur böyle bir inanç sonunda! Bu da ataleti, uyuşukluğu ve tembelliği oluşturur! Oysa her şey, insanın özündeki sırda mevcuttur. Dışarıda değil! İnsan özündeki bu sırla her an pek çok şeyler yapabilme istidat ve kabiliyetine sahiptir.

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

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

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

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

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

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

Ama bu demek değildir ki, tanrıya inananlar cennete girer!

Burada dikkat edilmesi gereken bir incelik vardır:

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

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

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

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

Bunları çok iyi düşünüp anlamak gerekir!

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

Biz kimseyi ne cennete sokabiliriz ne de cehenneme atabiliriz!

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

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

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

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

Tüm evrenler holografik gerçeklik doğrultusunda her bir zerrede mevcuttur!

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

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

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

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

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

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

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

Niçin?

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

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

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

Tanrıya inananlar için ise yöneliş uzayda bir yerlere doğrudur!

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

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

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

AHMED HULÛSİ

4 Mart 2005

Raleigh – NC, USA
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12. Muhammed Farkı





İsmi "ALLÂH" olan, bize Hz. Muhammed (aleyhisselâm) tarafından bildirilmiştir! Çünkü O, bir peygamber değil, "RASÛLULLÂH" idi!

Farkı neydi kendisinden önceki Rasûllerden?

Mesela İbrahim (aleyhisselâm) da, Musa (aleyhisselâm) da, İsa (aleyhisselâm) da "Rasûlullâh" idi...

Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ı tasdik etmek niçin zorunlu?

Diğer Rasûlleri tasdik edip, kabullenip; Hz. Muhammed'i ve bildirdiklerini kabul etmemek, niçin insana her şeyi kaybettirir?

Hz. Muhammed (aleyhisselâm); "HANÎF"lik kavramını getiren İbrahim (aleyhisselâm)'dan; tenzih yönlü açıklamalar yapan Musa (aleyhisselâm)'dan, teşbih ağırlıklı anlatımla görevini yapan İsa (aleyhisselâm)'dan çok farklı bir işlevle; teşbih ve tenzihi cem etmiş, tevhidi açığa çıkarmış ALLÂH kulu ve Rasûlü ve son Nebi'dir!

Çünkü O, hepsinden farklı ve ayrıcalıklı olarak "SÜNNETULLÂH"ı "OKU"muş; buna dayalı olarak insan için gerekli olan her şeyi, kâh vahiy olan âyetlerle, kâh da hadis denilen açıklamalarıyla insanlığa bildirmiştir!

"Hadislerle işimiz yok bize yalnızca Kur'ân yeter" diyenler ne Kurân'ı anlamışlardır; ne ismi "ALLÂH" olan hakkındaki işaretleri değerlendirebilmişlerdir; ne de "Rasûl"lük veya "Nebi"liğin işlevinin ne olduğunu fark etmişlerdir!

Onlar hâlâ, yukarılarda uzayda bir yerde büyük bir tanrı hayal etmekte; onun yolladığı kanatlı meleklerle buyruk alan bir postacı peygamber düşünmekte; ve dahi bu postacının bize ilettiği buyruknameye inanmaktadırlar!!!

Hz. Muhammed (aleyhisselâm) ve işlevi hakkında hiçbir fikir sahibi değillerdir!

Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ın evrensel ve tüm insanlığı kapsayan muhteşem "SÜNNETULLÂH" açıklamalarını onlar hiç fark edememektedirler.

Androidmişcesine Kur'ân tekrarlamak veya sadece fiziki namaz kılmak onlar için yeterli tapınmaktır tanrıya!..

Bu yüzden de neler kaybettiklerinin asla farkında olamadan bu dünyadan geçip gideceklerdir! İşte bu gerçeklerden farkındasızlık, onlar için en büyük karşılıktır, cezadır!

Ey Rasûlü inkâr eden, "bana Kur'ân yeter hadislerle işim yok" diyen nankör; sil bakayım hafızandaki, Rasûllullâh'tan sana ulaşanların hepsini; bakalım ne konuşabileceksin Kur'ân veya hadis veya bunlara dayanan ilimler hakkında?!!

Kendisini aydınlatan ve ona bilmediklerini öğreten; ismi "ALLÂH" olanı tanıtan ve "Sünnetullâh"ı bildirene yapılan nankörlük; bunun karşılığını, ebediyen o gerçeklerin müşahade ve yaşamına karşı perdelilikle alır! Bu da dışardan bir tanrının veya varlığın cezalandırması şeklinde değil; Öz'ündekinin, kendisine, elleriyle yaptıklarının karşılığını vermesi şeklinde gelişir! Bu durum, "Sünnetullâh" gereği beyindeki bir kilitlenmenin sonucudur. Her kişi, inkâr ettiğine karşı kendini otomatik olarak kilitler! "Sünnetullâh" konusuna bir başka yazıda açıklık getireceğiz inşâAllâh.

Rasûlullâh (aleyhisselâm)'ı, postacı peygamber olarak değerlendiren nankörler, yolun en başından, kendi zanlarına sapmış oldukları için, daha sonraki aşamaları zaten değerlendirme imkânı ile karşılaşamazlar.

Hz. Muhammed (aleyhisselâm) asla değişmeyen veya dönüşmeyen "SÜNNETULLÂH"ı "OKU"muş olarak; Risâletinin gereği olarak, "Fâtiha" okunan ve Fâtiha'sız asla geçerliliği olmayan salâtı teklif ederken; Nübüvvetinin işlevi olarak da, salât öncesinde abdest almayı uygulamıştır!

Zira Risâlet; ismi "ALLÂH" olanı anlayıp hissetmeye dönük bir işlevdir ve bu işlev sonsuza dek devam edecek olan bir yaşantının elde edilmesiyle alâkalıdır. Abdest ise, bedenin bu işleve hizmetiyle ilgili ve dünya yaşantısıyla sınırlı bir uygulamadır.

Bu aralar bazıları, "Salât"taki Bismillâh ve Fâtiha okunuşuyla yaşayabilenin mi'râcı olan hissedişi, tutup yoga ile, veya Hint felsefesinin Nirvana'ya ulaşması ile kıyaslamakta ve hatta aynı şey olduklarını iddia etmekteler.

Oysa birbiriyle hiç alâkası olmayan iki olaydan söz edilmekte!

Niye böyle?..

Neden böyle olduğu konusuna daha sonra döneceğim.

Hz. Muhammed (aleyhisselâm) son Nebi'dir; çünkü "Sünnetullâh"ın insanlığı ilgilendiren tüm özelliklerini bütün detayları ile anlatmıştır. "Sünnetullâh" konusu tahmin edemeyeceğiniz kadar önemli bir konudur. Zira "Sünnetullâh"ın ne olduğunu fark edemeyen kendi kozasından asla çıkamaz; kozasında, hayal dünyasında yaşamaya devam eder. Buna, insanların uykuda olması, yani rüya görmesi diye yaklaşılmıştır. Rüyaların ne kadarının gerçekçi olduğunu bir düşünün!

Açıklandığı devir şartları itibarıyla, zorunlu olarak mecazlar, işaretler kullanılmıştır; ancak bugün artık belli bir bilim ve kültür altyapısı olanlar, Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ı eskisinden çok daha farklı anlayabilmekte ve değerlendirmektedirler.

Önce şu mutlak gerçeği fark ve kabul edelim:

İsmi "ALLÂH" olarak bize bildirilen ve tanıtılan, neyse, O'dur!

Kul da, kuldur!

Kulun varlığı ve varlığı altındaki her şey, ismi "ALLÂH" olana ait olsa dahi, o yine de sadece bir "abd"dır ve asla "ALLÂH" değildir!

Hz. Muhammed (aleyhisselâm) dahi, tüm muhteşem ilmî kişiliğiyle ve kendisinde açığa çıkan ismi "ALLÂH" olana ait özelliklerle varoluşuna rağmen bir "abd"dır, yani KULdur ve ebeden bu böyledir!

Şimdi gelelim olayın neden ve nasıl böyle oluşuna...

"Zerre küllün aynasıdır" işaret ve uyarısını yapan Rasûlullâh (aleyhisselâm), vurguladığı bu gerçekle "kul"luğun da en büyük açıklamasını yapmaktadır.

"Abd" nedir?

"Abd", ismi "ALLÂH" olanın dilediklerini yerine getirmek durumunda olandır.

Burada konuyu anlatabilmek için, hem incir misalini vereyim hem de holografik gerçeklik misalini...

İncir bir meyve, ama içindeki her çekirdek dahi gelişmesi hâlinde bir incir!.. İncir, nasıl teklik içindeki çokluğu, bu çoklukla birlikte her birinin tekilliğini sembolize eden bir meyve ise; bu yüzden "İncir" Sûresi gelmiş ise...

Holografik gerçeklik sonucu, evrende tüm boyutları ile var olan her şey, evrendeki her bir zerrede de aynı şekilde mevcut ise...

İsmi "ALLÂH" olan da, aynı şekilde, her bir zerrede, Zât'ıyla, Sıfat'larıyla, Esmâ'sıyla, Arş'ıyla, Kürsî'si ile, 7 kat semâvat ve 7 kat arzıyla mevcuttur!

Bu her insanda böyle olduğu gibi, tüm boyutlardaki tüm canlılarda da böyledir!

1998 yılında Antalya'da bu konuları anlattığım ve "Üst Madde" ile "Özün Seyri" isimlerini verdiğim sohbet kasetlerindeki bu gerçekleri, çok daha sonra detaylı şekilde "TEK'İN SEYRİ" isimli kitabımda açıklamaya çalıştım.

Evrende her birim kendi boyut ve yapısının bilinç ve şuuruna sahiptir. Ama bir diğer boyut varlığının bunu algılaması yapısal şartlar sebebiyle mümkün olmaz!

Her birim kendi yapısındaki bu mertebeler dolayısıyla da kendi özünde oluşacak bir yükseliş veya sıçrama ile Rabb'ine, Melik'ine ve İlâh'ına ulaşma şansına sahiptir! Ki bunu artezyen kazmaya benzetebiliriz. Veya "urûc" da diyebiliriz.

Bazı birimlerde ise, kaynağın ve hatta gayzerin fışkırması gibi özden gelen = tenezzül eden bir şekilde ilim açığa çıkar!

Velâyet urûc yolludur bilinen anlamıyla. Gerçekte velâyetin üst mertebesi olan Risâlet ise irsâl yolludur. Velâyetin üst kademesi olan, "El VELİYY" isminin işaret ettiği anlamın açığa çıkışıyla meydana gelen Risâlet, kişide Rasûllük olarak değerlendirilir.

Rasûller, risâlet adının işaret ettiği mahiyet itibarıyla birbirlerinden farksızdırlar; fakat irsâl olunan ilmin kaynağı olan sıfatlar yönünden farklıdırlar!

Kimi Kudret sıfatından irsâl olmuştur, kimi İlim, kimi Hayat!

Neyse konuyu fazla genişletmek yerine ana noktamıza dönelim.

Hz. Muhammed (aleyhisselâm) kendisinde açığa çıkan sıfatlara, isim özelliklerine, "Sünnetullâh" marifetine rağmen asla "ALLÂH" değil, "ABD"dır!

Evrende var olan tüm yaratılmışlar yani "zerre"ler de böyledir!

Zerre küllün aynasıdır; ama asla zerre küll değildir; küll kendisinde var olmuş olsa dahi!..

Buradan bir başka noktaya kayılır... Zerre her an kendisindeki hakikat ve o hakikat noktasıyla ilişkiler içinde yaşamını nasıl sürdürür; sorusunun cevabına... Ne var ki bu yazıda buna girmeyeceğim; çünkü bugün anlatmak istediğim husus o değil... Zaten onun işaretini bundan önceki yazılarda vermiştim.

Gelelim ana noktaya.

Zerre zerredir! Küll değil!

Küll, yani holografik gerçekliğe esas olan ana yapıya, "İşte Allâh adıyla işaret edilendir!" diyenler burada büyük bir yanılgıya düşerler ve gerçekten saparlar!

Burada onları uyaracak olan levhada şu gerçek yazılıdır:

"İsmi ‘ALLÂH' olan ZÂT, tecezzî (cüzlere ayrılma) kabul etmez!"

Burada "İhlâs" Sûresi'nin anlamını iyi düşünmek gerekir. Ahadiyet ve Samediyet sonucu olarak kendisinin varlığından başka bir şey düşünülemez; ve dahi bu mertebede tekillikten dahi bahis açılamaz!

"K" olayı diyerek, "ALLÂH" isimli kitabımızda anlattığım konuyu iyi incelerseniz görürsünüz ki, İlmi ilâhî'de bir noktadan açığa çıkan açı içindeki 11 boyutlu evren, paralel evrenler veya bizim deyişimizle "evren içre evrenler", hologramın konusu olan "KÜLL"dür! Ve zerre de bu küllün aynasıdır!

"Hayal içinde hayal içinde hayal" diye eski hakikat ehlinin tarif ettiği konu budur işte!.. Nokta, bir hayaldir ismi "ALLÂH" olan indînde! O noktanın açılımı olan, açı içindeki küll bir hayaldir... Küllün yansıdığı her zerre diye tanımlanan, her bir ayna dahi ayrı bir hayaldir!

İşte bu yüzdendir ki, zerrede varlığı holografik gerçeklik dolayısıyla var olan "küll" dahi, "ALLÂH" adıyla işaret edilen olmayıp; yalnızca, bir "NOKTA" olarak, O'nun ilminde var olan "ilmî sûret"tir!

Yani, 11 boyutlu evren, ya da paralel evrenler topluluğu, her zerrede, tıpkı incirin, sayısız çekirdeğinin her birinde varoluşu gibi, her birimde var olsa dahi, bundan öte bir şey değildir! O da gerçekte "ALLÂH"a "abd"lık etmededir!

Bu anlattıklarımla bir şeyler paylaşmayı sağlayabildiysem... Bilelim ki, tasavvuf heveslilerinin önce, "ben, sen, o Hak!" kabullerinden; ve dahi her şeyi, Hak oldukları için kendilerine mubah kabullenmelerinden çok çok ötededir gerçekler!

Kusurumu bağışlasın son zamanlarda yazdıklarımdan dolayı beni uyaran ve kızan kişiler. "Kafa karıştırıyorsun, anlaşılmaz şeyler yazıyorsun, bunlara ne gerek var" diyenler... Onlar için de yazılmış pek çok kitap var kitapçılarda, başta ilmihâl kitapları ve çeşitli evliya menkıbeleri olmak üzere! 

Hoş görsünler, bizim de "abdiyetimiz" bu yönde işte!

Lütfen, Muhammed (aleyhisselâm)'ın getirdiği "ALLÂH" ilmini karşılıksız olarak sizlerle paylaşan bu fakîre, kızmak yerine dua edin!

AHMED HULÛSİ

13 Haziran 2005

Raleigh – NC, USA



Kaynak: http://www.ahmedhulusi.org/yazi/hzmuhammedfarki.htm#ixzz2N3jgjPzB 

Follow us: @AhmedHulusi on Twitter







13. Yenileyicinin İşlevi





"DİN" olgusunun ne olduğunu kavrayamamış, "tanrı buyruğu" sanan bir kısım müslümanlar; dar, derinliksiz ve şekle dayalı anlayışlarıyla, düşünce dünyasının varoşlarındaki gecekondularında ömür tüketirlerken; hiç farkında değiller Zamanın YENİLEYİCİSİ'nin neler oluşturmakta olduğunun!

Çok kısa bir şekilde, anlayışıma göre, bu YENİLEYİCİ'nin işlevine değinmek istiyorum, ana konumuza girmeden önce müsaadenizle...

Hicrî 1400-1410 yılları arasında görevine başlamış olan (İmam Rabbanî, Saidî Nûrsî veya Kuşadalı'ya göre) Zamanın Yenileyicisi, o tarihten bu yana, her alanda, bugüne kadar eşine rastlanmamış bir yenileme evresine sokmuştur Dünya'yı…

Bundan önceki yenileyiciler, tıpkı kavimlerine gelmiş Nebiler veya Rasûller misali, klasik din anlayışındaki itikadî (inançsal) yanlışları düzeltme yolunda işlev ortaya koyarken...

Algılayabildiğim kadarıyla...

Bu defa gelmiş olan Yenileyici, Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ın işlevinin vârisi olarak, tüm insanlığın yaşamına ve düşünsel değerlerine bir yenileyici olarak görev ifa etmektedir; gerçek anlamda "DİN" anlayışı yenileyicisi olarak!

Onun 1980'li yıllardan başlayarak Dünya üzerine yaydığı yenileme dalgaları, o frekansı almaya açık beyinler tarafından alınarak, varoluş programlarına (fıtratlarına) göre, çeşitli işlevler şeklinde Dünya üzerinde açığa çıkarılmaktadır; büyük çoğunluk veya basîreti yeterli olmayanlar tarafından fark edilemese de... Kimi de olayın bu yönü ile ilgilenmediği için, fark etmemiştir bu işlevi!

İşte bu yenilenme dalgalarını alanların bazıları, gerek Türkiye'de, gerek Amerika'da, gerek Kuzey Afrika veya Doğu'daki Müslüman ülkelerde kendilerini "MEHDİ" veya "nezîr" veya "uyarıcı" zannedip, çevrelerine bu imajı bilerek veya bilmeyerek vermişlerdir. Oysa bu kişilerin benim anladığım ve açıkladığım mânâda bir "yenileme" ile yakından uzaktan bir ilgisi yoktur!

Gerçek yenileyici kişilik, kanaatimizce, günümüz keşif sahibi velîlerince dahi bilinmemektedir! O, işte böylesine bir Allâh örtüsü altındadır! Ancak fark edilebilen, bir kısım işlevleridir!

Benim için de önemli olan O'nu tanımak değil; O'nun işlevlerini ve neler yapmakta, neler getirmekte olduğunu fark edebilmektir!

O, anlayabildiğim kadarıyla insanlık âleminde "MUHAMMEDÎ" güneşin tüm haşmetiyle görülebilmesi için gereken hizmeti vermekte; O'nun bu yayınını alanların hepsi de, insanları, aradan tüm aracı bulutları dağıtarak, RASÛLULLÂH'a ve KURÂN'a yönlendirmeye çalışmaktadırlar.

"MUHAMMEDÎ" anlayış; en başta insanlarla elindekini KARŞILIKSIZ paylaşmaktır! Elindekilerden çıkar sağlamak değil!

İşte "Muhammedî" anlayışı yeryüzüne yayan ve insanlara bu gerçeği fark ettirmeye çalışanlar, ellerindeki değerleri çevreleriyle karşılıksız yaymaya başlarlar, hangi inancı kabul etmiş olurlarsa olsunlar, Dünya'nın neresinde yaşarlarsa yaşasınlar!

İşte size bir büyük örnek bu konuda:

LINUX !

Okurlarımın dahi büyük çoğunluğunun farkında olmadığı bir olay!

Size bunu anlatmaya çalışayım dilim döndüğü kadarıyla olayı basite indirgeyerek.

LINUX, bilgisayarlarda kullanılan bir işletim sistemidir... Windows diye bilinen Microsoft'un işletim sistemine alternatif olarak geliştirilmiş bir sistem!

Windows, atalarınızdan, babalarınızdan kalma sürekli eksikleri bulunarak güncelleştirilen, bir işletim sistemidir!

LINUX, yaklaşık 20 yıl önce başlayan ve katılanların ilmi ve araştırmalarıyla geliştirilerek topluma (elbette bilgisayar toplumuna) sunulmuş bir işletim sistemidir!

Windows yalnızca Intel veya AMD platformlarındaki bilgisayarlarda çalışır... Tıpkı, "Kur'ân Kursları" veya "Din Okulları" şartlandırmalı din öğretisi platformlarının sınırlarıyla sınırlı beyinler gibi!

Linux ise platform bağımsızıdır! Apple'dan Amiga'ya, Sun Sparc işlemcili iş istasyonlarından Dünya'nın en hızlı bilgisayarı olan IBM BlueGene/L'e kadar tüm Windows ötesi sistemlerle dahi çalışır...

Tıpkı, Allâh Rasûlü'nün getirmiş olduğu bilgileri değerlendirip, ALLÂH adıyla işaret edilenin sonsuz yaratış âleminde sınır tanımadan gezinip seyr hâlinde olan beyinler gibi!..

Windows'ta hiçbir değişiklik yapma hakkınız yoktur! Yalnızca elinize verileni kullanmak zorundasınız! Paylaşma hakkınız da yoktur! Ya mutlak olarak Windows işletim sistemine tâbi olacaksınız; ya da o alanı terk edeceksiniz! Ya Windows cemaatindensiniz; ya da Windows cemaatinden dışlanmış olarak kendinize yeni bir hayat ortamı seçmek zorundasınız! 

LINUX'ta ise:

Yazılımı kullanan kişi onu her türlü amaç için çalıştırmakta özgürdür. Özgür yazılımlar, kullanıcıları kısıtlamazlar. Yazılımı kullanan kişi, yazılımın nasıl çalıştığını inceleyebilmektedir ve kendi özel ihtiyaçlarına daha iyi cevap verebilmesi için yazılım üzerinde değişiklik yapmakta özgürdür. Kendisi yeterli bilgiye sahip değilse, bunu bir başkasına da yaptırabilir. Yazılımı kullanan kişi, elindeki yazılımı dağıtmakta ve toplum ile paylaşmakta özgürdür. Yazılımını geliştirmekte ve geliştirdiği yeni hâlini toplum ile paylaşmakta özgürdür.

Windows, para ödenerek elde edilen bir sistemdir (cemaatlere, tarikatlara; dinsel kuruluşlara; aydınlatma kurslarına, kulüplerine, vs... gibi)!

LINUX, insanlığa bağıştır! İnsanlığa karşılıksız hibe edilmiş bir bilgi, bir işletim sistemidir! Telif hakkı yoktur! Kimseye para, yardım vs. ödemezsiniz bu sistemi edinmek veya kullanmak için!

Windows'ta kaynak kodları gizlidir! Kullandığınız sistemin içindeki hangi kodların, sizi farkında olmadan nerelere kopyalayacağını bilemezsiniz!

Linux'ta, kaynak kodları, her şey açıktır! Hiçbir yere bağımlı değilsiniz! Bilgisayarınızla, ulaşmak istediğiniz hedefiniz arasına kimse giremez!

Windows'ta işletim sistemini aynen kabullenmek zorundasınız; size verilenler hakkında hiç düşünme sorgulama şansınız yoktur! Kesin, kayıtsız şartsız tâbi olmak durumundasınız! Bu konuda artık araştırma ve beyninizi çalıştırmak zorunda değilsiniz!

LINUX'ta ise sorgulama ve düşünme hakkınız vardır! Sürekli düşünüp sorgulamak, araştırmak ve yeni yeni keşifler yapmak şansına sahipsiniz. Buna göre istediğiniz yeni keşifleri yapıp, bunları düşünme, (pardon) uygulama sisteminize ekleme hakkınız vardır. Bunun için kimseye hesap vermek durumunda değilsiniz! Bu konuda tek şart yaptığınız ekleme için telif hakkı istememek ve bunu toplumla karşılıksız paylaşmaktır!

Windows'ta, onun tâbileri, kullarısınız; onun sisteminde yaşayabilmek için!

LINUX'ta herkes özgürdür; Kendi yolunu kendi çizer ve sonuçlarını da kendi yaşar veya kendi katlanır!

Windows kolay yoldur. Üç-beş tıklamayı öğrendiniz mi, artık hiç düşünmeden aynı işlemleri gözü kapalı taklit ederek, sizi tatmin edecek bir şeyler elde edersiniz!

LINUX'ta ise, herkes, hep yeniye açık olarak, hep yeni bir şeyler öğrenerek, mevcuda kendindeki güzellikleri katarak; ve dahi bunları karşılıksız olarak çevresiyle paylaşarak yaşar.

Windows, topluma kabul ettirilen şartlanma ve taklit esasına dayalı müslümanlık anlayışı gibidir sanki...

LINUX ise, ferdî, bire bir Rasûlullâh'ı muhatap gören, Allâh ile arasına kimseyi sokmayan; her şeyi kendinde bulup keşfetmeyi öngören; insanları bu yolda sürekli düşünmeye ve sorgulamaya yönlendirerek sistem ve düzeni tanımamızı isteyen Allâh Rasûlü ve son Nebisi'nin orijinal sistemine dayanır!

Evet...

İşte benim anlayışıma göre, Zamanın Yenileyicisi'nin Dünya üzerine getirdiği yeni anlayışın, bilgisayar dünyasında açığa çıkışına bir örnektir bu olay…

Düşünün bu sistem, nasıl böylesine bir örtü altında işlevini yerine getirmektedir. Bugüne kadar varlığından hiç haberdar olmayanların, LINUX adını dahi duymadan, onun nimetlerinden faydalananların çokluğunu veya tüm bilgisayar dünyasını Windows işletim sisteminden ibaret zannederek; "yenilik" denince de sadece Windows'tan görebildiği kadarını izleyebilenlerin kalabalığını düşünün... Oysa, sizin büyük çoğunluğunuz onu bilmiyor olmanıza rağmen, şu satırlar bile size şimdi bir LINUX işletim sistemi üzerinden ulaşmaktadır.

İşte o "örtü"ye de bir misaldir bu olay...

Ömrümüz varsa, o Yenileyici'nin yaydığı dalgalarla, kimbilir daha hangi alanlarda, daha ne yeni anlayış ve değerlendirmeler ile karşılaşacağız; ya da karşılaştık da farkında değiliz!

Kısacası, "YENİLEYİCİ" anlayışımızı da yenileyip, O değerli Zâtı, din hocası, ya da eli kılıçlı mehdi(!) kisvesinden arındırıp, Hz. Muhammed (aleyhisselâm) örneğinde olduğu gibi, evrensel ALLÂH kulu olarak düşünemezsek; Dünya üzerindeki tüm toplumlara, konularında, yeni ufuklar açmak işleviyle dünyamıza gönderilmiş biri olduğunu anlayamazsak; düşünsel gecekondumuzda bu dünyaya veda edeceğiz demektir!

AHMED HULÛSİ

7 Kasım 2005



Kaynak: http://www.ahmedhulusi.org/yazi/yenileyici.htm#ixzz2Jy2ZmaTf 
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14. Hz. Muhammed'in Mucizevî Tespiti





Yeryüzüne gelmiş en muhteşem beyin Allâh Rasûlü Muhammed (aleyhisselâm)'ın mucizevî bir tespitini açıklamak istiyorum bugün...

Yaklaşık on sene önce "HZ. MUHAMMED NEYİ OKUDU" isimli kitabımda detaylı olarak anlattığım üzere, gökteki tanrının yanından Dünya üzerinde seçtiği peygamberine yazılı bir kitap indirmediğini; Allâh ismiyle işaret edilenin birimde açığa çıkardığı bilginin "nüzûl", vahiy yollu geldiğini; yani "BİLGİ"nin, özünden gelip, bilincinde açığa çıkması şeklinde, "İKRA" olayıyla "OKU"nan, Allâh Sistem ve Düzeni olan "SÜNNETULLÂH" olduğunu açıklamıştım. Cebrâil ismiyle işaret edilen, Rasûl ve Nebilerde açığa çıkan melekî kuvve, ebediyen değişmez "Sünnetullâh"ı "OKU"mayı sağlar!

"Anladığım İslâm" başlıklı yazımda izah ettiğim üzere, "İKRA=OKU"ma işlevinin, gökten tanrının yanından gelen kanatlı meleklerin dediklerinin tekrarıyla değil, beyinde açığa çıkan ALLÂH isimlerinin işaret ettiği kuvveler (melekler - melekeler) ile oluştuğunu, her kapsamlı düşünen beyin fark edebilir.

İşte işin sır noktası beyin!

"Kalp" diye bahsedilen şey ise "şuurda açığa çıkan iman nûrunun" adıdır! Hâlâ hadislerdeki "kalp" kelimesiyle işaret edilenin "yürek" olduğunu düşünenler, kalp nakli ameliyatlarıyla başkasının kalbini alanların durumunu sorgulasınlar!

Dinsel anlatımla, beyin, insanda ALLÂH isimlerinin işaret ettiği anlamların zâhire (açığa) çıktığı merkezdir...

Tüm insanlar ve insansılar için geçerli olan gerçek bu!

Doksan dokuz Esmâ diye bildiğimiz, detayda sayısız ALLÂH isimlerinin işaret ettiği kuvveler, özellikler, hep beyin aracılığıyla açığa çıkmakta tüm canlılarda.

"Hareket eden hiçbir canlı yoktur ki onun "b"nasiyesinde (alnında-beyninde var olarak/beyninden) tutmuş olmasın (Fâtır'ın beyni programlaması)..." (11.Hûd: 56) âyeti de buna işaret eder; Rabbanî tasarrufun beyin aracılığıyla açığa çıktığına...

Bunlar, işin işaret, mecaz, benzetme yollu anlatımıdır... Bunların her birinin günümüz ilimlerinde fark ettiğimiz karşılıkları vardır oysa...

Evet, konumuz insan beynindeki bir kuvve!..

İşte yeryüzüne gelmiş en muhteşem beyin Allâh Rasûlü Muhammed Mustafa (aleyhisselâm) da, insan beynindeki bu kuvveye işaret ederek, "DUA" konusuna çok önem vermiş ve her konuda, her fırsatta "DUA" mekanizmasının işletilmesine işaret etmiştir.

www.ahmedhulusi.org adresinden tümüyle okuyabileceğiniz "DUA VE ZİKİR" isimli kitabımızda dua olayının sırrını açıklamıştım. Beynin dua anında "yönlendirilmiş beyin dalgaları" ürettiğini; bunun, istenilenlerin gerçekleşmesi konusunda işlev gördüğünü tüm detayları ile anlatmıştım. Duanın, insan beynine bahşedilmiş ilâhî kuvveleri harekete geçirmek demek olduğunu yeterince açıklamaya çalışmıştım. Keza "zikir" denilen çalışmanın dahi ötedeki bir tanrıyı anmak değil, beyindeki o ismin işaret ettiği anlamlara dönük gelişme sağladığına işaret etmiştim...

İşte bunları fark ettikten sonra, şimdi gelelim Müslümanlığın bir gereği olarak bize teklif edilen "abdest" olayına!

1986 yılında yayınladığım "İNSAN VE SIRLARI" isimli kitabımda "abdest" olayının tanrıya tapınmak için değil, kişinin bedeninin biyoelektrik enerjisinin, sudaki enerjiden yararlanması amacına dönük olduğunu açıklamıştım. Su bulunmayan ortamda yapılan teyemmümün ise bünyedeki statik elektriğin topraklanması amacına dönük olduğunu anlatmıştım. Taklit ehli olarak yetiştirilen kitle ise, o zamandan bu yana hep karşı çıkmıştı bu gibi açıklamalarıma; "Biz tanrıya tapınmak için abdest alırız, hikmeti bizi ilgilendirmez" diye!!!

Şimdi bir adım daha ileriye gidip, bu konudaki çok önemli bir sırrı daha açıklayalım...

Allâh Rasûlü muhteşem insan Hz. Muhammed (aleyhisselâm) daima "abdest" alırken dua ediyordu ve herkese de abdest alırken dua etmesini tavsiye ediyordu...

Niçin?..

Gökteki tanrıya seslenip, "Ey tanrı bak senin peygamberinin dediğini yapıyorum; sen de beni nûr eyle" diye mi?

Yoksa?..

İşte geldik, Allâh Rasûlü Muhammed Mustafa'nın bir mucizevî tespitine daha...

Kişi, abdest alırken, dua etmek suretiyle belli bir anlam ihtiva eden beyin dalgalarıyla; su kristallerini değiştirerek, etkileyerek, iyonize ederek vücuduna yararlı su iyonlarının girmesini sağlar!

Su içerken veya bir şey yerken elindekine besmele "OKU"manın (beyin dalgalarını, içtiğine veya yediğine yönlendirmenin) anlamı da buradadır!

Kurşun döktürmek ise dinsel bir ritüel olmayıp, başta birikmiş, bunalım oluşturan statik elektriğin, akıtılan eriyik kurşuna boşaltılması amacına yöneliktir.

Beyni, göz ve kulağına esir düşmüş, gördüğünün ötesini düşünmekten âciz, çağdaş bilimlerden ve Dünya'daki tespitlerden bîhaber kimselerin bunları anlaması elbette çok zor! Ne var ki Dünya dönüyor ve bir kısım insanlar hâlâ yüzyıllarca önceki kulübelerinde yaşamakta ısrar etseler dahi, öte yanda gökdelenler uzaya yükselip, uydudan onların bahçelerindeki böcekler seyredilebiliyor!

Ve dahi, su kristallerinin insanların yaydıkları düşüncelere göre nasıl şekil aldıkları, mikroskoplarla açık seçik tespit edilebiliyor!

İnsan beyninin farkında olarak veya olmayarak yaydığı dalgalar, aynı esasla, suyu, sudan var olmuş canlıları sürekli etkilemektedir. Bu yüzden de "insan düşüncelerini açıklasa da, açıklamasa da sonucunu yaşayacaktır" anlamına gelen bilgi verilmiştir Bakara Sûresi 284. âyetinde.

İnsan beyninin yaydığı düşünce dalgalarının suyu nasıl etkilediğini gösteren araştırma sonuçlarını aşağıdaki linklerden İngilizce okuyabilirsiniz.

http://www.hadousa.com/gallery.html

http://www.wellnessgoods.com/messages.asp

http://www.adhikara.com/water.html

http://www.life-enthusiast.com/twilight/research_emoto.htm

http://www.cerncourier.com/main/article/46/2/8

(Konuyla ilgili daha fazla bilgi edinmek isteyenler Prof. Dr. Masaru Emoto'nun Türkçe'ye çevrilerek yayınlanmış "SUYUN GİZLİ MESAJI" isimli kitabını okuyabilirler.)

Şimdi bu konuyu çok iyi düşünelim!

Abdest alırken dua okumak, yani düşünceni, dileğini beyin dalgaları şeklinde suya yönlendirerek su kristallerini şekillendirmek ve o suyu ozmoz yoluyla vücuduna almak... Ya da "suya okumak" denilen şekilde belli bir anlam taşıyan beyin dalgalarını suya yönlendirerek, o yönde suyu şekillendirmek ve o suyu içmek veya içirmek!..

Düşünün ki, insan vücudunun yaklaşık %80'i sudur. Bu duruma göre, bu su yapı ağırlıklı varlığa, karşısındaki kişinin yönelerek pozitif veya negatif düşünce dalgalarını yollaması, acaba ne boyutta tesirler oluşturur?..

1400 küsur yıl önce, çölün ortasında, bugünün bilgilerini hayal bile etmesi hayal edilemeyecek bir toplum içinde yaşamış olan o yüce Zât'ın, tüm açıklamaları aslında Yaratan'ın bir mucizesidir... Ne var ki, bunları değerlendiremeyen, "Biz inanıyoruz bize yeter" diyen ve taklitle ömür süren toplumların "sevgili peygamberimiz"den öte görebilecekleri hiçbir şey yoktur; ne bu Dünya'da ne de öte dünyada! Zira, "Dünya'da âmâ olan öte yaşam boyutunda da ebediyen kördür" gerçeği ile yüz yüzeyiz!

Değeri değerlendirmek, ancak O'nun açıklamalarını anladıktan sonra mümkün olur.

Allâh Rasûlü muhteşem insan Muhammed (aleyhisselâm), yaşamı boyunca "OKU"duğu "Sünnetullâh"a, yani Allâh isimleriyle işaret edilen anlamların evren içre evrenlerde açığa çıkış Sistem ve Düzeni'ne dayalı olarak nice mucizevî tespitlerde bulunmuştur! Ne var ki, vahiy veya keşif yollu açığa çıkan bu tespitlerini, o devrin yaşam şartları içinde tüm detaylarıyla açıklayamamış, sadece elde edilecek sonuçlarına göre "şunu yapın" veya "şöyle yapın" şeklinde uyarılarda bulunmuştur. Konuları mecaz veya işaret yollu anlatmıştır.

Eğer düşünmeden yaşayan taklitçi grubundan değil isek, bize düşen, Allâh Rasûlü'nün her dediğini anlamaya çalışmak; ne yaparak veya ne söyleyerek, bize neyi anlatmak istediğini deşifre etmek olmalıdır.

Bugünkü bilimle bu kadarcık anlayabiliyorum o Zât'ı... Yarınkiler, muhakkak ki bizim fark edemediklerimizi dahi fark edecek, O'nun ihtişamını çok daha fazla anlayacaklardır.

Deccaliyet safında yer alıp, Allâh Rasûlü'ne hizmette olanları düşman görenler bilsinler ki, dindarlara saldırmakla asla Allâh Rasûlü'ne ve açıkladığı DİN'e zarar veremeyeceklerdir.

Son olarak şunu sakın unutmayalım... Ne "Allâh" ismiyle işaret edilenin, ne de Allâh Rasûlü'nün, bizim yapacağımız hiçbir çalışmaya ihtiyacı yoktur! Yapılanlar tanrıya tapınma amaçlı değil, her varlığın Allâh adıyla işaret edilene kulluğu içindir. Kim ne yapıyorsa veya yapacaksa yalnızca kendi geleceğini güzelleştirmek için yapacaktır. "İbadet, başka amaçla değil, yalnızca kulluk için yapılır" cümlesinin anlamı, "ibadet ötedeki tanrıya tapınmak için yapılır" olmayıp; "ibadet, varlığındaki Allâh ismiyle işaret edilenin kuvvelerinin sende açığa çıkması, geleceğine mutluluk getirmesi amacıyla beynine yön vermen için yapılır ki, bu da gerçek kulluktur" demektir!

İnsan, sorgulayıp düşünebildiği, o çağda ve şartlarda bildirilenlerin azametini fark edebildiği kadarıyla Rasûlullâh'ın değerini anlar; o nispette de kendilerine yakın olur.

AHMED HULÛSİ

26 Haziran 2006
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15. Muhteşem İrsâl





"Nokta", irsâl oldu âlemlere "beyin" adıyla da...

"Beyin" aynasında seyreyledi kendini!

"Beyin"le seyredince kendini, "Beni gören Hakk'ı görmüştür" şeklinde açık etti vechini!

"Hakikat-i Muhammedî" irsâl olduğunda, Muhammedî hakikat zâhir oldu; Muhammed Mustafa adıyla isimlendi, dillendi, "ALLÂH Rasûlüyüm" dedi... "İman" edilmesini talep etti açıkladıklarına!

Şuurlarında, "Lâ ilâhe..." anlayışı açığa çıkmayanlar, ya peygamber kabul ettiler O'nu ya da işitmediler kulakları olduğu hâlde!

Göğe, ötelere, ötelerine attılar  "Hakikat-i Muhammedî"yi "fesemme vechullâh"tan bîhaber; tıpkı "tanrı"ları gibi!

Muhammed (aleyhisselâm)'ın "Hakikat"inde göremediler "Hakikat-i Muhammedî"yi gözleri olduğu hâlde!

Ümmü Hâni'nin kapısında, "Beni gören (Basıyr ile) HAKK'ı görmüştür" şeklinde Seslenen'den perdeli oldular!..

Bırakın "Hakikat"te, "Esmâ mertebesi"ndeki "ilmî sûret"lerin birbirini seyrinden ibaret olan âlemlerin varlığını; "tecelli", "Tecelli-i vâhid"den ibarettir. Esasen o da "seyir"den ibarettir… İlmini, ilmiyle, ilminde "seyir"! Buna da "Vahdet-i şuhud" demişler geçmişte! "Efâl âlemi hayalden ibarettir" gerçeği bir yana…

Varlığın her zerresi olarak, "Esmâ"sıyla dilediği gibi açığa çıkmakta olanın, "ete  kemiğe bürünüp" Muhammedî sûretle insanlara "İman edin Allâh Rasûlü oluşuma" (âlemlerdeki rahmet açığa çıkışına) seslenişinin anlamına bir mânâ veremediler...

"Ne yana dönsen Vechullâh'tır karşındaki"ye basîr olamadılar da, irsâl olmuşu, "peygamber" sandılar!

Beş duyularından öteye geçemedi akılları!

Et gözle görüp, et kulakla duyup, et dille sesler çıkaran mahlûkat olmaktan öte bir değerlendirme yapamadılar!

O yüzden de "peygamber"likle "bloke" oldu beyinleri!

"Beyin" ismi ardında zâhir olanı fark edemediler kendilerinde benzer açılım olmadığı için... Bu yüzden de "iman" edemediler!.. Et kemik yaşamından öteye geçemediler! Et beyin, hücre beyin, nöron topluluğu beyin deyip, orada kaldılar!

Bilim, tüm evreni ve yaşamı bir "hologram" olarak tespit ederken, onlar hâlâ "tüm varlık ve âlemler Allâh indînde ilmî sûretlerdir" işaretinin anlamını deşifre edemediler...

"Gayrı" yaratıp, ötelerinde bir yerdeki "gayrına tapınarak" ömür tükettiler!

"Allâh yanı sıra tanrı edinme" dendi, ama onlar dünyalarındaki "tanrı"larını "Allâh" ismiyle etiketleyip, "Allâh yanı sıra tanrı edindiklerini" hiç fark edemediler!

"Kurân"ı fermanname, ciltli kanun kitabı; "Esmâ mertebesi"ni gökte bir galaksi, bir katman; "Rab"bi de merdiven veya daha çağdaş(!) anlayışla asansörle yanına çıkılan (mi'râc) tanrı sandılar!.. "RASÛL"ü de tanrı katına tırmanan uzay peygamberi!!!

Vah benim çağdaş aydınlarım, bilim adamlarım, din adamlarım, tanrıbilimci okullarım ve hocaları!..

"Vahiy"; birim adı arkasında açığa çıkan "Esmâ mertebesi" ilmidir!

Arı gibi tüm varlık vahiy alır ve yaşamını o vahiy ile sürdürür!

"Allâh Rasûlü" ise, vahye dayalı bir şekilde, hakikatlerini açıklayıcı olarak, o işlevle açığa çıkarılmış olanlara hizmet verir!

"Ben, sizin misliniz olan beşerim" uyarısı, derûnunda, "siz de benim gibisiniz ama sizde TEK olma şuuru açığa çıkmamış" gizini barındırır!

Yaşamı yalnızca dışsal bağlar ve bağlantılar içinde geçmekte olan, elbette kendisinden açığa çıkmayan içsel hakikati fark edemez, yaşayamaz!

Bu yüzden de dışsal bağları ve bağlantıları kadar sıkıntı ve azaba dönük yaşar!

Neye sahip olduğunu sanırsan san, sonunda kaybedeceksin! Ömür boyu kaybetme korkusuyla yaşayacaksın! Sonunda da elinden çıkışı dolayısıyla yanacaksın!

İnsan, asla bir nebat veya hayvan değil! Toprakta bir şekle dönüşecek bedeni ötesinde, bir ruh-beyin olarak sonsuza dek ileriye dönük yaşayacak; çünkü hakikati "HAYY"dır!

Diğer tüm isimleri (Esmâ'yı) dahi böyle değerlendir ve dahi her an yeniden varlığını oluşturan bu isimlerin ne kadar farkındalığında olduğunu sorgula; yarın iş işten geçmeden önce!

Sadece bu katmanda, milyarlarca galaksi olarak algılananlar, gerçekte var olanın yalnızca yüzde dördü iken; hayal bile etmen mümkün olmayan âlemleri açığa çıkaran "Esmâ mertebesi"ni, duyduğun, bildiğin isimlere (Esmâ'ya) verdiğin beş duyuya dayalı ilkel ve sınırlı anlamlarla kayıt altına alma!

Yüzde doksan altısı "karanlık madde" olan ve hakkında hiçbir bilgi olmayan bu katman (semâ) değil, daha nice katman içi katmanlar ve varlıkları ve dahi "üst madde" diye isimlendirdiğimiz katmanların varlığını alabilirse havsalan, belki kısıtlı "dünyan"daki tanrın ve peygamberinden öteye geçebilirsin bir adım!

"Nokta" kendini seyretmek için "beyin" adı altında irsâl oldu ve o "beyin"e (kalbe-şuura) ilim, "vahiy" adıyla inzâl oldu!

Hatta ilim, "beyin" adıyla göründü gözü olanlara!

"RUHLARINIZ BEDENLERİNİZDİR; BEDENLERİNİZ RUHLARINIZDIR" işareti ve uyarısının ne olduğunu hiç fark edemediler…

Tâ ki Yenileyici, Dünya üzerindeki tüm bilimlere ve teknolojiye yeni bir bakış açısı getirip, "madde"nin "Hakikati" fark edilene kadar!

Din adamlarının, "bir madde var, bir de ruh" anlayışına dayalı tüm anlatım ve yorumları iflâs etti; göçtü!

Müslümanların çoğunun henüz ruhlarının bile duymadığı bir gerçeği, bilim dünyasının gayrı müslim düşünürleri seslendiriyor: "Madde ve ruh diye iki ayrı şey yoktur! Tüm varlık aynı tek şeydir. Çokluk tespitleri, açığa çıkan duyu organlarının algılama farklılıklarından başka bir şey değildir!"

"Data"; inzâl olan "ilmin hakikati"dir! "Esmâ ül Hüsnâ"; O'ndaki özelliklerin isimleridir, bizim boyut ve algılama kapsamımız kadarıyla… Biz buna "Esmâ mertebesi" tanımlamasıyla agâh olduk! Oysa O, yalnızca "DATA"dır! Sûretsiz, şekilsiz, mekânsız! "Vücud"dur!.. "İLİM"dir!

"Beyin", seyreden oldu "Esmâ mertebesi"nde; lâkin seyreden ol kendi oldu!

Şimdi iyice bir konsantre olup gerçekçi bir biçimde düşünün...

Esmâ mertebesi, beynin neresinde?

Beyin, "Esmâ mertebesi"nin neresinde?

"Tanrı", ötende olarak kabul edip zannettiğin "ilâh"ının adıdır!

"İman" edilesi şey ise, "Hakikat-i Muhammedî" olarak işaret edilen "Esmâ mertebesi"nin, senin hakikatin olduğudur!..

Hakikatinin, "Hakikat-i Muhammedî", yani "Esmâ mertebesi" olduğuna "iman" etmişlere "Aminu B-illâh" sırrına ermiş olan "Mümin" denir! Bunu yaşamanın (yakînin) ise üç aşaması vardır.

"Denizler mürekkep olsa, ağaçlar kalem..." ancak yüzde dördünün farkında olduğumuz "semâ"nın açığa çıkanlarının ne kadarını anlatabilir!

"Kim dışsallıktan arınıp içselliğinde Esmâ mertebesinin sonsuz sınırsız seyriyle yaşamak istiyorsa, kendisini dışsallıktan kurtarıp içselliğini yaşatacak çalışmalarda bulunsun ve asla hakikati yanı sıra dışsalı tanrı edinmesin!" (...femen kâne yercu Lıkae Rabbihi felya'mel amelen salihan ve lâ yüşrik Bi ‘ıbadeti Rabbihi ehadâ) (18.Kehf: 110)

Âhir zaman fitnesi olarak tanımlanan deccaliyet, insanları içselliğine dönmekten alıkoyup, dışsallıkta tüketecek olandır.

"İman" etmen istenen "Hakikatin", içselliğinde, sen farkında olmasan da her an hüküm sürerken; dışsallık içinde yarın hiçbir anlam ve değeri olmayacak şeylere dönük yaşamanın sana kaybettireceği şeyin değerini hiç hayal bile edemezsin!

Dışsallığına dönük olarak tüm yaşamında en değerli olarak bulduğun her şey, içselliğin yanında, içselliğinin sahip olduğu değerler yanında hiçbir şey ifade etmez! Sen bir atom bombasını bir tek sineği öldürmek için harcayan kişi gibi, yaşamına devam ediyorsun hakikatinden bîhaber olarak!

"Hakikat-i Muhammedî", Muhammed Mustafa sûretine bürünmüş olarak irsâl olup; "iman"a davet etti insanları, kendi hakikatlerine! Bu gerçeğe "iman" edenler, "Mümin" oldu! Onların nûrundan, cehennemin ateşi sönmeye yüz tuttu! Haykırdı cehennem, "Çabuk geç ey mümin, nûrun ateşimi söndürüyor"!

Ne mutlu, hakikatleri olan "Muhammedî Hakikat"le "irsâl olmuşluğu" yaşayan "mukarrebûn"a!.. "Veliyy" isminin işaret ettiği özellik yaşantılarında açığa çıktı!

Onlar kimlerdir bilir misin?

"Sevgili peygamberim"i gören göz olmaktan arınmış, "irsâl olmuş" olan "Hakikat-i Muhammedî"yi tüm haşmetiyle müşahede etmiş; bildirdiğine "iman" etmenin yaşantısıyla "velâyeti hassa" kendilerinde açığa çıkmış "kurb" ehlidir. "Peygamberlik müessesesinin asla ve kesinlikle var olmadığını ve var olamayacağını" fark edemeyenlerin, velâyeti teleskopla bile görmesi mümkün olmaz!.. Hayallerinde yarattıkları "sevgili peygamber"e hasretle bu dünyadan geçip giderler, ebeden o muhteşem irsâl olmuşu göremeyecek bir hâlde!

Evet dostum, işte sende var olup da, açığa çıkmamış olan o hakikat, "Rasûl Allâh" yani "Allâh İlmi'nin açığa çıkış" sûreti olarak sana seslendiğinde, sen O'na hakkını vermezsen, sonucunu ebedî basîret körlüğü olarak yaşarsın! Değerlendirmek suretiyle şükreden ol; bu en değerli şeyi görmezlikten gelerek değerlendirmemekle nankör olma!

Hitap edeni gör ve edebini takın!

Bil ki: "İMAN BİLGİSİ İMAN DEĞİLDİR!" 

"İman ettim" demek "iman edileni yaşamak" değildir!

"İman edileni yaşamanın" getirisi yaşamında açığa çıkmıyorsa, "yanma"ların bitmemişse, bir şeylerini "kaybetme korkusu" ile yaşıyorsan, çeşitli dışsal bağlantıların sonuçları bilincinde mevcutsa, "iman ettim" demen, senin için "mekr" bile olabilir!

Bu konuyu çok iyi düşünmen lazım... Aksi takdirde, yaptığının karşılığını, kendin, kendine vermiş olacaksın! Ebedî basîret körlüğünü, beyninden açığa çıkanın sonucu olarak yaşayacaksın! "Hesap görücü olarak nefsin (bilincin) yeter!"

Basîretsiz, açığa çıkmış olan "peygamber"ini anıyor!

"Salâvat" çekiyor, "peygamber"e, son derece lâubali bir şekilde!

"Allâh yolunda öldürülenlere ölü demeyin" uyarısındaki "Allâh yolunda öldürülmeyi" de "Allâh için yola çıkmış birinin yolda öldürülmesi..." gibi anlıyor... "Öldüren Allâh'tır"dan gâfil olarak!

"Muhyi" ve "Mumit"in anlamını hiç düşünmemiş ki derinlikli olarak... Her şeyi "madde"ye bağlayarak düşünüp kabulleniyor! "Madde ötesi" yapılarda bu isimlerin neye işaret ettiği hiç hatırına gelmemiş!

Tanrı yukarıdan seyrediyor; yeryüzünde de birileri birilerini öldürüyor! Ne acımasız tanrı!!!

"İçselliğe dönüklüğü yaşamakta olup, bunun başkalarınca da yaşanması için hakikati seslendirenlere ölü demeyin..." işaretini fark etmiyorlar bile...

İşaret yollu anlatımların işaret ettiklerini anlamaya çalışmayıp, geçmişteki değerli zevâtın mecazlarını tekrarla avunanların elbette ki hakikati yaşamaktan yana nasipleri olmaz. Tasavvuf "dedi-kodu"suyla ömür tüketip giderler bu ilden! "Hangi müşahede edilesi realite acaba bu mecazlarla, işaretlerle anlatılmak istendi?" diye düşünmek, taklitten çıkmanın kapısıdır!

Neyi, niye, nasıl yaptığını düşünmek ise yaşantının başlangıcıdır!

Ölmüş peygambere salâvat çekenler dahi, çekerler ebediyen!

En basit görgü ve nezaket kuralıdır selâm verip tokalaştığın kişinin gözüne bakmak! Politikacı tokasının insan ilişkilerinde yeri olmaz!

Hâl böyleyken, siz, kime yöneldiğinizin farkında değilseniz; şarkı veya ilâhi okuyarak duygularınızı tatmin havasında "salâvat" çekerseniz; bunun sonuçlarını da ebediyen çekersiniz!

"Salâvat ve Ayna Nöronlar" yazımı hatırlayın ve imkân bulursanız yeniden okuyun lütfen!

"DUA ve ZİKİR" isimli kitabımın "Salâvat" bahsini okuyun ve orada geçmiş zevâtın Rasûlullâh'a nasıl salâvat okumuş olduğunu inceleyin!

Salâvat okurken (anlamını düşünerek), vechinizi dönmüşseniz O'na; o muhteşem Zât, yönelişinize vâkıftır!

Sistemde gerçekte zaman ve mekân kaydı yoktur! Boyut farkı yoktur! Bu ne demektir, bunu çok iyi düşünüp anlamaya çalışın!.. Bunu fark edebilirseniz, anlayabilirseniz, bütün düşünce dünyanız değişecektir!

Bak dostum, günümüzdeki yaygın ve çok kalın bir "Risâlet ve Rasûlullâh" örtüsünü açıklayayım:

Sakın, "İyi Ahlâk Derneği Başkanı Sayın Peygamber Muhammed Mustafa" bakış açısındakiler gibi, muhteşem Risâlet hakikatinden perdelenme! Bunu yaparsan Dünya yaşamındaki en büyük kötülüğü sen kendine yapmış olursun!

O muhteşem İLİM, o muhteşem Hakikat, sana kendindeki hazineyi fark ettirmek için RASÛL olarak irsâl olmuş ve bunu sana fark ettirmek uğruna tüm yaşamını vermiştir. Kur'ân-ı Kerîm bunu fark ettirmek için nâzil olmuştur, irsâl olmuş (açığa çıkmış) RASÛL'e!

"Mekârimi ahlâk", "Ahlâkı tamamlamak" diye Türkçeye çevrilmez! Bu çeviriyi yapmadan önce iyi düşünmek lazım: "Allâh ahlâkı ile ahlâklanın" ne demektir?

"Mekârimi ahlâk" diye işaret edilen, "tehalleku BiAhlâkıllâh" uyarısıyla işaret edilen "Allâh ahlâkı"dır!

Nedir "Allâh ahlâkı"? Nasıl bir şeydir "Allâh ahlâkı ile ahlâklanmak"? Bu realiteyi fark edip, düşünüp kavradın mı?..

Allâh, insan-beşer "HUY"larıyla "HUY"lu veya kayıtlı olmaktan münezzehtir; bilmez misin?

O zaman, insanda nasıl bir ahlâk olmasından söz ediliyor veya nasıl bir ahlâk sahibi olması isteniyor; bunu düşünen beyinlerinize havale ediyorum!

"Din güzel ahlâktan ibarettir" şeklinde esas anlamı kaybolmuş hadisi anlamanın yolu "Allâh ahlâkıyla ahlâklanın-tehalleku BiAhlâkıllâh" hadisinin işaret ettiği sırrı kavramaktan geçer!

Şurası kesindir ki… "DİN insanların iyi ahlâklı olması için gelmiştir" anlayışı ve amacı kesin yanlıştır! Bu anlayışın sonu, "Ben zaten iyi ahlâklıyım; öyleyse benim dine ve peygambere ihtiyacım yok" kabulüne çıkar!

Din, insana, Risâlet hakikatinin bildirisine iman etmesi ve bunu yaşaması için gelmiştir! Bunu yaşayan insan ise doğal ve otomatik olarak iyi ahlâklı olur.

İyi ahlâk, Risâlet hakikatine erdirmez; ama Risâlet hakikatine iman ve bunun getirisini yaşamak, insanı iyi ahlâklı yapar! Dünya üstünde sayısız iyi ahlâklı yardımsever, hayırsever insan vardır ama birçoğu "iman"ın hakikatinden ve dahi getirisinin ne olduğundan habersizdir!

"ALLÂH AHLÂKI İLE AHLÂKLANIN" uyarısı neye işaret ediyor; bunu, "tanrılarına tapanların" anlaması hiç mümkün değildir!

Hz. İsa'nın "Sen beşer gibi düşünüyorsun, Allâh gibi değil" uyarısının anlamını, düşünemeyenler fark edemez!

Mecazları tekrarla tatmin olanların da, sırları müşahedesi asla mümkün değildir!

AHMED HULÛSİ

10 Ağustos 2007
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16. Velâyet Türleri ve Mertebeleri + Nübüvvet Türleri





"Velâyet"; "Nefs"in hakikatini hissettikten sonra, takdir edilen ölçüde ve dilenilen şekilde gereğini yaşama hâlidir! Allâh isimleri arasında "VELİYY" isminin anlamının, kişinin Esmâ (isimler) formülünde ağırlık kazanmasının sonucudur.

Varlıkta asâleten var olan ve ebediyen sürecek olan kemâlât "velâyet"tir. "Nübüvvet" ise "velî"ler içinde üst sınıfı teşkil eder. Cennet yaşamında "nübüvvet" görevi yoktur; onların her biri "velâyet" kemâlâtının en yüksek hâlleriyle yaşamlarına devam ederler.

Velâyet'in iki yönü vardır:

A. Velâyeti ilâhîyei Muhammediyei küllîyei Bâtına (Hz. Rasûlullâh'ta açığa çıkan)

B. Velâyeti Zâhire.

Velâyeti Zâhire iki kola ayrılır:

1. Velâyeti Âmme

2. Velâyeti Hassa

Velâyeti Âmme iki aşamada tamamlanır:

a. Âdem Nebi'den Efendimiz'e kadar gelen Enbiyâ'nın velâyeti bu sınıfa girer.

b. Ehli Tevhid velâyeti (Efendimizden sonra, şeriata -itikadî ve fiilî olarak- hakkıyla tâbi olanlar arasından çıkan zâtlarda açığa çıkan velâyet)

Velâyeti Hassa iki sınıfa ayrılır:

a. Velâyeti Hassai Küllîyei Muhammediye (Nübüvveti Târifiye kemâlâtından hisse almış olan Rüesa'nın sahip oldukları velâyet)... Tenezzül yollu açığa çıkan...

b. Seyri sülûkta Havâssı Mümin Velâyeti (tasavvuf yoluyla çalışmalar yaparak oluşan kemâlât sonucu hâsıl olan velâyet)... Urûc yollu oluşan...

 

Velâyet kemâlâtı 17 mertebedir. Bunları sıralamak gerekirse...

Velâyeti Hassa:

1. Velâyeti Suğra; Evliya'nın velâyetidir. İlmi, ilmi Bâtın'dır. Fenâfillâh sonucudur.

2. Velâyeti Kübrâ; Enbiyâ'nın velâyetidir. İlmi, Bâtın'dır. Bakâbillâh sonucudur.

3. Velâyeti Uzmâ; Müferridûn, Gavs, Müceddid ve İnsan-ı Kâmil velâyetidir; Nübüvveti Târifiye kemâlâtının vârisleridir; ilimleri, ilmi Ledünn'dür. Refikleri, Refik-i Â'lâ olan Mele-i Â'lâdır.

4. Velâyeti Ulyâ; Mele-i Â'lâ velâyetidir; İnsan-ı Kâmil buna dâhildir. Melekûtun varlık âlemindeki tedbiratı bunlar tarafındandır.

Kemâlâtı Enbiyâ:

5. Kemâlâtı Daire-i Nübüvvet; Lâ mevcûda illAllâh hakikati.

6. Kemâlâtı Daire-i Risâlet; Zâtın tecelli-i daimîsinden letâifi aşere.

7. Kemâlâtı Daire-i Ulûl Azm 

Hakayıkı selâsei ilâhî (Üç hakikati ilâhî); Velâyeti Suğra aşağıdaki üç kemâlâtın tamamlanması sonucu oluşur. Tecelli-i Esmâ mertebesidir.

8. Hakikat-i Kâbe 

9. Hakikat-i Kur'ân 

10. Hakikat-i Salât

11. Seyri kademi memnu: Mabûdiyeti Sırfı Zâtî; Ruh-u Â'zâm, Kelime-i Tevhid'in hakikati.

Bundan daha üstü ise Hakayıklar yani "Hakikatlerin yaşanması" mertebeleridir. Öncekiler ise "Kemâlâtların yaşanması" mertebesi idi. Bundan sonrası Velâyeti Kübrâ mertebesidir.

Hakayıkı erbaai Enbiyâ (Dört hakikati Enbiyâ); Velâyeti Kübrâ'da hasıl olan bazı kemâlâttır. Teceli-i Sıfat mertebesidir. Bunlardan biri ile müşerref olur muradı ilâhî gereğince.

12. Hakayıkı Daire-i İbrahimîye; Hanîfiyet.

13. Hakayıkı Daire-i Musevîye; Sıfatîyyun, Furkan, Nefsîyyun. On ikiler ve Kırklardır.

14. Hakayıkı Daire-i Muhammediye; Zâtîyyun, Kur'ân, Ulûhiyet. Gavs ve Aktab'dır, Müferridûn'dur. Tecelli-i Zâtî Daimî sonucudur.

15. Hakayıkı Daire-i Ahmedîye; Vâhidiyet. İnsan-ı Kâmil'dir. Tecelli-i Zâtî Daimî sonucudur.

Tecelli-i Zât sonucu oluşan kemâlât ise iki türdür:

16. Lâ taayyün; Â'mâ.

17. Hubbu Sırfı Zâtî; Ahadiyet.

 

Biline ki...

Velâyet asıldır, daimîdir; hükmü sonsuza dek geçerlidir!

Nübüvvet ise geçicidir; dünya hayatı ile sınırlıdır; velâyet ile kaîmdir!

Nübüvvet bir görevdir; velâyet ise yaşanılan bir kemâl, bir hâl, bir mertebedir... Her Nebi, velî olması yani varlığındaki velâyet kemâlâtı sebebiyle Nebi olmuş, Nübüvvet görevini yüklenmiştir.

Her Nebi, velîdir; kıyametten sonra, cennette, velâyet kemâlâtının mertebesini yaşar. Nübüvveti ise son bulur!

Velâyet, "El VELİYY" ismiyle işaret edilen kemâlâtları anlatır. "Velî" bu kemâlâtlardan biriyle müşerref olmuş zâttır. Nebi de, Velî de, Rasûl de "Velâyet" kapsamı içindedir.

Her velî ise Nebi değildir!

"Rasûl"lük ise "Nübüvvet"ten ayrı bir özelliktir!

"Nübüvvet", "Allâh" ilminin açığa çıkarak "Sünnetullâh" esasları hakkında insanları bilgilendirme ve korunmalarını teklif etme işlevidir.

Nübüvvet’in iki yönü vardır:

A. Nübüvveti Zâhir

B. Nübüvveti Bâtın

 

Nübüvveti Zâhir ikiye ayrılır:

1)Nübüvveti Teşrîye; Şeriat getiren nübüvvet. İkiye ayrılır:

a. Şeriatı müceddede nübüvveti; eski şeriatı yenileyen görev. İki aşamalıdır:

- Nübüvveti mutlaka-i küllîye-i âmme (Âdem’den Efendimize olan nübüvvet)

- Nübüvveti mukide-i cüzzîye-i hassa (Efendimizin nübüvveti)

b. Şeriatı hassa nübüvveti; yeni şeriat getiren görev

2)Nübüvveti Târifiye; İrfan getiren nübüvvet - Hızır a.s. ve bu gibi kendini tanıtmayan bir kısım zevât

 

Nübüvveti Bâtın da ikiye ayrılır:

1. Velâyeti cihetiyle ilmi Hakk’tan alanlar; İlmi Bâtın

2. Keşfi rabbanî ile âlemi gaybtan alanlar; İlmi Ledünn... Hızır a.s. gibi Rüesa’nın ilmi)

Evet, "velâyet" ve "nübüvvet" hakkındaki bu kısa bilgiden sonra tekrar kaldığımız yerden konumuza devam edelim...

AHMED HULÛSİ

1995
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17. Velâyet Kemâlâtı





Velâyet istidadına sahip o yolda birtakım çalışmalar yapan kişi; aldığı güçlü ilim ve idrak ettiği hakikat ile ruhanîler arasında manevî olarak staj amacı ile bulunabilir ve birtakım görevler yapar. Ancak yeterli Nefs arınması olmadığı için; yani Nefs, kendini beden kabul etmeyi terk edemediği, bilincini aldığı müspet ilhamlar sonucu arındırıp kemâle erdiremediği için Mutmainne'ye ulaşamamıştır ve hâlâ tehlikededir!

En büyük tehlike de buradadır!.. Çünkü ruh, o kuvvete kavuşmuş, fakat Nefs, birim olma bilincini atamamış ve ilham yollu aldığı kemâlâtı kaybetme tehlikesi ile karşı karşıyadır... Nefs, ne zaman ki bununla birlikte Mutmainne'ye oturur, artık onun için kaybetme tehlikesi bitmiştir...

Nakşi ve benzeri tarikatlar, ruh gücünü artırmaya gider ve "Ruh gücü belli bir düzeye geldikten sonra zaten Nefsi de kontrol eder ve onu yetiştirir" diyerek, bu tarzı tatbik eder...

Kadirî, Rufaî, Bedevî ve benzeri tarikatlar, Nefs'i öncelikle tabiat kaydından kurtarmaya ağırlık verir.

Nakşıbendî'likte ise Nefs'in tabiat kaydından kurtarılmasıyla birlikte, Nefs'in hakikatine dair bilincinin geliştirilmesine de önem verilir... Esas olarak tarikatlar arasındaki farklardır bunlar...

Elbette bu anlattıklarımız, tarikatların orijinal gelişleri itibarıyladır; bugünkü uygulamalarla alâkalı değil.

Mutmainne düzeyine geldikten sonra Nefs, "Velî" adını alır... Mutmainne düzeyindeki kişi, "ilm-el yakîn" düzeyindedir. Mutmainne, Fenâfillâh'ın başlangıcıdır.

"Mülhime"de Fenâ-i Efâl ve sonucu olarak "Tevhid-i Efâl"; Fenâ-i Esmâ ve sonucu olarak "Tevhid-i Esmâ"; Fenâ-i Sıfat ve ertesinde de "Tevhid-i Sıfat" yaşanılır...

Fenâ-i Zât'la birlikte Nefs, kendini beden kabul etme fikrinden arınmaya başlar. Bunun neticesinde de "Fenâfillâh"a girer ki; "Fenâfillâh" esas "Mutmainne"de başlar, velâyet mertebesidir!

Mutmainne ve Mutmainne'yi takiben Radiye, "Fenâfillâh"tır...

Mardiye, "Bakâbillâh"tır...

Mutmainne'de, kişide Allâh'ın Tek'liği konusunda tam bir itminan hâsıl olur.

Nerede, ne fiil görürse görsün, "bu fiilin fâili hakikisi Allâh'tır" der ve nerede, kimde ne hâl görürse görsün, "Hak böyle yapmayı diliyor, böyle yapıyor" der...

Kınama, ayıplama, ters görme, yanlış görme gibi hâller, Mutmainne'deki Velî'de kalkmıştır...

Mutmainne'de yerleşme hâli neticesinde kişide "Tecelli-i Esmâ" meydana gelir ve rıza hâli oluşur...

Görmektedir ki her şeyi meydana getiren Hakk'ın kendisidir! Hakk'ın kendisidir derken, Nefs'in hakikatinin de Hak olduğunu bilir, ama gene de kendini bir beden görme hâli tam kaybolmamıştır... Şirki hafî, henüz mevcuttur burada...

Mutmainne'de ve Radiye'de, şirki hafî tam olarak yok olmamıştır! Yani, varlığın aslının Hak olduğunu bilir; "Ene'l Hak" der!.. Ama buna rağmen, "Ene'l Hak" sözünün içinde gizli bir benlik vardır.

Oysa bu hâl içindeyken, her şeyden razıdır!.. Ne duysa, ne görse, ne olsa, "Böyle dilemiş, böyle yapmış" der ve bu hâl içinde, razıdır... Buna "Nefs-i Raziye" tâbir edilir...

Yalnız burada bir fark var... Mutmainne'de iken fiilleri seyreder, o fiillerin fâili olarak Hakk'ı görür. Nefs-i Raziye'ye geçtiği zaman fiiller boyutundan, isimler boyutuna çıkmıştır...

Artık, fiiller üzerinde durmaz; o fiilleri meydana getiren mânâların müşahedesine geçer. Yani, o ismin neticesinde, mesela "Rahmân, Rahıym tecelli etti ve merhametle böyle yaptı" der.

Mutmainne'de; "Merhamet etti, şu parayı verdi!" der. Fiili konuşur.

Radiye'de; rahmeti, merhameti müşahede eder. Oradan özellikleri meydana getiren isimleri, mânâları seyretmeye başlar.

Burada, Tecelli-i Esmâ vardır... Burada isimlerin zuhuru seyredilir ve onlara dayalı olarak fiillerin varlığından söz edilir...

Yani, birinde bir fiil var, o fiil bu isimler bileşiminin doğal sonucu olarak, zaten çıkacaktır ortaya, başka çaresi yok!.. İşte bu fiilin ortaya çıkışı, bir isimler bileşiminin otomatik olarak oluşturduğu bir görüntüdür. Bu anlayışa gelince kişi, isimlerin ağırlığını seyretmeye başladı. İşte bu isimleri ağırlıkla seyretmesi ile "Radiye" oluştu ve Tecelli-i Esmâ'ya geçti.

"Tevhid"ler, yani "Tevhid-i Efâl", "Tehvid-i Esmâ", "Tevhid-i Sıfat" ve "Tevhid-i Zât" hep urûc yollu, kişinin kesretten vahdete doğru seyrinde yaşanılan idraklardır...

"Tecelli"ler, yani "Tecelli-i Esmâ, "Tecelli-i Sıfat" ve "Tecelli-i Zât" ise nüzûl yollu, teklikten çokluğa doğru olan bakış açısının yaşanılmasıdır.

Levvâme, başlı başına bir grup, Mülhime başlı başına bir grup, Mutmainne ise, Radiye'yi de içine alan bir gruptur...

Seyri sülûkta yani tasavvuf çalışmalarının bir yoldan yapılması hâlinde kişi şu yedi mertebeyi aşar:

1. Ruhu cüzîsinin ne olduğunu bilir.

2. Aklı ve muhakemesini fark edip, düşünerek harekete başlar.

3. Aklının Akl-ı Küll olduğunu fark edip; ruhunun Ruh-u Â'zâm'la kaîm olduğunu; nefsinin Nefs-i Küll'den geldiğini hisseder.

4. Hepsinin Zât'ta fâni olduğunu müşahede eder ve neticesini yaşar. (Cem makâmıdır.)

5. "İbn-ül Vakt" olduğunun bilincindedir. (Vahdet-i Vücud - Ene'l Hak hâlidir.) (Fenâfillâh)

6. "Ebû'l Vakt" diye işaret edilen kemâlât ile yaşar. (Vahdet-i Şuhud) (BakâBillâh) (Fark bölümüdür.)

7. "Fakr" = Mahvı Küll = Hiçlik (Vâhidiyet mertebesidir.)

 

124 bin evliyanın çok büyük bir kısmı şeriat evliyasıdır... Geriye kalan tasavvuf yollu kemâle ulaşmış evliyanın büyük çoğunluğu da Mutmainne düzeyindedir.

Bunun diyelim dört bini de Radiye'dir.

Mardiye'ye geçmek, evliyaullâh içinde yüz binde bir kişiye nasip olan bir hâldir... Ancak ve ancak Mardiye'de tam olarak şirki hafî kalkar...

Nefs bilinç olarak, "Mardiye" düzeyine geldiği zaman, Vâhidiyet mertebesinde kendini bulur. Vâhidiyet mertebesinde kendini tanıyan Nefs, ilâhî vasıflarla kendini tanır.

"Hayy"dır, "Aliym"dir, "Müriyd"dir, "Kaadir"dir, "Semi"dir, "Basıyr"dir, "Mütekellim"dir.

Bütün bu vasıfların oluşturduğu sonuç, "Mükevvin" oluşudur! Yani "Tekvin" sıfatı! Bunun tafsilâtına girmiyorum, ehli bilir; ehli olmayanın da bu mertebeyi anlaması mümkün değildir... Çünkü orada, Nefs-i Küll olduğunu anlar, idrak eder ve tahakkuk eder!

Yani, Mülhime'de bilinç Nefs-i Küll olduğunu anlar, fark eder... Ancak bu kemâlin tahakkuku Mardiye nefs bilincindedir.

Mardiye'dekinde ise, Nefs-i Küll olarak tasarruf edendir!.. Burası 7'lerin, 4'lerin makâmıdır. Yedi kutub, dört kutub, Nefs-i Mardiye düzeyindedir, Nefs-i Küll olarak... Onlara 7'ler derler, yedidir ama yedisi birdir. Yedi kişidir onlar, ama aslında yedisi de birdir. Yedi ayrı Nefs'tir, fakat BİR bilinçtir...

Nefs-i Mardiye sahipleri, "fetih" sahibidir. Nefs-i Mutmainne'de ve Nefs-i Radiye'de "keşif" vardır. Onların ilimleri İlmi Bâtın'dır. Kalp gözü açıklığı denen, varlığın birtakım sırlarına vâkıf olma hâli vardır. Mardiye Nefs sahibinde fetih vardır; kendilerinde yaşanılan ilim, İlmi Ledünn'dür!..

"Evliyaya eğri bakma! Kevn-i mekân elindedir" beyiti, Mardiye Nefs durumundaki Evliyaullâh içindir...

Mutmainne'deki, Velî'dir.

Radiye'deki, Velî-i Mükemmel'dir.

Mardiye'deki, Velî-i Kâmil'dir.

Sâfiye'deki Evliyaullâh ise "Ulül Azm" olarak bilinir, belli bir görevi olan bu zevât ya "Müceddid"dir; "Gavs"tır ya da Kutb-ul Aktab veya Kutb-ul İrşâd'dır!

"Mardiye", Sıfat mertebesidir, dedik. İlâhî vasıflarla vasıflanmış kişidir...

"Mutmainne" ve "Radiye", "Velâyeti Suğra"dır.

"Mardiye", "Velâyeti Kübrâ"dır. Enbiyâ velâyetinin kemâlâtından hisse alınır. BakâBillâh mertebesidir! Bu mertebeden evvel kimsede İlmi Ledünn olmaz!

Bir de "Velâyeti Uzmâ" vardır... Bu, "Müferridûn"un ve Rüesa'nın velâyetidir... Bu velâyet mertebesi, Velâyeti Kübrâ'nın üst sınıfıdır; fakat Velâyeti Ulyâ'nın kapasitesine de sahip değildir.

"Velâyeti Uzmâ", "Ferdiyet" makâmında olanların velâyetidir. Bunlar, Gavs'ın tasarruf dairesinin dışındadırlar. "Gavsiyet" görevini yüklenecek kemâlâta sahiptirler, fakat "Gavs" bir tane olduğu için bunlar, Gavs'ın dışındaki kişilerdir.

"Velâyeti Kübrâ"dan sonra bir de "Velâyeti Ulyâ" vardır! Bu da "Sâfiye nefs" bilincinin velâyetidir...

Mardiye'den sonra, "Sâfiye" gelir. Nefs'in tam bir Öz yaşam hâlidir... "Halife" durumunda olan kişidir... İnsan-ı Kâmil, Gavs, Kutb-ul Aktab ve Kutb-ul İrşâd bu mertebedeki şahıslardır!

"Velâyeti Ulyâ", "Mele-i Â'lâ" velâyetidir. Yüksek dereceli bazı melâikenin velâyetidir...

"Gavs"ın emrinde, yanında iki arkadaşı vardır. Bunlardan Dünya'nın idaresi ile görevli yardımcısı; "Kutb-ul Aktab"dır. Aynı zamanda Ricali Gayb = Manevî görevliler ordusunun başıdır. Gavs olmadığı zamanda, Ricali Gayb ordusunda başkanlık eden, Kutb-ul Aktab'dır... Gavs'ın solundadır.

Gavs'ın sağında, Kutb-ul İrşâd vardır...

Kutb-ul İrşâd, âlemlerden gelen feyzi insanlığa dağıtır. Kutb-ul İrşâd, Dünya işlerine karışmaz. Dünya'da olacak olaylara, yani insanların kişisel durumu ile ilgili işlere karışmaz.

Âlemden gelen feyzi, yani bulunduğu devir içinde çeşitli burçlardan gelen kozmik ışınımı gereken kişilere kanalize ederek onlarda belli bir bakış açısını oluşturur.

Kutb-ul İrşâd'ın vazifesi, gelen manevî feyzi gerekli olan kişilere ve yerlere dağıtmaktır. Onun görev alanı Kutb-ul Aktab başkanlığındaki Ricali Gayb'dan tamamen başkadır...

Kutb-ul İrşâd'ın emrinde de kutublar vardır... Kutb-ul Aktab'ın da emrinde kutublar vardır...

Kutb-ul İrşâd'ın emrindeki kutublar, irşâd kutublarıdır. Bunlar, yetişmesi imkân dâhilinde olan kişilerin yetişmesi için gerekli olan feyzi de dağıtır.

Mesela, bir kişi gider bir şeyhe bağlanır. O şeyh aslında yetersiz bir şeyhtir... Ama o kişi de, istidatlıdır. Bir şeyler olması lazım! İşte o zaman "Kutb-ul İrşâd"ın emrindeki irşâd kutubları, mânen o kişiye müdahale eder ve yetiştirir.

O kişi zanneder ki, "Ben şeyhimden alıyorum." Hayır! Şeyhinden almıyor! Şeyhinde gerçekte hiçbir şey yok!..

Ama O, sâfiyetle o şeyhe bağlandığı için, "Kutb-ul İrşâd"ın emrindeki irşâd kutubları tarafından yetiştirilir... Bu durumu ne o kişi ne de şeyhi bilir...

İşte "İrşâd" kutubları, "Kutb-ul İrşâd"dan aldıkları feyzi dağıtan kutublardır. Ancak bu dağıtılan "feyz"i, sadece kişi yetişmesiyle kayıt altına almamak gerekir.

Dünya insanları arasında oluşan çeşitli akımlar, eğilimler hep bu "feyz" kapsamına girer! Bu kelimenin anlamını çok geniş anlamak icap eder.

Bunların, halkın idaresi ile ilgili kutublarla alâkası yoktur. Onlarla karıştırmamak lazım!..

İki türlü kutub vardır;

1. İdarî Kutub,

2. İrşâdî Kutub.

İdarî Kutublar; Ricali Gayb tâbir edilen, manevî ordunun görevlileridir.

En başta, "Gavs" vardır. Gelen ana feyz, "Gavs"a gelir... "Gavs", bu feyzi irşâd yönüyle, "İrşâd Kutbu"na nakleder. Dünya'nın düzeni dolayısıyla alınması gerekli kararlar, oluşması gereken olaylar yönüyle de, "Kutb-ul Aktab"a devreder...

"Gavs"ın iki kutbu vardır; "Kutb-ul Aktab" ve "Kutb-ul İrşâd".

"Kutb-ul Aktab"ın emrinde 4'ler vardır. 4'lerden sonra 7'ler; 7'lerden sonra 12'ler vardır... 12'lerden sonra 40'lar vardır. 40'lardan sonra 300'ler vardır, 300'ler tâbir edilir ama esas 313 kişidirler. Mesela; Seyyid Mahmut Murtaza el Geylânî ki Hama'da yaşamış ve bir süre önce âhirete intikâl etmişti, 40'lardandı! Lâdikli Ahmet Ağa, Alvar'lı Mehmet Efendi bu 300'lerdendi... Artık âhirete intikâl ettikleri için açıklamakta bir beis yoktur. 300'lerden sonra 1200 kişilik bir grup vardır. Ondan sonra da 124 bin'ler gelir...

Unutulmasın ki bu rakamlar tüm Dünya üzerinde görevli olanların sayısıdır.

Ana görevliler, 1200'lere kadar olan gruplardır. Bir de bunların dışında "Bölgesel Kutub"lar vardır. Ayrıca bunların teferruatı olarak, yerel kutublar vardır. Görev alanı belli bir bölgeyi içine alan kutublar vardır.

Mesela; İstanbul bölgesi, Ankara bölgesi gibi... Ankara deyince, civardaki birkaç şehri daha içine alan bölgesel kutublardır... Mesela Ankara Bölgesinin aslî kutbu Ankara'daki Hüseyin Gazi tepesinde defnedilmiş Seyyid Hüseyin Gazi'dir. Bir de zâhiri olarak Ankara'da yaşamakta, bölge kutbu olan Zât vardır.

İşte, bu bahsettiğimiz zevâtın 40'lara kadar olan bölümü, "Mardiye"ye ulaşmamıştır... 40'ların bir kısmı "Mardiye"dedir, bir kısmı "Radiye"dedir. 40'ların reisi "Mardiye"dedir, 7'ler "Mardiye"dedir, 4'ler "Mardiye"dedir.

"Kutb-ul Aktab", "Kutb-ul İrşâd", Velâyeti Kübrâ sahibi; "Müferridûn", "Gavs", "Müceddid", Velâyeti Uzmâ sahibi; "İnsan-ı Kâmil" de Velâyeti Ulyâ sahibi olarak "Sâfiye"dedir... Bunlara topluca "RÜESA" yani "Reisler" denilir.

Bu zevâtın hâli tarife, tâbire sığmaz!.. Buradaki yaşamın nasıl olduğunu anlatmak mümkün değildir. Kimlere takdir olmuşsa, onlar tarafından bilinen bir yaşamdır. Allâh bize de o mertebeleri nasip etmiş ola ki, biz de o hâllere muttali olalım. Aksi takdirde ancak, lafını ederiz!

Daha alt düzeydeki görevler için, belli ruh kuvvetine erişmiş, belli beyin hassasiyetine ulaşmış, belli bir Vahdet görüşünü almış, kabullenmiş kişiler bir süre "stajer" olarak görev alırlar.

Bunlar beyin kapasiteleri dolayısıyla görev yapabilecek kuvvettedirler. Bunlar, önceden tespit edilir; bazıları 10 sene, 15 senelik staja alınır. Staj süresi içinde olmalarına rağmen henüz Nefs'in arınma mücadelesi tamamlanmamış; gizli şirk tamamen ortadan kalkmamıştır onlarda... Zaten o yüzden stajerdirler...

Yukarı mertebedekiler bunlara belli görevleri intikâl ettirirler; onlar da farkında olmadan o özellikleri kullanarak çevrelerinde belli tasarrufları yaparlar... Bu arada yetiştiricileri olan kâmil velîler veya Hızır (aleyhisselâm) nezaretinde, gizli şirkin tamamıyla ortadan kalkması yani Nefs arınması çalışmalarını sürdürürler.

Nefs'in arınması önce, kendini beden olarak kabul etme hâlinden kurtulma yani tabiat mücadelesiyle başlar; ki bu da "Levvâme nefs" bilincinde oluşur. Bu çalışmalar, senin kendini bir beden ve bir birim olarak kabullenmene yol açan hâllerden kurtulman içindir. Bu gerçekleşmeden, velî olman, yakîn kazanman mümkün değildir...

"İlm-el Yakîn", Mutmainne'de hâsıl olur. Mülhime'deki, hissî müşahededir; "yakîn" değildir. Mülhime'deki, "İlm-el Yakîn"in gölgesidir. Bilgi yollu belli şeyleri hissediştir...

Mutmainne'de "İlm-el Yakîn" hâsıl olur. Bu, Radiye'de "Ayn-el Yakîn"e döner. Mardiye'de, "Hakk-el Yakîn" hâsıl olur; bu zâta "Ârifi Billâh" denir ve ilâhî sıfatlarla tahakkuk eder. Yani, o sıfatların gereği olan hâlleri kendinden ortaya koyar, ama kendinden derken kişiselliğinden değil, Nefs-i Küll olarak varlığından...

Radiye'de, "Tecelli-i Esmâ" vardır.

Mardiye'de, "Tecelli-i Sıfat" vardır. Yani, ilâhî vasıflarla tahakkuk etme hâli ki; bu ikisi arasındaki hâl, ancak yaşanarak fark edilir. Dilde bunu anlatmak çok zor bir şey! Çünkü biz, öyle bir şey düşünmemişiz, hayal bile etmemişiz. Onun için bunlar böyle mecaz yollu anlatılır ama gerçeği ancak yaşanarak bilinir!

"Gavs", Dünya'da yaşadığı sürece, "Gavsiyet" görevini ifa eder. "Gavs"ların hepsi de esasen "vekîl Gavs"tır.

Her mertebenin bir asili vardır, bir de o asilden sonra gelen vekîlleri vardır.

Gavsiyet mertebesinin asâleten sahibi Abdülkâdir Geylânî'dir. "Gavsı Â'zâm"dır. Diğer devirlerde gelen "Gavs"lar da o mertebeye ve göreve "vekâleten Gavs"lık görevini yaparlar. Fakat âhirete intikâl ettikleri zaman, Gavsiyet görevini bırakırlar. Seyyid Abdulkâdir Geylânî'nin görevi ise bâtında devam etmektedir. Bu yüzden de yardımları el'an devam etmektedir.

"Divan"a, geçmişte görev almış Gavs'ları temsilen, Abdülkâdir Geylânî Hazretleri gelir. Abdülkâdir Geylânî Hazretlerinin "Gavsı Â'zâm"lığı buradan ileri gelir; "Kutbiyet"i, "İrşâdiyet"i kendinde toplamış olduğu için değil!.. Asâleten "Gavs"tır. "Gavsı Â'zâm"dır!..

Diğer "Gavs"lar, âhirete geçtikten sonra, "Divan"a katılmazlar, dünyevî işlerle alâkalı görüşmelere katılmazlar... O mertebe kendisine bahşedildikten sonra tâbiri câizse, emekli olmuş gibidir. Öbür tarafta, manevî âlemde birtakım görevler yaparlar, ancak dünyevî işlere katılmazlar.

Abdülkâdir Geylânî Hazretlerinin, Gavsı Â'zâm olarak, asâleten o görevin sahibi olarak dünya işlerine müdahale yetkisi vardır.

Diğer "Gavs"lar, dünyadan ayrıldıktan sonra, dünya işlerine müdahale etmez, ama Abdülkâdir Geylânî Hazretlerinin dünya işlerine müdahale yetkisi vardır ve o yönüyle Gavsı Â'zâm'dır... Diğer Gavslar, Dünya'da yaşadıkları müddetçe Gavsiyet görevini yapar, öbür dünyaya intikâl edince de öbür dünyanın görevlerini yaparlar.

Bir de, her hicrî yüz yılın başında gelen "Müceddid"ler yani "yenileyici"ler vardır. Çünkü her yüz yılda bir, Dünya'nın şartları değişir.

Dünya'nın genel şartları değiştiği için, o günün şartlarına göre, Din'i tecdit etmek = değişen anlayışa ve toplumun gelişmelerine göre Din'i yeniden yorumlama ve açıklama gerekir.

Din'i tecdit ederken yapılan iş, Din'de yeni şartlar getirmek değil; Din'i, o günün şartlarına, anlayışına göre anlatmaktır. İşte bunu, yüz yılda bir gelen "Müceddid"ler yapar...

"Müceddid"ler "Rüesa" mertebesinde çok yüksek dereceli zevâttır... "Müceddid"ler yenileme görevini yaparlar. Bu yaptıkları görevin gereğini icra kurulu tatbik eder. Bir yandan da "Kutb-ul İrşâd" ile ortak çalışır.

"Müceddid"ler esas itibarıyla "Kutb-ul İrşâd"la ortak çalışırlar.

"Müceddid"ler yenilemeyi yapar, o tecdit istikametinde "Kutb-ul İrşâd"la diğer kutublar feyzi yayarlar...

"Kutb-ul Aktab", emrindeki diğer görevlilerle beraber Dünya'nın idarî, siyasî veya fizikî olaylarını yönlendirir.

"Kutb-ul İrşâd", ilâhî feyzi yönlendirir. İlâhî feyzin yönlenişi de, "Müceddid"in yenilediği konuya dönük olarak oluşur. Dolayısıyla "Müceddid", "Kutb-ul İrşâd"la paralel çalışır. "Müceddid"in olmadığı zamanlarda da "Kutb-ul İrşâd" görevlidir. O, göreve devam eder... Ancak, tecdit bâbında, "Müceddid" geldikçe, "Müceddid"in istikametinde Onunla paralel çalışır.

"Kutb-ul İrşâd"lar, "Nübüvveti Târifiye" kemâlâtıyla görev yaparlar... Tecdit görevini yaparlar, fakat yüzleri halka dönüktür. "Müceddid" de, "Nübüvveti Târifiye" kemâlâtından hissedar olarak gaybından alır, halka verir.

"Müceddid", gaybından aldığı ilmi, "Kutb-ul İrşâd"ın boyutsal olarak âfaktan aldığı feyizle birleştirir, halka yayar. Çevresine yayışı kendindendir; Dünya üzerine yayışı, "Kutb-ul İrşâd"ın gücünden yararlanaraktır...

Varlığı meydana getiren, Hakikat-i Muhammediye namıyla tarif edilen ana Ruh, Ruh-u Â'zâm, aynı zamanda bir kuvvedir. Kuvve olması itibarıyla da "Melek"tir.

Senin Nefs'inde hem melekiyet, yani nûrâniyet mevcuttur; hem de şeytaniyet, yani nâriyete bürünme yeteneği! "Nefs"in hakikati, "melek" tâbir edilen kuvvedir!

Nefs, "vehm"e tâbi olursa, birimsellik noktasında kendini kabul etmiş, hakikatini yaşayamamış olarak şeytaniyete bürünür!

Kendi özüne yönelirse, melekî kuvvelerini kullanmış olur. Bu melekî kuvvelerini kullanarak hakikatine ve aslına dönmüş, hakikatinin ve aslının gereğini yaşamış olur ki, Nefs'in üst mertebeleri meydana çıkar...

Her büyük kutub, yani Kutb-ul Aktab olsun, Kutb-ul İrşâd olsun veya Gavs olsun; bunların her biri belli bir sıfat ağırlıklı olarak gelmişlerdir.

Mesela Abdülkâdir Geylânî Hazretlerinde, Kudret sıfatının zuhuru ağırlık kazanmıştır. Yani, "Hayy", "Müriyd", "Aliym" sıfatlarıyla aşikâre çıkmasına karşın "Kaadir" ismi yönünden ağırlıklı olarak kudretle gelmiştir. Dolayısıyla Onda çok büyük tasarruflar vardır...

Şeyh Bahaeddin Nakşıbend, "Aliym" ismi yönünden açığa çıkmıştır!.. İlimle gelmiştir!..

Seyyid Ahmed Rufaî ve Seyyid Ahmed Bedevî... Onlar da "Kudret" sıfatı ile zuhur etmişlerdir. Bu yüzden onlarda da olağanüstü olaylar görülmüştür...

"Mardiye Nefs" mertebesinde "Tecelli-i Sıfat" zuhurunda "fetih" hâsıl olduğu zaman, bu zuhur mutlaka ağırlıklı olarak bir sıfattan olur.

"Mukarreb" olan Allâh velîlerinin her birinde belli sıfatlar vardır. Bunlara vekâleten diğer velîlerde de belli sıfatlar oluşur. Ama netice olarak her biri kendi tâbi olduğu Hz. Muhammed (aleyhisselâm)'ın meşrebinden istifâde ile görev yaparlar. Velîler de o meşrebten giderler...

"Mukarreb" velîlerin bir kısmı, Hz. Musa'nın meşrebi üzeredir; müşahedesinde "tenzih" görüşü ağır basar... Kimisi de, Hz. İsa'nın meşrebi üzeredir; "teşbih" müşahedesi ağırlıklı olarak varlığı değerlendirir.

Eğer velâyette "Ulül Azm" mertebesine geçerlerse ve "Aktabiyet" veya "Müferridûn"luk durumu hâsıl olursa, Muhammedî meşrebe geçerler ve bunun sonucunda onlarda "tenzih" ile "teşbih" görüşünün eşit ağırlıkta sentezi olan "Tevhid" müşahedesi meydana gelir... Onlar, Muhammedî meşrebtir. Onların dışındakilerin hepsi ya Musevî veya İsevî meşrebtir...

Marifet, ikiye ayrılır:

Birinci Marifet, "Mülhime"de hâsıl olur.

Belli riyâzatlar ve tabiatla mücadeleler sonucunda, kişide belli marifetler oluşur. Bu marifetler belli kevnî -madde boyutuna ait- kerâmetleri de doğurur! Bunlara "ârif" denilir! Bunlar daha "velî" değildirler!

İlmî kerâmetler ise ikinci marifet mertebesi olan "Marifetullâh" sahibi "Mardiye nefs" bilincine erişmiş evliyaullâh hazeratına aittir... Bununla karıştırılmasın!

Burada, henüz "benlik" kavramı vardır bilinçte! Ancak yoğun riyâzat dolayısıyla beyinde belli bir hassasiyet meydana gelmiştir. Bu hassasiyet ile belli olağanüstü fiilleri ortaya koyar.

Bu, Allâh'a yöneliş sırasında oluşan bir marifettir. Bu düzeydeki kişiye "Ârif" derler... Yani, işin hakikatine ârif olmuş, belli bir "marifet" sahibidir. Bu daha sonra "Mutmainne"de, "hakikat"e döner...

"Marifet"ten sonra, "Mutmainne"de ve "Radiye"de "hakikat" yaşanır. Bu "hakikat" sonrasında "Mardiye"ye yükselirse, o zaman "Marifeti Billâh" meydana gelir. Yani, "Allâh'ın indînden ihsan ettiği ilimle" bilme hâli; ki o takdirde bu kişiye "Ârifi Billâh" derler...

"Mülhime" mertebesindeki marifet sahibi "Ârif"tir.

"Mardiye" makâmında hâsıl olan ikinci marifetin sahibine "Ârifi Billâh" derler.

Yani, varlığındaki Allâh'ın ilmi ile her şeye ârif olan Zât demektir "Ârifi Billâh"!.. Bu, "Hakikat"ten sonra gelen Marifeti Billâh'tır...

İşte bazılarının, "Şeriat-Tarikat-Marifet-Hakikat" demeleri, bazılarının da, "Şeriat-Tarikat-Hakikat-Marifet" demelerinin nedeni, bu farka dayanır.

"Hakikat"ten sonra "Marifet" diyenler, "Mardiye"deki "Marifetullâh"tan söz ediyorlar. "Marifet"ten sonra "Hakikat" diyenler ise, "Mülhime"de yaşanılan irfandan söz ediyorlar.

"Levvâme"deki, "Tarikat"tır...

"Mülhime"de, "Marifet" hâsıl olur...

Bu "Marifet" neticesinde de, şayet takdirinde varsa "Mutmainne" ve "Radiye"de, "Hakikat"a vâsıl olunur...

Burada söz konusu olan "hakikat", bu kelimenin işaret ettiği somut olayın mecazıdır... "İlmi"dir!

Bu mecazla işaret edilen somut olayın gerçeği mutlak "hakikat"in yaşamı ise, yalnızca "Mardiye nefs" bilincinin eriştiği mertebede, "Hakk-el Yakîn" sonucu yaşanır, "fetih" sahiplerince!

Yüksek dereceli evliyaullâha göre, "Mülhime"deki "Marifet" dikkate bile alınmaz! Onlara göre bu önemli bir şey değildir!

Tarikat devresi olan "levvâme" ve "mülhime" idrakından ve yaşantısından sonra; buralardaki sayısız vartalardan kurtulup lütfu ilâhî ile "Mutmainne"ye geçilirse, böylece "Hakikat" hâsıl olur!

Marifet devresi olan "Mülhime" bilincindeki ârifte, bu idraktan sonra "tarikat" kavramı kalmaz! "Şeyh" kavramı kalmaz!

Eğer hâlâ o kişide bu kavramlar varsa, o zaten "marifet"e ermemiş, "ârif" olmamış; çokluk kavramından geçip "TEK"lik müşahedesine ulaşamamış; benlik kavgası içinde, menfaatleri uğrunda savaş verip, tasavvufun da hoş sohbetleriyle vaktini değerlendiren "dervişân" sınıfındandır!

Yunus Emre kırk yıl hizmetten sonra "Mülhime"de kemâle ulaşınca, Taptuk tarafından yanından uzaklaştırılarak, "Mutmainne"ye geçmesi için önü açılmıştır! Hiçbir ârif, şeyhinin yanında "Mülhime"nin kemâlini yaşayamaz; bu yüzden de "Mutmainne" bilinç mertebesi kendisine açılamaz!

"Vahdet-i Vücud"un bilgisi "Mülhime"de; kemâl hâliyle yaşamı ise "Mutmainne"de oluşur! Elbette bu müşahede de "tarikat" kavramlarına yer kalmaz!

Eğer velî, bu mertebelerden sonra, "Vahdet-i Şuhud" müşahedesinin yaşandığı "BakâBillâh"a geçer ve "Mardiye" bilinciyle, "fethe" ermiş olarak "Marifetullâh"a sahip olursa, işte o zaman "Ârifi Billâh" olur!.. Bu durumu, "Hakikatten sonra, Marifet gelir" diyerek açıklarlar...

Bir de Allâh'ın yüce velîleri içinde "Müferridûn" farkı vardır!

"Ferdiyet sahibi" olan bu Zâtlar, insanlık içinde fevkalâde değerli varlıklardır... Yani, Onlara rast gelmek dahi, muazzam bir lütfu ilâhîdir...

Yeryüzünde bir insana ulaşacak en büyük nimet, "Müferridûn"dan olan bir Zât'a rastlamaktır. Bir insan için ondan daha büyük bir nimet düşünülemez!..

Kişi, eğer böyle bir Zât'a rastlarsa, bile ki bu Zât direkt tasarruf sahibidir.

Müferridûn'dan olan Zât, Gavs'ın tasarruf halkası dışındadır!

Onlar isterse eğer, herhangi birisini Allâh'ın kudret ve kuvvetiyle seçer alır. Hiçbir tarikat şeyhi Ona karşı koyup, müdahale edemez! O, istediğini seçer, alır!

"... Allâh, dilediğini kendine seçer..." (42.Şûrâ: 13) âyeti, Müferridûn'dan da tecelli eder! Ve O, dilediğini kendine seçer... Seçen O'dur!

O adam, şu hâldedir, bu hâldedir... Çamura batmıştır, şöyle olmuştur, böyle olmuştur, şuna bağlıdır... Bu hiç önemli değildir!.. Mühim olan, Onun dilemesi ve onu seçmesidir... İcabında en berbat batakhanenin göbeğinde bile olabilir o kişi. Bir anda döner!

"Nazarı ilâhîye'ye maruz kaldı" derler, bu duruma... Nazarı ilâhî tecelli eder, "Müferridûn" denen Zât'tan! O, her şeyi değiştirir!..

Evet biz, bunların hep hikâyesini yazıp okuyoruz; konuşup, dinliyoruz!.. Hakikati nasıl olur?.. Onu da ehli bilir...

Aman haddimizi bilip, "edep" üzere olalım!

Bilmeden bir "ehli"nin yanında cahilliğimizi ortaya saçıp, kendimizi küçültmeyelim!

Elindeki çemberi otomobil diye şöföre anlatmaya çalışan çocuk durumuna düşmeyelim! Sonra gün olur, çok utanırız!

İşte bunun için "edep" çok önemlidir...

AHMED HULÛSİ

1995
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18. Ricali Gayb hakkında





Bu zevâtı kirâm hakkında da birkaç hususu kitabımıza alalım.

Manevî görevliler diye bilinen "Ricali Gayb" iki guruptur:

A. Karar organı

B. İcra organı

Karar organı "Divan" ya da "Divan-ı Kebir" gibi isimler ile anılır.

İki tür toplantısı vardır. Aylık toplantılar. Ki her arabî ayın 14'ünü 15'ine bağlayan gece, çeşitli yerlerde yapılır.

Yıllık toplantısı, ki bu da senede bir defa, Efendimiz (aleyhisselâm)'ın Rasûllük görevini almadan evvel inzivaya çekildiği Hıra Dağı'nda olur.

Bu "Divan-ı Kebir"e katılanların büyük kısmı ölüm ötesi yaşama intikâl etmiş büyük evliyaullâhtan, üçte bir kadarı da şu anda Dünya üzerinde bilfiil görevli yüksek derecelilerden teşekkül eder. Toplam 66 kişilik Divan ehline Dünya üzerinden, zamanın "Gavs"ı, "Kutb-ul İrşâd" ve "Kutb-ul Aktab" olan iki yardımcısı, dört unsur üzerinde tasarrufu olan dört kutub, yedilerin tamamı "Gavs"ın tasarruf dairesi dışında olan "Müferridûn" namıyla bilinen 11 kişi katılır.

Varlık üzerinde, ilâhî ilim gereği alınması gerekli tedbirler hakkında kararlar alınır ve bu kararlar icra organına nakledilir.

"Divan-ı Kebir"in tabii başkanı Rasûlullâh (sallâllâhu aleyhi vesellem)'dir. Onun gelmediği toplantılarda ise, şayet var ise o devrin "İnsan-ı Kâmil"i, yoksa zamanın "Gavs"ı başkanlık görevini ifa eder.

"İnsan-ı Kâmil" her asırda bulunmaz. "Gavs" ise her asırda vardır ve kıyamete kadar sürekli, bir kişi, o görevi ifa eder.

"İnsan-ı Kâmil" rütbesi, en üsttür ve birkaç asırda bir o rütbeye nail kılınmış kişi gelir yeryüzüne.

"Müceddid-i zaman" yüz yılda bir gelir. Dinin, o günün insanlarının anlayışına göre yenilenmesi görevini ifa eder. O da divan ehlindendir. Son müceddid de "Mehdi" lakabıyla bilinen Zât-ı kirâmdır. Aynı zamanda "İnsan-ı Kâmil"dir, Mehdi!..

Gavs, hem Rasûlullâh (aleyhisselâm) katılmadığı zamanlarda divan başkanlığı yapar, hem de icra organının başıdır.

Kutb-ul İrşâd tamamıyla, çeşitli burçlardan, bilinen ve bilinmeyen sayısız yıldızlardan gelen tesirler üzerinde görev yaparak, bunlardaki sayısız mânâların gereğinin yeryüzünde mevcut insanlar ve cinler üzerinde açığa çıkması hususunda çalışır.

Kutb-ul Aktab ise, Gavs'tan çıkan emirleri çeşitli ilgili mercilere dağıtır. Divan'a katılan cinlerin evliyası dahi emirleri Kutb-ul Aktab'dan alırlar.

İcra Organı ise bir tür Ricali Gayb ordusudur.

Divan'ın kararlarının tatbikiyle görevlidirler.

Bu ordunun başkumandanı "Gavs"ı zamandır. Tâbiri câiz ise genelkurmay başkanı durumunda olan "Kutb-ul Aktab"dır!.. Sonra 4'ler gelir. Sonra tasarruf sahibi olan 7'ler gelir. Sonra 12'ler gelir. Sonra 40'lar gelir. Sonra 300'ler diye bilinen 313 kişi vardır. Sonra 1200'ler gelir ve daha sonra da yöresel kutuplar iş görürler.

Bu evliyaullâhın çok azı, yani "Divan ehli" olanlar ile "icra" organından birkaçı "fetih" sahibidir. Geri kalan bir miktar "keşif" ehlidir. Büyük çoğunluğu da bilinçdışı olarak bu görevleri ifa ederler.

Geçmiş evliyaullâh arasında Abdulkâdir Geylânî, "Gavs"iyet göreviyle birlikte "İNSAN-I KÂMIL"lik görevi de kendisinden cem etmiş olduğundan, "Gavs-ı Â'zâm" lakabıyla bilinir.

İkinci "İNSAN-I KÂMIL" Abdülkerim Ceylî ya da diğer ifade şekliyle Geylânî ise, çok eserler yazmıştır hakikat bahsinde ve marifetullâh bahsinde; ki bunların içinde en çok bilineni "Geçmişin ve geleceğin ilmini kendinde toplamış olan İnsan-ı Kâmil" adıyla kaleme aldığıdır. Bizde kısaca "İnsan-ı Kâmil" diye bilinir.

"Fetih" ehli olan görevliler Dünya üzerinde tüm cereyan eden işlere vâkıftırlar. "Keşif" ehli ise sadece görev alanı ile sınırlıdırlar.

Her bir görev düzeyindeki velî, ancak kendi düzeyinde olanı ve altındakini bilir.

Üst grubu ise, sadece onunla temasta olan alt grubun başkanı bilir.

Bir de "Divan"a katılanlar, kendi üstlerindekileri bu vesile ile bilirler!.. Bunların arasında Endonezyalı, Arab, Pakistanlı, Afganistanlı, Türkiyeli ve daha başka isimli topluluklardan zevât mevcuttur.

Bu konudan, bu kitapta daha fazla söz etmeyeceğiz!..

Ancak böylesine bir görevin ve böylesine görevlilerin varlığının da bilinmesi yönünden bu kadarıyla söz etmek gereğini duyduk.

AHMED HULÛSİ

1986
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19. Divan Hakkında





Şimdi...

İdare mekanizması dediğimiz "Ricali Gayb" yani görevli kişilere gelince...

"Ricali Gayb"; Dünya'daki toplumların idaresiyle görevli gizli Allâh Velîleri...

 Bu evliyaullâhın belli rütbeleri, kendi aralarında mertebeleri vardır.

Zamanın "Gavs"ı vardır. Bu Gavs'ın iki görevli yardımcısı vardır. "Kutb-ul Aktab" ve "Kutb-ul İrşâd".

Bunlardan sonra, varlıktaki dört ana yapıda tasarruf eden 4'ler, Dört Kutub, "Aktabı Erbaa" vardır.

Ondan sonra, 7'ler vardır.

Ondan sonra 12'ler, 40'lar, 300'ler var ki, bunlar 313 kişidirler, 300'ler diye geçer. Sonra 700'ler, ondan sonra 1200'ler ve ondan sonra da 124.000 kişilik umumi bir görevli ordusu vardır; ki buna "manevî yöneticiler" ordusu denilir.

Bu zevâtı da, dışarıdan kimse tanıyıp bilemez!.. Bunlar gizli kişilerdir. Bunların görevleri konusuna ileride değineceğim bir miktar...

"Allâh'ın evliyası O'nun örtüsü altındadır. Dışarıdan bakan Onları göremez" buyrulur.

Bundan amaç; dışarıdan bakınca göze görünmez olmaları değil elbette!.. Onların şekli, tavrı, yaşayışı, görüşü vs. öyle bir hâldedir ki; sen onlara baktığın zaman dışarıdan, bu adam evliyadandır, görevlidir; diye aklından, hayalinden geçmez!..

Çünkü; herkesin kafasında, klasik bir tanrı tasavvuru olduğu gibi; burada da klasik bir velî hayali vardır!..

Oysa hiçbir zaman, bir velî senin tasavvur ettiğin, hayal ettiğin bir şekilde, yapıda, özellikte değildir!..

O yüzden bu görevli olan velîler bilinmez, tanınmaz!..

Bilinmeyip tanıtılmamasının çok önemli bir gerekçesi de şudur…

Eğer sen, gerçekten öyle bir kişinin görevli bir kişi olduğunu bilsen ve de ona gereken saygıyı, itaati göstermesen çok büyük bir vebal altına girersin!.. Çünkü onda tasarruf eden, Cenâb-ı Hak'tır!.. Ona olan itirazın Allâh'a olan itirazın gibidir!..

Cenâb-ı Hak, insanlara rahmet olarak, onları gizlemiştir!.. Gizli olup da açıklanmaması dolayısıyla, velev ki O'na rastlasan, kızsan, küfretsen dahi hiçbir vebali yoktur. Yani, normal bir insana yapmışsın gibidir!.. Elbette ki bir insana hakaret edersen, bundan dolayı zararlı çıkarsın, ama olay bu çizgide biter.

Buna karşın bir velîye, Allâh'ın bir velîsine isyan edersen veya O'na savaş açarsan başın büyük belâya girer!..

Hadîs-î kudsî'de buyuruyor ki Cenâb-ı Hak:

"Benim Evliyama isyan eden, savaş açan, bana savaş açmış gibidir." 

Böylesine bir olay!..

Evet, bu manevî görevliler, bütün bu oluşta, tasarrufa sahip olan kişilerdir. 

Olayı, sakın "Yukarıda bir tanrı var. O'ndan bilmem kimlere mesaj geliyor da, onlar da diğerlerine iletiyorlar" şeklinde anlamayalım...

"Allâh'ın Ahadiyet"ini, "İhlâs" Sûresini izah ederken; yukarıda bir tanrı yok, dedik!.. O, tüm varlığın özünde!..

Cenâb-ı Hak, varlık üzerindeki tasarrufunu, bu âlemde melekler ve özlerinde olduğu bu velîler vasıtasıyla tatbik eder!..

Burayı çok iyi anlamak lazım...

"Allâh böyle diledi, böyle yaptı, böyle tasarruf etti" dediğin zaman, yukarıdaki bir tanrı oradan buraya yönelik olarak böyle tasarrufta bulunmuyor!..

O, Velî dediğin, "Ricali Gayb" dediğin, gizli, görevli kişilerin; kişiliği ortadan kalkmış, benlikleri yok olmuştur... Ve onların varlığında tasarruf eden Hakk'ın tasarrufudur!..

Aklı bu olayı alamayanlar sorar... Hakk'ın direkt olarak gücü yetmiyor mu ki, o velîler yani Ricali Gayb aracılığıyla tasarruf etsin?.. Hakk'ın gücü yetmiyor mu ki melekler aracılığıyla tasarruf etsin!?.

Melekler aracılığıyla tasarruf eder ve bu Allâh için bir noksanlık oluşturmaz da, insanlar aracılığıyla neden tasarruf edemez?..

Evet Allâh, o görevli velîlerde tecelli etmek suretiyle bu âlemde, içinde yaşadığımız bu boyutta tasarruf eder!..

Ancak, burada anlattığımız olay, Dünya ve Güneş sistemi için geçerli olan bir olay!..

Bunun dışındaki sayısız sistemlerde, sayısız varlıklar var. Ve o sistemlerde öyle varlıklar var ki, bunlar insanlardan da üstün!.. Burayı gözden kaçırmayalım!..

İnsan, bu sistem içindeki en mükemmel varlıktır!.. Yoksa, sadece, bizim Samanyolu dediğimiz galaksimizde 400 milyar yıldız var!.. Bunların her birinde de kendine has hayat sistemleri var!.. Onlara sadece, "Melekler" deyip geçmiş, detayına girmemişiz.

Dua edelim ki, Allâh bize de nasip etsin o arınmayı; o âlemlere geçmeyi, o âlemleri değerlendirebilmeyi kolaylaştırsın!..

İşte bu görevli olan Zâtlar, gerek bu meleklerden, gerekse cinlerden bir kısmını görevleri icabı kullanabilirler.

Bazı işler vardır, bilfiil kendileri tatbik ederler, yaparlar.

Bazı işler de vardır ki, onları görevli meleklere veya cinlere yaptırtırlar!..

Bu, görevli evliyaullâh dediğimiz zevât, her ayın 14'ünü, 15'ine bağlayan (gökteki ayın) gece, toplantı yaparlar.

Buna "DİVAN" toplantısı denilir...

Toplantılarda, Dünya'nın gidişatı hakkında, çeşitli ülkelerin durumu hakkında, tabii âfetler, doğal olaylar hakkında vs. belli kararlar alırlar.

Bu kararların uygulanması da, o bölgelerin sorumlularına verilir. O bölgelerin sorumluları da, emirlerindeki melekler veya cinleri kullanarak kararları yürürlüğe sokarlar. Bunlar, "DİVAN"da alınan kararları uygulayan görevli velîler "Ricali Gayb" ordusudur.

Diyelim ki...

"DİVAN"da bir karar alınmıştır yıllar önce; Türkiye ile Yunanistan arasında bir savaş çıkacaktır!.. Bunun sebebi de Ege'deki adaların kıta sahanlığı meselesidir. Bu savaşın sonucu Yunan için hüsran olacak; Türkiye, Yunanistan'ın sebebiyet verdiği bu savaş sonunda hem batı Trakya'yı hem de adaları harp tazminatı olarak ele geçirecektir... Ya da, Avrupa şımaracak, Türkiye'yi dışlayacak, daha sonra da Rusya tarafından perişan edilecek; Amerika, Rusya karşısında acze düşecektir... gibisinden... Yani, mesela dedik!..

Mesela, o bölgenin sorumlusu, tuttu diyelim ki, Peron'u etkiledi... Arjantin'de bir karar aldı. O kararın neticesinde de birtakım olaylar cereyan etti... Veyahut da diyelim ki; Amerika'da bir an Reagan'ı etkiledi, o bir anlık etkilenmeyle, bir karara vardı, imzayı attı. O bir imza, bir karar zaten bütün olayların temel kaynak noktasıdır.

İşte "DİVAN"ın 20-30 yıl öncesinden aldığı birtakım kararlar, görevli velîler tarafından ilgili birimler harekete geçirilmek suretiyle uygulamaya konur. Olayların o kararlar istikametinde gelişmesi oluşturulur... Ve nihayet şartlar tam olgunlaştığında olaylar patlak verir!..

Biz dışarıdan baktığımızda, sanırız ki bir anda bu olaylar patladı!.. Oysa o olayların kökeni çok yıllar öncesine dayanır... Ve işte bahsettiğimiz "Ricali Gayb" denen zevâtın, Hakk'ın takdirini tahakkuk ettirmesi olayı da böylece gerçekleşir!..

Tabii, bunların dışarıdan anlaşılması mümkün değildir.

Nitekim bir açıklama da vardır bu konuda... Rasûlullâh (aleyhisselâm) şöyle buyurmaktadır:

"Eğer Allâh bir olayı takdir etmişse, o an'da kişinin aklını başından alır, kişi fiili işler; sonra da o kişinin aklını ona iade eder. 

Bu defa o kişi; "tüh... ben ne yaptım da bu kararı aldım, nasıl oldu da bu fiili işledim" der, pişman olur. Behemahal Allâh'ın takdiri yerine gelir!.."

Şimdi, burada dikkat edin!..

"...Behemahal Allâh'ın takdiri yerine gelir!.." 

"Allâh takdir etti..." gibi konularda, olayı, yukarıda ötedeki bir tanrının, buraya müdahalesi şeklinde sakın düşünmeyin!..

Bu işler, bu manevî görevlilerin varlığı ile, Hakk'ın takdirinin ve kudretinin ortaya çıkması olayıdır!.. 

Ama, dediğim gibi, hiçbirimiz bilemeyiz yarın neler getirir; mümkün değil!..

Ben burada bir olayı, bir sistemi, çalışan mekanizmayı, bir düzeni anlatmak sadedinde izah ediyorum bunları...

AHMED HULÛSİ

1994
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20. Tasarruf Nedir?





"Tasarruf" olayı ne?..

"Tasarruf" dediğimiz şey, görevli velîlerin yapılar üzerinde onları diledikleri tarza yönlendirme özelliğidir.

"Tasarruf" kelimesi ile kastedilen şey, genelde anlamı iyi bilinmediği için "nüfuz" ile karıştırılarak aynı şeymiş gibi anlaşılır.. Nasıl ki, "Fetih" ve "Keşif" iki ayrı özellikse, "nüfuz" ve "tasarruf" diye de iki ayrı özellik vardır.

Bütün velîlerde ortak olan özellik, "nüfuz"dur. Yani, "kişisel güç"!.. 

Beyin gücü veya ruh gücü dediğimiz olay!... Herhangi bir olayı veya herhangi bir meseleyi çözmek için karşısındakine bir şey verebilmek için, kendi "nüfuz"unu kullanır.

Yani, bu demektir ki, kendi beyin gücünü kullanarak, karşısındakinin beyninde belli bir kapasite açılımı yapar. Yani ona feyiz verir. Bu kapasite açılımının neticesinde de onda belli bir idrak oluşturur. İşte bu olay "nüfuz" kullanmadır...

Ancak ne var ki, o kişinin daha sonra belli çalışmalarla bu beyin kapasitesini takviye etmesi ve artırması şarttır. Yoksa, belli bir süre sonra orada kapanma, gerileme olur.

"Tasarruf" ise, herhangi bir velînin görevi gereği olarak, kendi emrine verilmiş melekleri veya cinleri kullanarak herhangi bir olayı oluşturmasıdır... Görevi gereği, emrindeki melek veya cinleri kullanarak o olayı oluşturması, "tasarruf" denen şeydir.

Tasarruf eden bu tasarrufunun farkındadır, değil mi, diye sorulursa...

Farkındadır tabii!.. Farkında olmadan yapıyorsa, o tasarruf değildir!

Zaten, görevli velîler, genellikle tasarruf sahibidirler ve farkındadırlar yaptıklarının...

Onun dışındakiler, yani görev dışındaki olaylar, kişisel nüfuz olayıdır!.. Onlar, göreve taalluk etmez!.. Yani, bir velînin, çevresindeki belli kişilere yardımcı olmak gayesi ile kendi beyin gücünü kullanmasıdır "nüfuz" olayı ki, bunu tekrar belirtiyorum "tasarruf"la hiçbir alâkası yoktur!..

Peki, 124 bin velî için de geçerli mi bu? 124 bin velî için de "nüfuz" dediğimiz, "kişisel nüfuz" dediğimiz olay, geçerlidir.

Başka bir soru; 124 bin velî de tasarruf sahibi olduğunu bilir mi? Tasarruf sahibi değil!.. Nüfuz sahibi!.. Karıştırmayın!..

Tasarruf, sadece görevli velîlere has bir olaydır.

AHMED HULÛSİ

1994
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21. Mehdi ve Mehdîlik





Hz. Muhammed aleyhisselâm'ın bazı açıklamalarında görüldüğü üzere, Allâhû Teâlâ'nın her yüz yılda bir, dini yenileyici, canlandırıcı kişi gönderdiği; ve bu kişinin İslâm Dini'nin yayılması için görev yaptığı, İslâm Dini'ni benimsemiş olanlar ve tüm manevîyat ehli kişiler tarafından kabul edilmektedir.

Bu kişinin görevi, yine Rasûlullâh açıklamalarına göre, "İslâm Dini'ni günün anlayışına göre izah etmek", dinin eski insanlara ait bir şey olmadığını onlara anlatmak; ve böylece onların hakikate yönelmesini sağlamaktır...

"MEHDİ" adıyla anılan ve Hz. Rasûlullâh'ın on ikinci torunu olan kimse daha altı yaşındayken bir kuyuya düşerek boğulmak suretiyle ölmüş olduğundan, aslında beklenen şahsın bu kimseyle katiyen bir alâkası yoktur...

Beklenen kişinin lakabıdır "MEHDİ"... 

Bazı açıklamalarında Hz. Rasûlullâh'ın "Benim adımı taşıyan bir müceddid gelir ki..." sözü bazı yorumcular tarafından, bu kişinin adının "Ahmed" veya "Muhammed" olacağı şeklinde tefsir edilmiştir... Nitekim yukarıda bahsettiğimiz Kadyanlı Mirza Gülam, adının Ahmed olması hasebiyle ve Cinlerin de iğfal edişleriyle kendisinin "MEHDİ" olduğunu sanmıştır...

Bu konuda "İbn MACE" isimli hadis kitabında epeyce bilgi vardır...

Tasavvuf ehlinin çok yakından bildiği hicrî ikinci bin yılının müceddidi (müceddid-i elf-i sani) diye nam salan İmamı Rabbanî Ahmed Faruki Serhendi ise "Mektubat" isimli kitabında "MEHDİ"nin derecesi hakkında şu bilgiyi vermektedir:

"Geleceği haber verilmiş bulunan Hz. MEHDİ'nin de Rabbi, ilim sıfatıdır... 

Bu zât da, Hz. Âli gibi İsa Aleyhisselâm'a bağlıdır... 

Sanki İsa Aleyhisselâm'ın iki ayağından birisi Hz. Âli'nin başı üzerinde, ikinci ayağı da Hz.MEHDİ'nin başı üzerindedir..."

İslâm ansiklopedisinde ise, "MEHDİ" lakaplı beklenen kişi hakkında özetle şu bilgi verilmektedir:

"MEHDİ'nin mânâsı, kendisine "ALLÂH" tarafından yol gösterilen kişi şeklindedir... Kelime, geçmişte bazı kişiler; gelecekte de kıyamet öncesinde gelecek bir kimse için kullanılmaktadır. 

Bu kelime ilk defa olarak Emevi halifesi ikinci Ömer için "müceddid" olarak kullanılıyor ve ikinci Ömer, "ALLÂH"ın rehberliğine mazhar kabul ediliyordu... 

Daha sonraki devirlerde ise, müceddidlerin birincisinin ikinci Ömer olduğu, nihayet yedinci ve sonuncusun da, iki görüşe göre, "MEHDİ" veya "İsa" olacağı kabul edilmektedir…" 

İbn-i Haldun'un "Mukaddime" isimli eserinin "Fâtıma nesli ve onun hakkında insanların düşündükleri ve bu meseleyi saran karanlığın kaldırılması" faslında "MEHDİ" lakaplı kişi için de şöyle bahsedilmektedir:

"Muhtelif devirlerde İslâm halkının hepsi tarafından genellikle kabul edilmiştir ki; 

Zamanın sonlarında, kıyamete doğru, Hz. Rasûlullâh ailesinden, dine yardım edecek ve adaleti muzaffer kılacak bir kimse zuhur etmesi zaruri olarak icap eder; ki müslümanlar O'na tâbi olacaklardır... 

O, müslüman ülkelerde hâkim olacak ve kendisine "EL MEHDİ" denilecektir... 

Dünya'ya hâkimiyeti ise, İsa Aleyhisselâm'ın nüzûlü ile birlikte olacaktır... 

Mevsuk (sahih) hadislerle tespit edilmiş olan, kıyamet gününü diğer alâmetleriyle Deccal'in zuhuru, ondan sonra vukuya gelecektir... 

İsa Aleyhisselâm, O'nun ortaya çıkmasından sonra inecek; ve O'nun çıkışından bir müddet sonra ortaya çıkacak olan Deccal'i öldürecektir." 

İbn-i Haldun "Mukaddime"sinde "MEHDİ" ile alâkalı yirmi dört hadisi uzun uzadıya nakledip, altı değişik şekli ilave ve hepsinin de sıhhatini münakaşa eder... Bu hadislerden on dördünde yenileyiciye -müceddide- "MEHDİ" denilmiştir...

Evet, işte "MEHDİ" hakkında İslâm dünyasında düşünülenler, konuşulanlar, bu minval üzere sürüp gitmektedir.

Keza kıyamet konusunda da, İslâm dünyasındaki genel kanaat, hicrî takvimle 1600 yılından evvel kopacağı şeklindedir... Ki bu da gene bir gün Hz. Rasûlullâh kendisine sorulan:

- Kıyamet ne zaman kopar ya Rasûlullâh?.. 

 Sorusuna:

- Ümmetim iyi giderse 1000'i geçer!..

Şeklinde vermiş olduğu cevaptan çıkartılmaktadır...

Keza halk arasında dolaşan: "1500'e varmam, 1600'e kalmam…" şeklinde söyleyişler dahi aslında bu hadise dayanmaktadır...

Çünkü yorumcular 2000 rakamının verilmemesinden kıyametin 1000 ila 2000 yılları arasında kopacağını çıkartmışlardır ki, bu da yaklaşık bir hesapla 1400 ile 1600 yılları arasına rastlamaktadır.

Nitekim bu hesap üzerinde duran bazı müslümanlar, her müceddidin 200 yılda bir gelmesi hesabına da katarak yedinci ve son müceddidin 1400 yılı başlarında geleceğini ve bunun da son müceddid olması hesabıyla lakabının "MEHDİ" olması gerektiğini ileri sürmektedirler...

Yine bu çevreler, "MEHDİ" denilen kişinin en yüksek dereceli velî olacağını; istediği anda Dünya'nın istediği yerini görebilecek; istediği anda istediği yerde yönetim gücünü kullanabilecek güçte olacağını, İslâm dünyasından küfrü kaldıracağını; daha sonra da, nüzûl edecek olan İsa Nebi ile birlikte bütün yeryüzünde tek din olarak İSLÂM'ı anlatıp bütün MEZHEPLERİ kaldıracağını; tarikatları kaldırarak, Rasûlullâh Aleyhisselâm'ın devrindeki inanç sistemini ihya edeceğini söylemektedirler...

Çeşitli yerlerde ve tarihlerde bazen ortaya çıkıp, bazen de gizlice çevrelerine "MEHDİ" olduğunu empoze eden pek çok kişi yaşamıştır ve hâlen de yaşamaktadır... Bunlar çevrelerindeki insanların bu konulardaki bilgilerinin son derece zayıf olmasından da istifâde ile, insanları rahatlıkla kandırabilmektedir. Öte yandan bu kişilerin büyük bir kısmı da zaten farkında olmadan CİNLERİN HÜKMÜ ALTINDA olan kişilerdendir. Ve Cinlerin oyununa gelerek kendilerini "MEHDİ" sanmaktadırlar. Çünkü ya gördükleri Cin kaynaklı rüyalar, ya da aldıkları çeşitli CİNNÎ ilhamlar onlara kendilerini "MEHDİ" sandırmaktadır.

Kendilerindeki Cinnî destek ile çevrelerindeki insanları etkileyebilen bu insanlara karşı ilim sahibi olmak ile "CİN DUASINI" okuyarak etki alanlarından kurtulmaktan başka çare de söz konusu değildir, bildiğimiz kadarıyla...

Gelişi müslümanlarca her an beklenen "MEHDİ"nin, kesin geliş tarihine dair hiçbir delil yoktur ve "DİVAN" ehli hariç, evliyaullâh dahi bu konuda bilgisizdir... İslâmî takvimle zamanın 1400 yılını onyedi geçeye yaklaşması, konuyu günümüzde daha da konuşulur hâle getirmiş; ve bu yüzden çeşitli yerlerde kendini "MEHDİ" sanan kimseler bir hayli türemiştir!..

Günümüzde, esef vericidir ki, ilimsiz pek çok kişi, kendini sırf Cinlerin aldatıcı ilhamları yüzünden boş hayallere kaptırarak, "MEHDİ" sanmakta ve çevrelerini de yanlış yollara sürükleyerek topluca CİNLERİN EĞLENCESİ olmaktadırlar. 

Oysa, "MEHDİ", Rasûlullâh açıklamalarına göre, Mekke'de ortaya çıkacak; sonra Medine'ye geçecek; üzerine bir ordu gönderilecek ve bu ordu tamamıyla yere batacaktır. Bu olaylar, O'nun "MEHDİ" olduğunun delili olacaktır… Aklı başında hiçbir insan, İstanbul, Ankara, İzmir, Denizli ya da başka bir şehirde oturup kendinin "MEHDİ" olduğunu iddia etmez!.. Şayet ediyorsa, konu ya psikiyatrinin sahasına, ya da Cin tedavicilerinin ihtisas alanına giriyor demektir... 

Bu konudaki düşüncemize gelince...

Biz, bu konunun zamana bırakılması; ve "bekle gör" görüşünün tatbik edilmesi taraftarıyız... Zira, her Hac mevsiminde "MEHDİ" bu yıl ortaya çıkacak beklentisi içine girip; tüm geleceğe dönük planlarını yapan insanların yaklaşık yirmi yıldır sürekli hüsrana uğradığını gördük… Buna rağmen... Ne aczin dile gelişi anlamında inkâra sapar; ne de hakkında kesin deliller olmadığı ve imanın şartlarında bulunmadığı için, tasdik eder; eğer böyle bir kişi gelecek olursa, ve biz de onu görürsek, o zaman kesin kararımızı eldeki verilere göre verir; davranışlarımızı ona göre düzenleriz.

Şüphesiz ki zaman, en iyi açıklayıcıdır!..

AHMED HULÛSİ

1972
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