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   İmam-ı Gazâlî

   Doğumu ve Yetişmesi

   İmam Hüccetü’l-İslâm Muhammed bin Muhammed bin Muhammed el-Gazâlî, 450 H. senesinde Fars ülkesinin Horasan eyaletine bağlı Tus’ta doğdu. Babası bir arkadaşına iki oğlu hakkında vasiyette bulunmuştu. Babası ölünce sûfî arkadaşı vasiyeti yerine getirdi ve iki çocuğu, babalarının bıraktığı servetle eğitmeye yöneldi. Bir müddet sonra sûfî nafakalarını karşılayamaz duruma gelince, onlara, geçinmeleri için medreseye katılmaları tavsiyesinde bulundu. İki çocuk onun tavsiyesini onaylayarak medreseye katıldılar. Bu hâdiseyi Gazâlî şöyle zikreder: “İlmi Allah’tan başkası için talep ettik, o Allah’tan başkası için olmayı reddetti.”

   İlim Talebi için Yolculuğu

   Gazâlî ilim talebi için yola çıktığında, ilk ilimlerini beldesi Tûs’taki âlimlerden aldı. İlk ilim aldığı kimse Şeyh Ahmed bin Muhammed er-Râzekânî idi. Ondan, fıkıh konularından bir kısımını okumuştu. Büyüyüp serpildiğinde ise İmâm Ebû Nasr el-İsmâîlî’den ilim almak için “Curcân”a yöneldi. Ondan aldığı her şeyi tedvîn etmiş ve bunları “et-Ta‘lîkât” olarak isimlendirmişti. Fakat onları, dönüşü sırasında muhafaza edemedi. Haydutlar yollarını keserek, sahip olduğu bütün “talîklerini (notlarını)” ondan aldılar. Kıssayı nakleden Gazâlî şöyle der: Yol kesiciler, kervandakilerin her şeyiyle beraber, benim yanımdakileri de aldılar. Ayrıldıklarında ben de onları takip ettim. Önderleri bana döndü ve dedi ki: Dön ve yaşa, yoksa helâk olursun. Ona dedim ki: Senden esenlik umarak bir şey rica ediyorum, sadece notlarımı bana geri ver, onlarda sana fayda verecek bir şey yok. Bana dedi ki: Notlarında ne var?

   Ona dedim ki: Bu torbalarda kitaplarım var. Onları dinlemek, yazmak ve ilim öğrenmek için hicret ettim. Bunun üzerine güldü ve dedi ki: Ondaki ilmi bildiğini nasıl iddia ediyorsun. Biz onu senden aldık, onun marifetinden çıplak kaldın, ilmin de kalmadı. Sonra bazı arkadaşlarına emretti ve heybeyi bana teslim ettiler.

   Dedim ki: Hâlim hakkında beni irşat etmesi için onu Allah konuşturdu. Tûs’a ulaştığımda, üç sene boyunca bütün notlarımı hıfzetmekle uğraşmaya yöneldim. Yol kesilse bile artık ilmimden yoksun kalmayacak hâle geldim.

   Nişâbûr’a Yolculuğu

   Bundan sonra Nizâmü’l-Mülk döneminde onun nezaretinde bulunan Nişâbûr Nizâmiyye’sinin Hocası olan İmâmu’l-Harâmeyn Ebu’l-Me‘âlî el-Cuveynî’den ilim almak maksadıyla, bir kısım insanlara eşlik ederek Nişâbûr’a yöneldi.

   Gazâlî, İmâm Cuveynî’nin nezaretinde mezhep, cedel, mantık, felsefe ve bütün bunların hükümleri konusunda mahir oluncaya kadar bütün çaba ve gayretini sarfetti. Yıldızı öyle parladı ki, öğretimde hocasının nâibi hâline geldi. Ölünceye kadar İmâm Cuveynî’nin himâyesinde kaldı. Nizâmü’l-Mülk’ün karargâhına ulaşmak maksadıyla yüzünü Bağdat yönüne çevirmek istedi. Vezir Nizâmü’l-Mülk’ün himâye ve gözetimine girmek istiyordu. Meşhur imamlarla münazara yaptı, onları mağlup etti, baskın geldi ve sözüyle onlara üstünlük sağladı. Böylece Nizâmü’l-Mülk tarafından kabul edildi.

   Bağdat’a Yolculuğu

   Gazâlî’nin yıldızı parlayıp, hasımlarını yenince, meşhur imamlarla münazara edip, sözüyle onlara üstün gelince Nizâmü’l-Mülk onu Bağdat Nizâmiyesi’nde tedris vazifesine atadı. (484 H. Senesi). O vakit Bağdat İslâm âleminin baş şehri idi. Bu, şöhretinin yeryüzünün muhtelif yerlerine yayıldığı başlangıç noktası idi. İlim talebeleri, onun derslerine ve meclislerine yöneliyor ve ona gıpta ediyorlardı. Her yönden ilim yolcuları ona bağlanıyordu. Terâcim kitapları bunu bize anlatmakla beraber, muhalled kitabı el-Munkizu mine’d-Dalâl’de kendisini anlatırken, şöhretinin zirvesinde olduğu, makam, şöhret ve itibar basamaklarında hızla yükseldiği bir sırada, dilinin tutulmasına, yemekten kesilmesine neden olan garip bir hastalığa yakalandığını söyler. Allah bu hastalıktan kendisine şifâ verdiğinde, kendine döndü ve yaşadığı bu hayatın hoşuna gitmediğini anladı. Yine bütün bu parıltıların zâil olduğunu, Allah’la olan yolculuğunda ve ahirete yönelmede hiçbir menfaati olmadığını kavradı. İçinde bulunduğu her şeyden çıkmaya karar verdi. Tedrisi bıraktı, dünya ile alâkasını kesti. Yeryüzünde seyahate başladı.

   Şam’a Yolculuğu

   Gazâlî, Şam’a gitmek maksadıyla Bağdat’tan ayrıldı ve orada iki sene kaldı. Bu süre zarfında ibadet, mücâhede, nefis tezkiyesi, kalbi Allah Teâlâ’nın zikriyle süslemekten başka bir çabası olmadı. “Gazâlî Minâresi” ismi verilen minareye çıkarak kendisini buraya kapattı. Daha sonra Beytu’l-Makdis’e teveccüh etti, ardından hacc farizasını edâ etmek üzere Mekke’ye yola koyuldu. Ondan sonra İmam, ilk yurduna, memleketi Tûs’a döndü. Evinin yanında fakihler için bir medrese, sûfîler için bir hangâh yaptırdı. Vaktini vazifesine ayırdı ve arzuladığı ölüme kadar burada kaldı (505 H. Senesi). Allah, İmam-ı Gazâlî’ye geniş rahmetiyle rahmet etsin, İslâm ve Müslümanlardan dolayı en hayırlı mükâfatını ona versin.

  


   
   

BİSMİLLAHİRRAHMANİRRAHİM
(Rahman ve rahim olan Allah’ın adıyla)

  


   
   GİRİŞ

   

   İzzet ve saygınlığının sonsuzluğuna hiçbir taraf ve yön bulmaya kimsenin gücü yetmez. Aynı zamanda vehim[1] tırmanışlarına da bir yol bırakmamış olduğu gibi, azametini hiçbir anlama ve kavrama okunun ulaşmasına imkan tanımamıştır. Aksine Yüce Allah isteyenlerin gönüllerini azametinin çölünde şaşkınlık ve hayretler içerisinde bırakmıştır. Ne zaman ki sözkonusu gönüller istediklerini elde etmek için bir harekete geçerlerse, Celal[2] sıfatının parıltıları onları zorunlu olarak gerisin geriye aynı yere püskürtür. Eğer sözkonusu gönüller herhangi bir umutsuzluğa kapılarak dönerlerse, hemen Cemalinin[3] çadırlarından “sabırlı ol, aceleci davranma, sabret” diye bir ses duyulur. Sonra da o gönüllere denir ki: Kulluğun gereği olarak tefekküre[4] dalın. Çünkü senin tefekküre dalman ve bu sayede Rububiyet[5] Azametini ve Celalini düşünmen var ya, eğer sen bu manadaki tefekkürü gerçekleştirirsen, onun için bir değer biçemez ve onu gereğince takdir edemezsiniz. Şayet fikrin ötesinde sen, vasıflarından bir şey istersen, bu durumda Yüce Rabbinin nimetlerine dön de bir bakıver nimetlerinin nasıl da peşpeşe kesilmeksizin devam ettiğini göreceksin. Bu durumda her bir nimet için mutlaka O’nun adını her an zikret, yenile ve şükrünü aralıksız olarak sürdür. Allahü Teala’nın dünyayı yaratmadan önce yarattıkları üzerindeki deryalar kadar sonsuz kaderini düşün. Hayır, şer, kâr, zarar, zorluk, kolaylık, kurtuluş ve hüsran/başarısızlık, doğrultup kırmak, dürüp yaymak, iman ve küfür, itiraf ve inkar gibi âlemlerde istediğini oluşturduklarını tek tek düşün. Tüm o denizlerden bunların tamamı akıp durmaktadır. Eğer sen dikkatini fiillerden/eylemlerden zatın kendisine çevirirsen, bu durumda sen gerçekten oldukça zor bir işe yönelmişsin demektir. Böyle yaparak sen, kendi adına beşer gücünün üzerinde kendine zulmederek ve kendini ezerek tehlikeye düşmüş olursun. Aslında akıllar onun aydınlığının ve aydınlatmasının/parlatmasının önünde şaşırıp hayretler içerisinde kalmıştır. Dolayısıyla bu yüzden topukları üzeri/geldiği yoldan gerisin geri mecburen ve istemeyerek de olsa dönmek zorunda kalmıştır.

   Salat ve selam Adem (aleyhisselam)’in çocuklarının efendisi -ki o bu seyyidliği/efendiliği hiçbir zaman bir övünç ve üstünlük vesilesi kılmamıştır- Hz. Muhammed’e olsun. Bu öylesine bir salat ve selam olsun ki, kıyamet gününün meydanında bizim için ebedî ve kalıcı bir azık ve gıda olsun. Salat ve selam aynı zamanda O’nun ehl-i beytine ve ashabına da olsun ki, gerek ehl-i beyti gerekse ashabı dünya semasına birer dolunay gibi doğmuşlardır. Diğer taraftan müslüman taifelere/gruplara önder olmuş olan o insanlara çok çok salat ve selam olsun.

   Şimdi asıl konuya geçebiliriz. Bilindiği üzere hadisi şerifte şöyle belirtilmiştir:

   “Bir anlık/saatlik tefekkür, doğrusu bir yıllık nafile ibadetten üstündür.”[6]

   Kaldı ki Yüce Rabbimizin Kitabında; tefekkür, tedebbür[7], düşünme, ibret alma, dikkatli ve titiz olarak incelemeyle ilgili olarak çok çok teşviklerde bulunulmuş ve buna ilişkin hükümler yer almıştır. Unutulmamalıdır ki, fikir ve düşünce, tüm aydınlıkların ya da nûrların açacağı/anahtardır. Uzağı görebilmenin de ilk esasıdır. Fikir, tüm bilimsel kaynakların kendisinde odaklandığı bir ağdır. Yine fikir ya da düşünce bilgilerin ve anlayışların da avlandığı yer ve kaynağıdır, toplandığı av merkezidir. Gerçi birçok kimse ilmin değerini ve mertebesini bilmektedirler. Ancak buna rağmen onun gerçekte ne olduğunun farkına varamadıkları gibi, ürünlerini de gereği gibi devşiremediler. Halk bu manada ilmin kaynağından, yollarından ve nasıl elde olunabileceğinden habersizdi. Bu itibarla insan, bu alanda nasıl düşünmesi gerektiğini de bilmemektedir. Niçin düşünme ya da tefekkür gereklidir? Bununla neler istenmelidir/elde olunmalıdır? Bizzat istenen ve aranan ilim midir veya bizzat ondan elde olunan ürünleri/meyveleri midir? İşte insan bütün bunları bilememektedir. Eğer insanın gerçekten tüm çaba ve gayreti ilmin bir meyvesini, ürünü elde etmekse, bu meyve nedir? Bu da ilimlerden herhangi bir ilim midir? Yoksa ilim hallerinden/durumlarından herhangi bir vaziyet midir veya bunun her ikisi de midir? İşte söz konusu ettiğimiz tüm bu hususların bilinmesi ve öğrenilmesi gerekmektedir ve bu, gayet önemli bulunmaktadır.

   Biz burada öncelikli olarak:

   a- Tefekkürün/düşünmenin, ikinci olarak da

   b- Tefekkür denilen şeyin gerçekliği/hakikati ve meyvesi/ürünü nedir? Üçüncü olarak da;

   c- Allah’ın izniyle tefekkürün yolları, edinme araçları nelerdir? İşte bütün bunları bu söz konusu ettiğimiz üç ana başlık altında inceleyeceğiz.

   

    
     
      Vehm: Belirsiz fikir ve düşünce. Cüz’i mânaların anlaşılmasına yarayan bir idrak kuvveti

    

     
      Celal: Nihâyet derecede büyüklük. Azamet. Hiddet.

    

     
      Cemal: Cenâb-ı Hakk’ın lütuf ve ihsânı ile tecellisi.

    

     
      Tefekkür: Düşünmek. Fikri harekete getirmek.

    

     
      Rububiyet: Cenab-ı Hakk’ın her zaman her yerde her mahluka, muhtaç olduğu şeyleri vermesi, terbiye etmesi ve varlığını besleyiciliği özelliği.

    

     
      İbn Hibban, “Kitabu’l-Azameti” adlı eserinde, Ebu Hüreyre’den, “Altmış Yıl” lafzıyla, aynı tarikten “Mevzuat” kitabında İbnul Cevzî, Ebu Mansur Deylemî de, “Müsnedu’l-Firdevs” kitabında Enes’ten, “Seksen yıl” lafzıyla, Ebu’ş-Şeyh da, İbn Abbas’ın sözü olarak, “Bir geceyi kıyamda (ayakta geçirmekten) hayırlıdır” olarak rivayet etmişlerdir.

    

     
      Tedebbür: Bir şeyin sonunu düşünmek, tefekkür etmek.

    

   

  

  
  Cemal: Cenâb-ı Hakk’ın lütuf ve ihsânı ile tecellisi.





 
  Tefekkür: Düşünmek. Fikri harekete getirmek.





 
  Vehm: Belirsiz fikir ve düşünce. Cüz’i mânaların anlaşılmasına yarayan bir idrak kuvveti





 
  Celal: Nihâyet derecede büyüklük. Azamet. Hiddet.





 
  Tedebbür: Bir şeyin sonunu düşünmek, tefekkür etmek.





 
  Rububiyet: Cenab-ı Hakk’ın her zaman her yerde her mahluka, muhtaç olduğu şeyleri vermesi, terbiye etmesi ve varlığını besleyiciliği özelliği.





 
  İbn Hibban, “Kitabu’l-Azameti” adlı eserinde, Ebu Hüreyre’den, “Altmış Yıl” lafzıyla, aynı tarikten “Mevzuat” kitabında İbnul Cevzî, Ebu Mansur Deylemî de, “Müsnedu’l-Firdevs” kitabında Enes’ten, “Seksen yıl” lafzıyla, Ebu’ş-Şeyh da, İbn Abbas’ın sözü olarak, “Bir geceyi kıyamda (ayakta geçirmekten) hayırlıdır” olarak rivayet etmişlerdir.








   
   TEFEKKÜRÜN/DÜŞÜNMENİN 
FAZİLETİ/DEĞERİ VE ÖNEMİ

   

   Biz burada tefekkür denilen olayın önemini, değer ve faziletini gerek âyetler ve gerekse hadislerle açıklamaya gayret göstereceğiz. Yüce Allah, yüce kitabımız Kur’an’da sayısız yerde tefekkür ve tedebbür yani düşünme ve incelemeyle ilgili olarak emirlerle işin önemini belirtmiş ve özellikle düşünen beyinleri oldukça övmüş ve senada bulunmuştur.

   ***

   Yüce Allah şöyle buyurmuştur: 

   

   “Onlar ayakta dururken, otururken, yanları üzerine yatarken (her vakit) Allah’ı anarlar, göklerin ve yerin yaratılışı hakkında derin derin düşünürler (ve şöyle derler:) Rabbimiz! Sen bunu boşuna yaratmadın.”[8]

   Abdullah b. Abbas (radıyallâhu anh) diyor ki: 

   “Bir cemaat, Aziz ve Celil olan Yüce Allah’ın zatı hakkında düşünmeye/tefekküre başladılar da, bunun üzerine Peygamber (sallallâhu aleyhi vesellem) şöyle buyurdu:

      

   “Allah’ın yarattığı varlıklar hakkında düşünün/tefekküre dalın. Ancak Allah’ın zatı hakkında tefekküre dalmayın/düşünmeyin. Çünkü siz gerçekten gereğince Allah’ı takdir edemezsiniz.”[9]

   Yine Hz. Peygamber (sallallâhu aleyhi vesellem)’den rivayete göre; bir gün sahabeden bir grubun yanlarına uğrar, bu kimseler tefekküre dalmışlardır. Rasulullah (sallallâhu aleyhi vesellem) kendilerine şöyle sorar:

   “Size ne oluyor ki, konuşmuyorsunuz?” 

   Onlar da şu cevabı verirler: 

   “Bizler, Aziz ve Celil olan Yüce Allah’ın yarattığı varlıklar üzerinde düşünüyoruz.” 

   Hz. Peygamber (sallallâhu aleyhi vesellem) de onlara: 

   “Tefekkür etmeye devam edin. Allah’ın yarattığı varlıklar hakkında düşünün. Ancak Allah’ın kendisi/zatı hakkında düşünmeyin. Çünkü şu batı denilen yerde beyaz bir arazi/toprak var ki o arazinin nûru/aydınlığı bizzat beyazlığının kendisidir. Onun beyazlığı da bizzat nûrunun/aydınlığının kendisidir. Onun güneş aydınlığı kırk günlük bir mesafeyi kapsayan yoldur. İşte orada Allah’ın yarattığı öylesi bir toplum vardır ki, onlar göz açıp kapanacak kadar bir zaman dilimi içerisinde bile Allah’a karşı isyan etmiş değiller.” 

   Bunun üzerine o kişiler: “Şeytanın onlarla bir alakası yok mu?” diye sorarlar. 

   Hz. Peygamber (sallallâhu aleyhi vesellem): 

   “Onlar, şeytan diye bir varlık yaratılmış mı yoksa yaratılmamış mı bundan bile habersizdirler” diye buyurur. 

   Bu defa sahabe: “Onlar Hz. Adem’in çocuklarından mı?” diye sorarlar. 

   Rasulullah (sallallâhu aleyhi vesellem): 

   “Onlar, Adem diye bir varlık yaratılmış mı yaratılmamış mı? Bunu bile bilmezler.” diye buyurur.”[10]

   Ata’dan gelen rivayete göre diyor ki; “Bir gün ben ve Ubeyd birlikte Hz. Aişe’nin yanına vardık. Bizimle kendisi arasında perde olduğu halde bizimle konuştu ve dedi ki:

   “Ey Ubeyd! Seni bizi ziyaretten alıkoyan şey nedir/Neden bizi sık sık ziyaret etmezsin?”

   O da kendisine Rasulullah (sallallâhu aleyhi vesellem)’ın şu sözlerini hatırlatır: 

   “Aralıklı olarak ziyarette bulun/sık sık ziyaret etme ki sevgin artsın.” 

   Ubeyd b. Umeyr der ki: 

   “Ey Aişe! Bize, hayret verecek olan ve Rasulullah (sallallâhu aleyhi vesellem)’da gördüğün bir şeyi bildir.” 

   Ravi diyor ki, Hz. Aişe ağlayarak şöyle konuştu: 

   “Onun her işi hayret uyandırırdı/şaşkınlık gösterirdi. Bir akşam, bana ait olan gecemde yanıma geldi, vücudu vücuduma değdi, sonra bana dedi ki: “Bırak beni de Aziz ve Celil olan Rabbime kullukta bulunayım/ibadet edeyim.” Hemen ibriğin yanına kalkıp gitti, oradan abdestini aldı. Sonra kalktı ve namaz kılmaya başladı. Namazda öylesine bir ağladı ki, sakalları gözyaşlarından ıslandı. Sonra kıyamdan secdeye vardı, başını koyduğu yer ıslanana dek ağlamasını sürdürdü. Daha sonra yanı üzere uzandı. Böylece ta sabah vakti Bilal sabah ezanını okuyana dek olduğu yerde kaldı. Bilal kendisine: “Allah senin önceki ve sonraki tüm günahlarını bağışladığı halde seni ağlatan şey nedir?” diye sorunca Rasulullah (sallallâhu aleyhi vesellem) şöyle buyurdular: 

   “Allah iyiliğini veresi Bilal! Ağlamama mani/engel bir şey mi var ki ağlamayayım? Yüce Allah bu gece bana bir âyet inzal buyurdu, mealen bu âyette şöyle buyuruluyor:

   

   “Göklerin ve yerin yaratılışında, gece ile gündüzün birbiri ardınca gelip gidişinde aklıselim sahipleri için gerçekten açık ibretler vardır.”[11]

   Daha sonra Rasulullah (sallallâhu aleyhi vesellem) şöyle devam ettiler: 

   “Bu âyeti okuyup da, bunun hakkında düşünmeyen kimselere yazıklar olsun.”[12]

   İmam Evzaî’ye: “Âyette sözkonusu edilen gökler, yer, gece ve gündüz hakkında tefekkürün, düşünmenin ne anlamı olabilir ki?” diye sorulduğunda, “Söz konusu âyetleri okuyup ve bu âyetler hakkında derin derin düşünmektir (çünkü bunlar da birer âyettirler. Onlardan da dersler çıkarılır.)

   Muhammed b. Vasi’den gelen rivayete göre: Basra halkından bir kişi, Ebu Zer’in ölümünden sonra, Ebu Zer Ğıfarî’nin hanımının yanına varır ve ondan/Ümmüzer’den kocası Ebu Zer’in ibadeti hakkında bir şeyler sorar. O da şöyle der: 

   “Ebu Zer, gün boyu evinin bir köşesine çekilip hep tefekküre dalardı.”

   Hasan Basrî de: 

   “Bir anlık/saatlik tefekkür bir gecelik nafile ibadetten hayırlıdır” diye buyurmuştur.

   Fudayl b. İyad da: 

   “Fikir/düşünme ve tefekkür, kişinin iyilik ve kötülüklerini insana gösteren bir aynadır.” diye buyurmuştur.

   İbrahim b. Edhem’e: “Sen uzun uzun tefekküre dalıyorsun neden?” diye sorulunca o:

   “Düşünme/tefekkür aklın özüdür/kendisidir” diye cevaplamıştır.

   Süfyan b. Uyeyne çoğu kez, şairin şu şiiriyle örnek verirdi:

   “Eğer kişi olursa sahibi tefekkür. 

   Onun için her şeyde işaret gözükür.”

   Tavus ise, Havarîlerin Meryemoğlu İsa (aleyhisselam)’ya şöyle söylediklerini belirtiyor:

   “Ey Allah’ın Ruhu! Bugün senin gibisi yeryüzünde var mı?” Hz. İsa (aleyhisselam) da kendilerine:

   “Evet, bir kimsenin eğer konuştukları zikir, susması da fikir, bakışı da ibret alma ise, işte o kişi benim gibidir.” diye buyurmuştur.

   ***

   Hasan Basrî (radıyallâhu anh) diyor ki: 

   “Eğer kişinin konuştuğunda hikmet yoksa/anlamsız ise, o kişi boşuna konuşuyor demektir. Eğer bir kimsenin sükutu/sessizliği tefekkür değilse, o kişi yanılgı içerisindedir. Eğer bakışı, ibret almak için değilse, o da bir oyun ve eğlencedir.”

   Nitekim Yüce Allah bir âyetinde meal olarak şöyle buyuruyor:

   

   “Yeryüzünde haksız yere böbürlenenleri âyet-lerimden uzaklaştıracağım.”[13] 

   Yani burada şöyle denmek isteniyor: “Onların gönüllerini benim emrimi/işimi düşünmekten, tefekkürden menedeceğim.”

   Ebu Said Hudrî’den rivayete göre, kendisi diyor ki, Rasulullah (sallallâhu aleyhi vesellem) şöyle buyurdular:

    

   “Gözlerinize ibadetten olan paylarını verin.” 

   Bunun üzerine sahabe, “Gözlerin ibadetten olan payı nedir?” diye sordular. Rasulullah (sallallâhu aleyhi vesellem) şöyle buyurdular: 

   “Mushafa/Kur’an’a bakıp okumak, onun üzerinde tefekküre dalmak/düşünmek, onun hayretler uyandıran ifadeleri karşısında ibretler almak/ders çıkarmaktır.”[14]

   Mekke yakınlarında çölde yaşayan bir kadın şöyle demiştir: “Eğer takva sahiplerinin gönülleri düşünce itibariyle ahiret hayatı için kendilerine hazırlanmış olan nimetlerin üzerinde yorulsalardı, gayb ötesindeki o değerlerin neler olacağı noktasında yorulsalardı, doğrusu böyleleri için dünya hayatı mutlu bir hayat olamazdı.”

   Lokman (aleyhisselam) uzun süre hep yalnız oturmayı, tek başına kalmayı isterdi ve böyle yapardı. Kölesi yanından geçerken ona: “Ey Lokman! Bakıyorum sürekli yalnız oturuyorsun. Sen de halkın arasına girsen olmaz mı? Böylesi senin adına daha iyi olurdu.” deyince, Hz. Lokman ona: 

   “Doğrusu tek başına oturmak, tefekkür ve düşünme açısından çok daha dikkat toplayıcı ve olayları çabuk kavrayıcı olmaktadır. Çünkü uzun uzun düşünme ve tefekkür, cennete gidişin yoludur.” dedi.

   ***

   Vehb b. Münebbih der ki: 

   “Bir kimse ne kadar uzun tefekküre dalarsa, o ilim sahibi olur/bir şeyler öğrenir. Bir kimse de eğer bir şeyler öğrenirse, mutlaka onun gereğini yapar.”

   ***

   Ömer b. Abdülaziz diyor ki: 

   “Allah’ın nimetlerini gözler önünde bulundurarak, onlar üzerinde düşünüp tefekküre dalmak, ibadetlerin en değerlisidir.”

   Abdullah b. Mübarek bir gün Sehl b. Ali’ye diyor ki: 

   “(Çünkü bu zat uzun bir tefekküre dalmıştı) Ey Abdul-lah nereye vardın?” O da: “Sırat köprüsüne geldim, dayandım” dedi.

   ***

   Bişr de şöyle diyor: 

   “Eğer halk, Yüce Allah’ın azameti hakkında tefekkürde bulunsalardı, Aziz ve Celil olan Allah’a karşı çıkmaz, isyanda bulunmazlardı.”

   ***

   Abdullah b. Abbas’tan gelen rivayette demiştir ki: 

   “Doğrusu normal olarak tefekkür halinde kılınan iki rekatlık namaz, hiçbir tefekkür olmaksızın tüm bir geceyi ibadetle geçirmekten daha hayırlıdır.”

   Ebu Şurayh bir ara yürüyordu, ansızın olduğu yerde oturuverdi. Hemen abasını üzerine çekti ve ağlamaya başladı. Kendisine ağlamasının sebebi sorulunca dedi ki: 

   “Ömrümün giderek bitip tükendiğini düşünmeye, tefekküre başladım, bunun yanında amelimin azlığını ve ecelimin de yaklaştığını gördüm, işte bundan dolayı ağlamaktayım.”

   ***

   Ebu Süleyman dedi ki: 

   “Gözlerini gözyaşına hazırlayın, kalbinizi de tefekküre...”

   Yine Ebu Süleyman diyor ki: 

   “Dünya ile ilgili olarak düşünüp tefekküre dalmak, ahiret hayatı önünde bir engeldir, aynı zamanda velayet ehli için de bir cezadır. Doğrusu ahiret hayatı hakkında tefekküre dalmak, insana hikmeti miras olarak bırakır ve aynı zamanda ölü gönülleri de diriltir.”

   ***

   Hatem de der ki: 

   “İbret ve ders çıkarılan şeylerden ilim/bilgi, zikirden Allah sevgisi, tefekkür ve düşünmeden de Allah korkusu doğar.”

   ***

   Abdullah b. Abbas diyor ki: 

   “Hayır hakkında tefekkür ve düşünme, bununla amel etmeyi sağlar. İşlenen kötülükten dolayı pişmanlık duymak ise, o kötülüğün bir daha işlenmemesini sağlar.”

   Anlatıldığına göre, Yüce Allah Kitaplarından birisinde şöyle buyurmuştur: 

   “Ben her bilge kişinin/hikmet sahibi kimsenin konuşmasını kabul etmem, ancak ben o kimsenin gayretine ve bir de heva ve hevesine bakarım. Eğer adamın gayreti, amacı, heva ve hevesi bana yönelik ve benim içinse, ben öyle kişinin suskunluğunu tefekküre, sözünü hamde dönüştürürüm. Hatta bu kimse hiç konuşmasa da...”

   ***

   Hasan da şöyle diyor: 

   “Doğrusu akıl sahipleri, sürekli zikir yaparak kendilerini tefekküre ve sürekli tefekkürde bulunarak da kendilerini zikre alıştırırlar. Bu hal, ta ki gönülleri konuşur hale gelene dek sürer. Gönülleri konuşur hale gelince de artık o kimse hikmetli sözler ve manidar ifadeler kullanır.”

   ***

   İshak b. Halef diyor ki: 

   “Davud Taî (radıyallâhu anh), mehtaplı bir gecede damın üzerindeydi. Burada göklerin ve yerin melekûtunu/melekler âlemini düşünüp tefekkür ediyordu. Göğe bakıyor ve ağlıyordu. Derken bu sırada komşularına ait evin içine düşüverdi. Onun geceleyin komşu evinin içine düşmesiyle ev sahibi çıplak bir vaziyette elinde kılıcıyla yatağından fırladı, çünkü gelenin bir hırsız olduğunu sanmıştı. Ancak düşenin Davud Taî olduğunu görünce, geri döndü ve elindeki kılıcı da bıraktı ve Davud Taî’ye dönerek: “Seni evin içerisine atmaya sebep olan şey neydi?” diye sordu. Davud ise: “Ben böyle bir şeyin farkında bile değilim” diye cevapladı.

   ***

   Cüneyd-i Bağdadî şöyle diyor: 

   “Meclislerin en saygını ve en üstünü tevhid meydanında tefekkür maksadıyla oturulanıdır, bilgi ve marifet rüzgârıyla gelen güzel bahar kokusunu almaktır, aynı zamanda sevgi denizinden muhabbet bardağıyla içmek, Aziz ve Celil olan Yüce Allah’a Hüsnü zan ile bakmaktır.” Daha sonra devamla demiştir ki: “Ey o meclislere devam eden kimseler, o meclislerin üzerinde üstün bir meclis mi var ki, o sevgi denizinden içilen sudan daha lezzetli bir içecek var mı ki! Doğrusu bundan rızıklanıp da ödüllendirilenlere müjdeler olsun!”

   ***

   İmam Şafiî (radıyallâhu anh) diyor ki: 

   “Konuşmak istiyorsan, önce susmasını bilmelisin, hüküm çıkarmak istiyorsan, düşünmeyi öğreneceksin.” 

   Yine İmam Şafiî şöyle diyor: 

   “İşlere sağlıklı bakıp haklarında gerekli olan kararı vermek, doğrusu insanın aldanmasına engeldir, aldanmaktan bir kurtuluştur. Görüşte kararlılık ise, aşırı gitmekten ve pişmanlıktan kurtuluştur. İşleri enine boyuna tartışmak ve tefekkür, bağlılığı ve zekayı geliştirir. Bilge kimselerle istişarede bulunmak, danışmak, nefiste sebatı, uzağı görmede kuvveti sağlar. Karar vermeden önce düşün, acelecilikten önce tedbirli davran, öne atılmazdan önce müşaverede[15] bulun.”

   Yine İmam Şafiî diyor ki: 

   “Faziletler/değerler dört kısımdır:

   a- Hikmettir ki bunun dayanağı tefekkür ve düşünmedir.

   b- İffet bunun da temeli, ayakta durması şehvete bağlıdır.

   c- Kuvvet ya da güç, bunun kıvamı, dayanağı öfke ve gazaptadır.

   d- Adalet, bunun temeli de nefse bağlı değerlerin/güçlerin normal olarak kullanılmasına bağlıdır.”

   İşte tefekkür ya da düşünmeyle ilgili olarak âlimlerin ileri sürdüğü bazı görüşler... Ancak hiçbir bilgin bunun gerçek mahiyeti ve geliş yollarıyla ilgili olarak bir şey söyleyememişlerdir.

   

    
     
      Âl-i İmran, 3/191.

    

     
      Ebu Nuaym, “Hilye” eserinde, bir başka yönden de Isbahanî, Terğîb ve Terhîb adlı eserde bir öncekinden daha sahih bir rivayet olarak zikretmiştir. Evsat adlı eserde Taberânî ve “Şuab” eserinde Beyhakî İbn Ömer’den rivayet etmiş ve “Bu isnad üzerinde düşünmek gerek” diye uyarıda bulunmuştur. 

    

     
      Bu hadisi Abdullah b. Selam’ın rivayet ettiği hadisin bir parçası olarak zikrettik.

    

     
      Al-i İmran, 3/190.

    

     
      İbn Hibban’ın Sahih adlı kitabında Abdulmelik b. Ebu Süleyman Ata yoluyla rivayet etmiştir.

    

     
      A’raf, 7/146.

    

     
      İbn Ebud-Dünya bu tarikten de Ebuş-Şeyh İbn Hibban “Azamet” adlı kitabında zikretmiştir.

    

     
      Müşavere: Bir iş hususunda iki veya daha fazla kimseler arasındaki konuşma ve danışma.
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   FİKİR VE ÜRÜNÜ

   

   Biz bu başlık altında fikrin gerçek manada yani düşüncenin asıl itibariyle ne anlama geldiğini, meyvesinin de nelerden ibaret bulunduğunu açıklamaya çalışacağız.

   Burada dikkat edilmesi ve bilinmesi gereken şey şudur. Fikrin ya da düşüncenin, bir başka ifadeyle tefekkürün asıl anlamı, üçüncü bir bilginin gönülde oluşabilmesi için, iki bilginin ya da marifetin gönülde var edilmesi, hazır hale getirilmesidir. 

   Örnek vermek gerekirse; bir kimse dünyaya meylediyor, ahireti dünyaya tercih ediyor. Fakat bu durumundan hoşnut değil, çünkü biliyor ki asıl tercih ahiret hayatına olmalıdır; fakat, nefsini de engelleyemiyor. Bu kimse için iki yol vardır:

   Birinci yol: Kendisi dışında birinden dünya hayatını tercih etmenin ahiret açısından iyi olmadığını ve mutlak surette ahiret hayatını tercih etmesi gerektiğini dinlemesi ve öğrenmesidir. Böylece kendisinden bu bilgileri dinleyip edindiği şahsı taklid etmesi, işin gerçek yönünü basiret gözüyle olmasa da doğrulayıp tasdik etmesi gerekir. Dolayısıyla o kimsenin ameliyle, ahiret hayatını dünyaya tercih etmesi gerekir. Bu sadece o adamın sadece sözüne bakarak bunu yapmalıdır. Ona güvenmelidir. İşte buna ‘taklid’ adı verilir. Bu tür bir bilgiye marifet yani gerçek manada bilgi denemez.

   İkinci yol: Kişinin ebedî ve baki olanın mutlak surette tercih açısından önemli ve öncelikli olduğunu bilmesidir. Sonra da ahiret hayatının sonsuz olduğunu bilmelidir. İşte böyle bir durumda bu manadaki bir marifetten ya da bilgiden üçüncü bir marifet ya da bilgi meydana gelir. Bu üçüncü bilgi ya da marifet, ahiret hayatının tercih açısından öncelikli olduğunun bilinmesi meselesidir.

   Önceki iki marifet ya da bilgi edinilmeksizin üçüncü bilginin kazanılması imkanı da zaten yoktur. Sözkonusu iki bilginin kalpte hazır tutulması, bilinip öğrenilmesi sayesinde insan üçüncü marifet denen bilgiye ulaşır ki, işte bunun adı da tefekkürdür, ibret ve ders çıkarmadır, tezekkür[16] ve tedebbürdür. Yani bunlar sırasıyla tefekkür, itibar/ibret alma ve ders çıkarma, tezekkür/hatırlama, anlayıp kavrama, nazar/dikkatli inceleme, teemmül[17] ve tedebbürdür.

   Yukarıda saydığımız maddelerden tedebbür, teemmül ve tefekkür anlam itibariyle birbirine oldukça yakın eş anlamlı kelimelerdir, aynı manayı ifade ederler. Bunların öyle farklı farklı ve değişik sayılacak manaları da yoktur.

   Ancak tezekkür, itibar ve nazar kelimelerine gelince, bunlar mana yönünden farklılıklar gösterirler. Gerçi bu kelimelerin ad oldukları yani ad olarak verildikleri müsemmaları[18] aynı olmakla birlikte farklı manalar içerirler. Örneğin keskin şeye ad olarak verilen ‘Sarim’[19], ‘Mühen-ned’[20] ve ‘Seyf’[21] sözcükleri böyledir. Hepsi de kesici olan şeylere ad olmuşlardır, buna rağmen birinin diğerinin yerine kullanıldığı da olmaktadır. Farklı olarak değerlendirilmeleri mümkündür. Meselâ, ‘Sarim’ kelimesi kesici alete verilen bir ad olması bakımından, kılıca da, ‘Sarim’ denmiştir. Oysa kılıcın asıl adı Arapça olarak ‘Seyf’tir. Aynı şekilde yerine, yapıldığı maddeye nisbetle de buna ‘mühenned’ diye de ad verilmiştir. Fakat asıl olarak ‘Seyf’ denince hiçbir kuşkuya yer bırakmaksızın hem kesiciliği ve hem de bunun yapıldığı maddeyi akla getirir. Yani kılıç ifadesi bizzat kılıcın kendisini anlattığı gibi kesiciliği bakımından ‘Sarim’i ve yeri bakımından da ‘Mühenned’i veya ‘mühennid’i içerir ve bunları akla getirir.

   Nitekim itibar/ibret alma ve ders çıkarma manasındaki kelime de aynen böyledir. Bu da iki bilginin edinilmesini, bu sayede de üçüncü bir bilginin kazanılmasını ifade eden bir kelimedir. Eğer bu manada bir ibret alış sözkonusu olmaz ve bu mümkün de olmazsa, sadece iki bilgiye vakıf olma gibi bir durum sözkonusu olursa, işte buna da hatırlama manasında sadece ‘Tezekkür’ denir. Buna itibar veya ibret alma, ders çıkarma denemez.

   Nazar[22] ve Tefekkür denen duruma gelince, bu kelimeler de aynen bu manalara gelir ve bunda aynı zamanda üçüncü bir bilginin istenmesi ve edinilmesi manası yatar. Eğer bir kimse üçüncü bir bilgi edinme isteğinde değilse, bu kimseye nazır[23] denemez.

   Çünkü her mütefekkir[24] aynı zamanda bir mütezekkirdir[25]. Ancak bu, her mütezekkir aynı zamanda mütefekkir manasına gelmez. Tezekkürün yararı, bilgilerin kalpte iyice kökleşebilmesi için bilgilerin tekrarından ibarettir. Dolayısıyla bu bilgiler her hatırlanışta gönülde perçinleşir ve kaybolma, uzaklaşma ihtimali ortadan kalkar. Tefekkürün yararı da, ilmi ya da bilgiyi artırıp çoğaltmaktır. Bu, aynı zamanda henüz var olmayan bir yeni bilgiyi de edinme yoludur. İşte tezekkür ile tefekkür arasındaki fark budur.

   Bilgiler gönülde toplanınca ve hepsi de özel bir düzen ya da sıralamayla birbiriyle istiflenince, bundan da üçüncü bir bilgi meydana çıkar veya bir başka meyve buradan oluşur. Bu demektir ki, her bir bilgi, bir başka bilgiden kazanılmaktadır. Farklı bir bilgi ya da marifet oluştuğunda ve bu bilgi bir başka bilgiyle karıştığında veya biraraya getirildiğinde, işte bu birliktelikte başka başka bilgiler oluşur. Böylece bilgi ya da marifet zincirleri birbiri ardınca meydana gelmiş olurlar. İlimler birbirini izleyerek uzayıp gider ve fikir de sonsuza dek uzar gider.

   Bilgi kaynaklarının önünün tıkanması ya ölümle olur veya birtakım engeller sonucu ve rahatsızlıklar sebebiyle meydana gelebilir. Böyle bir durum, ilimlerden ürün toplama yeteneğine ve aynı zamanda tefekkür edebilme gücüne sahip olanlar için geçerlidir. Ancak halkın çoğunu ele aldığımızda, onların çoğu fazla ilim edinmekten men edilmişlerdir. Çünkü bunların her şeyden önce sermayeleri yoktur. Bir kimsenin sermayesi olmalı ki, onunla ilim elde edebilsinler, onlar için böyle bir durum yoktur. Bu, tıpkı elinde hiçbir şeyi olmayan kimsenin haline benzer. Eğer bir kimsenin elinde sermayesi yoksa, böyle bir kimsenin kazançtan söz etmesi mümkün değildir. Bazen de adamın elinde sermayesi bulunur da, fakat adam iyi bir tacir olmayabilir, dolayısıyla bu da herhangi bir kâr elde edemez. Nitekim adam birtakım bilgilere sahip olabilir. Bu bilgiler diğer bilgileri edinebilmek için bir sermaye durumundaki anapara gibidir. Fakat yerinde kullanılmazsa veya iyi olarak değerlendirilmezse bundan herhangi bir kâr ya da kazanç sağlanamaz. Aynı zamanda bu bilgiler iyi bir şekilde birbirleriyle karıştırılamaz. Bundan elde olunacak ürünlerin de sağlıklı bir şekilde elde olunma yollarını da bilemez.

   Bu bilgileri kullanmanın ve bunlardan ürün ya da meyve elde etmenin yolu bazen kalpte ilahî bir nûr sayesinde, gayet doğal olarak fıtrat gereği oluşabilir. Nitekim peygamberler -Allah’ın salat ve selamı üzerlerine olsun- bu manada bilgilere sahiptirler ve onlarda bu manada bilgiler oluşur. Bu manadaki bir nûr ile bilgi edinilmesi de oldukça az rastlanan bir durumdur.

   Kimi zaman da bu ilimler öğrenme ve karşılıklı ilim müzakere[26] etmek sayesinde kazanılır. En çok da bu yoldan ilim kazanılır.

   Diğer taraftan mütefekkir, kimi zaman bu tür ilimleri hazır olarak bulur, bu ilimler kimi zaman meyve verir ve fakat düşünür bu tür bilgilerin nasıl oluştuğunu bilemez, kavrayamaz. Aynı zamanda bu bilgileri anlatamaz, onları ifade bile edemez. Çünkü kişi, o bilgilerle neyin belirtilmek istendiğini anlatabilecek tabirlerden yoksundur, onları ifade edebilme yeteneği yoktur.

   Nitekim öyle insanlar vardır ki, tercih edilme yönünden ahiret hayatının tercihe şayan olduğunu oldukça iyi bilir, bunu hem bilgi olarak ve hem de gerçek manada öyle olduğunu bilir. Ancak böyle birine, bunu bilme sebebi sorulduğunda, adam onları anlatabilme gücüne sahip olmayabilir, onları ifade etmekten uzak olabilir. Kaldı ki kişi, bilgiyi bu manadaki iki ön bilgiye sahip olmasından sonra elde edebilmiştir. Bu da baki olanın ve aynı zamanda tercih edilmesi gerekenin de bu olduğunu bilmesine ilişkin olan inancı ve bilgisidir. Yani ahiret hayatı bakidir, oysa dünya değil. İşte böylece üçüncü bir şey öğrenilmiş olmaktadır ki, ahiretin tercih edilmesi açısından daha evla ve öncelikli olduğu gerçeğidir. Bu durumda tefekkür sonuç itibariyle, kendisiyle üçüncü bir bilginin edinilebilmesi için gönülde daha önce iki bilginin edinilmesi ve kazanılması gerçeğidir.

   Fikir ürününe gelince, bunlar da ilimlerdir, hallerdir, yapılması gereken amellerdir. Ancak fikrin ya da tefekkürün özel manadaki ürünü ya da meyvesi sadece ve sadece ilimdir. Çünkü gönülde ilmin oluşması durumunda, kalbin durumu değişir. Kalbin durumu değişince, bu takdirde organlara ait yapılması gereken ameller de değişir. Çünkü amel duruma uyar. Hal/durum ise ilme tabidir. İlim de fikre bağlıdır. Buna göre fikir/düşünce tüm hayırların ya da iyiliklerin başlangıcı ve anahtarıdır. İşte bu hal kişiye tefekkürün değerinin ne olduğunu ortaya koyar. Bu manada tefekkür zikirden ve tezekkürden de önemlidir, hayırlıdır. Çünkü fikir ya da düşünce zikirdir ve artıştır. Kalbin zikri, organların yaptığı işlerden daha önemlidir, hatta amelin değeri, içinde zikir taşıması itibariyledir. Bu durumda tefekkür tüm amellerden daha değerlidir. Bunun içindir ki, “Bir anlık tefekkür, bir yıllık nafile ibadetten hayırlıdır” denmiştir. Yine; “Tefekkür, kişiyi hoşlanılmayan şeylerden uzaklaştırıp sevilen ve arzulanan şeylere yöneltendir” denmiştir. Yine; “Tefekkür, insanı rağbetten ve hırstan, zühd ve kanaate ulaştıran şeydir” diye belirtilmiştir. Bir başka ifadeyle, tefekkür, kişiye gerçek müşahede[27] ve takvayı kazandırandır, diye de ifade olunmuştur. Nitekim Yüce Allah mealen şöyle buyurmaktadır:

   

   “Umulur ki onlar bu sayede günahtan korunurlar; yahut da o Kur’an kendileri için bir ibret ortaya koyar.”[28]

   Tefekkür ya da düşünce yoluyla eğer durumun değişikliğini anlamak ve kavramak istersen, bizim ahiret hayatıyla ilgili olarak anlattığımız hususlara dikkat etmen gerekir. Çünkü kişinin bu konuda düşünmesi ve tefekkürü, tercih açısından bize ahiret hayatının daha önemli, öncelikli ve evla[29] olduğunu gösterir. Eğer kişi, söz konusu bu hususların, bu marifetin ya da bilginin gönüllerimizde yerleşip perçinleştiğini anlayınca, kesin bilgi ve yakin manasında gönüllere yerleştiğinde, gönüllerin böylece rağbete doğru değişikliğe uğradığı, ahiret hayatına doğru bir rağbetinin var olduğunu görür. Bu sayede dünya ile olan aşırı bağlarını da koparır. İşte bizim kalbin durumundan ya da halinden demek istediğimiz ve kasdettiğimiz mana budur. Meğer ki kalbin hali, sözkonusu marifetten önce dünya hayatına karşı bir sevgisi, muhabbeti ve meyli varsa, ahiret hayatına olan rağbeti de az ise, bizim sözkonusu ettiğimiz hal budur. İstenilen değişiklik de işte budur. Kişinin bu manadaki bilgisi sayesinde kalbin durumu yani hali değişir. Böylece kişinin iradesi ve rağbeti de değişikliğe uğrar. Daha sonra ise organlara ilişkin amellerin dünyadan uzaklaşma ve dünyayı dışlama bakımından oluşturduğu irade devreye girer. Bu sayede ahiret hayatıyla ilgili amellere yönelebilme imkanı oluşur. İşte bu noktada bilinmesi ve yaşanması gereken beş derece bulunmaktadır:

   Birinci derece: Tezekkür derecesidir. Bu da daha önceki sayfalarda ele aldığımız gibi söz konusu iki marifetin, bilginin önceden kalpte hazır tutulması ve edinilmesidir.

   İkinci derece: Tefekkür derecesidir. Sözkonusu iki bilgiden amaçlanan bilgiyi istemek, kazanıp elde etmektir.

   Üçüncü derece: İstenilen bilginin meydana gelmiş olması, edinilmiş olması derecesidir. Böylece kalbin/gönlün bu sayede aydınlanmasıdır.

   Dördüncü derece: Marifet nûrunun/bilgi ve aydınlığının meydana gelmesi sebebiyle, kalpte var olan eski durumun değişikliğe uğraması derecesidir.

   Beşinci derece: Organların kalbe hizmet etme derecesidir ki bu, durumda ne ölçüde bir yenileme olmuş ve değişiklik meydana gelmişse, bu da o oranda gelişir. Örneğin demire vurulan, sürtülen bir taş nasıl ki ateş kıvılcımı çıkarıyorsa, bu sayede o bölge aydınlanabiliyorsa, göz de daha önce görmezken, sözkonusu bilgiler ve değişiklikler sayesinde görür hale gelebilir. Bundan böyle vücud organları da kendilerine düşen görevleri yapmak üzere artık uyanabilir ve harekete geçebilirler. Bilindiği gibi marifet/bilgi kaynağının nûru da fikir denilen düşüncedir. Nasıl ki kıvılcım çıkarıp ateşin yanmasına yardımcı olması açısından taş ile demir özel manada bir araya getirilip çakılıyorsa ve bundan ateş kıvılcımı çıkıyorsa, iki bilgi de böylece bir araya getirilir ve bu iki bilginin arası öylesine telif edilerek uyumsallaştırılır ki, bu, gerçekten özel bir uyum sağlama metodudur. Tıpkı taş ile demirin kıvılcım çıkarıp ateşin yanması maksadıyla birbirine vuruluyorsa, aynen marifetler açısından da durum böyledir. Demir nasıl ateş çıkıyor ve kıvılcım saçıyorsa, marifet de aynen öylesine yanar, kıvılcım saçar. Doğrusu gönül denilen kalp de bu sayede değişir ve sonunda daha önce eğilmediği şeye döner ve yönelir. Nasıl ki göz, ateşin aydınlatmasıyla daha önceleri göremediği şeyleri görebilme konumuna geliyorsa, bilgi ve marifet denen olay da aynen böyledir. Daha sonra organlar harekete geçer, onlar da uyanarak üzerlerine düşen işi yaparlar. Bu, duruma göre değişir. Örneğin iş yapamaz durumda bulunan ve karanlık nedeniyle gözleri göremediği için çalışamayan bir kimse, ortadan karanlık denen olayın kalkmasıyla, göz de görür ve böylece çalışamaz durumda aciz olan kimse artık acizlik denen şey önlenmiş ve çalışma da başlamış olur.

   Fikir ya da düşünce denen olay; ilimler ve haller açısından meyvesini verdiğinde mesele gerçekleşmiş olur. Çünkü düşüncenin ürünü ya da meyvesi ilimler ve hallerdir. Ancak kalpte değişiklik oluşturması düşünülen haller sayısızdır. Bu bakımdan eğer herhangi bir mürid tefekkürle ilgili sanatları ve geliş yollarını sınırlamayı dilerse, bu halde kişi hangi şey açısından düşünebilecektir ki, böyle bir şeye zaten gücü yetmez. Çünkü düşünce yollarının sayısızlığı yüzünden bunların belli bir sayı altında tutulması imkanı da zaten yoktur. Kaldı ki fikrin ürünleri ya da meyveleri sonsuzdur. Önemleri açısından dinî ilimlerin geliş yollarını tesbit etmeye ve belirlemeye kesinlikle bizler çalışıp gayret göstereceğiz. Yine müridlerin hallerine oranla onların makamlarını belli bir sayı altında tutmanın da bir imkanı yoktur. Böyle bir tesbit belki sadece toplu manada ve özlü kısa bir açıklama olabilir. Oysa ki sözkonusu durumun etraflı ve detaylı bir biçimde ele alınıp açıklanmasına gelince, tüm ilim dallarının açıklanması gerekir. Kaldı ki tüm bu kitaplar da sözkonusu durumların sadece birkaçını açıklama mahiyetindedir. Çünkü bunlar da birtakım ilimleri kapsamaktadırlar. Sözkonusu fikirler de birtakım özel düşüncelerden elde olunup kazanılmaktadır. Şimdi bizler bununla ilgili olarak birtakım önemli kurallara ve ölçülere işaret edelim ki, bu sayede düşüncenin veya fikrin geliş yollarına vakıf olabilme imkanı kazanılmış olsun.

   

    
     
      Tezekkür: Unuttuktan sonra hatıra getirmek. Zikretmek. Bir şeyi ders gibi tekrar ile ezbere almak.

    

     
      Teemmül: İyice, etraflıca düşünmek. Derin derin düşünmek.

    

     
      Müsemma: İsimlendirilen, ad verilmiş olan, bir ismi olan.

    

     
      Sarim: Kesen, kesici.

    

     
      Mühenned: Hint demirinden yapılmış kılınç. Keskin kılınç.

    

     
      Seyf: Kılıç.

    

     
      Nazar: Göz atmak. Düşünmek, bakmak, imrenerek bakmak, düşünce.

    

     
      Nazır: Nazar eden, bakan, dikkatle inceleyen.

    

     
      Mütefekkir: Derin konuları düşünen. Âlim. Çok bilgili.

    

     
      Mütezekkir: Olayları hatırlayan, tezekkür eden.

    

     
      Müzakere: Bir iş hakkında konuşmak, bir iş için önceden danışıp görüşmek.

    

     
      Müşahede: Gözle görmek. Seyrederek anlamak. Seyretmek.

    

     
      Taha, 20/113.

    

     
      Evla: Daha iyi, birincisi, başta gelmesi lâzım geleni.

    

   

  

  
  Evla: Daha iyi, birincisi, başta gelmesi lâzım geleni.





 
  Mütefekkir: Derin konuları düşünen. Âlim. Çok bilgili.





 
  Nazar: Göz atmak. Düşünmek, bakmak, imrenerek bakmak, düşünce.





 
  Nazır: Nazar eden, bakan, dikkatle inceleyen.





 
  Mühenned: Hint demirinden yapılmış kılınç. Keskin kılınç.





 
  Seyf: Kılıç.





 
  Müsemma: İsimlendirilen, ad verilmiş olan, bir ismi olan.





 
  Sarim: Kesen, kesici.





 
  Müşahede: Gözle görmek. Seyrederek anlamak. Seyretmek.





 
  Taha, 20/113.





 
  Mütezekkir: Olayları hatırlayan, tezekkür eden.





 
  Müzakere: Bir iş hakkında konuşmak, bir iş için önceden danışıp görüşmek.





 
  Tezekkür: Unuttuktan sonra hatıra getirmek. Zikretmek. Bir şeyi ders gibi tekrar ile ezbere almak.





 
  Teemmül: İyice, etraflıca düşünmek. Derin derin düşünmek.








   
   DÜŞÜNCENİN FİKRİN GELİŞ YOLLARI

   

   Burada özellikle dikkat olunması gereken ve bilinmesi gereken bir gerçek vardır ki, düşünce kimi zaman din ile ilgili bir konuyla alakalı olabilir, kimi zaman da din dışı bir hususla alakalı olabilir. Ancak bizim burada asıl amacımız, din ile alakalı bulunan düşünce üzerinde durmaktır. Dolayısıyla diğer bölümü ele almıyoruz, onu bırakıyoruz. Bizim din dışı bir şey üzerinde düşünmeyle herhangi bir bağımız yoktur.

   Biz burada din derken veya dinden söz ederken, kulun Rabbiyle olan ilişkileri ve muamelesi olacaktır. Kulun hemen hemen tüm düşünceleri ya da fikirleri ya bizzat kulun kendisine, sıfatlarına ve durumlarına bağlı bulunmaktadır, bunlarla alakalıdır veya Rabbiyle, Rabbinin sıfatları ve fiilleriyle alakalıdır. Bu itibarla düşünce denilen olayın bu iki şey dışında olması mümkün değildir.

   Bunlardan kul ile alakalı bulunanı, bu da ya Allah tarafından sevilen, istenen bir şey hakkında olan fikir ve düşüncedir veya hoşlanılmayan, Rabbimiz tarafından iyi görülmeyen bir şeyle alakalı olabilir. Bu itibarla sözkonusu ettiğimiz düşünce ya da fikir olayının bu iki kısım dışında gerçekleşenlerine zaten ihtiyaç yoktur, onlar üzerinde duracak değiliz. Ayrıca Yüce Rabbimizle alakalı bulunan fikir ya da düşüncenin ya bizzat Rabbimizin zatı, sıfatları ve Esma-i Hüsna’sıyla ilgilidir, ya da Rabbimizin fiilleri, mülkü ve melekûtu ile alakalıdır, göklerde ve yerde bulunan her şey ile bağlıdır, bu ikisi arasındaki tüm şeylerle alakalı olabilir.

   Böylece örneğiyle fikrin ya da düşüncenin sadece sözkonusu ettiğimiz bu kısımlarda geçerli olduğu gerçeği belirlenmiş ve açıklanmış oldu. Şimdi söz konusu örnek de şöyledir: Allah’a giden ve bir de O’nunla karşılaşma özlemini duyanların durumları böyledir. Bunların halleri aynen aşıkların hallerine benzer. Şimdi biz burada kendisini aşka adamış, aşk delisini, bu hususta kara sevdalı olanını ele alalım. Bunun için deriz ki:

   Her şeyiyle kendisini maşukuna/sevgilisine adamış, hep onu düşünüp duran âşık: Böyle bir âşık, sevgilisinden başkasını aklına getirmez ya da bizzat kendisiyle alakalı şeyin ilerisine geçemez. Eğer adam maşukunu düşünüp duruyorsa, bu da ya sevgilisinin güzelliğiyle, yüz simasıyla, zatı ve kişiliğiyle alakalıdır. Hep onu düşünür ki, ondan yararlansın ve onu görmekle mutlu olsun ister. Ya da adam sevgilisinin güzel ahlakını gösteren, niteliklerini sergileyen o hoş olan huylarına âşıktır, onu sever. Bu da adamın hoşlanmasını, tad ve haz duymasını kat kat artırsın ve sevgisini takviye etsin diyedir.

   Eğer kendi nefsi/zatı hakkında düşünürse, o zaman adamın düşüncesi/fikri, onun sıfatları/nitelikleriyle alakalıdır ki bunlar da onu sevgilinin gözünden düşürür ki böylece onlardan uzaklaşıp arınsın ister. Ya da kişiyi sevgiliye yaklaştıran nitelikler üzerinde düşünceyi yoğunlaştırır, o nitelikleri ona sevdirir ki, o da aynı nitelikleri taşısın ister, onu elde edene dek de bunu sürdürür.

   Eğer kişi, sözkonusu bu kısımların dışındaki herhangi bir şeyle ilgili düşünürse, bu kimse âşık değil demektir. Henüz aşkında eksiktir. Çünkü tam ve kamil manadaki bir aşk, aşığı tümüyle kuşatan ve kalbi bu manada dolduran ve başka bir şeye yer vermeyendir. Böyle olmalı ki gönül, bir başkasına orada yer vermesin, başka bir sevgiliye yer olmasın.

   Dolayısıyla bir kimse eğer Allah’ı seviyorsa, işte aşığın maşuka olan bağlılığı manasında bir sevgi ve bağ olmalıdır, böyle olmak da gerekir. O kimsenin gözü sevgilisinden başkasını göremez ve gözünü zaten ondan başkasına da kaydıramaz. 

   Bir kimse düşünce bakımından ne oranda bu dört kısımda belirtilen hususlarla sınırlı kalırsa, bu durumda temel olarak o kişi sevgi ya da muhabbetin gerektirdiği şeyin dışına çıkamaz.

  


   
   BİRİNCİ KISIM

   

   Biz şimdi işe birinci kısımdan başlayalım. Bu, kişinin kendi nefsiyle ilgili sıfatları düşünmesi, tefekkürü konusudur. Kişi nefsine ilişkin nitelikleri, fiilleri düşünmelidir ki, dolayısıyla hoşlandığı ve hoşlanmadığı ya da sevdiği ve sevmediği şeyleri birbirinden ayırd edebilsin. İşte fikrin bu yönü muameleye ilişkin bilgiyle alakalıdır. Zaten bu kitabın da asıl amacı bu gerçeği aktarıp anlatmaktır. Öteki kısma gelince, o da keşif ve inceleme yoluyla kazanılan bilgi bölümüne ilişkindir. Diğer taraftan bu her iki kısım da, Allah tarafından hoş olarak kabul edilen ve hoş karşılanmayan diye iki kısma ayrılır. Bunlar taatler ve masiyetler diye işin zahiri yani görünen yönünü ele alanlar ile, kişiyi kurtarıcı niteliklerle tehlikeye düşüren nitelikleri ele alan yönü vardır ki, bu sonuncusu kalbi yani bâtını ilgilendirir. 

   Taat ve masiyetlere gelince bunlar da yedi organa bağlı olanlar ve tüm bedenle alakalı bulunanlar diye de kısımlara ayrılırlar. Örneğin savaş meydanından kaçmak, ana-babaya ezada bulunmak, haram olan bir yuvada barınmak gibi.

   Diğer taraftan hoş karşılanmayan her bir şey hakkındaki düşünce ya da tefekkür üç açıdan gereklidir ve önemlidir. Şöyle ki:

   a- Hoşlanılmayan şeyler ya da hoşa gitmeyen şeyler, acaba Allah katında da hoşlanılmayan şeyler değil mi? Çünkü çoğu zaman bir şeyin mekruh yani hoşlanılmayan olup olmadığı açık bir şekilde bilinemeyebilir. Ancak çok hassas bir şekilde incelemek suretiyle mahiyeti ve durumu anlaşılabilir.

   b- Eğer söz konusu şeyin mekruhluğu/hoşa gitmezliği anlaşılırsa, o zaman bundan kaçınma ve sakınma yolları nelerdir? Bunların bilinip öğrenilmesi gerekmektedir. Dolayısıyla düşüncenin, fikrin bunun üzerinde yoğunlaşması gerekir.

   c- Söz konusu arzulanmayan ya da mekruh olan şey elan[30] ortada ve mevcut mu, hemen bırakılması cihetine gidilsin yoksa gelecekte böyle bir şey olabilirse, bundan sakınmak gereklidir, türünden mi ya da geçmişte herhangi bir durumda böyle oldu da, dolayısıyla tekrar buna düşmemek için gereken ne ise o mu yapılmalı?

   Nitekim hoşa gitmeyen ya da mekruhlar nasıl ki üç kısımda ele alındıysa, hoşa giden ya da sevilen şeyler de üç kısımda incelenir. Eğer sözkonusu kısımlar bir araya toplanılıp getirilse, bu takdirde fikrin geliş yolları da artar, yüze kadar varabilir. Kul ise, ya bunların tümünde veya çoğunda düşünceye itilmiştir. Tüm bu kısımların açıklanması ve izahına girişecek olursak söz oldukça uzar. Ancak bu kısım dört bölümde toplanmış bulunmaktadır.

   a- Taatler/ibadetler,

   b- Masiyetler/isyan ve karşı gelişler,

   c- Kişiyi tehlikeye düşüren nitelikler ve;

   d- Kişiyi kurtuluşa götüren nitelikler.

   Biz her bir tür için birer örnek sunacağız ki, bu sayede mürid diğerleriyle kıyaslama veya karşılaştırma imkanını bulabilsin, aynı zamanda önünde düşünme kapıları da açılmış olsun ve bununla ilgili yollar genişlemiş olsun.

   Birinci Nevi: Masiyetler, isyan ya da karşı gelmeler ve günahlar meselesidir: Kişi hemen her sabah etraflı bir şekilde yedi vücud organını incelemeli, sonra da bir bütün olarak tüm bedenini gözden geçirmelidir. Acaba halihazırdaki durumda bir yanlış yapmış mı, bir masiyete bulaşmış mı ki, hemen onu terketsin. Yoksa dünden böyle bir işe bulaştı da, derhal ondan bir pişmanlık duyarak terketsin ve terketmeye çalışsın. Veya gündüz böyle bir şeyle karşı karşıya kaldı da, bundan böyle bu gibi bir durumdan sakınsın, kaçınsın ve uzaklaşmaya çalışsın.

   

    
     
      Elan: Şimdi. Hâlâ. Hâl-i hazırda.

    

   

  

  
  Elan: Şimdi. Hâlâ. Hâl-i hazırda.








   
   DİL

   

   Örneğin organlarından biri olan dilini şöyle bir gözden geçirsin ve desin ki: “Bu dil her an gıybet yapabilir, yalan söyleyebilir, nefsi arındırmak gerekir. Ya kendisini temize çıkarabilir, başkalarıyla alay edebilir, yersiz bir tartışmaya girebilir, yersiz şakalaşmaya gidebilir, kendisini ilgilendirmeyen bir şeye burnunu sokabilir. Kısaca bu ve benzeri hoş olmayan şeyler olabilir. Kişi öncelikli olarak bu sözkonusu şeylerin Allah katında hoş karşılanmadığını ve iyi görülmediğini bilmeli ve kendini buna da inandırmalıdır. Diğer taraftan Kitap ve Sünnetten bunlara ait oldukça şiddetli bir azabın varlığını bildiren delilleri düşünmeli, daha sonrada hiç farkında olmadan nasıl oldu da bu türden şeylere düştüğü konusunda düşünmelidir, farkında olmaksızın her an bunlarla karşı karşıya olduğunu hatırından ve düşüncesinden silmemelidir. Daha sonra da bunlardan kaçınma ve sakınma yollarının nasıl ve nelerden ibaret bulunduğunu öğrenmelidir, düşünmeli ve tefekkürünü bu noktada yoğunlaştırmalıdır. Ayrıca bütün bunları başarabilmenin yolunun, uzletten yani toplumdan uzaklaşıp ayrı ve tek olarak yaşamaktan geçtiğini de bilmelidir. Ya da yalnızca salih, iyi, dürüst ve takva sahibi kimselerle birlikte olmakla sağlanabileceğini bilmelidir. Aynı zamanda Allah’ın hoşlanmadığı ve iyi görmediği fiillerle ilgili bir durumdan söz edilir veya konuşulursa, bu, ne kadar istense de reddedilmeli ve kabul edilmemelidir. Yani salih kimseyle birlikte olunduğunda, o dürüst insan kendisini her yanlış hareketi yüzünden uyararak hakka ve doğruya yöneltir. Eğer böyle de bir başarı kazanamazsa, salih biriyle birlikte de olsa, ağzına bir taş almalı, yanındaki salih biri değilse, yanlışa yönelmesi halinde hemen konuşmasını o ağızdaki taş engellemeli ve bu, bir uyarı aracı olmalıdır. Kendisine her hakkı ve gerçeği hatırlatmalıdır. İşte yanlışlardan ve hatalardan uzak durmanın yolu böyledir.

  


   
   KULAK

   

   Örneğin kulak ile ilgili düşünme konusuna gelince, buna da, kulaklarıyla gıybet olacak şeyleri, dedikodu gibi hususları dinlememe noktalarında düşünerek hatırlatmada bulunmalıdır. Yalan sözler dinlememeyi, oyun, eğlence, bid’at türünden şeylerden uzak kalmayı amaçlamalıdır. Boş sözler dinlemekten uzak kalınması gereği üzerinde durup düşünmeli, bu tür ifadelerin Ahmet ya da Mehmet gibi kimselerden dinlendiğini bilmeli, gerekli titizlik gösterilmelidir. Bunlardan uzak durmanın da yolu, yine insanlardan uzak durmakla veya kötülükten gerekli şekilde uyarılarda bulunmak ve menetmekle olabileceğini düşünmelidir. Bütün bunlarla birlikte bir de midesiyle ilgili olarak da düşünmesini bilmelidir.

  


   
   İDE

   

   Çünkü insan, mide yoluyla da Rabbi olan Allah’a isyan edebilir, haram ve uygun olmayan şeyleri yer ve içebilir. Bu, aşırı derecede helal da olsa oburluk manasında yemek ve içmekle olabilir. Çünkü oburluk derecesinde yeme içmeyi de Yüce Allah hoş karşılamamaktadır. Çünkü aşırı yeme ve içme, oburluk insanın şehevî duygu ve isteklerini kabartır.

   Oysa şeytanın en büyük silahı da şehevî istek ve duygulardır. Ya da insan haram olan şeyleri yiyip içmekle, şüpheli şeyleri almakla ve yemekle böyle bir duruma düşebilir. Bütün bunlar üzerinde gerekli şekilde düşünmeli ve tefekkürü elden bırakmamalıdır.

   İnsan kendisini yeme-içme, giyinme, barınma, ev edinme ve kazançları yönünden kendisini sürekli kontrol ve denetim altında tutmalıdır. Yani yedikleri ve içtiklerinin kaynağı nereden? Nereden giyiniyor, barınak ve evi nasıl edindi? Hangi yollardan kazanç sağladı? Bütün bunlar üzerinde gereken manada titizlik göstererek düşünmelidir. Ayrıca helal kazancın geliş yolları, girişlerinin de üzerinde durup düşünmelidir. Daha sonra bunları nasıl ve hangi yollardan kazandığını veya edindiğini düşünmelidir, helalin kazanç yolları üzerinde düşünüp durmalı, mümkün olduğunca da haramdan uzak durmalıdır. Aynı zamanda kişi, haram ile yapılan tüm ibadetlerin boşa çıktığını kendi nefsine de kabul ettirmelidir. Oysa helal yemek; tüm ibadetlerin temeli ve özüdür. Çünkü Yüce Allah (c.c), içinde bir kuruş da olsa haram bulunan bir parayla alınan bir giysi içinde kılınan namazı kabul etmeyeceğini belirtmiş, bu gerçeği nitekim bir hadisten öğrenmekteyiz.[31]

   İşte tefekkür ehli, vücud organlarıyla ilgili yedi organı ve tüm bedeni hakkında örnekte sunulduğu gibi düşünüp gerekeni yapmalıdır. Biz meseleyi bu kadarla bırakıyoruz, bunun üzerinde öyle uzun uzun durmak istemiyoruz. Doğrusu bir kimse bu türden tefekkür ve düşüncesini ne kadar artırır ve buna ne oranda muvaffak olursa, marifetin gerçek bilgisini kavrar, işin iç yüzünü kavrar, sözkonusu durumları da öğrenir ve öyle uzun günlerde hep bu türden düşünce ya da fikir durumunu bırakmaz, nihayet bu sayede de organlarını koruma imkanını kazanır.

   İkinci Nevi: Bu da özellikle taatler/ibadet konularıyla ilgili bulunmaktadır:

   Kişi öncelikli olarak üzerinde kesin farz olan yani farz-ı ayn denilen görevlere bakmalı ve bunları nasıl eda ettiğine dikkat etmelidir, bunların eksik ve noksanlarını nasıl önlediğini veya önlemediğini düşünmeli, gereken itinayı ya da titizliği göstermelidir. Acaba fazlaca nafile ibadetler yaparak farzlarda meydana gelen eksik ve kusurları bu yoldan telafi etme imkanını bulabiliyor mu? Daha sonra da teker teker organlarına dönmeli, bunların yapması gereken fiiller üzerinde düşünüp tefekküre dalmalıdır. Çünkü o fiillerle Allah’ın sevip istediği bir hizmet yerine getirilir. Yani sözkonusu organın o fiiliyle Rabbimizin istediği bir hizmet yerine getirilebilir. Örneğin göz organını ele alalım.

   Göz organı Rabbimiz tarafından göklerin ve yerin ibret alınacak şeylerini, melekûtunu seyretmek, bunlardan kendimize ders çıkarmak için yaratmıştır. Dolayısıyla göz organı mutlaka Allah’a itaat olan şeylerde değerlendirilmeli, bununla Allah’ın kitabına bakılmalı, Rasulünün sünnetine bakmalı ve bu iki kaynak ve bağlı şeyler okunmalıdır. Kişi, ‘Ben gözlerimle Kur’an okuyabilir ve Sünneti mutalaa[32] edebilirim’ demelidir, ‘Benim gücüm buna yeter, neden böyle bir görevi yapmayayım ki!...’ diye kendisini sorgulamalı, düşünmelidir! Aynı zamanda ‘Ben bu gözlerimle, itaatkar olarak davranan filan kimseye tazim[33] gözüyle bakmaya da kadirim, buna benim gücüm var. Ben böyle bir hareketle onu da mutlu eder, sevindiririm’ demelidir. Yine ‘Ben bu gözlerle filan fasık/din dışı davranış ve hareketleri olan kimseye de bakabilir, onu da aşağılayıcı bir dikkatle inceleyebilirim. Böylece kendimi onun işlediği masiyetten uzak tutarım. Evet, ben neden böyle bir işi yapmayayım ki!’ diyebilmeli ve düşünmelidir.

   Aynı şekilde kişi, kulağıyla ve dinlemesiyle ilgili olarak şöyle düşünebilir ve kendi kendine diyebilir ki: ‘Ben şu anda dilersem boş söz ve lakırdı dinleyebileceğim gibi, hikmetli ve ilme ilişkin ifadeler de dinleyebilirim, ya da Kur’an dinleyebilir veya bir zikre katılarak onu dinleme imkanım olabilir. Rabbim bana lütuf ve ikramda bulunduğu halde, böyle bir dinleme nimetini ihsanda bulunduğuna göre ben neden onu önemsiz ve boş şeylerde değerlendireyim ki? Rabbim bana böyle bir organı kendisine şükretmem üzere verdiği halde ben neden onun şükrünün gereğini yapmayayım ve neden Allah’ın nimetlerine karşı nankörlükte bulunayım ki? Niçin onunla ilgili şeyleri yapmayayım, boşa ve hiç olmayacak şeylerde kullanayım da muattal[34], önemsiz ve anlamsız işlerde kullanayım, neden böyle olsun ki?’

   Aynı şekilde kişi, dili konusunda da şöyle düşünmelidir ve kendi kendine demelidir ki: ‘Ben dilimle öğrenmek yoluyla Allah’a yaklaşabilmenin yollarını öğrenebilirim, benim buna gücüm var. Aynı zamanda bir şeyler de başkalarına öğretebilir, salah ehline vaaz ve öğüt yoluyla gönüllerinde bir sevgi yeri edinmiş olabilirim. Aynı zamanda fakir ve yoksul kimselerin durumlarını sorarak, bu yoldan onlara yardımcı olabilir, örneğin salih ve dürüst bir insan olan filan kişinin gönlünde taht kurabilirim, aynı zamanda bir bilgin olan bir kişinin de gönlünü güzel bir kelimeyle alarak yakınlık kurabilirim. Çünkü her iyi ve güzel bir kelime aynı zamanda bir sadaka hükmündedir.’

   

    
     
      Ahmed bin Hanbel, İbn Ömer’den, rivayet etmiştir.

    

     
      Mutalaa: Bir konu hakkında bilgi edinmek için incelemede bulunmak, okuma, okuma ile meşguliyet.

    

     
      Tazim: Hürmet. Riayet. İkramda bulunmak. Bir zât hakkında büyük sayıldığına delâlet edecek surette güzel muâmelede ve hürmet ifade eden tavırda bulunmak.

    

     
      Muattal: Kullanılmaz olmuş. Terkedilmiş.
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  Ahmed bin Hanbel, İbn Ömer’den, rivayet etmiştir.








   
   MAL ÜZERİNDE DÜŞÜNME

   

   Diğer taraftan kişi, kendisine ait malı konusunda da üzerinde gereken manada düşünebilir ve kendi kendine şöyle bir karara varabilir: ‘Ben filanca malımı bağışlayabilir ve onu bir sadaka ve yardım olarak dağıtabilirim. Çünkü benim ona bir ihtiyacım da yoktur. Eğer herhangi bir şekilde veya zamanda ona bir ihtiyaç duyacak olursam, Rabbim beni misliyle rızıklandırır. Eğer ben şu anda ihtiyaç içinde isem bile, şimdilik benden de çok ihtiyaç içinde bulunan birini kendi nefsime tercih etmeli ve dolayısıyla şu malımı ona vermeliyim,’ diyebilir. Böylece insan her organıyla ilgili olarak ayrı ayrı birer değerlendirme yapar ve onlar üzerinde düşünür, gerekeni de yapar. Kısaca tüm bedeni ve malıyla ilgili olarak yapması gerekenler neler ise hemen aynen onları yerine getirir. Hatta dahası var, bu uygulamayı, hayvanları/araba ve araçgereçleri üzerinde uygulayacağı gibi, köleleri ve yanında çalışanları hakkında da aynen düşünüp uygulamaya koyabilir. Çocukları için de gereken şeyi düşünüp uygulamaya geçirebilir. Çünkü bütün bunlar o kişiyle ilgili sebeplerdir. Bunlar sayesinde kişi Allah’a itaat edebilme gücünü kazanır, daha fazla sevaba ihtiyaç duyması sebebiyle de ihtiyaç içindekilerini kendisine tercih etmeyi düşünebilir. Kaldı ki çok titiz bir düşünceyle insan, daha başkaca birçok itaat yollarını bulabilir, imkan içerisinde olabilecek işleri yapabilir.

   Dolayısıyla daha hızlı bir şekilde sözkonusu taatleri ve ibadetleri nasıl yapabilecekleri üzerinde düşünür ve bu itaat ve ibadetlerde niyetin halis ve samimi olması konusunda tefekküre dalar. Bu taatler ve ibadetleri yapabilme imkanlarını ve bunları elde edebilme ve hak ediş yollarını araştırır ki, böylece yaptığı iş ya da ameli böylece tehlikelerden arınmış olsun. Artık diğer taat ve ibadetleri de kendin bu söylediklerimize göre kıyasla ve değerlendirmeni kendin yap...

   Üçüncü Nevi: Bunlar da insanı tehlikeye düşüren vasıf ya da niteliklerdir. Bunun da yeri kalptir. Bunları da bizim daha önce ele alıp tehlikeler bölümünde anlattığımız yerde gereken çalışma ve öğrenme yapılmalıdır. Örneğin insanın şehevî duygu ve isteklerinin baskın gelmesi, kişiyi istila etmesi, öfke, cimrilik, kibir, kendini beğenmişlik, riya, hased, kötü niyet ve duygular beslemek, gaflet, gurur ve buna benzer daha nice tehlikeli şeyler...

   İnsan, gönlünde sözkonusu vasıfların varlığı ve yokluğu konusunu incelemelidir. Eğer titiz bir incelemeyle kalbinin ya da gönlünün bunlardan arınmış olduğunu görürse, o takdirde onu nasıl imtihan edip denemesi gerektiği noktası üzerinde düşünüp tefekküre dalmalıdır. Diğer taraftan da bunun aleyhindeki delilleri gözler önüne sermek suretiyle, belirtileri göstererek bunları tanık konumuna getirip sunmalı. Çünkü nefis sürekli olarak kendi adına hep iyilik ve hayır sözünü verir de, hep onun aksini yapar, sözünde hiç durmaz. Eğer nefsin alçakgönüllülükten dem vurur ve kibirden, gururdan uzak olduğu iddiasına kalkışırsa, o zaman nefsini denemen gerekir. Bunun için sırtına bir demet odun yüklen de şöyle bir çarşı pazardan geçiver. Çünkü öncekiler de nefislerini böyle denemeye tabi tutarlardı.

   Şayet nefis, yumuşak huyluluktan ve ağırbaşlılıktan söz ederse, böyle bir durumda nefsin seni kızdıracak, öfkelendirecek bir şeyle karşı karşıya bırak da, acaba böyle bir anda öfkesini yenmesini bilecek mi bilmeyecek mi? Artık diğer özellik ve nitelikleri de sen buna göre değerlendirebilirsin.

   İşte sözkonusu ettiğimiz tefekkür, insanın herhangi istenmeyen ve hoşlanılmayan bir nitelik taşıyıp taşımadığının bir denemesi ve göstergesidir. Bunun için de bunlarla ilgili birtakım belirtiler bulunmaktadır ki, biz bunları insanı tehlikeye düşüren nitelikler bölümünde açıklamıştık. Eğer herhangi bir belirti böyle bir vasfın, özelliğin varlığını bizde gösterirse, o zaman kişi, kendince sözkonusu niteliklerin kötülüğünü ortaya koyacak sebepler üzerinde düşünmelidir. O zaman görülecektir ki, bunların kaynağı cehalet, gaflet ve gönülde var olan kötülüklerdir. Örneğin eğer adam, yaptığı bir iş nedeniyle kendini beğenir bir tutum sergilerse, o zaman düşünür ve der ki: ‘Bu, bizzat benim elimden gelen, bana ait olan bir iştir, ben bunu kendi bedenimle ve organlarımla yapıp meydana getirdim, bu, benim gücümün ve bir de irademin eseridir. Ancak işin gerçek yüzü böyle değildir. Çünkü bütün bunlar ne benim gücümle olabildiler, ne de böyle bir şey benim elimden gelebilirdi. Bütün bunların varlığı ancak Yüce Allah’ın bende bu özellikleri yaratması ve O’nun bana fazlı ve keremi sayesindedir. Çünkü beni yaratan kendisi olduğu gibi, bendeki organları da yaratan O’dur, gücümü/kudret ve irademi de yaratan bizzat kendisidir. Benim vücud organlarımı kudretiyle harekete geçiren de bizzat kendisidir. Nitekim benim kudret ve iradem de aynen böyledir. Durum böyle olunca, ben nasıl olur da yaptığım bir şey yüzünden kendimi beğenir veya nefsime bir pay çıkarabilirim? Durum böyle olunca ben kendi kendimi kalkıp böyle bir duruma sokamam.’

   Eğer kişi, nefsinde bir büyüklük hissederse, o zaman nefsinin ahmaklığına bir karar vermelidir. Bunun için de nefsine demelidir ki: ‘Sana ne oluyor ki, sen nefsini en büyük görmeye kalkışıyorsun? Oysa asıl büyük olan, Allah katında büyük olandır. Böyle bir şeyin ortaya çıkması ya da bilinebilmesi de ancak ölümden sonradır. Nitekim nice kafirler vardır ki, öleceği ana kadar hep kafir olarak hayat sürmüştür, ama tam öleceğinde, küfrü terkederek, iman etmek suretiyle Allah’a yakın bir kişi olarak hayata gözlerini yumar. Nice müslüman kişi de var ki, ölüm anında durumu değişikliğe uğrayarak şaki/bedbaht biri olarak küfür üzere hayata veda eder, son nefesinde kötü bir sonla karşı karşıya kalır.’

   İnsan, kibrin kişiyi tehlikeye atacağını ve sonunun kötü olacağını bilmelidir. Çünkü kibir ahmaklıktan ileri gelir. Böyle olunca kişi, bunu önleyebilecek çareyi araştırmalı, tedavisini yapmalıdır. Bu da alçakgönüllü olan kimselerle oturup kalkmakla ve onların durumlarını öğrenmekle mümkündür, onlar gibi hareket etmekle tedavi kazanılır.

   Eğer kişi, nefsinde aşırı yeme hırsı duyar ve oburluk baş gösterirse, hemen bunun hayvanlara ait bir davranış olduğunu bilmeli, bunun üzerinde düşünmelidir. Eğer aşırı yemek arzusu ve cinsel ilişki isteğinde bir kemal ve olgunluk sözkonusu olsaydı, bu takdirde bunun Yüce Allah’ın ve meleklerin sıfatlarından bir sıfat olması gerekirdi. Mesela ilim ve kudret Yüce Allah’ın birer sıfatıdırlar. Oysa yeme ve cinsel ilişki öyle değildir. Madem ki böyle bir vasıf ya da nitelik yani yeme, içme ve cinsel ilişki ihtiyacı hayvanlarda bulunmaktadır, dolayısıyla bir kimse ne kadar obur ise, o şahıs hayvanlara o kadar benziyor demektir. Aynı zamanda böyle biri, Allah’a yakın olan meleklerden de o oranda uzaktır, demektir.

   Aynı şekilde nefsinin gazab ve öfkesini de tesbit etmeli, bunu da denemelidir, sonra da bunun tedavisi üzerinde düşünmelidir. 

   Dördüncü nevi: Bu nevi içerisinde de insanı tehlikelerden ve uçurumlardan kurtaran, necata[35] götüren hususları ele alacağız. Bunlar da, tevbe etmek, işlediği günahlardan ötürü pişmanlık duymak, Rabbimizin verdiği nimetlerine karşı şükretmek, hep korku ile umut arasında yaşamak, dünyaya düşkün olmayıp, dünyadan el-etek çekmek, ihlas ve samimiyet, taatlerde doğruluk ve dürüstlük, Allah’a karşı muhabbet ve tazim, O’nun fiillerine rıza göstermek, Allah için huşu[36] ve alçakgönüllülüğü elden bırakmamak. İşte bütün bu konuları da biz, “İnsanı kurtaran hususlar” kitabımızda ele alıp anlattık, orada bunların sebeplerini ve belirtilerini ele aldık. Kul, hemen her gün bunları gönlünden geçirip düşünmelidir.

   İnsanı Allah’a götüren ve yaklaştıran bu sebeplere insanı nisbet eden şey nedir? Eğer bu niteliklerden herhangi birisine ihtiyaç duyması halinde, şunu bilmelidir ki, bunlar birtakım hal ve durumlardır ki, bunların ürünlerinin devşirilebilmesi, ancak bunlara ilişkin ilim ya da bilgilerin edinilmesiyle mümkün olmaktadır. Ancak kişi, ilimlerin kazanılması ve elde olunması da ancak fikir ve düşünceler sayesinde kazanılacağını da bilmelidir.

   Eğer bir kimse, kendi nefsine tevbe ve pişmanlığın nasıl kazanılacağını öğrenmek isterse, öncelikle kendisinin işlediği günahlarına bakmalıdır, o günahları üzerinde düşünmeli ve onları kendi nefsinin aleyhine olarak toplamalıdır. İşlenen bu günahları kalbinde büyütmelidir. Daha sonra da konuya ilişkin tehditleri ve şeriatta buna ait şiddetli cezaları gözlerinin önüne getirmeli ve onları incelemelidir. Artık bütün bunlardan sonra nefsine kesin sonu bildirmeli ve bunun da Allah’ın gazabına ve azabına düçar[37] olduğunu göstermeli ki, artık nefis bundan böyle mutlaka yaptıklarından pişmanlık duymalı ve yaptıklarından ötürü Rabbine dönüp tevbe etmelidir.

   Eğer kalbinde şükür hali oluşursa, bu durumda Rabbinin kendisine olan ihsanına, verdiği nimetlere dönüp baksın. Yine oldukça güzel nimetleri vererek, yanlışlarını da örterek gönderdiği iyiliklerine dikkat etsin. 

   Eğer kendisinde sevgi, özlem hali belirir ve böyle bir şeyi isterse, bu durumda Yüce Rabbinin Celal, Cemal ve azamet sıfatları üzerinde düşünsün, bunların tefekkürüne dalsın. O’nun büyüklüğünü düşünsün. Bunları da Rabbinin hayretler ve şaşkınlıklar uyandıran, sanatının eşsizliğine ve bediiliğine[38] bakarak değerlendirsin. Nitekim biz işin bu yönüne fikirle ilgili bölümün ikinci kısmında yer vereceğiz.

   Eğer kalbinde korku halinin belirmesini dilerse, öncelikli olarak açık ve gizlide işlediği günahlarını gözden geçirsin, sonra da ölüm halini ve ölüm sırasında, can çekişme durumunu düşünsün. Bunların ardından da Münker ve Nekir meleklerinin sorgulamalarını, kabir azabını, kabirde var olan yılan, akrep ve kurtları, böcekleri düşünsün. Bütün bunların da ardından, Sur’a ilk üfürülüşteki korku ve endişeyi hatırlasın, bunun ardından da, tek bir alanda, Mahşer yerinde tüm yaratıkların toplandıklarını düşünüp tefekkür etsin, hesabı, büyük ve küçük ne varsa tüm işlenen şeylerin teker teker ele alınıp hesabının ve tartışmasının yapıldığı anı hatırlasın. Bunların da ardından Sırat köprüsünü, oradan geçişin ne kadar zor ve sıkıntılı olduğunu, buranın kıldan ince ve kılıçtan keskin bir geçiş yeri olduğunu düşünsün. Daha sonra kendi durumunu, defterinin hangi yönden verileceğini hatırlasın, defterinin soldan verilmesi durumunda, cehennemliklerden olacağını, sağdan verilmesi durumunda ise ebedî karar yeri olan cennetliklerden olabileceğini hatırlamalıdır. Bütün bunlardan sonra kıyamet ahvalinin korkunçluğunu, dehşetini kalbinde bulundursun, cehennemin şeklini ve derecelerini, cehenemdeki demir tokmakları, korkunç işkence durumlarını, zincirleri ve bukağılarını gözlerinin önünde canlandırarak düşünmelidir. Cehennemde yiyecek olarak verilen zakkumu, irini ve türlü azap şekillerini, orada görevli zebanilerin yüzlerinin korkunç durumunu, korku salan halini düşünsün. Her bir derinin yanıp kül olmasından sonra yerine cezanın tazelenmesi için yeniden gelen derileri düşünmeli, cehennemden her çıkış isteklerinde, geri oraya döndürülüşlerini düşünsün. Cehennemin ta uzaktan görünmesiyle oradan duyulan öfke dolu kükreyişini, kızgınlığını ve Kur’an’da buna ilişkin anlatılan tüm azap, ceza türlerini şöyle bir bir göz önünde canlandırsın bakalım.

   Eğer kişi, gönlünde umut halini bulursa, böyle bir hali sezerse, bu durumda da cenneti ve cennet nimetlerini, ağaçlarını, nehirlerini, hurilerini, vildanını, ebedi ve sürekli olan nimetlerini, oradaki daimi mülkü düşünsün.

   İşte açık bir kimsenin sevgilisinin durumlarını öğrenmek istediğinde ya da istenen ve arzulanan bir şeyin ürün vermesini dilediğinde, kendisiyle bu tür şeyler kazanılan ilimleri elde etmenin düşünme yolları böyledir ya da arzulanmayan ve kötü görülen sıfat ya da niteliklerden uzak kalmanın yolu işte budur. 

   Tefekkür ya da düşünmeyle ilgili olarak kapsamlı ve detaylı bir bilgi kaynağını edinmek isteyen kişi için bu konuda Kur’an dışında daha yararlı bir başka kaynak yoktur. Onun için Kur’an okunmalıdır. Çünkü Kur’an her türden makam ve halleri içeren yegane kaynaktır. Kur’an’da tüm âleme şifa vardır. Çünkü Kur’an okuyan bir kimse, oradan korkunun, umudun, sabrın ve şükrün, muhabbet ve özlemin ne olduğunu öğreneceği gibi, daha başka birçok şeyleri de öğrenebilir. Çünkü Kur’an’da kişi istenmeyen ve kötü olan niteliklerden uzaklaştıran, tedavi eden gerçekleri ve tedavi yollarını da burada bulabilir. Bu itibarla kulun Kur’an-ı Kerim’i okuması gerekir, üzerinde düşünüp tefekküre dalması gereken âyetleri tekrar tekrar okumalı ki, hatta bu okuma yüz kez de olsa tekrarlanmalı ki gerçeğe ulaşabilsin.

   Gerçek şu ki tek bir âyeti, üzerinde düşünerek, tefekküre dalarak okuyup anlamak, hiç üzerinde düşünülmeksizin okunan bir hatimden daha hayırlıdır. Dolayısıyla kişi, okuduğu tek bir âyet üzerinde velev bir gece de geçse düşünerek, tedebbür ederek okumalı ve anlamaya çalışmalıdır. Çünkü her bir âyetin her kelimesi içinde sayısız ve hesapsız hikmetler, incelikler vardır. Bunları da anlamanın ve kavrayabilmenin tek yolu, dürüst bir muameleden, gereğini yerine getirmeden sonra, arı ve duru bir kalp ile ve ince bir düşünme ve tefekkür sayesinde anlaşılabilir. Nitekim Rasulullah (sallallâhu aleyhi vesellem)’ın hadis ve haberlerini de gereğince düşünmekle bunlar sağlanabilir. Çünkü Rasulullah (sallallâhu aleyhi vesellem)’a az ve öz kelime ve cümlelerle hazineler ifade eden ve değerler taşıyan manalar verilmiştir.[39] Rasulullah (sallallâhu aleyhi vesellem)’ın herbir hadisinde yer alan her bir kelime hikmet denizlerinden birer denizdir. Meğer ki insan o denize dalmasını, yüzmesini ve derinlere dalmasını bilebilsin. Eğer âlim kişi, o hikmet içeren ifadeleri gereğince düşünebilse, bir ömür boyu onlardan gözünü kaldırmaz. Nitekim Rasulullah (sallallâhu aleyhi vesellem)’ın şu hadisine dikkatinizi çekmek isterim. Rasulullah (sallallâhu aleyhi vesellem) şöyle buyurmaktadır:

   “Doğrusu Ruhul Kudüs/Cebrail (aleyhisselam) kalbime şöyle ilhamda bulundu, sevdiğini dilediğince sev, mutlaka sen bir gün ondan ayrılacaksın, istediğin kadar yaşa, kesinlikle bir gün öleceksin. İstediğini istediğin gibi yap, kesinlikle sen ona göre hesaba çekileceksin.”

   İşte tüm bu ifade ve kelimeler öncekilerin ve sonrakilerin hikmetli, ilim dolu hükümlerini içermektedir. Doğrusu bunlar, gerçekten düşünebilenler için bir ömür boyu yeter de artar. Eğer bunların anlamları üzerinde durulur, bunların içeriğine vakıf olunursa, kalbleri üzerinde bunlar kesin bir inançla etki ve baskısı gösterirse, onların tüm hayatlarını ve gönüllerini kapsar. Dolayısıyla böyle bir hal, onların dünyaya yönelmelerini engeller, dünya ile aralarında bir perde oluşturur.

   Bu anlattıklarımızın tümü, muamele ilimleriyle ve kulun vasıf ya da nitelikleriyle ilgili ilimler üzerinde düşünmenin yolları ve yöntemleridir. Yani Allah katında sevimli ve istenen şeyler olması açısından böyledir ya da Allah katında hoşlanılmayan ve istenmeyen şeylerin durumu da bu manada öğrenilmiş olur.

   Henüz bu işlerde acemi ve yeni başlayan bir kimsenin de, sözkonusu bu düşünceleri kazanabilmesi için tüm hayatını buna vakfetmesi, bu manada güzel ahlak sahibi olana dek gerekeni yapması gerekir. Evet iyi huylar ve güzel makamlar elde edene dek bunlar üzerinde hayatını vakfetmeli, içini ve dışını arzulanmayan ve hoşlanılmayan şeylerden de uzak tutmalıdır. Ayrıca bilmelidir ki bu şeyler, diğer ibadetlerden, nafilelerden daha üstün ve değerli iseler de, bunun arzulanan en son makam olduğu gibi bir düşünceye saplanmasın. Aksine böyle bir dereceyle zaman geçiren ve uğraşan biri, sıddîklerin[40] sahip bulundukları mertebeyi istemekten uzaktır, onun tadını ve lezzetini çünkü bilememektedir, sıddîklerin makamı Yüce Allah’ın Celal ve Cemali ile nimetlenme, zevklenme üzerinde tefekkür ve düşünme makamıdır. Çünkü gönül ya da kalb bunlarla öylesine dolmuştur ki, adeta kendisinden geçmiştir. Yani adeta kendini unutur hale gelme makamıdır, hallerini, makamlarını, sıfatlarını unutmadır. Çünkü bu noktada tüm dikkatler sevgiliye yönelmiştir. Adeta delicesine âşık olan ve kendinden geçen âşık gibidir. O sevgilisine kavuştuğunda, durup kendisini düşünecek hali kalmamıştır, kendisini düşünecek halde değildir, kendi durumunu ve konumunu bile hatırlamaz. O adeta kendini unutan şaşkın biridir ki bu, âşıkların doyuma vardıkları son perdedir.

   Bizim burada ele alıp sözkonusu ettiğimiz düşünce ya da fikir veya tefekkür, özellikle insanın iç dünyasını/bâtını ilgilendiren tefekkürdür ki, bu sayede kişi, Allah’a yaklaşmayı ve O’na kavuşmayı elde edebilsin. Eğer kişi, bir ömür boyu tüm zamanını nefsini ıslah ile/düzeltmeyle geçirirse, o takdirde ne zaman Allah’a yaklaşabilme zevkine ulaşacak ve bu zevki ne zaman tadacaktır? İşte sırf bu manadaki bir zevki tadabilmek için İbrahim b. Ahmed Havvas, hep çöllerde gezip dolaşırdı, vadilerde zaman geçirirdi. Bir gün Hüseyin b. Mansur kendisiyle karşılaştığında ona der ki: “Senin halin ve durumun nicedir? Ne yapıyorsun söyler misin?” O da şöyle karşılık verir: “Çöllerde, badiyelerde dolaşıp duruyorum ki, tevekkül açısından durumumu düzelteyim istiyorum.” Hüseyin b. Mansur da şöyle der: “Sen tüm hayatını hep bâtınını düzeltmekle bitirip tükettin, söyler misin fena fittevhid[41] açısından halin nicedir?”

   Oysa asıl maksad, Hakk olan bir tek varlıkta kişinin yok olmasını, fani olmasını bilip öğrenmesidir. Çünkü asıl bu yola girenlerin, başkoyanların amacı da bundan başkası değildir. Bu, aynı zamanda sıddîkların zevk aldıkları, içinde kendinden geçtikleri en son merhaledir.

   İnsanı tehlikeye, uçuruma götüren kötü niteliklerden uzak kalma meselesine gelince, bu adeta evlilikteki/nikah altındaki bir kadının iddet/bekleme süresinden çıkışı yerine geçer. 

   Kişiyi tehlikelerden koruyup kurtaran, necata ulaştıran niteliklere gelince, doğrusu insanın bu gibi nitelik ya da özellikleri taşıması ve bunun dışında diğer taat ve ibadetlerle meşgul bulunması da, tıpkı gelinlik kızın ya da evlenecek bir hanımın çeyizini hazırlaması konumunda olan bir şeydir. Yani kadının yüzünü temizlemesi, saçlarını taraması, böylece gideceği kocanın yanına temiz, güzel bir halde çıkması gibidir. Eğer kadın bir ömür boyu durmaksızın hep rahmini temizlemekle, yani gebe olmadığını kanıtlamakla ve yüzünü süslemekle uğraşır durursa, işte böyle bir davranış, onun sevgiliye kavuşmasına bir engel, bir perdedir.

   Eğer kişi gerçekten meclislerde oturan, cemaat erbabıysa ve iyi tahlil yapabiliyorsa, bu takdirde dini çok iyi anlaması gerekir.

   Yok böyle değil de, kişi adeta kötü bir köle/işçi konumundaysa, sırf alacağı cezadan ya da işten çıkarılıp uzaklaştırılmadan, dövülmekten veya ücrete olan tamahkarlığından[42] ötürü bir hareketlenme gösteriyorsa, o zaman sadece görünen ve yapılması gereken açık işlerde bedeni yormanın ötesinde bir şey yapmamış olur. oysa kişi ile kalbi arasında oldukça kalın bir engel bulunmaktadır. Eğer kişi, işlerin gerektirdiği şekilde hakkını vererek çalışırsa, bu durumda cennetliklerden olur. Fakat meclisler ve sohbetler için başkaca gruplar bulunmaktadır.

   Eğer kişi, muamele ilimleriyle ilgili olarak fikrin sınırlarını bilirse, ki bu, kul ile Rabbi arasında olan hususlar açısından böyledir, işte bunları bilmesi durumunda, o zaman bu istenilenleri sabah-akşam kendisi için adet haline getirmeli ve vird[43] edinmelidir.

   Sakın ola ki nefsinden gaflete düşmeyesin ve özellikle de seni Yüce Allah’tan uzaklaştıracak kötü huylara yönelmeyesin. Seni Allah’a yaklaştıracak hal ve durumlardan aman ha uzak kalmayasın. Kaldı ki her bir müridin, hak yolcusunun ya da öğrencisinin mutlaka elinde bir not defteri bulunmalıdır. Bu deftere tüm iyi ve kötü nitelikler ya da vasıflar nelerdir, orada yer almalı, insanı kurtaracak özeliklerle insanı uçuruma yuvarlayacak tehlikeli şeyler de burada kayıtlı olmalı ve yer almalıdır. Not defterinde her türden taat ve ibadet çeşitleri ve masiyetlerle günahlar yer almalıdır. Dolayısıyla her gün bu not defterini gözden geçirerek kendisini kontrol ve denetim altında tutmalıdır. Örneğin insanı tehlikeye ve uçuruma yuvarlayan şu on maddeyi her gün kendisi açısından gözden geçirmesi yeter de artar. Şöyle ki: Eğer sözkonusu on tehlikeli şeyden kendisini kurtarıp arındırırsa, artık diğer şeylerden de kendisini kurtarabilir. Bunlar sırasıyla şu kötü huylar ve vasıflardır:

   1. Cimrilik,

   2. Kibir/Büyüklük taslama,

   3. Ucub/Kendini beğenmişlik,

   4. Riya,

   5. Hased,

   6. Şiddetli gazab/aşırı derecedeki öfkelenme,

   7. Oburluk

   8. Cinsel manada aşırı şehvetli olmak,

   9. Aşırı derecede mal sevgisi,

   10. Makam ve mevki sevgisi.

   Yine kişinin, kendisini kurtaracak olan şeylerden şu on tanesine bakması, her gün bunlar açısından kendisini, not defterini kontrol etmesi yeter. Bunlar da sırasıyla şöyledir:

   1. İşlenen günahlardan ötürü pişmanlık duymak,

   2. Bela, felaket ve musibetlere karşı sabretmek, dayanma gücünü göstermek,

   3. Gelen kazaya rıza göstermek,

   4. Allah’ın verdiği nimetlerine şükretmek,

   5. Korku ile umut arasında orta yolu izlemek,

   6. Dünyaya bağlanmamak/dünyayı bir araç olarak kabullenmek,

   7. Amellerde ihlas ve samimiyet,

   8. Halkla ilişkilerde güzel ahlaklı olmak,

   9. Allah sevgisini gözardı etmemek,

   10. Allah için huşu sahibi olmak.

   İşte onu kötü huylarla ve onu da iyi ahlak ile ilgili yirmi tane özellik. Kişi her gün not defterini kontrol ile gözden geçirmeli, eğer günahlardan hangisini işlememişse, hemen onun üzerini çizmelidir. Artık onunla ilgili düşünmeye de gerek yoktur. Böyle bir günahı işlemekten Rabbi kendisini koruduğu için O’na şükretmelidir. Kendisini böyle bir günahtan uzaklaştırdığı ya da uzak tuttuğu için Rabbine karşı minnetini ifade etmelidir. Aynı zamanda ‘Rabbim eğer bana yardım etmeseydi, ben böylesine bir başarıyı kazanamazdım’, diye bu gerçeği de bilmelidir. Çünkü bu, Allah’ın kendisini muvaffak[44] kılması ve yardım etmesi sayesinde olan bir şeydir. Eğer işi nefsine bıraksaydı, nefsinden en basit bir kötülüğü bile önleme imkanını elde edemezdi. Artık bundan böyle geride kalan dokuz kötülük üzerinde not defterinden değerlendirmesini böylece sürdürsün.

   İşte böylece not defterindeki konularının üzerini çizmeye devam et, ne zaman ki tümünde de aynı sonuca varırsan, mesele artık az da olsa yoluna girmiş sayılır. Diğer taraftan da, nefsini kötülüklerden arındırmanın yanında, aynı zamanda insanı tehlikelerden koruyup kurtaracak olan iyi ve güzel nitelikleri edinmenin de çalışmasını sürdürsün. Eğer bunlardan birini edinecek olursa, örneğin tevbe etmek ve pişmanlık duymak gibi, güzel özellikler ve nitelikler kazanmışsa, not defterinden bunların da üzerine veya yanlarına gereken notu düşsün veya işaretini koysun. Daha sonra da sırasıyla diğer özellikler üzerinde çalışsın. Doğrusu bu, üretken durumundaki arayış içinde olan kimsenin ihtiyaç duyduğu bir gerçektir.

   Bir de salih kimselerden kabul edilen halkın çoğuna gelince, onların da mutlaka kendilerine ait not defterleri üzerinde çok dikkatlice ve titizlikle durmalıdırlar. Yani zahirî/görünür manadaki not defterlerine bakmalılar. Örneğin şüpheli yiyeceklerden, gıybetten, laf getirip götürmekten/söz taşımaktan, tartışmadan, cidalden[45], kendini beğenmişlikten, övünmekten, aşırı derecedeki düşmanlıklardan, ya da aşırıya varan dostluklardan ne oranda uzaktır veya değildir, bunlara dikkat etmelidir. iyilikleri emretme ve kötülüklere menetme görevini sırf halkın hoşuna gitmek ve yağcılık için bırakıp bırakmadığına dikkat etsin. Çünkü gerçekten kendilerini salihlerin önde gelenlerinden kabul eden birçok kimse, azaları açısından sözkonusu masiyetlerden ya da günahlardan uzak kalamayabilir. Dolayısıyla bir kimse eğer organları bakımından kendisini günahlardan uzak tutamıyorsa, böyle birinin kalbini arındırması da kolay kolay mümkün olamaz. Çünkü hemen hemen her gruptaki bir insanın müptelası bulunduğu ya da yakalandığı bu türden bir hatası, günah ve isyanı vardır. Dolayısıyla bu tür kimselerin öncelikli olarak kendilerini bu yönlerden izlemeye ve kontrole almaları gerekir. Evet insanlar işlemedikleri masiyetler konusunda da düşünüp tedbirlerini almalılar. Yoksa sadece işleyegeldiği masiyetlerle ilgili düşünmesi olmaz. Çünkü kalbin arınması buna bağlı bulunmaktadır.

   Örneğin, vera derecesinde aşırı manada takva sahibi olan birini düşünelim. Böyle biri çoğu zaman ilmini öne sürerek âlimliğini söyleyebilir, bir şöhret peşinde olabilir. Ününün etrafa yayılmasını arzulayabilir. Böyle bir isteğini ya vaaz yoluyla veya eğitimci rolünü üstlenmek suretiyle elde etmeyi düşünebilir. Doğrusu kim böyle bir işe kalkışırsa, kendisini büyük bir fitneye atmış, tehlikeye sürüklemiş olur. Böyle bir sıkıntıdan ve beladan ancak özü sözü doğru olan ve sıddîk adı verilen kimseler kendilerini arındırabilir, kurtarabilirler.

   Eğer bir de adam gerçekten güzel konuşan ve hatip biriyse, gönülleri etki altında bırakıyorsa kesinlikle kendini beğenme hırsına kapılabilir, şımarık bir duruma düşer ve hayalperestlikten kendisini arındıramaz. Süslü ve yaldızlı sözler konuşmaya, yapmacık jest ve mimik hareketlerine başvurmaya kalkışır. Ayrıca böylesi bir kimsenin sözü reddedilir, dediği yerine gelmez, karşı konulursa, kin ve öfke dolar, özellikle de kendisine karşı koyanlara karşı daha hırçın hale gelir. Öyle ki başka birinin sözüne karşı verilen bir cevaptan daha ileri bir düzeyde, kendisine karşı konulunca öfkesinden patlama noktasına gelir. Adamın bu halinden İblis de yararlanarak, onu daha çok haklı konumuna getirmeye çalışır. Çünkü Şeytan böylesine şöyle bir telkinde bulunur: “Senin kızman ve öfkelenmen aslında doğrudur, sen haklısın. Çünkü sen, Hakka karşı tavır koyan ve onu inkara kalkışanlara kızıp öfkelenmektesin.” Böyle bir kişi, eğer kendisine karşı bir cevap verenle, başka bir âlime verilen bir cevap arasında bir ayırım gözetirse, demektir ki bu kişi, aldanmış ve şeytanın maskarası durumuna düşmüş, gülünç bir hale gelmiştir. Bir de böyle bir kimse, eğer halktan iyi bir kabul görüyor, kendisini övmelerinden ötürü bir mutluluk ve sevinç duyuyorsa, kendisine karşı bir tavır sergilenince alınıyor veya kendisine yapılan bir itirazdan hoşlanmıyorsa, adam hep beni övsünler diye bir hatasız görünümü içindeyse, bu kimse, yapmacık ifadeler ve görünürde riyakarca güzel sözler söylemekten de geri duramaz. Çünkü adam hep beni övüp dursunlar diye bir rahatsızlık içerisindedir. Oysa ki Yüce Allah bu manada kendisini güzel söz söylemeye ve konuşmaya zorlayan, yapmacık hareket ve davranışlar içerisine giren kimseyi asla sevmez.

   Yine Şeytan böylesiyle kimi zaman da şöyle telkinde bulunarak oynamaya çalışır: “Sen bu güzel ve yaldızlı sözleri söylerken, tek gayen hakkın yayılmasıdır, bu açıdan bu kadar bu iş üzerine düşüyorsun, halkın gönlünde iyi yer etsin istiyorsun, amacın Allah’ın dininin yücelmesidir.”

   Eğer adam, Şeytanın bu manadaki telkinlerinin tuzağına düşer, halkın kendisine karşı olan sevgi ve teveccühlerinden[46], kendi akranı durumundaki başkalarından daha çok hoşuna gidiyor, onlara olan övgünün yanında kendisininki daha iyi geliyorsa, bu demektir ki adam aldanmış ve Şeytanın da tuzağına düşmüştür. Oysa ki böylelerinin tek amaçları bulunmaktadır, makam ve mevki elde etmek, ün salmak. Zavallı öylesine aldanmıştır ki, yaptığı şeylerle gerçekten dine hizmet ettiğini sanır. Adam içten içe bu tür övgülerden ve durumlardan ne kadar hoşlanıyorsa, adamın bu hali giderek dış davranışlarına ve hareketlerine de yansır. Bu itibarla bu kimse daha çok kendisini beğenen ve övenlerle beraber olmak ister, başkalarına karşı gösterilecek aşırı sevgi ve saygının kendisine gösterilmesini ister ve bundan mutluluk duyar. Hatta bir başka ilim sahibi zat böylesi bir değere ve tebcile[47] layık olsa bile, o bunları kıskanır. Böylesi bir hastalığa yakalanan ilim erbabı adeta kadınlar gibi birbirlerini kıskanır hale gelirler. Talebelerinin bile kendileri dışında kimseyi ziyaret etmemesini isterler, hatta böyle bir ziyaretin öğrencinin lehine olması halinde bile karşı çıkarlar, dini için ondan faydalansın istemezler.

   İşte tüm bu saydıklarımız nitelikler, insanları tehlikeye düşüren ve kalpte yerleşen kötü özelliklerdir. Oysa ki zavallı âlim kişi, kurtuluşun bunlarda olduğunu sanır. Ne yazık ki o, bu hususlarda kendisini aldatmıştır. Bu tehlikeleri öğrenmenin yolu sözünü ettiğimiz hususların öğrenilmesi ve meydana çıkmasıyla sağlanabilir. Gerçekten âlimin fitnesi, imtihanı başkalarınınki gibi değildir, oldukça büyüktür. Bu itibarla âlim ya kendine sahiptir, yani kendisini kurtarmayı bilmektedir veya kendisini kendi eliyle tehlikeye ve uçuruma yuvarlamaktadır. 

   Sıradan halk kesimi için istenen selamet ve kurtuluş, âlim için sözkonusu değildir. Çünkü bile bile kendisini uçuruma ve tehlikeye maruz bırakmaktadır. Eğer bir âlim, kendisinde bu manadaki vasıfları gerçekten hissedebiliyorsa, bu tür kötü vasıflara sahip olduğunun sezgisi içerisinde ise, derhal halktan uzaklaşmalı, tek başına yaşamaya bakmalıdır, böylece kendisini unutturmanın yollarını aramalıdır. Kendisine ne kadar fetva sorulursa ve ne zaman sorulursa sorulsun, bundan kaçınmaya, kendini bundan uzak tutmaya gayret göstermelidir.

   Bilindiği gibi, Rasulullah (sallallâhu aleyhi vesellem)’ın mescidi, sahabe döneminde, Rasulullah (sallallâhu aleyhi vesellem)’ın ashabından birçok kimseyi barındırıyordu. Hepsi de fetva verebilecek ehliyette idiler. Hepsi de kendilerine sorulan bir soru ya da fetva konusunda topu birbirlerine atıp dururlardı. Eğer sahabeden biri herhangi bir fetva vermek zorunda kalır ya da bırakılırsa, o bu fetvanın kendisi tarafından verilmiş olmasını hiç istemezdi. Dilerdi ki, kendisinin yerine bir başkası bu fetvayı verebilsin.

   İşte böyle bir durumda görünmeyen Şeytan bir yana, insanlardan olan şeytanlardan uzak durmalı ve onlardan sakınılmasını bilmelidir. Çünkü insanlardan oluşan bu şeytanlar, âlim kişiye gelerek: ‘Sakın böyle davranma. Eğer siz böyle bir kapıyı, fetva vermeme kapısını açarsanız, halk arasında ilim kaybolmaya yüz tutar, yok olmaya mahkum olur.’ derler. İşte böylelerinin bu tür ifadelerine karşılık olarak onlara şöyle karşılık verilmelidir: ‘Doğrusu İslam dininin savunulması, fetvalarının verilmesi bana kadar düşmedi. Çünkü ben yok iken de bu din mamur idi, yıkıma uğramış değildi. Eğer ben ölür gidersem bile, İslam’ın temel direkleri benimle beraber yıkılıp gitmeyecektir. Çünkü İslam dini bana kadar düşmedi ve bana muhtaç da değildir. Oysa bana gelince, ben kendimi ıslaha, kalbimi düzeltmeye muhtaç biriyim.’

   Âlimlerin böyle davranmaları halinde, ilimlerin ortadan kalkacağı, yok olacağı türünden ileri sürülen fikir ve düşüncelere gelince, bu yalnızca bir hayal olmaktan öteye geçemez. Böyle söylemek, kabul etmek ise gerçekten büyük bir cehaletten başka bir şey değildir. Doğrusu eğer halk, hapishanelerde tutulsaydı, hepsinin elleri kelepçeye, ayakları prangaya vurulsaydı ve ateşe atılmakla tehdit altında bulundurulsalardı, yine de ilim peşinden geri durmazlardı. Çünkü öne geçmek, ilim sahibi olmak arzu ve isteği, bu yoldan şöhret kazanma hırsı kesinlikle kendilerini kelepçelerini kırmaya, prangaları koparmaya, hapishane duvarlarını yıkmaya götürürdü, kale duvarlarını bile yıkarak, tüm zincirleri kırarak oradan kaçar ve çıkarlardı. Böylece yine ilim öğrenimini elde etmenin yollarını araştırırlardı. Şeytan toplum içerisinde insana beyliği, paşalığı ve liderliği güzel gösterdiği ve sevimli kabul ettirdiği sürece ilim ortadan kalkmaz ve kaybolmaz. Çünkü Şeytan da görevini ta kıyamete dek bırakacak değildir. Bu açıdan ahiretten hiçbir payları ve nasipleri bulunmayan birçok kimse her şeye rağmen ilim öğrenecekler, tahsil yapacaklardır. Nitekim Hz. Peygamber (sallallâhu aleyhi vesellem) bir hadislerinde şöyle buyurmuşlardır:

   “Doğrusu Allah bu dini, kendileri için ahirette (cennette) bir nasip/pay olmayan kimselerle de güçlendirir.”

   Bir başka hadislerinde de Rasulullah (sallallâhu aleyhi vesellem) şöyle buyurmaktadır: 

   “Kesinlikle Allah bu dini, facir/zalim ve kötü olan bir adamla da kesinlikle teyid eder/destekler.”

   Âlim kişinin bu gibi şeylere aldanarak, halkın içerisinde kalması, ‘onlardan sevgi, saygı göreceğim, beni övecekler’ diye ‘aralarında kalmalıyım’ türünden hoş şeylerle aldanmamalıdır. Çünkü onların arasında kaldığı sürece makam, mevki sevgisi, tazim duygusu ile hareket etmemelidir. Çünkü böyle bir durum nifakın saçılmasına, kötülüklerin yayılmasına neden olur.

   Rasulullah (sallallâhu aleyhi vesellem) başka bir hadislerinde de şöyle buyuruyor: 

   “Nasıl ki su, bitkilerin yeşermesine neden oluyorsa, mal ve mevki sevgisi de kalpte nifak/bölücülük bitirir.”

   Başka bir hadislerinde ise Hz. Peygamber (sallallâhu aleyhi vesellem) şöyle buyuruyorlar: 

   “İki saldırgan kurdun bir koyun sürüsünün ağılına baskını suretiyle orada meydana getirdiği zarar ve verdiği tahribat, makam ve mal sevgisinin müslüman kişinin dinine verdiği zarardan daha fazla değildir.”

   İnsanın gönlünden makam ve mevki hırsının ya da sevgisinin kalkabilmesi için o kimsenin toplumdan uzakta kalması, toplum ile olan ilişkilerini kesmesi ya da en aza indirmesi gerekir. Aynı zamanda sürekli olarak insanlarla beraber bulunmaktan kaçınmalı ve uzak durmalıdır. Dolayısıyla gönlünde makam ve mevki tahtını kuracak, kendisini böyle bir konuma itecek şeylerden de uzak kalması ve bu manadaki şeyleri de bırakması gerekir. Âlim, özellikle gönlünde bu manada yatan gizli sevgi ve isteklerin farkında olmalı, sezgisi güçlü olmalıdır. Bunlardan kurtulabilmenin yollarını ve çaresini aramalıdır. İşte gerçek takva sahibi âlimin yapması gereken şey de budur.

   Bizim gibilerine gelince, bizim daha çok ‘Hesap Günü’yle ilgili konulara iman üzerinde tefekkürümüzü yoğunlaştırmamız gerekmektedir. Çünka salih/selef gerçekten bizi görmüş olsalardı, kesinlikle: ‘Bunlar hesap gününe inanmıyorlar’ diye yargıda bulunurlardı. Doğrusu bizim yaptığımız işler, cennet ve cehennem inancına sahip kimselerin işledikleri amellere hiç benzemiyor, onlarınkisi gibi değildir. Çünkü gerçekten eğer bir kimse bir şeyden korkuyorsa, ondan kaçar, eğer bir kimse herhangi bir şeyden umutvar ise onu ister durur. Biz kesinlikle biliyoruz ki, cehennem ateşinden kaçmak, ancak şüpheli ve haram şeyleri terk ile mümkündür. Allah’a karşı gelmeyi ve isyanı bırakmak sayesinde olabilir. Oysa biz tamamen bu bataklığın içerisine batmış durmuşuz.

   Cenneti elde etmenin ve istemenin yolu da çokça nafile ile ve Allah’a itaatle sağlanır. Oysa bırak nafile ibadeti, biz doğru dürüst farzları yerine getirmiyor, onları eksik işliyoruz. Oysa bize ilmin meyvesi olarak sadece dünyaya düşkünlük ve bir de dünyaya olabildiğince atılıp sarılmak kalmıştır. Onun için şöyle deniliyor: “Eğer dünyaya sarılmak öyle söylendiği gibi kötü bir şey olsaydı, bizden daha çok âlim ya da bilgin kimselerin kaçınması gerekirdi.”

   Keşke bizler de sıradan halk gibi olsaydık, çünkü o zaman ölünce günahlarımız da bizimle birlikte ölürdü. Eğer bunun üzerinde gereğince düşünebilsek bizim karşı karşıya bulunduğumuz fitne ve tehlike ne kadar da büyük! 

   Allah’tan dileğimiz bizi ıslah edip düzeltsin, bizimle birlikte halkı da ıslah eylesin. Henüz bizleri öldürmeden, canımızı almadan önce tevbe etmeye bizi muvaffak kılsın. Çünkü bize karşı cömert ve gerçekten lütufkar olan Rabbimizdir, bize nimet ve ikramını sunan bizzat O’dur.

   İşte buraya kadar anlattıklarımız, muamele bilgisine/ilmine ilişkin âlimlerin ve salih zatların fikir yolları, düşünce sistemleridir. Eğer gerçekten bu söylenenler için zaman ayırırlarsa, o takdirde nefislere olan bağlılık önlenmiş olunur. Artık bundan böyle Yüce Allah’ın Celal ve azameti hakkında tefekküre ve düşünmeye ulaşabilir ve böyle bir dereceye erişebilirler. Dolayısıyla bizzat kalp gözüyle Rabbini müşahede etme nimetine kavuşurlar. Ancak böyle bir duruma ulaşabilmek ve bunu elde edebilmek de, insanı felaket ve uçurumlara sürükleyen kötü vasıfları terk etmekten geçer. Aynı zamanda kötülükleri terk ederken, iyi özellikler ve güzel ahlak edinmenin de sahibi olmak gerekir. Eğer bütün bunlardan önce sözkonusu kötülüklerden herhangi birisi ortaya çıkar ya da belirirse, bu durumda o kimse mutlaka kendisine bir kötü müdahalede bulunulmuş, hastalıklı hale gelmiş, kirlenmiş ve aynı zamanda gerçeklerden bağlarını koparmış biri demektir. Dolayısıyla bu durumdaki bir kişi, gelip geçici çakan bir şimşeğe benzer. Aynı yerde sebat edemez, aynı şeyi sürdürmeyi başarmaz. Bu kimse tıpkı sevgilisiyle başbaşa kalan âşık gibidir. Ancak sevgilisi elbiselerinin altında kendisini sokacak yılan ve akrep bulundurmaktadır. Her defasında yılan ve akreplerin sokma tehlikesiyle karşı karşıyadır. Bu itibarla sürekli yılan ve akreplerin saldırısına uğrayan bir âşık, gereğince sevgilisini görebilme zevkini ve hazzını tadamamaktadır.

   İşte sözkonusu kötü vasıflar ve özellikler aynen yılan ve akrep mesabesindedir[48]. Bunlar sürekli olarak rahatsızlık verirler, hep işi bulandırır dururlar. İnsanın istediği gibi sevgilisinden feyz[49] alabilmesi ancak sevgilisinin eteğinin altında bulunan yılan ve akrepleri oradan çıkarıp atmasıyla mümkündür. Ancak bu durumda ondan zevk alabilir, haz duyabilir. Doğrusu kabirde bunların vereceği elem, acı ve ızdırap akreplerin ve yılanların ısırmasından ve sokmasından da öte bir acı ve ızdırap verir.

   Buraya kadar anlattıklarımızla kulun Rabbi tarafından sevilen ve hoş görülen sıfatlarla, sevilmeyen ve hoş karşılanmayan vasıflar konusunda ne türden bir tefekkürde bulunmasına ilişkin yolları gösterdik. Dolayısıyla bu kadarıyla burada yetiniyoruz.

   

    
     
      Necat: Kurtuluş, selâmet.

    

     
      Huşu’: Alçak gönüllülük. Hayâ etmek ve mütevazi olmak. Korku ile karışık sevgiden gelen edebli bir hâl. Yüksek ve heybetli bir huzurda duyulan alçak gönüllülük.

    

     
      Düçar: Yakalanmış. Çatmış. Mübtelâ. Ulaşmış.

    

     
      Bedîî: Bedi’ ve güzel olan. Ebedî ve güzel olan. İlahî ve güzel eserlerle alakalı bulunan.

    

     
      Bu hadis daha önceden de geçmişti.

    

     
      Sıddîk: Çok samimi, dâimâ doğruluk üzere ve Allah’a ve Peygamberine çok sâdık olan. Sözü ile işi bir olan.

    

     
      Fena fittevhid: Tevhid inancıyla dolup taşma, onda kendini yoketme.

    

     
      Tamahkar: Aç gözlü. Cimri.

    

     
      Vird: Sık sık ve devamlı okunan dua.

    

     
      Muvaffak: Başarmış. Gâyesine erişmiş. Ulaşmış. Başarılı.

    

     
      Cidal: Sözle mücadele. Ateşli konuşma.

    

     
      Teveccüh: Bir şeye doğru yönelme, bir tarafa dönme. Çevrilme.

    

     
      Tebcil: Ağırlamak. Yüceltmek. Birisine hürmetle hareket etmek.

    

     
      Mesabe: Derece. Menzile. Rütbe.

    

     
      Feyz: İhsan, fazıl, kerem. Yüksek rütbe almak.
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   İKİNCİ KISIM

   

   Yüce Allah’ın Celal ve azametiyle, Kibriyası üzerinde düşünme konusunu da bu ikinci bölümde ele alıp inceleyeceğiz. Bunu da iki çerçeve içerisinde sunmaya çalışacağız.

  


   
   BİRİNCİ MAKAM

   

   Buna aynı zamanda en üst makam da denmektedir. Bu noktada kişi/kul, Allah’ın zatı, sıfatları ve isimlerinin manaları üzerinde düşünüp tefekküre dalmalıdır. Tefekkürün bu yönü yasaklanan ya da men olunan yöndür. Çünkü bu konuda şöyle buyurulmuştur:

   “Yüce Allah’ın yarattığı varlıklar üzerinde düşünüp tefekküre dalın ve ancak zatı üzerinde düşünmeyin/tefekküre dalmayın.”

   Bunun yasaklanmasının nedeni, akıl denen terazinin bunun altından kalkamayacağı gerçeğidir. Akıllar bu konuda şaşırıp kalırlar. Oraya göz atmaya sıddîkler dışında kimse cesaret edemez ve üstelik buna güç de yetiremezler. Diğer taraftan Sıddîk denilen ve özü sözü bir olan samimi müslümanlar bile bu noktada uzun uzadıya odaklanamazlar. Çünkü onların güçleri bile belli bir noktaya kadardır. Sıradan insanların durumuna gelince, böylelerinin gözleri/bakışları, Yüce Allah’ın Celal sıfatına izafetle[50] adeta güneş karşısında yarasanın halinden farksız gibidir. Nasıl ki yarasa güneşten rahatsız olup ona bakamıyorsa, sıradan insanlar/avam tabakası da bu manada Yüce Allah’ın Celal sıfatına nazar edemez. Yarasa rahatsızlanmamak için gündüzleri nasıl ortaya çıkmıyor gizleniyor, ancak geceleyin ortaya çıkıp, güneşin kalan zayıf ışınlarından ve yere yansımasından o kadarıyla yararlanabiliyorsa, işte avam tabakası ya da sıradan insanların hali de aynen böyledir.

   Sıddîk adı verilen ve özü ile sözü bir olan samimi ve ihlaslı müslümanlara gelince bunların hali de aynen güneşe çıplak gözle bakan insanın haline benzer. İnsan güneşe bakabilir; ama, sürekli bakma şansına sahip değildir, çünkü bu durum gözlerini bozabilir. Ancak güneşe bakarken bile çıplak gözle şöyle bir göz atıverir ve bununla yetinir, buna rağmen yine de belli bir süre için gözleri kamaşır. Nitekim Yüce Allah’ın zatına bakmak da ve her şeyden münezzeh ve berî olan O yüce zatın sıfatlarına bakmak da aynen çıplak gözle güneşe bakmak gibidir. Bu durumda insanlar şaşkınlık içerisinde kalakalırlar, akıllar rahatsız bir duruma düşer. Bu durumda en doğrusu, Yüce Allah’ın zatı ve sıfatlarına ilişkin olarak hiç fikir yürütmemek ve düşünmemektir. Çünkü birçok akıl bunu taşıyamazlar, yani bu terazi bu yükü kaldıramaz, sonra kırılır, dengesini yitirir.

   Hatta kimi âlimler tarafından açıklanan oldukça kısa bilgiler bile kimilerinin kafalarını karıştırmaya neden olmuştur. Örneğin İslam bilginlerinin; “Allah, mekandan, yön ve cihetlerden yücedir, münezzehtir, mukaddestir. Allah ne bu âlemin içindedir, ne de dışındadır. Ne âlemle ittisal/bitişik haldedir, ne de ondan ayrıdır.” türünden söyledikleri kimi ifadeler bile akılları karıştırmaya yetmiş, böyleleri sonuçta Allah’ı inkara kadar gitmişlerdir. Çünkü bu türden kimseler böyle bir ifadeyi bile duymak ve bilmek istemiyorlar, sebebiyse bu bilgilere güçlerinin yetmemesi. Kimileri ise bundan daha az açıklamalara bile tahammül edememiş ve güç yetirememişlerdir. Çünkü böylelerine ‘Yüce Allah; baştan, ayaktan, el, göz ve benzeri organlardan, somut bir cisim olup da miktarı ve hacmi bulunmaktan münezzehtir, uzaktır’ türünden durumlar anlatılınca inkara kalkıştılar ve hatta böyleleri daha da ileri giderek ‘böyle düşünmek ve inanmak Yüce Allah’ın azametine ve Celaline bir lekedir’ diye kabul ettiler, bir eksiklik gibi gördüler. Nitekim avamdan/sıradan olan halktan da kimi ahmak kişiler, “Böyle bir tanıtım, gerçekten sadece Hindistan kavunu için geçerli bir tanıtımdır. Çünkü bu manadaki bir tanıtım ilah olan Allah için doğru olamaz” diye ileri sürdüler. Zavallı adamlar, Celal ve azametin sözkonusu âzâ ya da organlarda olduğunu sanıyorlar.

   İşte bu türden bir düşünce ve inanca sahip bulunan bir kimse, sadece kendisini tanır ve bilir. Böylesi kişi, sadece kendi nefsine tazim ve saygıda bulunur, kendini yüceltir. Çünkü böyle bir kimse, özellik itibariyle kendisine benzemeyen ve kendisiyle eşit olmayan hiçbir şeyde bir azamet ve ululuğu anlayamaz, kafası böyle bir şeyi alamaz. Evet böyle bir kimse, gaye ve amaç olarak nefsini/kendini güzel suret ve biçimde olarak değerlendirir, koltuğuna kurulmuş, önünde de emri altında hizmette bulunan köle ve işçilerden oluşan bir sistem olarak görür ve düşünür. Bunların takdir ve değer ölçüleri bu kadardır. Kuşkusuz böyle bir düşünce ve sistem inancına sahip olan bir kişi, her şeyden mukaddes ve münezzeh olan Yüce Allah’ın azametini de bu manada değerlendirir, çünkü böyle bir anlayış içerisinde yetişmiştir. Nitekim sineğin aklı olsaydı ve sineğe: “Senin yaratıcının iki kanadı yoktur” gibisinden bir söz söylenmiş olsaydı, “Kanadı olmadığı gibi, eli, ayağı ve uçması da yoktur” diye ifade olunsaydı, o da kesinlikle bunu inkar eder ve kabul etmezdi. Buna karşılık sinek: “Hiç beni yaratan bir zat, benden eksik olabilir mi? Hiç yaratıcımın kanatları kesilmiş ya da eksik olabilir mi ya da hiç yatalak olabilir mi uçmaya kadir olmayan bir kötürüm olarak hiç düşünülebilinir mi?!” derdi ya da: “Yani benim kendime göre bir organım ve gücüm olacak, o beni yaratan ve bana şekil veren olduğu halde benim gibi olamayacak? Bu, hiç olur mu?” diyecektir.

   İşte avam denilen sıradan kimselerin düşünce sistemleri, sineğin eğer aklı olsaydı, bu manadaki sinek aklından farklı olmayacaktı, ona yakın olacaktı. Gerçekten insan oldukça cahil, zalim, bir o kadar da nankördür. Bu bakımdan Yüce Allah, peygamberlerinden birisine şöyle vahyetmiştir:

   “Kullarıma, benim sıfatımla ilgili olarak herhangi bir şeyi haber verme, bildirme, çünkü böyle bir durumda beni inkara kalkışırlar. Ancak onlara, beni anlayabilecekleri ve kavrayabilecekleri bir tarzda bildir ve tanıt.”

   Madem ki işin bu yönüyle Yüce Allah’ın zatı ve sıfatlarına bakmak, onlarla ilgili görüş beyan etmek oldukça büyük bir tehlike getirmektedir. Bu açıdan şeriatın öngördüğü yol ve edeb, aynı zamanda halkın da ıslahı ve düzeltilmesi göz önünde tutularak, bu konuda fikir ve düşünce serdetmenin[51], tefekküre dalmanın bir manası da yoktur. Bu bakımdan biz böylece birinci makam ya da çerçeveyi burada noktalıyor ve ikinci makama geçiyoruz.

   “

   Bu, Allah’ın fiillerine bakmak ve bunlar hakkında düşünüp tefekkürde bulunmaktır. Kaderinin yolları üzerinde, sanatının derinliği ve şaşkınlık uyandıran hususlar konularında akıl ve fikir yürütmek gerekir. Dilemesinin ve kudretinin geçerliliği, infazı konularında tefekkür gerekir. Yarattıkları konusunda emrinin o eşsiz sanatları üzerinde düşünmek gerekir. Çünkü bütün bunlar Yüce Allah’ın Celal ve Kibriyasına, mukaddesliğine ve yüceliğine delalet ettiği gibi aynı zamanda bunlar, O’nun ilim ve hikmetinin kemaline de birer delildir. Dilemesi ve kudretinin geçerliliğini de gösterir. Böylece kişi, sıfatlarının eserlerinden/belirti ve izlerinden bizzat Rabbinin sıfatlarına bakmasını öğrenir. Çünkü bizler Yüce Allah’ın sıfatlarına bakamayız, buna gücümüz yetmez. Yani dünyaya, toprağa -güneş onu ne kadar aydınlatırsa aydınlatsın- baktığımız gibi, buna gücümüzün yettiği gibi Yüce Allah’ın sıfatlarına o manada bakamayız, güç yetiremeyiz. Böylece çıplak gözle güneşe bakamasak da, dünyamızı aydınlatmasını gözlemleyerek, onun büyüklüğünün ve ışığının ayın ve diğer yıldızların ışığından çok daha üstün ve fazla olduğunu görüyor ve kabulleniyoruz. Çünkü dünyanın aydınlanması, güneş ışınları sayesindedir. Bu bakımdan eserlere bakarak, müessirin/o eseri var edenin varlığı için kesin bir delil ve tam bir kanıt olarak kabul ederiz. Her ne kadar bizzat eseri var edenin kendisine bakma imkanını bulamazsak da, eseri bize bu konuda yeter delildir.

   Bu bakımdan dünyadaki her var olan eser, O’nun yüce kudretinin eserleri, delil ve kanıtıdır. Allah’ın kudretinin delili olduğu gibi, O’nun zatının nûrlarından da aynı zamanda birer nûrdur. Aksine “adem” denilen “yoktan” daha karanlık bir zulmetten söz edilemez ve “varlıktan” da daha aydın bir aydınlatıcıdan söz edilemez. Eşyanın varlığı, tümüyle hepsi her şeyden yüce ve mukaddes olan Allah’ın zatının nûrlarından bir nûrdur. Çünkü eşyanın varlığının ayakta durması, bizzat kendi nefsiyle kaim Yüce Allah’ın “Kayyum” sıfatıyladır. Tıpkı cisimlerde varolan aydınlığın ve nûrun ayakta kalabilmesi nasıl ki aydınlatıcı olan güneşin bizzat o aydınlığının sayesinde ise, eşyanın varlığının ayakta kalması da Kayyûm olan Rabbimizin bizzat Kayyûm[52] sıfatıyla kaimdir. Örneğin tutulan bir güneşin ya da bir kısmı gözüken güneşin ne kadarı meydana çıkmışsa, öğrenmek için adet gereği bir leğene bir miktar su koyarak, güneşin doğuşunu buradan daha rahat bir şekilde izleme imkanını bulabilirler. Çünkü çıplak gözle direkt olarak güneşi izlemek mümkün değildir. Ancak leğendeki suya akseden güneş buradan daha rahat bir şekilde izlenebilinir. Böylece su, gözün kamaşmasını önleyen bir araç olmaktadır. İnsan bu sayede güneşe bakabilir, güç yetirebilir. İşte aynen bunun gibi fiiller de birer vasıtadır. Biz bu fiiller sayesinde asıl faili müşahede eder ve görürüz. Biz böylece fiiller aracılığıyla zattan uzaklaşınca, bundan böyle zatın nûrları sayesinde bir sendeleme geçirmeyiz. Nitekim:

   “Allah’ın yaratıkları üzerinde/hakkında düşünün ve fakat Allah’ın zatı üzerinde düşünmeyin.” hadisinin sırrı ve derin manası da burada yatmaktadır.

   

    
     
      İzafet: Bir şeyi bir kimseye veya bir şeye bağlayarak yakın etmek. Bir konuya dayanmak. Katmak, katıştırmak.

    

     
      Serdetmek: Düzenli ve güzel bir şekilde konuşmak.

    

     
      Kayyûm: Başlangıç, nihayet ve yeniden oluş gibi hallerden münezzeh ve ezelden ebede kaim, dâim ve var olan Allah (c.c). Bütün eşyanın ancak kendisi ile kaim olduğu Cenab-ı Hak.

    

   

  

  
  Kayyûm: Başlangıç, nihayet ve yeniden oluş gibi hallerden münezzeh ve ezelden ebede kaim, dâim ve var olan Allah (c.c). Bütün eşyanın ancak kendisi ile kaim olduğu Cenab-ı Hak.





 
  Serdetmek: Düzenli ve güzel bir şekilde konuşmak.





 
  İzafet: Bir şeyi bir kimseye veya bir şeye bağlayarak yakın etmek. Bir konuya dayanmak. Katmak, katıştırmak.








   
   BİR AÇIKLAMA: 
ALLAH’IN YARATTIĞI VARLIKLAR 
KONUSUNDA NASIL TEFEKKÜR GEREKİR?

   

   Her şeyden önce bilinmesi gereken bir şey varsa o da, şu varlık âleminde Allah’tan başka görebildiğimiz ve var olan her şeyin bizatihî Yüce Allah’ın fiili ve yaratmasıyla olduğudur. Kainattaki ya da varlık âlemindeki zerresinden tutun küresine varıncaya dek, ister cevher olsun, ister araz olsun, ister herhangi bir sıfat, ister nitelenen, tanıtılan şey olsun, bütün bunların her birinde insanı hayretler içerisinde bırakacak gariplikler vardır ki, hepsinde de Yüce Allah’ın hikmeti ve kudreti gözükür. O’nun Celal ve azameti kendisini gösterir. Bunların sayımı ise hesapsız şekildedir, hesap altına alınması imkanı da zaten yoktur. Çünkü denizler mürekkep haline gelseler de, daha yazılanların onda biri ya da binde biri bitmeden, denizler bitip tükenir. Ancak biz sadece bunlardan sayamayacaklarımıza birer örnek olması kabilinden bir kısmına işaret edip geçeceğiz. Bunun için de söze şöyle başlamak isteriz.

   Yaratılmış olan varlıklar, henüz aslı, esası bilinemeyen ve bilinenler diye kısımlara ayrılırlar. Aslı nedir, ne değildir diye bilemediğimiz şeyler hakkında düşünmek ve tefekkür etmek imkanımız da yoktur. Nice varlıklar vardır ki, Yüce Allah’ın da buyurduğu gibi biz onlar hakkında herhangi bir bilgiye sahip değiliz. Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Allah şu anda bilemeyeceğiniz daha nice varlıklar/veya nakil vasıtaları yaratır.”[53]

   Rabbimiz bir başka âyetlerinde de mealen şöyle buyuruyor: 

   

   “Yerin bitirdiklerinden, insanların kendilerinden ve henüz mahiyetini bilmedikleri şeylerden bütün çiftleri yaratan Allah’ı tesbih ve takdis ederim.”[54]

   Yine Yüce Allah şöyle buyuruyor: 

   

   “Böylece sizin yerinize benzerlerinizi getirelim ve sizi bilmediğiniz bir âlemde tekrar var edelim diye (ölümü takdir ettik).”[55]

   Şimdi aslı bilinmeyenlere böylece değinildikten sonra bu defa aslı bilinen ve fakat hepsinin genel manada ayrıntıları bilinemeyen yaratıkların kısmına gelince, bizim bunlarla ilgili olarak fikir beyan etmemiz, düşünce yürütmemiz ve üzerinde düşünmemiz, detaylarıyla ilgili tefekküre dalmamız mümkündür. Bunlar da yine kendi aralarında iki kısma ayrılırlar.

   a- Duyu organlarıyla anlaşılabilenler ve

   b- Duyu organlarıyla bilinemeyecek olanlar yani gözle görebileceklerimiz ve göremeyeceklerimiz diye kısımlara ayrılırlar.

   Örneğin; Melekler, cinler, şeytanlar, arş, kürsî ve daha niceleri vardır ki, biz bunları gözlerimizle göremeyiz. Sözkonusu bu sayılanlar hakkında düşünce alanı ve tefekkür sahası oldukça sınırlı ve dardır. Durum böyle olunca biz hemen zihinlerimize daha yakın olabilen ve göz organıyla görüp hissedebileceğimiz şeylere dönelim, bunlar üzerinde düşünüp bir şeyler söyleyelim. Örneğin yedi kat gökler, yer, ikisi arasında var olanlar. Bilindiği gibi gökleri bizler yıldızlarıyla birlikte görüp müşahede edebilmekteyiz. Göklerdeki yıldızları, güneşi, ayı, hareketlerini, doğma ve batma sırasındaki dönüşlerini görebiliyoruz. Aynı şekilde yeryüzünü de dağlarıyla, madenleriyle, nehirleriyle, denizleriyle, üzerindeki canlılarıyla ve bitirdikleriyle görebilmekteyiz. Aynı şekilde yer ile gök arasında olan havayı da bulutları sebebiyle, yağmuruyla, karıyla, yıldırım ve şimşekleriyle, kasırgalarıyla, ateşiyle, rüzgârıyla vb. gibi birçok şeyi algılayabilmekteyiz. İşte bütün bu saydıklarımız göklerde, yerde ve ikisi arasında görüp müşahede ettiklerimizdir.

   Ayrıca bunlardan her bir kısmı yine kendi aralarında çeşitli nevilere ayrılırlar, her bir nevi de birçok kısma ayrılır. Her bir kısım da yine kendi aralarında çeşitli sınıflamalara tabi tutulur. Bu bölümlendirmelerin nihayeti yoktur, sonsuz denecek durumdadır. Çünkü her birinin nitelikleri, durum ve heyetleri, manaları, görünür ve görünmez/zahir ve bâtın yönleri bakımından farklılıklar gösterirler. İşte bütün bunlar düşünme sınırları içerisinde bulunmaktadırlar.

   Dolayısıyla göklerde ve yerde ister canlı, ister cansız, ister bitki, ister bir yıldız veya gezegen olsun, bunların bir zerresi de hareket etmiş olsa tümü düşünce ve fikir sahası içerisinde ele alınabilir. Çünkü mutlaka kendilerine bu hareketi sağlayan bir zat vardır ki, O da Allah’dan başkası değildir. Ayrıca bunların yaratılmalarında ve hareketlerinde mutlaka ya bir hikmet, ya iki hikmet veya onlarca, binlerce hikmet içermektedirler. Bunların hepisi de Allah’ın tekliğine tanıktırlar. Hepsi de Yüce Allah’ın Celal ve Kibriyasına delildirler. Hepsi de O’nun varlığını gösteren âyetlerdir.

   Nitekim Kur’an-ı Kerim bizim bu âyetler üzerinde düşünmemizi teşvik ediyor. Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Göklerin ve yerin yaratılışında, gece ile gündüzün birbiri ardınca gelip gidişinde aklıselim sahipleri için gerçekten açık ibretler vardır.”[56]

   Nitekim Yüce Allah Kitabının ta başından sonuna dek, “O’nun âyetlerindendir”[57] buyurarak, kendi varlığına delil olarak birçok şeye dikkatimizi çekiyor. Şimdi bizler, birtakım âyetler üzerinde nasıl düşünülmesi gerekmektedir, bunlara değinelim.

   Yüce Allah’ın âyetlerinden biri, bir damla sudan/meniden/spermden yaratılmış olan insandır. Dolayısıyla insanın üzerinde düşünmesi gereken en yakın şey, insanın kendi nefsidir, bizzat kendisidir. İnsanın kendisinde Yüce Allah’ın azametini gösteren nice hayret ve şaşkınlık uyandıran delilleri ve kanıtları kendi üzerinde bulması gayet mümkündür. Eğer iyi bir şekilde düşünecek olursa bunlardan üzerinde binlercesini bulabilir ve görebilir. Oysa ki insan bundan büyük bir gaflet içindedir. Büyük gaflet içinde bulunup da kendisini tanımayan, kendisi hakkında bilgisiz olan cahil kişi! Nasıl olur da sen, senden başkasını tanımaya can atarsın? Önce kendini tanı bakalım! Çünkü Yüce Allah, Aziz olan Kitabında kendin ve nefsin üzerinde düşünmeni sana emretmiş ve mealen şöyle buyurmuştur:

   

   “Kesin olarak inanacaklar için yeryüzünde âyetler vardır. Kendi nefislerinizde de/kendiniz üzerinde de öyle. Görmüyor musunuz?”[58]

   Şimdi bir kez şöyle düşün bakalım. Sen pis/murdar olan bir nutfeden/spermden/bir damla su/meniden yaratıldın. Nasıl bunları düşünemezsin ki?

   Yine Yüce Rabbimiz şöyle buyuruyor: 

   

   “Kahrolası insan! Ne inkarcıdır! Allah onu neden yarattı? Bir nutfeden/spermden yarattı da ona şekil verdi. Sonra ona yolu kolaylaştırdı. Sonra onun canını aldı ve kabre soktu. Sonra dilediği bir vakitte onu yeniden diriltti.”[59]

   Rabbimiz yine şöyle buyuruyor: 

   

   “Sizi topraktan yaratması, O’nun varlığının delillerindendir. Sonra siz, (her tarafa) yayılan insanlar oluverdiniz.”[60]

   Yüce Allah başka bir yerde de şöyle buyuruyor: 

   

   “O, (döl yatağına) akıtılan meninin içinden bir nutfe/sperm değil miydi? Sonra bu, alâka (aşılanmış yumurta) olmuş, derken Allah onu (insan biçiminde) yaratıp şekillendirmiştir.”[61]

   Yine Yüce Allah şöyle buyuruyor: 

   

   “Ey insanlar! Biz sizi dayanıksız bir sudan yaratmadık mı? İşte o suyu, belli bir süreye kadar sağlam bir yere yerleştirdik.”[62]

   Rabbimiz bir başka sûrede de devamla şöyle buyuruyor: 

   

   “İnsan görmez mi ki, biz onu meniden yarattık. Bir de bakıyorsun ki, apaçık düşman kesilmiş.”[63]

   Yüce Allah yine buyuruyor ki: 

   

   “Gerçek şu ki, biz insanı katışık bir nutfeden (erkek ve kadının dölünden) yarattık; onu imtihan edelim diye, kendisini işitir ve görür kıldık.”[64]

   Rabbimiz daha sonra nutfe/spermin alâk[65] ve alâk’ın da mudgaya[66], mudganın da kemiğe nasıl dönüştüğünü şöyle açıklıyor ve buyuruyor ki:

   

   “Andolsun ki biz insanı, çamurdan (süzülüp çıkarılmış) bir özden yarattık. Sonra onu sağlam bir karargahta nutfe/sperm haline getirdik. Sonra nutfeyi/spermi alâk’a (aşılanmış yumurta) yaptık. Peşinden, alâk’a, bir parçacık et haline soktuk (mudga); bu bir parçacık eti/mudgayı kemiklere/iskelete çevirdik; bu kemikleri etle kapladık. Sonra onu başka bir yaratılışla insan haline getirdik. Yapıp-yaratanların en güzeli olan Allah pek yücedir.”[67]

   Kur’an âyetlerinde nutfe/sperm sözcüğünün tekrar tekrar belirtilmesi ve ifade olunması yalnızca bu sözcüğün lafzının duyulması maksadıyla değil, aksine bunun üzerinde düşünülsün ve tefekküre dalınsın diyedir, manası anlaşılsın istenmektedir.

   Şimdi seni nutfe/sperm üzerinde düşünmeye çağırıyorum. Bilindiği gibi nutfe/sperm bir damla su/menidir. Eğer bir müddet, az bir süre dışarda, havaya karşı açık bir şekilde terk edilip bırakılsa, bozulur ve kokuşmaya başlar. Eğer gerçekten ibret gözüyle üzerinde düşünülecek olunursa, Rablerin Rabbi Yüce Allah nasıl da onu omurga ile kaburga kemikleri arasından çıkarmıştır. İnsanın buna dikkat çekmesi gerekir. Nasıl da Yüce Allah, erkekle kadını bir araya getirdi, aralarında ülfet, sevgi ve bağlılık, gönüllerinde birbirlerine karşı meyil oluşturdu. Buna bir dikkat etsin. Böylece kadın ile erkeği aralarındaki bu sevgi ve muhabbet duygularıyla, şehevî arzu ve istekle bir araya nasıl getirip birleştirdi? İnsan bunlar üzerinde tefekkürde bulunmalıdır. Dolayısıyla cinsel ilişki sonucunda nasıl oldu da erkekten nutfe adı verilen spermi çıkarıp rahme yerleştirdi? Doğrusu kadında hayız adı verilen aybaşı kanını damarların derinliklerinden nasıl çekip çıkardı ve bunları rahimde nasıl topladı? Daha sonra rahimde oluşan bebeği nasıl yaratıp da var eyledi? Nasıl oldu da ana rahmindeki bebeği hayız kanıyla suladı/yerleştirdi, onu yetişip gelişinceye ve doğuma dek nasıl besledi? Evet gelişme ve büyümeyi nasıl sağladı? İnsan hiç mi bunlar üzerinde düşünmez ki? Meni denilen sperm, bembeyaz parlak bir şey iken nasıl oldu da bu, yapışkan kıpkızıl bir et haline dönüştü? Daha sonra bu, nasıl oldu da mudgaya nasıl geldi? Ayrıca o nutfe denilen sperm birbirleriyle eşit ve benzer bir durumdayken nasıl oldu da bunlara et, damar, kemik, sinir vb. gibi şeyler giydirilerek bir insana dönüştürüldü? Bunları insan bir düşünsün?

   Daha sonra etten, damarlardan ve sinirlerden oluşan şu görünür vücud nasıl oluştu? İnsan bunun üzerinde bir düşünmelidir. 

   Allah (c.c), bu organlar içerisinde başı yuvarlak yaratmış, bunun üzerinde kulakları, gözleri, burnu ve diğer organları var etmiş, insan bunları hiç mi düşünmez? 

   Ağzın yaratılışını da mı düşünmez ki? 

   Daha sonra bu organlara bağlı olarak el ve kolları, ayak ve bacakları yaratmış yaratmış, kolun bitimini parmaklarla ve parmakları da parmak uçlarıyla sonlandırmış, bunları da mı hiç düşünmez insan? 

   Yüce Allah insanın bu dış görünümünü yaratmasının yanında bir de iç organlarını, kalbini, midesini, ciğerlerini, dalağını, kalın bağırsaklarını, rahmi, mesaneyi ve bağırsaklardan oluşan tüm organlarını yaratmış, insan bunları da mı hiç düşünmez ki? 

   Kaldı ki bütün bunlar belli ve ölçülü bir şekilde ve tarzda yaratılmış, her birinin görev ve fonksiyonu da ayrı ayrı belirlenmiştir. İnsan bunları da mı düşünmez?

   Ayrıca yine tüm bu organları da kendi aralarında farklı farklı kısımlara ayırmış, örneğin göz denen organı yedi tabakadan var etmiş, her bir tabakanın da kendine özgü bir özelliği bulunmaktadır. Eğer göz bu özelliklerden birini yitirirse ya da bu niteliklerden biri özelliğini kaybederse, bundan böyle göz görme özelliğini yitirir. Şayet biz, tüm bu organların üzerinde birer birer dursak ya da sadece bunlardan biri üzerinde durmaya kalkışsak, onda var olan ve insanı şaşırtıcı durumdaki özellikler, âyetler insanı hayretler içerisinde bırakır ve bir ömür boyu da biz bunları anlatmakla bitiremeyiz.

   Şimdi de bir dönüp kemiklere bakalım hele. Kemikler katı, sert ve kuvvetlidirler. Şimdi bu kadar katı ve sert olan bir organ o meni denilen ince ve akıcı özelliği bulunan sudan/spermden nasıl var edildi? Nasıl yaratıldı? Sonra bu kemikler vücud için nasıl bir destek ve dayanak haline getirildi? Ayrıca her bir kemik ayrı ayrı ölçülerde ve özelliklerde nasıl yaratıldı, ayrı ayrı şekillerde ve biçimlerde nasıl oluştu? Üstelik biri diğerine hiç de benzemiyor. Bu kemikler içerisinde kimisi küçük, kimisi büyük, kimi uzun, kimi yuvarlak, kimisi içi delik/ilikli, kimisi dolu, kimi geniş ve kimisi de incedir.

   İnsan tüm bedeniyle ve aynı zamanda bedeninin kimi organlarıyla hareket etmeye muhtaç bulunduğuna göre, dolayısıyla tüm ihtiyaçlarını giderebilmek için gidip gelmeye ve harekete muhtaçtır. Bu açıdan insanın bedeninde var olan kemikler tek bir kemik değildir ve bu kemik yekpare de değildir. Birçok kemikten meydana gelen bir iskelet ve kemikler arası eklemler… Tümüyle bunlar insan ve canlı hareketlerini kolaylaştırmak içindir. Ayrıca her bir kemik de kendi hareket durumuna ve şekline göre takdir edilip yaratılmıştır. Hangi kemikten ne tür bir hareket isteniyorsa, o şekle uygun olarak yaratılmışlardır. Ayrıca eklemler de yine birbirine bitişecek ve birleşecek şekilde, biri diğeriyle bağlantılı olarak, aralarında birtakım lifler vasıtasıyla, iki taraftan kemikler birbirleriyle irtibatlandırılmıştır. Böylece bir kemik diğeriyle bağlantılı hale getirilmiş, bir de her iki kemik uçlarında birtakım fazlalıklar ve çıkıntılar da var edilmiştir ki, birbirleriyle olan bağlantıları sağlanmıştır. Biri diğerinin içerisinde yerleşebilecek biçimde çukur ve oval halde iken, diğeri de o oval yuvanın içinde yerleşecek bir biçimde yerleştirilmiştir. Bu sayede hareket kabiliyeti artırılmış ve kul/insan eğer bedeninin bir kısmını hareket ettirmek isterse, böylece sıkıntı ve zorluklar da ortadan kaldırılmış bulunmaktadır. Eğer kemikler arası eklemler/mafsallar olmasaydı, insan dilediği gibi hareket edemezdi, adeta bir robot halinde olurdu.

   Ayrıca insanın dikkat etmesi ve üzerinde düşünmesi gereken bir diğer organı da kafasıdır. Kafatasının yaratılışını, ne şekilde bir araya getirildiğini, nasıl toplanıp bir bütün halinde başa yerleştirildiğini de düşünmek gerekir. Kafatasını oluşturan kemikler ve daha doğrusu kafada/omuzdan yukarıda kafayı oluşturan kemiklerin sayısı değişik şekil ve ölçülerde olmak üzere ellibeş adet kemikten meydana gelmiştir. Bizim de gördüğümüz gibi başın/kafanın halihazırdaki konumunda durabilmesi için, buna uygun bir biçimde yaratılmıştır. Bu kemiklerden altı adedi dimağ üzerindeki kafatası kemiklerini oluştururlar. Ondört adet kemik ise üst çeneyi, iki adedi de alt çeneyi oluşturan kemiklerdir. Geri kalanları ise dişler oluşturmaktadır ki, bu dişlerin kimisi öğütmeye elverişli olarak geniş biçimde yaratılmışlar, kimisi kesmeye uygun olarak kesici dişleri oluştururlarken, bunlar da kesici dişler, öğütücü dişler ve ön dişler olmak üzere üçe ayrılırlar.

   Diğer taraftan, boyun da başın/kafanın üzerinde durabilmesi için bir temel/direk kılmıştır. Boyun da içi boş ve aynı zamanda yuvarlak yedi boğumdan oluşmuştur. Sözkonusu boğumların ya da halkaların birbirleriyle uyum sağlamaları için birtakım girinti ve çıkıntılara, eksik ve fazlalıklara sahip olanları vardır. Bunun böyle olmasına ilişkin hikmetler üzerinde duracak olursak eğer bu iş bir hayli uzar. 

   Boyun denilen organ ise sırta bindirilmiş, onun üzerinde yerleştirilmiştir. Sırt da omuzlardan itibaren, boyunun alt kısmından değerlendirildiğinde, iskeletin bu noktasından kuyruk sokumuna dek tam yirmidört boğum ya da halka mevcuttur. 

   Kuyruk sokumunda yer alan kemikler ise, değişik üç parçadan oluşmuşlardır. Diğer taraftan bunun en alt kısmından da kuyruk kemiği bitişir, bu da yine üç parçadan oluşmaktadır. Daha sonra sırt göğüs kemikleriyle bitişir, bu arada eli oluşturan kemikler, el ayası kemikleri, kasık kemikleri, kuyruk kemiği, iki oyluk ve bacak kemikleri, ayak parmaklarını oluşturan kemikler, böylece hepsi birbirlerine bağlantılı olarak iskeleti oluşturuyorlar. 

   Biz tüm bunların sayılarını birer birer ele alarak sözü uzatmak niyetinde değiliz. Kısaca sadece insan anatomisiyle ilgili üzerinde tefekkür edilecek ilmî bilgiler sunmaya çalışıyoruz. İnsan iskeletini oluşturan kemiklerin toplamı 248 adetten oluşmaktadır. Ancak bu sayıya eklemlerin aralarında yeralan küçük kemikler hesaba katılmamış, sadece iri kemiklerin sayısı verilmiştir.

   Şimdi düşün bir kez, bütün bunlar nasıl oldular da ince ve önemsiz bir damla meniden/spermden yaratıldılar? Burada asıl maksad, insan vücudundaki kemikleri belirterek sayısını öğrenmek değildir. Bu gayet basit bir bilim dalıdır, bunu tıp ile uğraşanlar çok iyi bilirler. Ancak bizim bunları anlatmaktaki asıl amacımız, bunları yaratan, bu özellikle ve ölçülerde var eden zatın bunları nasıl takdir ettiğini, nasıl düzene koyup var ettiğini düşünmek ve bu manada tefekküre dalmaktır. Ayrıca bunların şekilleri, miktar ve ölçüleri arasında nasıl bir oran kurmuş? Bunlar üzerinde hakkıyla düşünebilmen içindir. 

   Vücudumuzun çeşitli organlarının neye hizmet ettiğini ve bunların hikmetinin neye dair olduğunu anlaman içindir. Bilindiği gibi eğer bir tek fazla bir kemiğin var olması durumunda, bu, insana oldukça ağır ve zor gelir, bir an önce o fazlalıktan kurtulmanın yollarını ve çarelerini araştırır. Yine aksi durumda herhangi bir organın ya da kemiğin eksikliği söz konusu olduğunda da sıkıntı belirir ve çareleri araştırılır. Doktor bu sorunları tedavi için çalışıp çaba gösterir. 

   Basiret ehli, bu organlara ve kemiklere dikkatle inceleyerek bunun yaratıcısının azametini ve ululuğunu öğrenir, nasıl şekillendirip yarattığını düşünür. Doktor ile mana ehlinin konuya bakış açısı arasında önemli farklar bulunmaktadır.

   Öte taraftan şunu da sakın unutma. Şu iri kemiklerin hareket edebilmeleri için Yüce Allah’ın bunlara bağlı olarak adaleleri nasıl yarattığını da düşünmek gerekir. Bilindiği gibi insan bedeninde 529 adale vardır. Adalelerin bileşimi de etten, sinirlerden, bunları birbirlerine bağlayan bağlantı unsurlarından ve bunları örten zarlardan oluşmaktadır. Ancak hepsi de farklı şekil ve ölçülerdedirler. Kısaca adaleler bulundukları yerlerin durum ve konumuna göre, ihtiyaçları nisbetinde Yüce Allah tarafından var edilmişlerdir. 

   Özellikle bu kaslardan gözle ilgili olanları 24 adettir ki, göz bebeğini, göz yuvarlağı ile gözü çevreleyen kirpiklerin hareketini sağlar. Eğer bunlardan tek bir tanesi eksik olsa, tümüyle gözde bozukluk meydana gelir. İşte hemen her organ ile ilgili kasların oranı organa göre, onun özelliğine, şekline, küçüklük ve büyüklük durumuna göre değişir.

   Sinirlerin/damarların, sinirler, atardamarlar, toplardamarlar, bütün insan vücuduyla ve buna bağlı hususlarla ilgili olan organların sayıları, oluşumları, bölümleri hususundaki bilgiler edinilmeye başlanılınca, bu, tüm anlattıklarımızın ötesinde bizleri şaşkınlık ve oldukça hayretler içerisinde bırakacak durumdadır. 

   Bütün bunları teker teker açıklamaya kalkışırsak konu uzayıp gider. İşte insan bütün bu saydıklarımızı düşünüp en azından kendisiyle ilgili bir fikir edinip Hakk’ın yaptıklarını müşahede edebilir. Sadece insan vücudu bile tefekkür için yeterlidir. Tüm bu anlattıklarımız ve ele aldıklarımız, insan bedeni üzerinde çekilmek istenen dikkat içindir, konuyu gözlerimiz önüne sererek üzerinde düşünmemizi sağlamaya yöneliktir.

   Ayrıca beş duyu organıyla algılanabilme imkanı olmayan mana ve sıfatlarla ilgili şaşırtan durumlar ise bu anlattıklarımızın da ötesinde oldukça önemli konulardır.
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   İNSANA BAKIŞ/İNSANIN YARATILIŞI

   

   Şimdi insanı dış ve iç yönüyle bir kez ele alarak üzerinde düşün bakalım. İnsanın bedenini, niteliklerini gözlerinin önünde değerlendir hele. Sen bütün bunlarda gerçekten şaşılacak ve insanı hayretten hayrete düşürecek büyük bir sanat göreceksin. 

   Evet bu güzellik ve özellikteki insan denilen bu yaratık, aslında o iğrendiğimiz meni denilen spermden Allah’ın bir sanatı olarak yaratılmıştır. 

   Evet bir damla sudan/spermden onun sanatının ne yüce olduğunu görürsün. Bir damla sudaki sanatkarlığı böyle olunca, acaba göklerin ve bunlardaki yıldızların, melekût dünyasındaki varlıkların üzerinde düşünülecek olunursa, o sanata ne buyurulur ki? 

   Bunların oluşumundaki hikmet, şekillerindeki incelik nedir, miktar ve ölçüleri nelerdir, sayıları nicedir? 

   Bunların hepsinin ötesindeki hikmet nedir? 

   Kimisinin birlikte, kimisinin ayrı ve şekillerinin farklı farklı oluşlarındaki hikmetin manası nedir? 

   Doğuş ve batışları arasındaki farklı durumlardaki hikmet nedir? Sakın ola ki gökler ve melekûtunun tek bir zerresinin hikmetten hiçbir nasiplerinin olmadığını düşünmeyesin. Aksine o bir tek zerrecik bile yaratılış açısından çok daha büyük hikmet ve ince sanatlar, hassas dengeleri içermektedir. 

   Diyebiliriz ki bunlar insan bedeninin de ötesinde hiç de akıl alamayacak şekilde birçok hayret ve şaşkınlık uyandıran sanatları içermektedir. Kaldı ki yeryüzünde var olan her şey, göktekilere oranla, göktekilerin taşıdığı hayret ve şaşkınlık içeren şeylere oranla bir hiç mesabesindedir, denebilir. Bunun içindir ki Yüce Allah şöyle buyurmaktadır:

   

   “Sizi yaratmak mı daha güç, yoksa gökyüzünü yaratmak mı, ki onu Allah bina etti, onu yükseltip düzene koydu. Gecesini kararttı, gündüzünü ağarttı.”[68]

   

    
     
      Naziat, 79/27, 28, 29.
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   NUTFE/SPERM

   

   Şimdi de dön ve nutfe/sperm üzerinde düşün. Bunun önceki durumunu ele al bakalım. Bu önceleri nasıldı? Sonra ikinci bir değişimle nasıl bir duruma dönüştü? Şayet insanlar ve cinler birlikte hareket ederek, nutfe/spermde bir kulağı yaratmaya kalkışsalar ya da göz, akıl, güç, ilim veya ruh gibi özelliklerden sadece bir tanesini yaratmak için güç birliği etseler, ya da bu spermde bir kemik organını yaratmak, bir damar, sinir, deri, saç yaratmaya çabalarını birleştirseler, acaba buna güçleri yetebilir mi? 

   Daha ötesi, insan ve cinler bu spermin künhünü[69] ortaya çıkarmak için bir araya gelseler, yine de onun hakikatini asla kavrayamazlar. Yüce Allah’ın bunu yaratmasından sonraki mahiyetini[70] öğrenmeye uğraşsalar kesinlikle bundan acze düşerlerdi.

   Gerçekten senin durumuna şaşmamak mümkün değil. Düşün bir kez, eğer herhangi bir ressam sanatkarınca bir duvara resmedilmiş bir insan figürüne baksan ve bu arada ressamın tüm sanat hünerlerini ortaya koyarak meydana getirdiği o resme dikkatlice bakınca, “bu tıpkı bir insan” demekten şaşkınlığını gizleyemezsin. Böyle bir durumda sen, o eseri meydana getiren ressamın bu sanat dalındaki maharet ve üstünlüğünü, zekasını nerede ise insan üstü bir durum olarak görüp üstelik ressama da hayran olursun. Oysa ki sen de biliyorsun ki bu resmi sanatkar, elindeki boya, fırça, el becerisi, duvar, bu duvar üzerinde bunu çizebilme gücü, bilgi ve becerisi ve bunların da ötesinde iradesiyle çizmiştir. Buna rağmen ressamın meydana getirdiği bu güzelim tablo, bizatihi ne onun fiili ve ne de yaratmasıdır. Tam aksine bu, onun dışındaki bir varlığın onu yaratması anlamına gelir. Burada sanatkarın yaptığı şey, özel bir bileşimle ve belli bir düzen içerisinde, elindeki boya ile kendi maharetini de kullanarak önündeki duvara şekli resmetmektir. Buna rağmen adamın bu yaptığına hayret ve şaşkınlık içerisinde bakıyor ve onu gözünde oldukça büyütüyorsun.

   Nitekim sen de biliyorsun ki, spermden bu insan yaratılmıştır. Oysa ki sen, daha önce bu nutfe denen spermin olmadığını da biliyorsun ve görüyorsun. 

   Onun yaratıcısı olan Yüce Allah, o nutfe/spermi sırt ile göğüs kafesi arasından çıkarır. Daha sonra da Allah bundan insan suretini/insanı çıkardı ve ona şekil verdi, verdiği şekli de şekillerin en güzeli olarak verdi. Onu takdir edip yarattı ve en güzel tasvirle şekillendirdi. Aynı zamanda o nutfenin/spermin benzer parçalarını değişik parçalar haline getirdi. Her noktadaki kemiklerini en sağlam bir şekilde varetti. 

   Diğer taraftan organları en güzel bir biçimde şekillendirdi. İnsanın içini ve dışını süsledi, damar ve sinirlerini belli bir düzen ve sıralama içerisinde oluşturdu. Aynı zamanda onları, varlığını sürdürebilmesi için gıdaların içerisine nüfuz edebileceği bir tarzda var eyledi.

   Böylece o nutfeyi; işiten, gören, bilen, konuşan bir varlık kıldı. Bedeninin temelini oluştursun diye o nutfeye bir de sırt yarattı, sindirim organlarını da aldığı gıdayı en iyi şekilde sindirsin diye karın civarında yarattı. Baş denen organı da, üzerinde tüm duyu organlarını toplamak suretiyle onu bir merkez olarak var etti.

   Gözler

   Diğer taraftan baş üzerinde iki göz var etti, onları açarak, görmeyi sağladı. Göze ait tabakaları yarattı, gözün şeklini ve rengini en güzel bir biçimde yarattı. Daha sonra göz organının sağlığı için göz kapaklarını ve buna bağlı olarak kirpikleri yarattı. Bu kirpikler gözü muhafaza ederler, göz kapakları, göz üzerinde silecek ve parlatma görevini yapar ve kirpiklerle birlikte göze gelecek tehlikeleri ve kirleri önler. 

   Daha sonra göz yuvarlağında mercek görevini yapan göz bebeğini yarattı. Göz bebeği sayesinde her ne kadar uzak olursa olsun göğü görmemizi sağladı. O küçücük mercek gökteki yıldızları bile görebilmemizi sağlıyor. 

   Kulaklar

   Ayrıca yine baş üzerinde Yüce Allah kulak denen iki organı yaratmıştır. Kulak gelen sesleri işitsin ve bu seslerin nelere ve kimlere ait olduğunu bilsin diye, içerisinde var ettiği bir acı su sayesinde bunu sağlıyor. Ayrıca bu su zarar veren haşereleri kulaktan uzak tutuyor.

   Allah, kulağın gelen sesleri işitebilmesi, sesleri toplayıp merkeze iletmesi için dışta kulağı kulak kepçesi denen bir organla çevreledi. Aynı zamanda bu organ, kulak içerisine girebilecek bir zararlının hareketini hemen anlaşılması için de faydalı. 

   Allah, kulağın işitme merkezine gidinceye kadar olan kısımlarını da engebeli ve zikzaklı kıldı ki, böylece kulak içerisine giren bir zararlının hareketini daha hızlı ve çabuk hissetsin diledi. Böylece işitme merkezine varana dek aradaki mesafeyi uzunca tuttu. 

   Allah, insan uyku halindeyken herhangi bir canlının kendisine kasdetmesi ya da saldırması halinde hemen uyanarak tehlikeyi önlesin diye ve daha birçok hikmetli nedenlerle kulak denen organı yarattı.

   Burun

   Burnun durumuna gelince; onu da yüzün ortasında ve en güzel şekilde yarattı. Burunda iki delik var etti. Burna da görev olarak koklama ödevini verdi. Bu sayede insan yiyecek ve içeceklerinin, daha başkaca şeylerin kokusunu alsın diledi. 

   İnsan iki burun deliği sayesinde içine güzel ve temiz havayı teneffüs edebileceği gibi, güzel ve iyi gıdaların da kokularını alabiliyor, temiz hava sayesinde de kalbi ve gönlü huzura eriyor, aynı zamanda içindeki harareti serinletip söndürüyor.

   Ağız

   Yüce Allah yine kafa denilen baş organı üzerinde bir de ağız yarattı. Açtığı bu ağzın içerisine konuşan ve insana tercümanlık ödevini yapan dili koydu. Bu, gönülden geçenlerin dışa vurulmasını sağlayan bir tercüman konumundadır. 

   Ayrıca ağzı dişle bezedi. İnsan, ağız içindeki bu dişler sayesinde, kesme, çiğneme ve öğütme görevini yerine getirir. Bu açıdan Yüce Allah, dişlerin köklerini oldukça sağlam, uçlarını da keskin olarak var eyledi. Rengini beyaz kıldı, saf şeklinde ağız içerisinde sıralayarak dizdi, hepsinin de uçları eşit ve dengeli olarak yaratılmıştır. Sanki bunlar ağız içerisinde dizilmiş inciler misali düzenli bir şekilde sıralanmışlardır.

   Dudaklar

   Rabbimiz yine baş bölgesine dahil olarak, ağızda iki de dudak yaratmıştır, rengini ve şeklini güzelleştirmiş, böylece ağzın kapanmasını sağlamıştır. Bu sayede ağıza girmemesi gereken şeyler önlenmiş, boğaza açılan o giriş kapanma imkanını kazanmıştır. Aynı zamanda harf ve sözcüklerin çok iyi söylenebilmesi ve telaffuzun iyi sağlanması için de bir başka fonksiyonu da Rabbim bu organa yüklemiştir. Rabbim boğazı/nefes borusunu da yaratmış, sesin iyi çıkmasını sağlamak için ses telleriyle donatmıştır. Ayrıca dilin de çok kolay bir şekilde hareket edebilmesi, harflerin vurgularının yerinde yapılabilmesi için de dile bu manadaki gücü vermiştir. Bu sayede farklı çıkış yerlerinden harflerin oldukça yerli yerince çıkıp ses halinde çıkmasının imkanını var etmiştir. Harflerin çıkış yerlerinin çok olmasıyla da kendisiyle konuşma imkan ve alanları böylece geniş tutulmuştur. Diğer taraftan gırtlağın bu özelliklerde yaratılmış olması, kimi yerinde dar, kimi yerinde genişlik bulunması, kimi yerinde sertlik, kimi yerinde ise bir kayganlığın varlığı, bu itibarla gırtlağın temelinde/özünde bu tarzda bir sertlik ve yumuşaklığın varlığı, uzunluk ve kısalığı gibi özellikleriyle Rabbim bize büyük bir lütuf ve imkan vermiştir. Bu sayede farklı şekilde çıkan bir ses diğerine benzememekte ve aralarındaki farklılık hemen anlaşılabilmektedir. Nitekim iki ses/harf sesi arasında bile farklılıklar bulunmaktadır ki, bu sayede sesi duyan bir kimse, salt bir koyu/zifiri karanlık içerisinde de bulunsa, duyulan sesin kime ve neye ait olduğunu hemen bu sayede anlama ve kavrama imkanına sahip bulunmaktadır.

   Saçlar

   Ayrıca Yüce Rabbimiz başımızı da saç ve zülüflerle süslemiştir. Yüzümüzü ise sakal ve iki kaş ile bezemiştir. Kaşlara gelince onları da ince ve kavisli, ay misali kıllarla bezedi. Gözlere gelince onları da kirpiklerle donatıp bezedi.

   Sonra da, iç organların yaratılışını gözler önüne getir. Her bir organı, yapacağı bir görevle vazifeli kıldı. Örneğin midemizi gıdaların hazmedilip, kolayca sindirimini sağlamak için yaratmıştır. 

   Ciğerleri de alınan gıdaların kana dönüşmek suretiyle vücuda yararlı hale getirmesi görevini yüklemiştir. 

   Diğer taraftan dalağı, safra kesesini ve böbrekleri de ciğerin emrine birer hizmetçi olarak vermiştir. Dalağın görevi, ciğere, kandaki siyah maddeyi çekip çıkarmak açısından yardımcı olmaktadır. 

   Öd ise safrayı ayarlamak içindir. Böbrekler de üre durumunu ayarlamakla vazifeli kılınmışlardır. 

   Mesanenin görevi de, böbrekler yoluyla dışarı atılması istenen üreyi dışarı atmak suretiyle, böbreklere hizmet eder. Evet daha sonra bu zararlı madde cinsel organ yoluyla dışarı atılır. 

   Damarların ödevi de, kanın vücudun hemen her yerine ulaşabilmesi için bu maksatla ciğerlere yardımcı olur.

   Eller

   Bir de ellerin yaratılışı üzerinde de düşünmek gerekmektedir. Ellerin uzunluğu, insanın istediklerini elde etmesine hizmet içindir. Rabbimiz ellerdeki ayaları geniş olarak yarattı. Buna bağlı olarak her bir elde beşer parmak yarattı. Her bir parmağın da üç boğumu bulunmaktadır. Eldeki beş parmaktan dördü bir arada, biri ise tek olarak bulunmaktadır. Bu sayede baş parmak hepsine kumanda etsin, hepsiyle de olan görevini yürütsün istenmiştir.

   Şayet önce geçenler ve sonradan gelen insanlar bir araya gelseler de, çok ince bir düşünce ve sistemle, şu anda parmakların olduğu konumun dışında, bir başka şekil vermeye kalkışsalardı, baş parmağın diğer parmaklardan/dört parmaktan uzaklığını düşünerek, kendilerince bir düzenlemeye gitselerdi, ayrıca dört parmağın birbirinden farklılıkları, kısalık ve uzunluklarını ele alarak başka bir şekil vermeye yeltenselerdi, hepsini de tek sıra ve düzeyde yapmaya uğraşsalardı, buna güç yetiremezlerdi. Çünkü el, mevcut durum ve konumuyla ancak alıp vermeye elverişli olarak yaratılmıştır. Eğer insan elini açacak olursa, bu, adeta kendisi için bir tabaka/tepsi konumuna gelir ve dolayısıyla bunun üzerine de dilediği şeyi koyar. Eğer elini yumacak olursa, bu defa da el, vurmak için yumruk ödevini yapar. Eğer insan elini yarı yumuk ve yarı açık vaziyette tutarsa, bu defa el, adeta bir kepçe ödevini yapar. Eğer elini açar da bu defa parmaklarını yumarsa, yani parmakları bitişik bir konuma getirirse, bu, kendisi için bir kürek görevini yapar.

   Tırnaklar 

   Yüce Rabbimiz bir de bu parmak uçlarında bilindiği üzere bir de tırnakları yaratmıştır. Bu sayede gerek duyduğu zaman vücudunu kaşıyabilsin. Tırnakları aynı zamanda parmakların bir süsü ve zineti kılmıştır. Tırnak aslında bedenin en zayıf ve en önemsizi gibi gözükür. Eğer insan, tırnaklardan yoksun olsaydı, bu arada da vücudunda bir kaşıntı meydana gelseydi, insan böylece yaratılanların en acizi ve en zayıfı durumuna düşerdi. Çünkü bedenindeki kaşıntıyı gidermek için hiçbir organ tırnak ödevini yapamazdı. Ayrıca ellerimiz de kaşınan yeri bilecek ve oraya ulaşacak bir şekilde var edilmişlerdir. Hatta insan uykuda bile olsa veya gafil bulunduğu bir anda da olsa, hiçbir başka uyarıya gerek duymaksızın el, hemen oraya uzanır. Oysa insan, kaşınan yeri, bir başkası tarafından kaşıtmak istese, o kimse orayı pek kolay kolay kendiliğinden bulamaz ve bilemez, bir hayli zorlandıktan ve aradıktan sonra bulabilir. 

   İşte bütün bunların yaratılışı ve var olunmaları nutfe denilen spermden olmuştur. Bu nutfe, rahmin iç duvarında spermden oluşur. Meydana gelişi veya gelişmesi de üç karanlık/aşama iledir. Eğer perde ve örtü kaldırılsa, açılsa ya da aralansa, göz de oraya uzanabilse o spermden insan varlığının oluşumunu hat ve çizgileriyle yavaş yavaş seyrettiğini görebilirdi. Fakat bunu yapan asıl ressamı/sureti var edeni göremezdi. Hatta kendisini göremediği gibi, aletini de göremezdi.

   Şimdi düşün bir kez, hiçbir usta ya da sanatkar, maharetini gösterebilmesi için hiçbir alet edavat kullanmaksızın, elini dokundurmadan, onunla yan yana olmadan ve onu karşısına almadan bir ressam veya bir fail görebilir misin? O aletin böylece o ustanın eseri olduğunu söyleyebilir misin? Oysa ki her şeyden yüce ve münezzeh olan Allah, böylece delili gösteriyor, ortaya çıkarıyor! Hiç mi düşünmezsin?!..

   

    
     
      Künh: Bir şeyin içyüzü, aslı, esası. Bir şeyin neden ibâret olduğu, esası, hakikatı.

    

     
      Bizâtihi: Kendi kendine, aslında, kendiliğinden, esasında, kendisi, yalnızca zâtından, aslından.

    

   

  

  
  Künh: Bir şeyin içyüzü, aslı, esası. Bir şeyin neden ibâret olduğu, esası, hakikatı.





 
  Bizâtihi: Kendi kendine, aslında, kendiliğinden, esasında, kendisi, yalnızca zâtından, aslından.








   
   ANA RAHMİNDEKİ GELİŞME

   

   Yüce Rabbimizin kudretinin kemal derecesine ve merhametine bir bakın: Ana rahmi, büyüyüp gelişen bebek üzerinde daralmaya başlayınca yani bebek büyüyünce, doğumu esnasında nasıl da başını eğerek, çıkış yolunu bulabiliyor, harekete nasıl da geçiyor ve o bebek o daracık olan çıkış yerinden nasıl da çıkıyor!... Çünkü bebek, doğumu gelince artık çıkışı ister, arar ve böylece çıkış yerini bulur. Sanki gerçekten akıllı ve ihtiyacı olan şeyi çok iyi gören biriymiş gibi doğuyor. Bebek dünyaya gelince gıdaya ihtiyaç duymaktadır. Sonra bu bebek nasıl da emeceği ve gıdalanacağı memeyi arayıp buluyor ve o memeyi ağzına alır almaz emmeye başlıyor.

   Dünyaya gelen bebek, normal diğer gıdaları alamayacak durumda olduğundan, Yüce Yaratıcı nasıl da onun için latif, hoş ve lezzetli bir sütü ana memesinde oluşturuyor. O sütü annenin karnındaki fışkı ile kan arasından gelen lezzetli bir gıda olarak yaratmıştır. Hem de içenin boğazından kolayca geçecek halis/saf bir süt içiriyor.

   Memelerin yaratılışını, bu ikisinde sütün toplanışını, aynı zamanda bebeğin ağzına sığacak şekilde iki meme ucunu nasıl yaratıp var ettiğini düşün bir kez. Ayrıca Rabbim, meme uçlarında oldukça ufacık delikler açarak, sütün zayi olmasını önlemiş, ancak bebeğin emmesiyle gelecek şekilde hazırlayıp yaratmıştır. Bütün bunlar üzerinde düşünülmesi gereken şeylerdir. Eğer delikler büyük olsaydı, bebek ememez, buna güç yetiremezdi. Bebeğin azar azar emeceği tarzda sütün gelmesini sağlayacak şekilde meme uçları oldukça ufak deliklerle Rabbimiz tarafından açık tutularak yaratılmışlardır. Çocuk acıktığı zaman da -fazlaca süt gelsin diye- çocuğun nasıl emmesi gerektiği hususundaki gücü ve yolu da gösteren Allah’dan başkası mıdır? Hiç mi düşünmezsin!?...

   Ayrıca yine üzerinde durulması gereken başka bir nokta da şudur: Bebek iki yılın bitiminde dişlerini tamamlamıştır; çünkü, bebek genelde yaklaşık olarak bu süre içerisinde çoğunlukla sütle beslenir. Bu sebeple yeni doğanlarda diş yoktur. Bebek büyüdükçe ve geliştikçe artık sütten gereğince gıdalanamayacağından, bundan böyle katı ve sert gıdalara ihtiyaç duyar. Bunun için de diş şarttır. Çünkü alacağı gıdaları, ısırıp kesmesi, öğütmesi ve çiğnemesi gerekmektedir. Ne daha önce ve ne de daha sonra olmamak kaydıyla Rabbimiz tam da bebeğin buna ihtiyaç duyduğu anda ona diş vermesi gerçekten hayret edilecek şeylerdendir. Her şeyden münezzeh ve Yüce Allah, nasıl oluyor da, o yumuşacık etlerden, damaklardan, o sert kemik denen dişleri yaratıyor? Bunlar üzerinde düşünülecek şeyler değil mi?

   Üzerinde düşünülmesi gereken bir başka konu da, henüz bir şey bilmeyen ve becermeyen bebeğe karşı anne şefkati ve sevgisini sağlamış ve annenin gönlünü bebeğine bağlamasıdır. Eğer Allah, anneye bu manada bir merhamet ve şefkati vermeseydi, kesinlikle bebek kendi kendini yetiştirmekten ve büyütmekten aciz kalırdı. Çünkü bunu yapabilecek durumda değildir.

   Yine dikkate değer bir husus da, Yüce Allah’ın bu bebeğe zamanla güç, kuvvet vermesi, iyi ile kötüyü ayırd edebilecek temyiz[71] kabiliyetini sunmasıdır. Akıl, zeka, yolunu ve gerçeği bulma gibi hususları Rabbimiz zaman içerisinde yavaş yavaş ileride büyük bir insan olacak bu bebeklere veriyor. Bu durum ta ki çocuk büyüyüp ergenlik dönemine gelinceye ve sonra da genç bir delikanlı olana dek, sonra olgun yaşa ve daha sonra da yaşlanacak vaziyete gelinceye kadar belli imkanlar ve güçler veriyor. Bu kişi de ya Rabbine karşı oldukça nankör biri veya gerçekten çok şükreden biri olarak, ya itaatkar veya asi bir mümin ya da bir kafir olarak kendini gösteriyor. Bu da Rabbimizin şu âyetini doğrular durumda olmaktadır. Çünkü Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “İnsanın üzerinden, henüz kendisinin anılan bir şey olmadığı uzun bir süre geçmedi mi? Gerçek şu ki, biz insanı katışık bir nutfeden (erkek ve kadının dölünden) yarattık; onu imtihan edelim diye, kendisini işitir ve görür kıldık. Şüphesiz biz ona doğru yolu gösterdik. İster şükredici olsun, ister nankör.”[72]

   Yüce Rabbimizin bu lütuf ve keremine bir bakın hele, O’nun kudret ve hikmeti üzerinde bir kez düşün hele! Nasıl da Rabbimiz insanı hayretler ve şaşkınlıklar içerisinde bırakan gerçeklerle yüzyüze olduğunu kesin göreceksin. Yeter ki bakmasını ve üzerinde düşünmesini insan bilebilsin.

   

    
     
      Temyiz: Bir şeyi diğerinden seçip tarif etmek, ayırmak. Seçmek. İyiyi kötüden ayırmak.

    

     
      İnsan/Dehr, 76/1, 2, 3.

    

   

  

  
  Temyiz: Bir şeyi diğerinden seçip tarif etmek, ayırmak. Seçmek. İyiyi kötüden ayırmak.





 
  İnsan/Dehr, 76/1, 2, 3.








   
   İNSAN HİÇ Mİ DÜŞÜNMEZ!

   

   Doğrusu insanı hayretler ve şaşkınlıklar içerisinde bırakan şu gerçeği değerlendirmek gerekiyor. Düşünün bir kimse bir duvar üzerinde oldukça güzel bir şekilde, resmedilmiş ve nakışlanmış bir hat/yazı/sanat eseri görüyor ve bu gördükleri karşısında da hayretini ve şaşkınlığını gizlemiyor. O eseri güzel bulduğunu itiraf ediyor. Hemen böylesine bir eseri meydana getirenin üzerinde düşünüyor. Böylesi bir eserin nakışlarını nasıl bir şekilde başarabildi ve böyle bir hattı nasıl meydana getirdi ve buna nasıl güç yetirebildi gibisinden sorularla konu üzerine fikir yoruyor. O eserin sahibini, büyük bir sanatkar, mükemmel bir usta ve dahi olarak görüyor, öyle değerlendiriyor ve bunu da belirtiyor.

   Ancak bu insan bir de dönüp kendine ve kendi dışındaki varlıklara bakar, buna rağmen bunların sanatkarını düşünmez, bundan gaflete düşer. O’nun azamet ve kudreti karşısında hiç de dehşete kapılmaz. Rabbinin Celal, azamet ve hikmeti kendisni hayrete düşürmez. Oysa asıl üzerinde düşünmesi gereken bunlar değil midir?

   Bizim buraya kadar ele alıp üzerinde durduğumuz şeyler insanın kendi bedeni ve varlığı ile alakalıdır. Ancak insan vücudu üzerinde oldukça detaylı bir şekilde ne durma gücümüz var, ne de bunları sayıp dökebilecek bir imkana sahibiz? Bununla birlikte insan bedeni, özellikle üzerinde öncelikli olarak durulması gereken alandır. Çünkü vücudumuz bizi yaratan Rabbimizin azametine en açık şahittir ve kanıttır. Oysa insan bundan oldukça gaflet içerisindedir. Buna rağmen insan sadece midesiyle apış arasını düşünüp durmaktadır. Sadece düşündüğü şey, acıktığı zaman ne yiyeceğidir, doyunca da hemen yatıp uyumaktır. Cinsel arzuları kabarınca da bu ihtiyacını gidermek için cinsel ilişkiye geçmektir. Birine öfkelenip kızınca da derhal onunla kavgaya girişmektir. Oysa tüm hayvanlar ya da canlılar bu saydıklarımız konularda bizimle/insanla ortaktırlar. İnsanın asıl özelliği bu hayvani olan duygularına gem vurması ve Rabbi olan Yüce Allah’ı tanımasıdır. 

   Bu bakımdan kul, göklerin melekût âlemine bakmalı, dünyaya bakmalı, gerek kendisi dışında ve gerekse kendi üzerindeki şeyler, şaşkınlık uyandıran durumlar üzerinde durup düşünmelidir. Çünkü ancak bu sayede insan mukarreb/Allah’a yakın melekler derecesine erebilir. 

   Bu sayede insan, peygamberlerle ve sıddîklerle birlikte Rabbinin huzurunda yer edinme imkanını, yakınlığını kazanabilir. Böyle bir makama, dünyaya düşkün, şehevî duygularının esiri olan, hayvanca bir yaşantıdan memnun kalan kimselerin elde etmeleri imkanı yoktur, ulaşamazlar. Çünkü böyleleri hayvanlardan da öte çok fena kimselerdir. Çünkü hayvanların insanlar gibi bir güç ve kudreti yoktur ki, sorumlu tutulabilsinler? Ancak Allah bu manadaki bir güç ve kudreti insanda yaratmıştır. O da böyle bir kudreti göstermesi gereken alanda değil, bir başka yerde değerlendirmeye kalkışmıştır. Böylece Rabbinin kendisine verdiği nimete karşı nankörlükte bulunmuştur. İşte böyleleri adeta hayvanlar gibidirler. Hatta onlardan da aşağıdırlar.

   Eğer insan gerçekten kendi varlığı ve yaratılışı üzerinde tefekkür edebilse bu durumda üzerinde bulunduğu dünya/yer hakkında da, sonra nehirler, denizler, dağlar ve madenler üzerinde de düşünebilir. Sonra da gökler âlemine, melekût âlemine döner ve o varlıklar üzerinde de tefekküre başlar.

  


   
   DÜNYA/YERYÜZÜ

   

   Dünyaya/yeryüzüne gelince bu da Rabbimizin âyetle-rinden bir âyettir. Yeryüzünün bir döşek ve yaşamaya elverişli olarak yaratılışı, bunda birçok yolun, giriş ve çıkış imkanlarının insanların emrine sunulması, onun üzerinde yürünür bir halde olunması/yaratılması da yine hep Rabbimizin âyetlerinden birer âyettirler. 

   İnsan, üzerinde yürürken onun hareket edip sallanmaması, üzerinde birer kazık/direk olarak dağların yaratılmış olması, yerin sarsılmasını ve dengesinin bozulmasını önlemek için hepsi Rabbimizin âyetlerindendir. 

   Dünyanın oldukça geniş bir gezegen olarak yaratılmış olması, insan ne kadar uzun bir ömür yaşasa da, onun her alanını, köşe ve bucağını gezip görebilme gücüne sahip olamaması da yine Rabbimizin âyetlerindendir. Yüce Allah Kitabında şöyle buyuruyor:

   

   “Göğü kendi ellerimizle biz kurduk ve biz onu elbette genişleticiyiz. Yeryüzünü de biz döşedik. Bak ne güzel döşeyiciyiz.”[73]

   Başka bir yerde de Rabbimiz şöyle buyuruyor: 

   

   “Yeryüzünü size boyun eğdiren O’dur. Şu halde yerin omuzlarında/üzerinde dolaşın...”[74]

   Bir başka yerde de Rabbimiz buyuruyor ki: 

   “O Rab ki, yeri sizin için bir döşek... yaptı.”[75]

   Yüce Kitabımızda yeryüzüyle ilgili hükümleri, ifadeleri Rabbimiz çok çok belirtmiştir ki, onun şaşkınlık ve hayret uyandıran gerçekleri üzerinde düşünebilelim diyedir. Bilindiği gibi yerin sırtı/üstü üzerinde yaşamaya elverişli bir konumdadır. Oysa yerin altı da ölüler için mezardır. Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Biz yeryüzünü dirilere ve ölülere toplanma yeri yapmadık mı?”[76]

   Şimdi sen şu toprağın ölü haline bir bak. Üzerine su inince/yağmur yağınca bakıyorsun ki yumuşar ve bitki yeşerir, yeryüzü yemyeşil hale gelir. Türlü türlü ve insanı hayretler içinde bırakan bitkiler, çeşit çeşit hayvanlar ortaya çıkar.

   Diğer taraftan yeryüzünün kendisini çevreleyen dağlarla nasıl da sapasağlam hale getirildiğini, sarp kayalıklı dağlarla nasıl da perçinleştirildiğini bir düşün… O dağların altlarında nasıl suları depoladığını, nasıl pınarlar meydana getirdiğini, üzerinden nehirlerin nasıl akıtıldığını düşün bir kez... 

   Gerçekten kupkuru taşların arasından ve kirli topraklardan nasıl da berrak sular çıkardığını tefekkür et bir kez... Akıcı, berrak ve tatlı sular... Bu sular sayesinde her varlığı diriltip yaşatmaktadır. 

   Bir de bakıyorsun ki çeşit çeşit ağaçlar ve bitkiler, danesinden, üzümünden, yoncasından, hurmasından, narından tutun da sayılamayacak kadar meyve ve sebze çeşitli şekillerde ve renklerde bu topraklar üzerinde meydana gelmektedir. İşte bunları meydana getiren varlık ve kudreti düşün bir kez. 

   Bu meyve ve sebzelerin her birinin değişik renk ve kokuları var, gıda bakımından kimisi kimisinden oldukça değerli bulunmaktadır. Yenmede ve içmede bile tatları farklı farklıdır. Oysa hepsi de aynı toprakta yetişiyor ve aynı su ile sulanıyorlar. Buna rağmen bu çeşitlilik nereden?

   Belki aklına şöyle bir soru gelebilir ve diyebilirsin ki, görülen çeşitlilik, bu ürünlerin tohumlarından ve köklerinden kaynaklanmaktadır. O zaman şuna ne buyrulur, hurma çekirdeğinde hurma salkımlarını birer gerdanlık misali boynuna takan bir hurma ağacı şeklinde görebiliyor musun? Görüldüğü gibi bilinen o hurma çekirdeğinden o nasıl var oldu?

   Diğer taraftan tek bir daneden yedi başak bitirilmesi ve her birinde de yüzer dane bulunan o tek tane içerisinde bunun açıklamasını nasıl yapabilirsin, söylemen mümkün mü?

   Bir de dikkatini şu çöllere çevir bakalım, neler göreceksin? Onların içlerini/altlarını ve üstlerini araştır. Bu durumda karşına çıkacak olan hep birbirinin benzeri topraklar. Ne zaman bir yağmur yağar, hemen bu topraklarda bir hareketlilik başlar, toprak canlanır, içindekilerini bitirmeye, dış yüzüne çıkarıp Rabbimin kudretini göstermeye başlar. Bir de bakarsın ki, hemen her türden ve bitkiden, her canlıdan erkekli ve dişili olarak çifter çifter ve nadide güzelliklerde bitkiler... İlahî kudretin birer simgeleri değiller mi bunlar? Renkleri farklı, kimi birbirine benzer ve kimi de benzemez türden çeşit çeşit nebatat, bitki ve ürünler... Buna rağmen aynı toprak ve su ile beslendikleri halde tatları, kokuları, renkleri ve şekillerine varana dek hiçbiri diğerine uymaz.

   Bir de insan, bunların türlerinin değişikliği ve çokluğunu da unutmamalıdır. Şekillerinin farklı oluşlarını da hesaba katmak gerekir tabii. Ayrıca bütün bu ürünlerin özellikleri ve çokça olan yararlarını da gözardı etmemek lazımdır. Nitekim Yüce Allah, birçok bitkileri de şifa kaynağı ve ilaç kılmıştır. Doğrusu insanı şaşırtacak özelliklerde ve yararlılıklarda yaratılmış olan binlerce yiyecek, içecek vb. gıda maddeleri... 

   Bitkilerin kimi, gıdaya yardımcı olurken, kimisi insana güç katmakta, kimisi de hayata bir canlılık vermektedir, diriltmektedir. Ama kimi bitkiler de vardır ki, derhal öldürmekte ve zehir etkisi göstermektedir. Kimisi soğuturken/ateşi düşürürken, kimisi de ateşi yükseltir, ya da ısıtır. Bu gıdalar mideye ulaşınca, hemen ta damarların derinliklerinde var olan safrayı kökünden çekip çıkarmakta, kimi gıdalar da safraya dönüşmektedir. Kimi balgam sökücüdür, kimi safra sökücü, kimi hüznü ve üzüntüyü dindiricidir. Kimi bitkiler de var ki, sözkonusu iki maddeye, safra ve balgama dönüşür. Kimi bitkiler ise kanı süzer, kimi tümüyle kana dönüşür, kimi bitkiler de insanda bir mutluluk ve ferahlık hissi uyandırır, kimi uyutur, kimi otlar ve bitkilerde de kuvvet oluşur, kimisi de zayıflatır.

   Sözün özü yeryüzünde biten ister bir bitki, ister bir yaprak olsun, mutlaka insanlık için bir yarara bağlıdır. Ancak beşer gücü tüm bu yararlılık noktalarını ve durumlarını öğrenebilecek güce ve imkana sahip değildir. Bunların tümü hakkında detaylı ve ne işe yaradıklarını bilebilecek bir gücü yoktur.

   Sözkonusu tüm bitkiler konusunda çiftçilerin kesinlikle özel bilgi ve becerilerinin olması gereklidir. Çünkü bunların yetiştirilmesi bu sayede mümkün olabilir ve yararlı bir duruma getirilebilir. Örneğin hurmayı aşılamak, üzümün ise bağının budanması gerekir. Diğer ekinlerin de mutlaka zararlı otlardan ve haşerelerden temizlenmesi ve özel bir itinayla yetiştirilmeleri gerekir. Kimi ürünlerin yetiştirilebilmeleri için mutlaka tohumlarının toprağa serpilip ekilmeleri gerekir. Kimilerinin de henüz fidan/çubuk halindeyken mevsiminde dikilmeleri icabeder. Kimi ağaçları ise aşılamak suretiyle gerekenin yapılması sonucu yetişir.

   Eğer biz her türlü bitki, ağaç ve benzeri şeyleri tüm cinsleriyle ele alarak anlatmaya kalkışır, türlerini açıklayacak olursak, faydalarından söz edersek, durumlarını ve hayret uyandıran yönlerini izah edersek, doğrusu bu konuya günler ve geceler yetmez. Tüm bu bitki ve ürünlerin gerçekten şaşırtıcı yönlerinden sadece birkaç yönünü kısacık olarak ele almamız, sanırız ki, insana bir fikir vermesi bakımından yeterlidir. Konuyu daha çok uzatmanın da bir anlamı yoktur.

   

    
     
      Zariyat, 51/47-48.

    

     
      Mülk, 67/15.

    

     
      Bakara, 2/22.

    

     
      Mürselat, 77/25-26.

    

   

  

  
  Mürselat, 77/25-26.





 
  Bakara, 2/22.





 
  Mülk, 67/15.





 
  Zariyat, 51/47-48.








   
   MADENLER

   

   Yüce Rabbimizin dağların altında birer hazine olarak sakladığı cevher madenleri, aynı zamanda topraktan çıkan farklı farklı madenlerin varlığı tümüyle Rabbimizin âyetlerindendir. Bilindiği gibi yeryüzünde birbirine yakın ve komşu yerler vardır ki, birinde olan maden diğerinde yoktur, hepsinde ayrı ve farklı özelliklerde madenler vardır. 

   Dağları görmez misin? Nasıl da değerli cevherler, altın ve gümüş madenlerini, değerli taşları, firuze, inci ve benzeri daha nicelerini bağrında taşımaktadır. Kimisi altın, gümüş bakır ve kurşun gibi, demir gibi aletlerin etkisiyle farklı şekillere sokulmaktadır. Kimisi de inci, firuze gibi çekiç ve örs altına girmeye uygun değildir. İnsanların bu madenleri çıkarması ve ayıklaması konusunda Rabbimiz kendilerine nasıl da yol göstermiştir. Bunlardan kap-kacak, eşya, alet ve edavat, para ve süs eşyası yapmaktadırlar.

   Ayrıca yeraltı zenginliklerinden olan petrolü, kükürt, katran ve benzeri madenleri de düşün. Bunların tümü de Yüce Allah’ın âyetlerindendir. Kudretinin delilidir. Bunların en azı da tuzdur. Yiyecekler için mutlaka tuza ihtiyaç vardır. Çünkü yemeğin lezzeti tuz ile mümkündür. Şayet bir beldede tuz bulunamazsa, o belde halkı neredeyse helak olur.

   Şu Allah’ın yüce kudretine bak bir kez. Rahmetiyle nasıl da kimi toprakları, yapıları gereği sert ve tuzlu olarak yaratmıştır. Böylece temiz ve berrak suyun üzerinde birikmesini sağlamıştır. Çünkü bu tuzlu topraklar üzerinde yağan ve biriken yağmur suları giderek yakıcı tuza dönüşüyor. Bu tuzu saf halinde bir zerresini alıp yemek mümkün değildir. O yalnızca yemeklerde, yemeğin tadını getirmesi bakımından gereklidir. İnsan yemek yediğinde bundan güzel bir tad alabilsin diyedir.

   Var edilen ister canlı, ister cansız, ister bitki olsun, mutlaka her birinin belli bir hikmete göre ve belli bir hükme dayanılarak yaratıldığı kesindir. Kaldı ki yaratılan hiçbir şey de boşuna yaratılmış değildir. Bir oyun ve eğlence manasında da var edilmemişlerdir. 

   Yüce Allah’ın her bir yarattığı, kesinlikle hak ve gerçek manasıyla var edilmiştir. O, şanına yaraşır biçimde nasıl ve nelerin yaratılması gerekiyorsa onları var etmiş ve yaratmıştır. Bütün bunlar O’nun Celal, Kerem ve lütfuna yaraşır biçimde var edilmişlerdir. Bunun içindir ki Yüce Allah şöyle buyurmuştur:

   

   “Biz gökleri ve yeri ve bunlar arasında bulunanları, oyun ve eğlence olsun diye yaratmadık. Onları sadece gerçek bir sebeple yarattık. Fakat onların çoğu bilmiyorlar.”[77]

   

    
     
      Duhan, 44/38-39.

    

   

  

  
  Duhan, 44/38-39.








   
   ALLAH’IN VARLIĞININ DELİLLERİ

   

   Aynı şekilde Yüce Rabbimizin varlık delillerini sunmaya devam ediyoruz. Bu cümleden olmak üzere canlıların da kendi aralarında uçan ve yürüyen kısımlarına ayrılmış olmaları, yine bunlardan yürüyen kısımlarının da iki ayağı üzerinde yürüyenler ve dört ayakları üzerinde yürüyenler, kısaca onlarca ve yüzlerce hareket ve yürüme tarzlarında yaratılan canlıların tümü Rabbimizin varlığı konusunda hepsi birer âyettirler. Nitekim kimi haşerelerde bunları görmek mümkündür.

   Diğer taraftan bunlar arasında da bu canlılardan insanlık için yararlı olanları ve yararlılıkların farklılığı, şekil, suret, huy ve karakterlerinin değişikliği gibi kısımlara bölümlenmesi de ayrı bir ayırım ve şekil meydana getirir. 

   Nitekim havada uçan kuşlara, karada yürüyen vahşi canlılara ve evcil hayvanlara bir bakmak gerekir. Bütün bunların her birinde insanı şaşırtacak ve hayretten hayrete düşürecek şeyler vardır ki, hepsi de kendilerini yaratan Rablerinin kudretinin ve yaratıcılığının delilidirler. Onlar güç veren mutlak kudret sahibinin kudretini, onlara suret ve şekil veren hikmetlerini sergilerler. Bütün bunları sayıp dökümünü yapmanın hiç imkanı var mı ki?

   Örneğin biz bunlardan sadece bir sivrisineğin veya karıncanın, arı veya örümceğin şaşkınlık ve hayret uyandıran durumlarını ve hizmetlerini bir anlatmaya kalkışsak, ki bu canlılar hayvanların en küçükleri olmalarına rağmen yaptıkları yuvalarına dikkat etmek gerekir. Bunlar bu evlerini nasıl yapıyorlar? Gıdalarını nasıl da toplayıp biriktiriyorlar? Aynı zamanda getirdikleri yiyeceklerini depolamada olsun, eşine karşı olan yakınlığını olsun, bir görmek gerekir. Topladığı gıdaları kendileri için depolamaları, evlerini adeta bir mühendis mahareti ve hassasiyetiyle, titizliğiyle yapar. Yuvası için ne gibi şeylere ihtiyacı varsa, onları elde etmesini hiçbir gücün hayal etmesi mümkün değildir.

   Örneğin örümceği ele alalım. Örümcek gider, ağını bir nehir kenarında örer. Örümcek ağını öreceği sırada, öncelikli olarak kendisi için nehir kenarında uygun iki yer bulur. Bu iki yer arasındaki mesafe de, yaklaşık 30 cm. olur. Böylece iki mesafe arasında gidip gelirken, ağını güzel bir şekilde örebilsin ister. Örümcek seçtiği bu iki mesafe arasında gidip gelmeyi sağlamak için, kendi tükrüğüyle bir yol oluşturur. Böylece çektiği ağın bir ucunu bir kenara, diğer ucunu da diğer tarafa bağlantılayarak bu şekilde birkaç kez gider gelir, yolunu pekiştirir. Aynı işlemi ikinci, üçüncü kez tekrarlayarak, adeta aralarında bir hendesi[78] titizlikle, hiçbir yanlış yapmaksızın örer. Ağlar arasındaki mesafeyi geometrik bir dikkatle örer, bu çektiği ağının düğümlerini sağlamlaştırır, ipleri adeta hassasiyetle örer, birinin ilmeğini ötekisine dolayarak, böylece ağını tümüyle birbiriyle karıştırarak hazırlar. Düğüm noktalarının bir araya geldiği, eklem ya da duvar mesabesindeki noktalarda gerekli sağlamlaştırmayı ve pekiştirmeyi bitirince, ağını böylece tamamlamış olur, ki bütün bunları bir mühendis titizliğiyle örer.

   Örümcek bu ağını ördükten sonra ağına düşebilecek sinek ve sivrisinekleri bekler. Kendisi bir noktada gizlenir, av ağa takıldı mı hemen gider onu alıp ve yer. Eğer örümcek, avlayamayacak derecede acze düşerse, bu durumda herhangi bir duvarın bir köşesinde kendisi için bir ağ örer ve bir başka iple de kendisini aşağıya doğru sarkıtır. Böylece havada baş aşağı olarak uçan bir sineği bekler, eğer kendisine doğru bir sinek uçar gelirse, derhal ona atılır ve yakalayıp yer. Avını önce kendi ipiyle ayaklarından iyice sarar, işi sağlama aldıktan sonra da artık onu yer.

   İster küçük ister büyük olsun, yaratılan her canlıda insanı hayretler içerisinde bırakan gerçekler vardır. Bunlar saymakla bitmez. Şimdi sen zanneder misin ki, bu sanat kendiliğinden öğrenilir? Ya da kendi kendine mi yapılır? Bir canlıya ne yapacağnı bir insan mı öğretir? Yoksa hiçbir öğreteni, yol göstereni olmadı mı diyorsun? Aklı düzgün işleyen birinin örümceğin küçük ve aciz olduğuna bir kuşkusu olabilir mi? Bu kez bir fili ele al. O muazzam cüssesine rağmen, gücü de herkesçe bilindiği halde, kendisine ait bir şey yapmaktan acizdir. Peki örümcek bunca küçük ve zayıfken nasıl böyle bir beceriye sahip!?... Buna ne buyurulur? 

   O şekliyle, hareketiyle ve gösterdiği doğru yol itibariyle, meydana getirdiği şaşkınlık uyandıran sanatıyla hikmet sahibi yaratıcısının varlığını göstermiyor, buna tanıklık etmiyor mu? O’nun kudretinin kemaline, yaratıcısının her şeyi bilen ve her şeye kadir olan olduğuna tanık değil midir? Gerçekten uzağı görebilen basiret sahibi bir kimse, bu küçücük örümceğin yaptığı bile Yaratıcının azametini ve her şeyin düzenini sağlayanının, O’nun Celal, Kemal, kudret ve hikmetini göstermiyor mu? Doğrusu burada akıllara durgunluk veren şaşırtıcı dersler vardır. Evet diğer canlıları bir yana bırak, sadece buna bakmak bile insana bir ders verir.

   Konu anlatılamayacak kadar geniş ve kapsamlıdır. Çünkü canlıların şekilleri, suretleri, huyları ve karakterleri de sayısız farklılıklar gösterir. İnsanların bütün bu gördükleri karşısında hayretini göstermemesi, bu tür canlıları sıklıkla görememesi sebebiyledir. Bu itibarla onların ne yaptığı konusunda dikkatsizdir. Evet, insanoğlu daha önce hiç görmediği ya da dikkat etmediği bir canlıyı görse -bu gördüğü canlı bir kurtçuk da olsa- hayret ve şaşkınlığını dile getirir. Hatta hayretini gizlemeyerek der ki, “Allah Allah, her şeyden münezzeh ve yüce olan Allah ne de şaşırtıcı ve hayret edici varlıklar yaratmış!”

   Oysa ki insanoğlu, yaratılan canlılar içerisinde en hayret uyandıracak ve şaşkınlık duyulacak olandır. Buna rağmen kendi nefsine insanoğlu hayret etmez. Aksine insan, alışageldiği, yakınlık kurduğu, evcil olan hayvanlara bakar da, onların şekillerine, menfaat ve yararlarına, derilerinden, yünlerinden ve kıllarından elde olunan yararlı şeylerden her birine bakar, aslında tüm bunlardan kendisine ders çıkarması gerekir. Çünkü Yüce Allah onları, insanlar için birer hizmetli olarak yaratmıştır. Mesela binek hayvanlarından göç ve yerleşim alanlarında faydalanılmaktadırlar. İnsanlar, hayvanların derilerinden yaptıkları ayakkabılarla ayaklarını soğuk ve sıcaktan koruyorlar. Bu hayvanların sütlerinden ve etlerinden yararlanıyorlar. Allah bunların kimisini binit olarak süs kılmış, kimisini de yük ve ağırlıkları taşımak için var etmiştir. Böylece uzak yolları ve mesafeleri alabilme imkanını vermiştir. Dağların ve ovaların geçilmesini bu sayede sağlamıştır.

   Dolayısıyla bütün bunları dikkatle inceleyen bir kimse, gerçekten bunların yaratıcısını, onlara şekil ve suret verenini tanır, bunlardan dolayı da hayret ve şaşkınlığını gizleyemez. Çünkü O yaratan Allah, bunları her şeyi ihata[79] eden ilmiyle yaratmış, onların tüm menfaatlerini bilerek var etmiştir. Evet, Rabbimiz bütün bunları, o kuşatıcı ilmiyle, kullarının erişemediği o sabig[80] ilmiyle bilmiş ve ihata etmiştir.

   Her şeyden yüce ve münezzeh olan Allah, hiçbir şeyi tefekkür etmeksizin, her şey O’nun ilminde mevcuttur. Hiçbir düşünme, teemmül[81] ve tedebbür[82] olmaksızın hepsini bilir ve kuşatır. O, bu hususta herhangi bir bakandan, bir yardımcı veya danışmandan bir yardım da beklemez. Çünkü O, her şeyi bilen ve her şeyden haberdar olandır. O, hikmetiyle her şeyi kuşatan ve her şeye kadir olandır.

   Yüce Allah yaratmış olduğu varlıkların en azıyla da olsa, arif kimselerin gönüllerinde, tevhidine ve birliğine bu yarattığı şeyleri tanık kıldı. Onlar bu manada doğrulukla tanıklık ederler. Bu açıdan yaratılanların, insanların görevi, Yüce Allah’ın Kahhar[83] adına bakarak O’nun egemenliğine boyun eğmeleridir. Kudreti karşısında hiç olduklarını anlayıp kavramaları ve O’nun Rablığını/Rububiyetini[84] itiraf etmeleridir. Dolayısıyla O’nun Celal ve azametini gereğince bilmekten aciz olduklarını kabul ile ikrar etmeleridir. Acaba kim O’nu gereği gibi sena[85] edebilir, övme imkanına sahip olabilir? Aksine O’nun kendi nefsini/zatını övmesi gibi hiçbir kimse O’nu sena edemez. O halde burada bizim bilme amacımız sadece O’nu gereğince bilip tanımaktan aciz olduğumuz gerçeği bilebilmek olmalıdır. Yüce Allah’tan temennimiz, bize hidayetiyle ikramda bulunması, bize lutfetmesi ve bize merhametiyle muamele buyurup acımasıdır. İşte bizim O’ndan isteğimiz budur.

   

    
     
      Hendesî: Düzgün şekli ile ilgili ve geometrik şekle dâir.

    

     
      İhata: Etrafından çevirmek, kuşatmak, içine almak. Kuşatılmak, sarılmak. Geniş bilgi ile anlamak, tam kavramak.

    

     
      Sabig: Tam. Tafsilâtlı. Uzun. Bol.

    

     
      Teemmül: İyice, etraflıca düşünmek.

    

     
      Bir şeyin sonunu düşünmek, tefekkür etmek.

    

     
      Kahhar: Galib-i Mutlak ve her an kahretmeğe muktedir olan Allah (c.c) Hak Celle ve A’lâ’nın esmâ ve sıfâtındandır.

    

     
      Rububiyet: Cenab-ı Hakk’ın her zaman her yerde her mahluka, muhtaç olduğu şeyleri vermesi, terbiye ve tedbir etmesi ve mâlikiyyeti ve besleyiciliği keyfiyyeti.

    

     
      Sena: Övmek.

    

   

  

  
  Hendesî: Düzgün şekli ile ilgili ve geometrik şekle dâir.





 
  İhata: Etrafından çevirmek, kuşatmak, içine almak. Kuşatılmak, sarılmak. Geniş bilgi ile anlamak, tam kavramak.





 
  Bir şeyin sonunu düşünmek, tefekkür etmek.





 
  Sabig: Tam. Tafsilâtlı. Uzun. Bol.





 
  Teemmül: İyice, etraflıca düşünmek.





 
  Sena: Övmek.





 
  Kahhar: Galib-i Mutlak ve her an kahretmeğe muktedir olan Allah (c.c) Hak Celle ve A’lâ’nın esmâ ve sıfâtındandır.





 
  Rububiyet: Cenab-ı Hakk’ın her zaman her yerde her mahluka, muhtaç olduğu şeyleri vermesi, terbiye ve tedbir etmesi ve mâlikiyyeti ve besleyiciliği keyfiyyeti.








   
   DENİZLER

   

   Yüce Rabbimizin varlık delillerinden birisi de yarattığı derin ve sığ denizler, okyanuslardır. Yeryüzünde yeralan bu denizler tüm yeryüzündeki durum göz önünde tutularak değerlendirildiğinde, büyük okyanusun bir parçası durumunda bulunan ve yeryüzünü/dünyayı kuşatan denizler... Hatta denebilir ki, ovaları ve dağlarıyla karalar, üzerindeki suya/denize oranla büyük bir deniz ortasında ufacık bir adacık misalidirler. Bunun dışında kalan tüm yeryüzü sularla kaplı bulunmaktadır.

   Hz. Peygamber (sallallâhu aleyhi vesellem) şöyle buyurmuşlardır: 

   “Denize oranla yeryüzü adeta yeryüzünde yeralan bir tavla/ağıl ya da ahır kadardır.”

   Yani yeryüzüne nisbetle, onun üzerinde yeralan bir ağıl ya da ahır ne ise, denize oranla yeryüzü de aynen öyledir. Artık böylece dünyada/yeryüzündeki şaşırtıcı ve hayret uyandıran gerçekleri görebildin. Şimdi de denizlerde insanı hayretler içerisinde bırakan o şaşırtıcı dünyaya bir dön bak ve bir de onun üzerinde düşün... Gerçekten denizde yer alan şaşırtıcı mahiyetteki canlılar ve deniz içerisinde yer alan maden, cevher ve inciler bizim yeryüzünde gördüklerimizin çok çok üzerindedirler. Nasıl ki deniz karaya oranla hayli geniş bir alan kaplıyorsa, denizlerdeki şaşırtıcı şeyler de aynen yeryüzündekilere oranla sayılamayacak kadar çoktur.

   Denizlerin yeryüzü alanının en fazla kısmını kaplamaları nedeniyle, içinde barındırdığı canlıların da bir kısmı büyüktür. İnsanoğlu, onları deniz yüzeyine çıktıklarında gördüğünde neredeyse bir ada zannederler. Hatta kimi zaman deniz yolcuları bu canlıları ada sanarak üzerine kondukları gibi farkında olmadıklarından kendileri için ateş yakarlar, o canlı, üzerinde ateş yandığını hissedince derhal harekete geçer, insanlar işte o anda üzerinde konakladıklarının canlı bir varlık olduğunu anlarlar. Karada görülen canlıların mutlaka bir benzeri veya daha fazlaları denizde de vardır. Örneğin deniz atı, deniz kuşu, sığırı... Hatta denizde öyle canlılar vardır ki, karada onların asla hiçbir benzerleri bulunmamaktadır. Deniz canlılarıyla ilgili bilgiler ciltler dolusu kitaplarda tanıtılmıştır. Nitekim denizcilikle ve deniz seyahatiyle ilgilenen kimseler seyahatlerine ilişkin ve denizlerdeki gördükleri şaşırtıcı şeylere ve canlılara ilişkin bilgiler bırakmışlardır.

  


   
   DENİZ HAZİNELERİ

   

   Bütün bu anlattıklarımız dışında daha denizde nice hazineler bulunmaktadır. Denizlerde bulunan, inci, yakut, cevher vb. gibi şeyleri düşün. 

   Denizde incinin nasıl oluştuğunu ve kabuğunda nasıl korunduğunu bir düşün. Hem de suyun en dibinde bulunuyor. 

   Diğer taraftan mercanları düşün. Yüce Allah bu mercanları sular altında, deniz diplerinde yeralan sert kayalıklar üzerinde nasıl da bitirip meydana getirdiğini bir tefekkür et hele... Bu da tıpkı bir ağaç gibidir. Ağaca benzer bir bitki olmasına rağmen sert ve topraksız kayalıklar üzerinde bitiyor, gelişiyor.

   Tüm bu anlattıklarımız dışında bir de denizlerden çıkarılan daha nice değerli ve paha biçilmez şeyleri de gözardı etmeyesin. Bütün bunlar denizlerden elde edilmektedir.

   Denizler üzerinde yeralan gemileri bir hayal et bakalım. Yüce Allah o kocaman gemileri denizde su üzerinde hiç batmadan nasıl tutuyor? Bu gemilerle, ticaret erbabı yanısıra çeşitli amaçlarla yolculuk eden kimseler gidip gelmekteler. Allah (c.c.), insanların emrine gemileri, yük taşımak için vermiştir. Daha sonra da Yüce Allah, rüzgâr vermekle de gemilerin denizlerde seyrini, yelkenli gemilerin hareketlerini sağlamıştır. Diğer taraftan Rabbimiz gemicilere, gemi kaptanlarına rüzgârların esiş istikametlerini, zaman ve vakitlerini de öğretmiştir, gidiş-geliş yollarını tanıtmıştır.

   Eğer bu konuda ciltler dolusu kitaplar yazılsa, denizlere ve oradaki değerlere ilişkin bilgileri aktarmaya yine de yetmezler. Doğrusu tüm bu anlattıklarımızdan daha şaşırtıcı ve insanı hayrete düşüren şey, apaçık ortada olan bir damla suyun keyfiyeti/niteliğidir.

   O bir damla denilen suyu bir düşün hele. Su, ince/akan, latif/güzel ve şeffaf olan akıcı bir şeydir. Birçok parçacıklardan oluşmuştur. Sanırsın ki o bir tek şeydir. Terkibi oldukça güzel bir oluşumdur. Hemen çarçabuk bölünüp parçalanmaya elverişlidir. Sanırsın ki hep birbirinden ayrı şeylerdir. İstenilen şekilde ve işte kullanılmaya uygundur. Hem birbirinden ayrılmaya ve hem birleşmeye müsaittir. Yeryüzündeki her varlık, canlı ve bitkiler tümüyle varlığını O’na borçludur.

   Bir kimsenin bir yudum suya ihtiyacı olsa da, buna sahip olması için kendisinden tüm dünyanın hazinelerini ve varlıklarını getirmesi istense, o da böyle bir imkana sahip bulunsa, işte o bir yudum su uğruna bütün bunları yapar. Eğer kişi o suyu içse fakat bu kez onu dışarı atması engellense, ve izin verilmesi için de tüm dünyanın varlığı kendisinden istense, yine o da böyle bir güce sahip bulunsa, derhal bunu fedaya hazırdır.

  


   
   İNSANA ŞAŞILIR

   

   Gerçekten insana şaşmamak elde değildir. O paraya, altın ve gümüşe ne kadar da değer veriyor, onları gözünde büyütüyor. En değerli taşları ve incileri biriktiriyor. Ancak Yüce Allah’ın bir damla su ile kendisine bahşeylediği[86] o değerli nimetten, o nimeti gereğince düşünüp takdir etmekten gaflettedir. Çünkü o bir yudum suyu elde etmek ya da içtiğini tekrar boşaltmak için, eğer bir rahatsızlık duysa, tüm dünyayı vermeye hazırdır. Çünkü o suyu içme imkanını bulamazsa hayatı sona erecek ya da zararlı olan maddeleri dışarı atacak gücü olmasa yine hayatı tehlikeye düşecektir. O halde insan bunlardan gaflet içerisinde bulunmamalıdır.

   Bütün bu sebeplerden ötürü insan, suları ve nehirleri, onların hayret ve şaşkınlık uyandıran gerçeklerini düşünmelidir. Kuyularla deniz sularını düşünmelidir. Doğrusu insan bunlar üzerinde eğer fikir yorarsa, çok geniş manada düşünce alanlarını bulabilir.

   İşte insan bütün bu anlattıklarımız ve gözler önüne serdiğimiz âyetler ve delillerden Yüce Rabbimizin azametine ve yaratıcılığına apaçık şahitlikte bulunmaktadırlar. Hepsi de hal dilleriyle ve açık, net bir şekilde kim tarafından yaratılıp var edilişlerini ilan ediyorlar. O’nun hikmetinin kemalinden konuşuyorlar. Kendi nameleriyle gönül erbabına sesleniyorlar. Hemen her akıl sahibine şöyle diyerek sesleniyorlar:

   “Sen beni, benim suret ve şeklimi görmüyor musun? Benim terkibimi, neden ve nasıl oluştuğumu düşünmüyor musun? Niteliklerimi ve özelliklerimi anlamaktan aciz misin? Benim sebebimle sağlanan yararları, farklı farklı durumlar sergilememi gözardı mı ediyorsun? Daha nice nice faydalarımı akletmez misin? Sen sanıyor musun ki, ben kendi kendimi var ettim öyle mi? Ya da beni, tıpkı benim gibi başka biri yarattı diye mi düşünürsün? Sen şu üç harften oluşan ve üç harfle yazılan şu kelimeden de mi utanmaz, ibret almazsın? Üç harften yazılı bu kelimeye bakarak, her şeyi bir kenara iterek, bunun bir insanın, âlim/bilen, kadir/güçlü, irade sahibi ve konuşan bir insanın sanatı mı sanıyorsun?”

   Bütün bunlardan sonra insanı şaşkınlıktan şaşkınlığa sürükleyen şu benim yüzümün sayfalarında yazılı bulunan ve hayretler uyandıran ilahî çizgilere bir bak ve düşün! O çizgiler ilahî bir kalemle yazıldı ki, gözler O’nun zatını idrakten acizdirler, onun hareketini de duyamaz ve göremezler, hatta çizgi yerine değmesini, bitiştiğini de bilemezler. Bütün bu şaşkınlık uyandıran gerçeklerden sonra kalbin ve gönlün O, Celal sahibi ulu sanatkarın celal ve azametinden uzaklaşıyor, başka başka şeylere yöneliyor öyle mi?

   İnsan menisi denilen ve sperm adı verilen nutfe gerçekten düşünen ve duyan gönüllere şöyle sesleniyor, o dinlemeyle alakası olmayan sağırlara değil, gönül erbabına şöyle sesleniyor: Sen beni iç organların karanlıklarında, hayız kanına bulanmış bir halde mi sanırsın? Öyle bir anı düşün ki, yüzümün üzerinde çizgiler ve şekiller çiziliyor, nakkaş denilen o İlahî Ressam benim gözbebeğimi, kirpiklerimi, alnımı, yanaklarımı, dudaklarımı yaratıyor değil mi? İşte o ilahî nakkaş tedrici[87] olarak zaman içerisinde kaşlarımı bir ay misali kavisli yarattığını da mı görmez ve düşünmezsin? Evet bütün bunların varlığını ve zamanla tedrici olarak nasıl meydana geldiğini görüyorsun. Fakat buna rağmen o nutfe denilen spermin ne içerisinde ve ne de dışında herhangi bir ressam ya da nakkaş göremiyorsun, aynı zamanda ne ana rahminin içerisinde ve ne de dışında böyle bir şeyi yine göremiyorsun. Hatta bunun gelişmesinde ne annenin, ne babanın, ne nutfe denilen spermin ve ne de ana rahminin bile haberi olmuyor. Şimdi böylesi bir ressam ya da nakkaş, insanı gerçekten hayran bırakan bir eser meydana getiren görülen ressam ve nakkaştan daha çok hayret ve şaşkınlık uyandırmaz mı hiç? Sen bunlardan hiç mi bir ders almıyorsun? Eğer bir ya da iki kez dönüp baksan kesinlikle gerçeği kavrarsın, değil mi?

   Şimdi çok iyi ve dikkatlice düşünmelisin. Böylesi türden bir nakşı, şekli ve sureti ki bu, tümüyle nutfenin/spermin iç ve dışını genel manasıyla içermektedir. Hemen tüm parçalarını kapsamaktadır. Hem de o nutfe denilen sperme dokunulmaksızın, içerden veya dışardan ona değmeksizin, bitişmeksizin, dokunmaksızın nasıl meydana geliyor, hiç mi düşünemezsin? Eğer sen gerçekten bunlardan da ders alamayacak derecede isen, anlama kabiliyetini yitirmişsen, bunun bu sureti, nakşı yapan ve buna gücü yetenin kudretine denk bir kadir, bir şekil ve suret yapan diye anlamaktan acizsen ne demeli? Oysa bu nakkaşa ve bu suret yapana denk asla bir başka nakkaş ve musavvir/suret yapan yoktur. Çünkü bu zatın nakşettiği şeyi ve meydana getirdiği sanatı asla bir başkası meydana getiremez ve ona denk bile olamaz. Bu nakşa ve sanata denk bir nakış ve sanatdan da söz edilemez. Doğrusu iki fail/yapan arasında ne kadar mübayenet[88] ve benzememezlik varsa, ve bu mesafe ne kadar uzaksa, eserlerinde de aynı aykırılığı ve mesafeyi görebiliriz. Sen hâlâ bunlardan da bir şey anlamıyorsun?

   Eğer sen bunları görerek yine de bir hayret etmiyor ve hayranlığını da dile getirmiyorsan, o zaman senin gerçekten bu kadar duyarsızlığına hayret etmek ve şaşmak gerekir. Çünkü senin bu halin gerçekten de daha ilginç ve şaşırtıcıdır. Zira böyle bir durumda senin kalp gözün körelmiştir. Tüm bu açık, seçik ve net olarak görülen gerçekler ve âyetler karşısında hâlâ körlükte ısrar ediyorsan gerçekten söylenecek hiçbir şey yok demektir. Çünkü tüm bu apaçık beyanlar karşısında kör bir inat... İşte asıl şaşılacak ve hayret edilecek nokta budur ve bu olsa gerektir.

   Doğrusu hidayet veren ve saptıran, azdıran ve doğruya erdiren, mutsuz kılan ve mutluluk veren Yüce Allah, her şeyden münezzehtir[89], berîdir[90]. O dostlarının mana gözlerini açarak onlar bu sayede Rablerinin varlığını âlemin ve âlemin parçalarının herbir zerresinden onu görüp müşahede ediyorlar. Bu itibarla Rabbim her şeyden münezzehtir. O, düşmanlarının kalplerini körelterek, izzet ve yüceliğiyle cemalini perdelemiştir. Çünkü her iş ve yaratma yalnızca O’nundur. Lütuf ve ikramda bulunma da O’na aittir. Kahir[91] de onun, lütuf ve kerem de... O’nun hükmünü reddedecek hiçbir güç olmadığı gibi, O’nun kararını geri çevirecek, kaza ve kaderine karşı koyacak da yoktur.

   

    
     
      Bahş: Bağış. Verme. İhsan.

    

     
      Tedrici: Yavaş yavaş olan, derece derece yapılan.

    

     
      Mübayenet: Zıddıyet. Ayrılık. Tutmazlık. Başkalık.

    

     
      Münezzeh: Pâk, kusur ve noksanlıklardan uzak. Hiç bir şeye muhtaç olmayan. Kötülükten, kusurdan ve noksanlık gibi şeylerden tenzih edilen.

    

     
      Berî: Kurtulmuş. Temiz. Kayıt ve hüküm altında olmayan. Zimmeti bulunmayan adam. Hiçbir karışıklık, kusur ve noksanı olmayan.

    

     
      Kahir: Üstün gelen. Yenen. Galip gelen.
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   BAŞKA DELİL VE ÂYETLER

   

   Yüce Rabbimizin âyetlerinden birisi de semanın derinliklerinde ve yeryuvarlağının/elipsinin arasında hapsolup kalan ve var olan güzel ve latif havadır. Hava, duyu organlarından dokunma ile anlaşılabilir değildir. O esince eserlerinden onu anlarız.

   Havanın kendisi gözle de görülecek gibi bir varlık değildir. Hava tümüyle tek bir deniz misalidir. Kuşlar göklerde o havanın derinlikleri arasında, kanatlarını açıp kapatarak, çırparak, halkalar çizerek uçar dururlar. Tıpkı deniz canlılarının suda istedikleri gibi yüzmeleri ve istedikleri hareketleri yapmaları nasıl olağan ve doğal bir şey ise, kuşların da havada uçuşları aynen öyledir. Rüzgâr esince kuşlar kanatlarını çırparlar ve o esinti dalgaları arasında bir o yana bir bu yana savrulup durur ve öylece hareketlerini sürdürürler. Tıpkı deniz dalgaları arasında çırpınıp duran ve hareketlerini orada sürdüren deniz canlıları gibi.

   Yüce Allah, havayı harekete geçirince ve onu esen bir rüzgâr konumuna soktuğunda, bu rüzgârı ya göndereceği rahmet öncesi bir müjdeci kılar, nitekim Yüce Mevlamız şöyle buyuruyor:

   

   “Biz rüzgârı aşılayıcı olarak gönderdik. Ve gökten bir su indirdik de onunla su ihtiyacınızı karşıladık. (Biz bunları yapmasaydık) siz onu (yeterli) suyu depolayamazdınız.”[92]

   Rüzgârın harekete geçmesiyle ya da Rabbimin ona bu hareketi vermesiyle, o özü itibariyle canlı ve bitki olarak ne varsa hepsine ulaşır, onların büyüyüp gelişmelerini sağlar.

   Rabbimiz dilerse bu rüzgârı, kimi zaman da asilere gönderilecek bir azabın ya da cezanın öncü habercisi olarak gönderir. Nitekim Yüce Allah şöyle buyurmaktadır:

   

   “Biz onların üstüne, uğursuzluğu devamlı bir günde dondurucu bir rüzgâr gönderdik. O rüzgâr, insanları, sökülmüş hurma kütükleri gibi yere seriyordu. Nasılmış benim azabım ve uyarılarım!”[93]

   Rabbimiz bir başka âyetlerinde de şöyle buyuruyorlar: 

   

   “Bundan dolayı biz de onlara dünya hayatında zillet azabını tattırmak için o uğursuz günlerde soğuk bir rüzgâr gönderdik. Ahiret azabı elbette daha çok rüsvay edicidir. Onlara yardım da olunmaz.”[94]

   Diğer taraftan havanın/rüzgârın güzelliğine ve letafetine de dikkatinizi çekmek isterim.

   Bununla birlikte o rüzgârın şiddetini de düşün, gücünü aklına getir de su üzerinde meydana getirdiği dalgaları gözlerinin önüne getir de, denizi nasıl da sıkıştırdığını bir gör. Düşün bir kez, üfürülmüş ve şişirilmiş bir tulumun üzerine olan gücüyle bastıran kişi, onu denize batırmak ve daldırmak ister de yine de o tulum batmaz, su yüzeyinde kalır. O kişi de bunu başarmaktan aciz kalır. Buna rağmen sert bir cisim olan demiri su üzerine bıraksak, derhal dibe batar. Şimdi havanın letafeti[95] yanında suda nasıl batmayıp yüzeyde kalmayı başardığını düşünmek gerekir. Hava batma karşısında dikilebiliyor ve üstte kalmayı başarıyor. İşte böyle bir hikmete bağlı kalınarak ve bu kanun göz önünde tutularak Allah koskoca gemi ve vapurları su yüzeyinde durdurup yüzdürüyor, batmamalarını sağlıyor. Nitekim içi boş ve içerisinde hava olan her şey bu manada su yüzeyinde kalır ve batmaz. Bu, bir ilahî kanundur. Çünkü içerisindeki hava, o maddenin suya batmasını önlüyor. İşte bu kanun gereği geminin iç kısmında/dip kısmında bu sağlanır ki, gemi böylece batmasın.

   Bu kanun sebebiyle o koskoca gemi, tüm ağırlığına ve üzerindeki binlerce tonluk yüklerine rağmen batmaktan kurtulurlar, su üzerinde kalmayı başarır ve yüzerler. Evet işte o hafif gibi gözüken hava, o koskoca ağırlığı taşıyabiliyor. Bu, tıpkı şu örneğe benzer. Bir kuyuya yuvarlanmakta olan biri, kendisinden oldukça güçlü birinin eteğine anında yapışıyor, böylece o kişi kuyuya girmekten kurtulup, su üzerinde kalabiliyor, havada adamın eteğine asılı vaziyette bekleyip kurtuluşunu sağlıyor. Vapur ya da gemiler de aynen böyledirler. O içindeki hava sayesinde su yüzeyinde kalabiliyorlar. Gemi de tıpkı bu örnekte görüldüğü gibi havanın tabir yerindeyse eteklerine tutunur ve o kuvvetli ve güçlü hava kendisini su yüzeyinde tutar, batmaktan korur.

   En ağır yükü bile o hafif havaya bağlayan, onun eteğine tutturan, aralarında onu tutan hiçbir bağ ve bir düğüm olmaksızın öylesine tutmayı başaran ve bu manada havayı var eden Yüce Allah, her şeyden münezzehtir, berîdir.

   Ayrıca yine dikkatinizi havanın şaşırtıcı durumlarına çekmek isterim. Havanın etkisiyle bulutların yer değiştirmeleri, yıldırımların, şimşeklerin, yağmur ve karın, fırtına ve kasırgaların, yıldızlardan kopup gelen göktaşlarının durumlarını bir düşün hele. Bunlar yer ile gök arasındaki boşluklarda cereyan eden olaylardır. Oldukça da insanı şaşkınlık ve hayretler içerisinde bırakan olaylardır. Nitekim aşağıda mealini sunacağımız âyette Yüce Allah bu gerçeğe şöyle işaret buyurmaktadır, hepsini de bu manada dile getirmektedir:

   

   “Biz gökleri, yeri ve bunlar arasında bulunanları, oyun ve eğlence olsun diye yaratmadık.”[96]

   Bu işaret olunan konular göklerle yer arasında cereyan eden durumlarla alakalıdır. Oysa Rabbimiz, Yüce Kitabımızın değişik yerlerinde bu gerçeklerin ayrıntılarına da işaret buyurmaktadır. Çünkü Allah şöyle buyuruyor:

   

   “...yeryüzünde her çeşit canlıyı yaymasında, rüzgârları ve yer ile gök arasında emre hazır bekleyen bulutları yönlendirmesinde düşünen bir toplum için (Allah’ın varlığını ve birliğini ispatlayan) birçok deliller vardır.”[97]

   Öyle ki Yüce Allah, ister gök gürlemesi olsun, ister şimşek ve yıldırımlar olsun, bulutlarla ilgili bir durum olsun veya yağmura ilişkin olsun Kur’an’ın neresinde bunlar geçmişse, kesinlikle bununla ilgili detaylar ele alınmıştır. Eğer bütün bu anlatılanlardan alabileceğin bir dersin, hissen yoksa, kesinlikle sen gözlerinle yağmurun yağışını görüyor ve izliyorsun, kulaklarınla da gök gürlemesini duyup işitiyorsun, bu özelliklerinle senin diğer hayvanlardan bir farkın var mı? Çünkü onlar da yağmurun yağışını görüyor ve gök gürlemesini işitiyorlar, bu noktada onlarla ortak bir durumun vardır. Dolayısıyla senin görevin hayvanlık âleminden çıkıp şu yüceler dünyasına yükselmen ve oralarda seyretmen gerekmez mi? Eğer gerçekten gözlerini şöyle bir açarsan, onların görünen dış dünyalarını bu baş gözüyle görebilirsin. Öyleyse şu baş gözünü bir kapat da gönül kapılarını aç, böylece iç dünyadaki âlemleri, orada şaşırtıcı ve hayret uyandıran gerçekleri, gariplikleri ve sırları göresin.

   

    
     
      Hicr, 15/22.

    

     
      Kamer, 54/19, 20, 21.

    

     
      Fussilet, 41/16.

    

     
      Letafet: Hoşluk. Güzellik, nezaket, yumuşaklık, hafiflik.

    

     
      Duhan, 44/38.

    

     
      Bakara, 2/164.
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   BİR DAMLA YAĞMUR

   

   İşte bu konu da ayrıca üzerinde uzun uzun düşünülmesi ve fikir yürütülmesi gereken bir gerçektir. Ancak bunu tüm detaylarıyla ele alıp saymanın da hiç imkanı yoktur. Şöyle yoğun ve kesif olan bulutları gözlerinin önünde bir canlandır. O kesif ve kapkaranlık olan bulut, o berrak ve hiçbir pürüzü olmayan havada nasıl toplanıp bir araya geldiklerini görürsün. Evet şimdi sen bunu nasıl görüyorsun söyleyebilir misin? 

   Yüce Allah dilediğinde ve istediği zamanda bunları nasıl var ediyor? O bulutlar tüm yumuşaklıklarına rağmen, üzerinde o ağır bir yük olan yağmuru taşımaktadırlar ve aynı zamanda öylece havada durabilmekteler. Evet böylece Yüce Allah’ın dilediği ve yağmuru yağdırma izni verdiği ana kadar nasıl da bekletiyor? Bunu söyleyebilir misin? Ayrıca yağmurun, yağmur tanelerine dönüşmesi ve her bir yağmur tanesinin Allah’ın irade ve kudretiyle nasıl oluştuğu üzerinde bir fikrin yok mu? Dilediği şekil üzere gönderme hususunda düşünebiliyor musun?

   Bir de bakarsın ki, Allah’ın izni gelince, o bulutlar yağmuru yeryüzüne serperler, yağmurun her bir damlasını bir yere gönderirler. O yağmur damlaları ki, yağarken biri diğerine bitişmez, kendisi için çizilen yoldan yağmaya ve düşmeye devam eder. Evet bir damla diğeriyle ne birleşir, ne de biri diğerine değer. Her biri kendileri için çizilen rotadan hiç ayrılmaksızın düşmelerini sürdürürler. Doğrusu sonra gelen, öncekini geçemediği gibi, önce gelen de sona kalmaz. Böylece herbir yağmur damlası yeryüzüne teker teker iner.

   Eğer önce geçenlerle sonradan gelenler bir araya gelip de, bir damla yağmur suyu yaratmak isteseler veya yağmur taneciklerinin sayılarını, tek bir beldeye ne kadar ve kaç tane yağmur tanesi düştüğünün hesabını yapmaya kalkışsalar, buna güçleri yetmez. Ya da tek bir köye inen yağmur tanecikleri ne kadardır hesabını yapmaya kalkışsalar bunu da başaramazlar. İster cin olsun ister insan olsun, onların en dahi hesap uzmanları bile bundan aciz düşerlerler, böyle bir şeyi başaramazlar. Çünkü yağan yağmurun tanelerini ancak onu yaratan ve gönderen bilir, O’ndan başkası bilemez. 

   Diğer taraftan yağan yağmurun herbir taneciği yeryüzünün ayrı bir yeri ve noktası için belirlenmiştir. Dolayısıyla yeryüzündeki herbir canlının, kuşun, yabani hayvanların ve tüm haşerelerin, o düşen yağmur damlacığında hisseleri bulunmaktadır. Hepsinin de payı ilahî yazgı ile o damla üzerinde yazılmış ve çizilmiştir. Ancak bu baş gözü o yazıyı görebilecek kabiliyet ve kapasitede değildir. O damlacıktaki ilahî yazıda, filan dağın falan bölgesindeki filan böceğin rızkıdır diye yazılı bulunmaktadır. Aynı zamanda buradaki damla üzerinde, o böcek susayınca, işte bu damla onun susuzluğunu giderecektir, diye de yazılı bulunmaktadır. Ama bu baş gözüyle onları görebilmenin imkanı da yoktur.

   Aynı zamanda o yumuşacık yağmur suyundan oluşan doluyu ve yine bu sudan oluşan pamuk misali karı da düşünmek gerekir. O dondurulmuş olan dolu ile atılmış olan pamuk misali karda da sayısız hikmetler, şaşkınlık uyandıran acaiplikler bulunmaktadır. Yeter ki onu görebilecek bir gözle bakılabilsin.

   Bütün bunlar Cebbar[98] ve Kadir[99] olan Yüce Allah’ın fazlı, keremi ve ikramıdır, lütfudur. Aynı zamanda bunlar, her şeye egemen olan, Kahhar[100] yaratıcı Celal[101] sahibi Yüce Allah’ın bir kahrıdır. Yarattığı varlıklarından hiçbirisinin bunda onunla bir ortaklığı ve müdahalesi, etkisi yoktur. Hatta yarattıkları arasından müminlerin bile bunlar karşısındaki tavrı sadece bir teslimiyetten ibarettir. O’nun celal ve azameti karşısında boyun eğmektir. İnkarcı körlere gelince, onlar sadece bunun keyfiyetini bilemeyeceklerini kabullenmeyip, aksine sebep ve illetleri sayarak zanna göre hareket ederler.

   Kendini beğenmiş cahil kimse, yağmurun yağışını, suyun ağır olması nedeniyle, bulutlarda durmayıp, hemen yere indiğini söyleyerek, böyle basit bir gerekçeyle açıklar. Evet, onlar yağmurun yağışının sebebi olarak ağırlığı gösterirler. Bir de bununla övünür ve böyle bir açıklamanın sadece kendisince ortaya konduğunu ileri sürer. Bununla da kendisini mutlu zanneder.

   Böyle kişilere; tabiatın manası nedir, söyler misin diye sorulsa, bu tabiatı yaratan kimdir? Suyu ve ondaki ağırlığı yaratan kimdir? O akar olan suyu ağaçların ta derinliklerine, köklerine, dallarına ve yapraklarına ulaşana dek vardıran kimdir? 

   Oysa ki su, doğası gereği ağır bir şey değil midir? Bütün bunlar nasıl olabiliyor? Doğrusu bu kadar ağır olan ve su nasıl olup da ta derinlere, dip noktalara kadar ulaşıyor, sonra da oralardan tekrar üstlere ve en kuru olan noktalara kadar ulaşabiliyor, söyler misin bu nasıl oluyor, ağaçların en kuru noktalarına kadar azar azar ve ihtiyacı oranında nasıl ulaşabiliyor? Oysa ki su, ağaçların ve ürünlerin gövdelerine sızarken, hatta tüm yaprakların ve dalların her zerresine ulaşırken gözle ne görülebiliyor, ne de müşahede altına alınabiliyor, bütün bunlar nasıl oluyor söyler misin? Bu sayede yaprağın her bir zerresi ondan gıdasını alıyor, onun en ufak damarlarına dek ulaşabiliyor, oralarda bile asla kuru bir yer bırakmıyor. Oradan itibaren tek yaprağın aslı ve kökü olan kuru noktayı bile suluyor ve tüm o damarlara ve köklere ulaşıyor. 

   Diğer taraftan yaprak uzunluğu boyunca büyük ve uzunca bir damar/asıl damar vardır ki, bu damardan da yan kollar ve damarlar çıkar, bunlar bile o kanaldan su ihtiyaçlarını giderirler. Sanki büyük damar adeta büyük bir nehir gibidir. O ana damardan sular diğer kılcal kanallara akarlar, çünkü onlar da asıl nehir denen damardan ayrılan kollar gibidirler. Bu kollar da o ana kaynaktan beslenirler. Bu kollardan da daha küçük çapta kanallar ve damarlar ayrılır. Bütün bunları besleyen, vareden kimdir? Daha sonra da tüm yaprağı kuşatacak şekilde tıpkı örümcek ağı misali, akış yolları ve hatları vardır ki bunlarla o yaprak tümüyle beslenir. Bunları başaran kimdir? Gözlerin bile göremeyeceği derecede ince olan o kılcal damarlar yaprağın tümünü kuşatır. Böylece o su, hem ona gıda olur hem de onun süslenmesine sebep olur. Bu sayede tazeliğini korur, parlaklığını muhafaza eder. 

   Nitekim meyvelerin diğer parçalarına ulaşması da aynıdır ve aynı fonksiyonu görür. Bütün bunlar nasıl olabilmekte söyler misin? Şayet yağmur suyu, kendiliğinden aşağılara doğru akıp gidiyorsa, bu durumda söyleyebilir misin o su, bu defa nasıl oluyor da en yukarılara ve en yüksek noktalara kadar hareket edebiliyor? Bu, herhangi bir çekim gücü sayesinde olabilmektedir, diyorsan, o halde böyle bir görevi yapmak için bu çekim gücünü bu işe hazırlayan ve koyan kimdir? 

   Eğer bütün bu sorgulamaların ve zincirleme gelen soruların sonunda, bu işi göklerin ve yerin yaratanına vardırırsan, mülk ve melekûtun/dünya ve ahiret hayatının tüm varlığı egemen gücü altında olan ve Cebbar olan Allah’dır diyebiliyorsan, o takdirde neden bu işi ta başından beri O’na havale etmedin, O’na bu işi bırakmadın, kendince birtakım safsatalar uydurup durdun söyler misin? İşin gerçeği şudur, cahilin ve bunağın en son varabildği noktayı akıllı kimse ta işin başından itibaren hemen anlayıvermektedir.

   

    
     
      Cebbar: İstediğini mutlak yapan, dilediğine muktedir olan. Büyüklük, azamet ve kudret sahibi. İmar eden Cenab-ı Hak. Kullarını ıslah edip tevbeye götüren Allah Teala.

    

     
      Kadir: Kudret sâhibi ve herşeye kudreti yeten Allah Teala.

    

     
      Kahhar: Galib-i Mutlak ve her an kahretmeğe muktedir olan Allah (c.c.).

    

     
      Celal: Nihâyet derecede büyüklük. Azamet.

    

   

  

  
  Kadir: Kudret sâhibi ve herşeye kudreti yeten Allah Teala.
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  Cebbar: İstediğini mutlak yapan, dilediğine muktedir olan. Büyüklük, azamet ve kudret sahibi. İmar eden Cenab-ı Hak. Kullarını ıslah edip tevbeye götüren Allah Teala.








   
   FARKLI DELİLLER/ÂYETLER

   

   Ayrıca göklerin ve yerin melekûtu ve bunlarda yeralan yıldız ve gezegenler de yine Yüce Allah’ın kudretini gösteren ve varlığına delil olan âyetlerdendir. İşte bu, tüm olan ve bitenleri kabullenmenin hepsidir. Dolayısıyla bir kimse eğer bir şeyin tümünü idrak edip anlayacak olursa, bununla birlikte göklerdeki şaşırtıcı ve hayret uyandırıcı gerçekleri gözardı eder ve onlara bu dikkat gözüyle bakmazsa, gerçek manada o kimse tüm gerçekleri ellerinden kaçırmış ve işin hakikatini bilememiş demektir. Çünkü; yeryüzü, denizler, hava, kısaca gökler dışında kalan her cisim, göklere oranla denizde bir damla belki de ondan da küçük bir şeydir.

   Diğer taraftan Yüce Allah’ın gökler ve yıldızlara ilişkin durumları, Yüce Kitabımızda ne kadar büyük bir önemle ele aldığı bir gerçektir. Yüce Kitabımızın hemen hemen herbir sûresinde ve bir sûrenin birkaç yerinde gökler ve yıldızlara ait önemli bilgiler verilmekte ve insanların bunlara dikkatleri çekilmektedir. 

   Nitekim Yüce Allah, Kitabının nice yerlerinde göklere ve yıldızlara yemin etmektedir. Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Burçlara sahip gökyüzüne andolsun!”[102] 

   Başka bir sûrede de: 

   

   “Gökyüzüne ve tarıka/sabah yıldızına yemin ederim.”[103] buyurulmaktadır.

   Yine Rabbimiz şöyle buyuruyor: 

   

   “İçinde yörüngeleri olan göğe andolsun ki...”[104]

   Yüce Allah yine şöyle buyuruyor: 

   

   “Gökyüzüne ve onu bina edene andolsun.”[105]

   Yüce Allah tekrar şöyle buyuruyor: 

   

   “Güneşe ve kuşluk vaktindeki aydınlığına, güneşi takip ettiğinde aya yemin/andolsun.”[106]

   Başka bir yerde de Rabbimiz buyuruyor ki: 

   

   “Hayır! Akıp giden, bir kaybolup bir etrafı aydınlatan yıldızlara andolsun.”[107]

   Bir de Yüce Allah’ın şu kavline de kulak ver bakalım, Rabbimiz buyuruyor ki: 

   

   “Battığı zaman yıldıza andolsun ki...”[108]

   Keza Rabbimiz şöyle buyuruyor: 

   

   “Hayır! Yıldızların yerlerine yemin ederim ki, bilirseniz, gerçekten bu, büyük bir yemindir.”[109]

   Bundan önceki sayfalarda da gördüğün ve öğrendiğin gibi, o bir damlacık meni denilen ve nutfe diye geçen spermde, o insanın ilk anda iğrendiği spermde, gerek daha önce geçen nesillerin olsun ve gerek onlardan sonra gelenler olsun, hala onun mahiyetini ve şaşırtıcı durumunu öğrenmiş değillerdir. Nitekim insanlar, Yüce Allah’ın adına yemin ettiği varlıkların şaşırtıcı ve acaip durumlarını bilmeleri de gereğince halen mümkün olamamıştır. İnsanlar bunlar hakkında gerçek bilgiyi edinmekten hep acze düşmüşlerdir. Düşün bir kez, Yüce Allah’ın adına yemin ettiği şeyleri sen basit bir şey mi sanırsın, ne sanırsın, söyleyebilir misin? Oysa ki Yüce Allah rızkı ona havale ediyor ve ona izafe ediyor, bakınız Yüce Allah şöyle buyurmaktadır:

   

   “Semada rızkınız ve size vadedilen başka şeyler vardır.”[110]

   Nitekim bu konular üzerinde düşünen düşünürleri de Rabbimiz övgü kabilinde haklarında şöyle buyurmaktadır:

   

   “...ve onlar göklerin ve yerin yaratılışı hakkında derin derin düşünürler (ve şöyle derler): “Rabbimiz! Sen bunu boşuna yaratmadın...”[111]

   Rasulullah (sallallâhu aleyhi vesellem) de hadislerinde şöyle buyuruyorlar: 

   “Bu âyeti okuyup da, sonra da buna bıyık/dudak büküp de önem vermeyene/aldırmayana yazıklar olsun!”[112]

   Yani bu âyeti okuyup da üzerinde düşünmeden geçen bir kimseye yazıklar olsun denilerek uyarıda bulunuluyor, bundan yüz çevirenler yeriliyor. Yüce Allah şöyle buyuruyor:

   

   “Biz gökyüzünü korunmuş bir tavan gibi yaptık. Onlar ise, gökyüzünün âyetlerinden yüz çevir-irler.”[113]

   Acaba tüm denizler ve yer ele alınıp değerlendirildiğinde bunların göğe göre oranları nedir? 

   Oysa göklere nisbetle denizler ve yer yakında değişime ve bozulmaya doğru gidiyor. Her an dengesi bozuluyor. 

   Oysa ki gökler çok daha sert, şiddetli, sağlam ve zamanı gelene dek de bozulmayacak durumdadır. İşte bunun için Yüce Allah göğe, “Mahfuz/korunmuş” diye ad vermiştir. Allah (c.c) şöyle buyuruyor:

   “Biz gökyüzünü korunmuş/mahfuz bir tavan kıldık.”[114] ile bu gerçeğe işaret olunduğu gibi yine Rabbimiz bir başka âyetinde de şöyle buyuruyor:

   

   “Üstünüzde yedi kat sağlam göğü bina ettik.”[115]

   Yine Rabbimiz şöyle buyurmaktadır: 

   

   “Sizi yaratmak mı daha güç, yoksa gökyüzünü yaratmak mı, ki onu Allah bina etti, onu yükseltip düzene koydu.”[116]

   Şu melekût âlemine bir bak, bak ki İzzin ve Ceberut’un/Yüceliğin ve azametin şaşkınlık ve hayret uyandıran gerçeklerini göresin. Melekût âlemine bakmak, gözlerini oraya dikip yönelmek manasında değildir. Yani baş gözüyle bakmak demek değildir. Çünkü bu durumda bakınca göğün maviliğini, yıldızların ışığını ve bir de ayrı ayrı oluşlarını görebilirsin. Oysa bu söylenenler açısında sen hayvanlarla aynı özelliklere sahipsin, çünkü onlarda da baş gözü vardır ve onlar da o gözleriyle bakıp görürler. Eğer o âleme bakmaktan maksat baş gözüyle bakış olsaydı, o zaman Yüce Allah aşağıda mealini sunacağımız âyetle neden Hz. İbrahim’i övmüş olsun ki? Bakın Rabbimiz onu övmek üzere şöyle buyuruyor:

   

   “Böylece biz, kesin iman edenlerden olması için İbrahim’e göklerin ve yerin melekûtunu gösteriyorduk.” [117]

   Yoksa burada dikkatimiz sadece bu baş gözüyle görülebilen, görme duyusuyla algılanan şeylere bakmak emrediliyor değildir. Kur’an-ı Kerim baş gözüyle görülebilenleri, varlık ve şehadet/görülebilenler diye ifade ediyor. Oysa görme duyusuna bağlı olmayan görme olayını ise, onu da gayb/bilinmezlik ve melekût âlemi olarak ifade ediyor. Kaldı ki Yüce Allah hem gaybı ve hem hazırı/şehadeti, hepsini bilir. O mülk/görülen dünyanın ve melekût görülmeyen gaybın egemenliğini elinde tutan Cebbar’dır. Hiç kimse O’nun ilminden hiçbir şeyi asla kuşatamaz, tanımlayamaz, meğer ki O, kendilerine izin vermiş olsun. Bu izni de sadece peygamberlerine vermiştir. O, gaybın yegane bilenidir. Gaybını seçtiği ve tercih ettiği peygamberlerinin dışında hiç kimseye bildirmez ve hiç kimseyi buna muttali[118] kılmaz. Ancak razı ve hoşnud kaldığı peygamberlerine bildirir.

   Ey akıl sahibi kişi! Sen akıl ve fikrini, düşünceni şu melekût âleminde gezdir, onlar üzerinde düşün, ola ki senin için gök kapıları/gaybla ilgili bazı gerçekler açılır da, sen gönlünle o göğün istenilen bölgelerinde ve noktalarında dolaşma imkanını elde edebilirsin. Bu halini böylece sürdür ki, ta ki gönlün Rahmanın Arş’ının önünde durana dek devam etsin. İşte belki böyle bir durumda Hz. Ömer b. Hattab’ın mertebesine ulaşma imkanını elde edebilirsin. Allah kendisinden razı olsun, diyor ki: “Kalbim, Rabbimi gördü.”

   Böyle bir makama erebilmenin de yolu, uzağı görebilmek ve en uzağa ulaşabilmek için, mutlaka en yakın yolları aşmakla mümkündür. Burada aşman gereken en yakın yol ise, insanın kendi nefsidir. Bundan sonra üzerinde hayatını ve yaşamını sürdürdüğün şu yeryüzüdür. Bunu da bütünüyle seni kuşatan şu hava/atmosferdir. Bundan sonra bitkiler ve canlılar gelir. Kısaca yeryüzünde ne varsa tümünü aşman gerekir. Daha sonra da şu boşlukta/fezada, gök ile yer arasında olan biteni, orada şaşkınlık ve hayret uyandıran şeyleri aşman gerekir. Bunları da yedi kat gök izler, yıldızlarıyla, gezegenleriyle birlikte bütün bunları da aşman şarttır. Bunu ise Kürsî, Arş, arş’ı taşıyan melekler ve göklerin hazineleriyle görevli melekler izler. İşte bütün bunların geçilmesinden sonra asıl nazargaha, Rabbin Arş’ına bakış gelir sıra, Kürsi, gökler ve yer ve bu ikisi arasındaki şeyler... Evet bütün bunların sahibi olan Rabbe bakmak gelir sıra.

   Doğrusu bütün bunları aşabilmen için, seninle Rabbin arasında çok büyük geçiş noktaları, yolları vardır, çok geniş, geçilmesi oldukça zor geçiş noktaları, geçitler var. Sen henüz bir engeli aşamadan veya henüz aşmak üzereyken, yani daha işin henüz ta başında bulunuyorken, bunu bile aşamamışken diğerlerini nasıl aşabileceksin, bunu hiç düşündün mü? 

   Bu, senin nefsinin görünen yönüdür. Önce bunu bilmen ve tanıman gerekir. Oysa sen henüz yanlışlarının bile farkında değilken, durmaksızın konuşuyor ve ben Rabbimi biliyor ve tanıyorum iddiasına kalkışıyorsun. Diyorsun ki: “Ben O’nu bildim ve tanıdım, ben O’nun yaratıklarını da tanıdım. Durum bu iken ben daha ne üzerinde düşünüp tefekküre dalayım ki? Benim daha nelere bakmam gerekiyor ki?”

   Şimdi başını kaldır da semaya/göğe bak. Evet oraya, oradaki yıldız ve gezegenlere, onların dönüş hareketlerine, doğmalarına ve batmalarına, güneşine ve ayına bak, bak ve gör, nasıl da hiçbir değişikliğe uğramaksızın yörüngelerinde seyredip gidiyorlar... 

   Bir de onların farklı farklı noktalardan doğuş ve batışlarına dikkatini çekmek isterim. Onların hareketlerindeki hiçbir duraklama ve gevşeme olmaksızın nasıl da sessiz ve sakin bir halde yörüngelerini izleyip duruyorlar. Bilakis herbiri kendilerine çizilen yol üzerinde kendileri için konan bir düzen, hesap ve ölçü içerisinde konaklama yerlerinden hareket ediyorlar, kendilerinde ne bir eksilme ve ne de bir fazlalık olmamaktadır. Bu hal, Yüce Allah, ta ki onların defterlerini düreceği güne/kıyamete dek aynen böyle sürüp gidecektir.

   Bir de başını kaldır, gökteki yıldızların sayılarını, çokluklarını, renklerinin farklı farklı oluşunu düşün. Bunlardan kimisi kırmızıya yakın bir renk taşırken, kimisi beyaza meyletmektedir. Kimisi de kurşunî renktedir. Ayrıca bir de bu yıldızların şekillerine de dikkatini çekerim. Bunlardan kimisi akrep şeklinde, kimisi koç, kimi öküz, kimi arslan, kimi insan şeklindedir. Kısaca yeryüzünde ne surette bir şey varsa, mutlaka onun gibi bir şey gökte de yer almaktadır.

   Diğer taraftan 1 yıl boyunca güneş kendi yörüngelerinde nasıl da hareket edip duruyor. Ayrıca güneş her gün ayrı ayrı yerlerden doğup batmaktadır. Çünkü O’nun yaratıcısı ona bu kanunu koymuştur. Eğer güneşin doğması ve batması diye bir durum sözkonusu olmasaydı, bu durumda gece ile gündüzden de söz edilemezdi. 

   Aynı zamanda vakit ve zamanların da tayini ve belirlenmesi mümkün olamazdı. Böyle olunca dünya ya sürekli bir şekilde hep karanlıklar içerisinde geçecekti veya sürekli olarak hep aydınlık olacaktı. Yani ya hep gece veya hep gündüz. Bu durumda insanlar ne zaman geçimlerini temin için çalışacaklar ve ne zaman dinlenecekler, bunu belirleyemezlerdi. Bu açıdan dikkat et de gör, Rabbimiz geceyi nasıl da bir örtü olarak yaratmış, onda uykuyu dinlenmemiz için vermiştir. Gündüzü de maişetimizi ve geçimimizi sağlamak için sunmuştur.

   Bak ve gör, Rabbimiz nasıl geceyi gündüze ve gündüzü de geceye soktuğunu, birbiri ardına getirdiğini de düşün ve dikkate al. Yüce Allah belli bir kanun ve düzen içerisinde gece ile gündüzün belli zaman ve dönemlerde kısalıp uzamalarını da sağlamıştır. Bütün bunlardan çıkarılacak dersler ve alınacak ibretler vardır.

   Güneşin hareketlerine dikkat edecek olursan onun göğün ortasında nasıl yer değiştirdiğini ve buna bağlı olarak da mevsimlerin; yazın, kışın, ilk ve sonbaharın gelişini sağladığını tefekkür et. Eğer güneş yörüngesinde hareket halindeyken göğün tam ortasından biraz aşağıya düşse, hava soğur ve kış mevsimi başgösterir. Eğer göğün tam ortasında bulunursa, dondurucu soğuklar başlar. Eğer güneş bu ikisi arasında bir yol izlerse, bu durumda ılıman bir dönem başlar. Nitekim göklerin şaşırtıcı ve hayret verici durumları ele alınacak olursa, sadece göğün parçalarından bindebirini anlatabilmek mümkün olamaz. Bizim burada yaptığımız sadece düşünebilmenin yollarını açmak ve tefekkür için bir uyarıda bulunmaktan ibarettir.

   Ancak burada senin özet olarak bilmen gereken gerçek şudur: Bilmelisin ki, Allah’ın yaratmış olduğu her bir yıldız, yaratıkları açısından mutlaka bir hikmeti, bir ölçüsü/miktarı, bir şekli vardır. Ayrıca renginde olsun, göğe konuluşlarında olsun, göğün tam ortasına yakınlık ya da uzaklıkları olsun, yanındaki yıldızlara olan yakınlık ve uzaklıkları olsun kesinlikle bir gerçeğe ve hikmete bağlıdır.

   İşte bizim insan bedeniyle ilgili olarak sunduklarımız bir kıyas et ve bunlar üzerinde bir düşün bakalım. Çünkü bunların her bir parçasında mutlaka bir hikmet, hatta bir değil birçok hikmet bulunmaktadır. 

   Doğrusu gök ile ilgili iş ve husus çok daha büyük ve önemlidir. Hatta şunu kesinlikle diyebiliriz. Yerin durumu göğün durumuyla kıyaslanamaz. Ne cisim bakımından olan büyüklüğünü, ne de taşıdığı birçok mana ve gizemler bakımından kıyaslanmaları hiç de mümkün değildir. 

   Ayrıca yerin büyüklük durumuyla semanınkini de bir karşılaştır. Aralarındaki farklılığı görmen mümkündür. Çünkü sen de biliyorsun ki, yerin büyüklüğü ve çevresinin genişliği gözönüne getirildiğinde hiçbir insan ne onu gereğince kavrayabilir ne de tüm dünyanın çevresini dönüp dolaşabilir.

   Araştırıcıların ittifakla anlattıklarına göre güneş, dünyadan yüzaltmış küsûr defa büyüktür. Nitekim hadislerde de güneşin büyüklüğüne işaret eden bilgiler bulunmaktadır.[119] Ayrıca yıldızları da bir kez gözlerinin önüne getir ve üzerinde düşün hele. Senin o gördüğün yıldızlar var ya onlardan sadece biri dünyanın sekiz kat daha büyüktür, evet o yıldızların en küçüğünün büyüklüğü dünyanın sekiz katı kadardır. En büyüğü ise yaklaşık olarak dünyanın yüzyirmikatı kadardır. İşte böylece onların yükseklik ve uzaklığı anlaşılabilir oldu. Yıldızın bizim tarafımızdan küçük olarak görülmesinin sebebi, onun bize oldukça uzak olmasından kaynaklanmaktadır. Bunun içindir ki Yüce Allah, onların uzaklığına işaret ederek şöyle buyurdu:

   

   “...ki onu/göğü Allah bina etti, onu yükseltip düzene koydu.”[120]

   Yine gelen hadislerde bildirildiğine göre her bir göğün diğeriyle olan uzaklığı beşyüz yıllık bir yol mesafesindedir. Gökler arası uzaklık bu kadardır.[121]

   Madem ki tek bir yıldızın büyüklüğü dünyanın kat kat üstündedir. Buna rağmen bir de yıldızların ne kadar çok olduğuna dikkat et, onlar üzerinde düşün. Bu arada bir de dikkatini yıldızların üzerinde kümelendiği göğe çevirmeni ve onlar üzerinde düşünmeni isterim. Şimdi sen yıldızların üzerinde kümelendiği semaya ve onun büyüklük ve azametine bak da bunun üzerinde düşün, ayrıca onların hızlı hareketlerini incele. Hızını bir tarafa bırak, sen o yıldızların hareketini bile hissedecek ve görebilecek durumda değilsin. Ancak, bir anda onların en az bir yıldız genişliğinde seyrettiğini düşün ve bundan da hiç kuşkuya düşme. Çünkü zaman açısından bir yıldızın ilk doğuş anından tümüyle doğmasına kadar geçen süre hesap edemeyeceğin kadar az bir süredir.

   Sözkonusu yıldız dünya gibi belki yüz katı kadardır ve hatta belki de daha fazladır. İşte böyle gayet az olan bir anlık zaman dilimi içerisinde felek/gezegen yüz defa dünya kadar hareket etmiş bulunmaktadır. İşte bütün bunlar hep böyle hareketlerini sürdürüp duruyorlar, ancak sen bunlardan habersiz bir şekilde yaşıyorsun.

   Hz. Cebrail (aleyhisselam)’in güneşin hareketine ilişkin ifadesine bir dikkat et de bunun üzerinde biraz düşün. Çünkü Hz. Peygamber (sallallâhu aleyhi vesellem) Cebrail (aleyhisselam)’e şöyle sormuştu:

   “Güneş zevale erdi mi/kayboldu mu?” 

   Rasulullah (sallallâhu aleyhi vesellem)’ın bu sorusuna karşı Hz. Cebrail (aleyhisselam): “Hayır, evet” diye iki türlü cevabı birden vermişti, hem hayır ve hem evet demişti. 

   Rasulullah (sallallâhu aleyhi vesellem) Cebrail’in bu cevabı karşısında: 

   “Sen nasıl hem hayır ve hem evet diye cevap verebilir, böyle söyleyebilirsin?” diye söyleyince, Hz. Cebrail de kendisine şöyle söylemişti: 

   “Benim, hayır diye söylediğim ifadeyle, evet diye söylediğim arasındaki süre içerisinde güneş tam beşyüz yıllık bir mesafeyi katetti/böyle bir hızla hareket etti.”

   Sen güneş deyip geçme, onun kocaman olan varlığına, azametine dikkatini çekerim. Bir de bu kadar büyüklüğüne rağmen olan hareketine de dikkat etmeni isterim. Bütün bunlarla birlikte büyük hikmetler sahibi O yüce yaratıcının kudretini de düşün, bunu da asla göz ardı etme! Çünkü bu kadar büyüklük ve azametine rağmen o kocaman güneşi hem hızlı hareket ettiriyor ve hem o büyüklükteki bir cismi küçücük bir gözbebeğinde gösterebiliyor, oraya sığdırabiliyor. Nitekim eğer sen yerde oturup da, gözlerini açarsan, ona doğru bakacak olursan, böylece güneşin tümünü görebilirsin.

   İşte şu gökyüzü, büyüklüğüne ve üzerinde birçok yıldızın, sayısız gezegenlerin varlığına rağmen ona bakmıyorsan, bari ne olur, çevir de bir gözlerini onların yaratıcısına bak, acaba onları nasıl yaratmış? 

   Herhangi bir direk ve payanda olmaksızın onları, göğü nasıl da öyle havada tutmuş, hem de yukarısından da bir yerlere bağlı ve asılı olmaksızın öyle nasıl durabilmiş ve durdurabilmiş? Bunlar üzerinde olsun biraz düşünmez misin? Sanki tüm âlem tek bir ev gibidir de, gök de onun üzerinde, onun tavanı misali durmaktadır.

   Senin bu durumuna gerçekten şaşılır. Çünkü sen eğer herhangi bir zenginin evine girsen, o evin nadide boyalarla ve çeşitli objelerle süslenmiş olduğuna öncelikli olarak bakar, dikkat eder ve incelersin, nasıl boyanmış ve nasıl yaldızlı, hem de altın yaldızlı boyalarla süslenmiş gibi çeşitli fikirler yürütürsün. Bu gördüklerinden dolayı hayretini hiç de gizlemezsin. Bir ömür boyu hiç usanmak ve bıkmak bilmeksizin hep onu anlatır, onun güzellğinden söz eder durursun. Oysa ki sen her gün ve her an şu kocaman eve/saraya bakıyor, onun tabanına/yerine ve tavanına/göğüne, havasına, çeşit çeşit içinde var olan şeylere, içindeki türlü türlü canlılara, şaşkınlık veren hayvanlarına, çok eşsiz olan sanatlarına bakıyorsun, nakışlarını görüyorsun da, sonra bunlar üzerinde kendi kendine olsun hiç mi düşünmüyorsun, hiç mi bir şey demiyorsun? Hiç mi kalbinle dönüp o tarafa bir yönelmiyorsun? Acaba bu ev, senin hiç dilinden düşürmeyip hep övmekte olduğun o evden de mi aşağıdır ki, hakkında bir şey demek istemiyorsun? 

   Kaldı ki hep övgüyle kendisinden söz ettiğin o basit ev de şu gayet önemsiz olan yeryüzünün toprağından meydana getirilen bir yapı değil mi? Oysa bununla birlikte sen asıl bakman gereken şu ilahî yapıya hiç de bakmıyorsun. O bu binayı tek olarak yaratmış ve yine bir tek O bunu bir düzene ve sisteme bağlamıştır. Sana gelince, sen hem nefsini, hem Rabbini ve hem de Rabbinin evini unutmuşsun da hep midenle apış aranı düşünüp duruyorsun.

   Doğrusu peşine düştüğün tek bir amacın var, o da şehevî duyu ve isteklerini tatmin etmek veya çevreni pekiştirmek, yerini sağlamlaştırmaktır. Şehevî duygularının amacı hep mideni tıka basa doldurmaktır. Kaldı ki sen hayvanların yediğinin onda birini bile yiyebilecek bir güce de sahip bulunmamaktasın. Bu itibarla hayvan bile senden on kat daha üstündür.

   Debdebeli yaşamakta ve haşmetli gözükmekteki amacın da, tanıdıklarından onlarca veya yüzlerce kişinin senin ardına takılıp, dilleriyle senin önünde sana karşı ikiyüzlülük ederek, sana kuyruk sallamalarını ve yağcılıkta bulunmalarını istemendir. Oysa yüzüne karşı sana gülen o kimseler, aslında senin hakkındaki kötü düşüncelerini, aleyhindeki tavır ve hareketlerini ise bilmemektesin. Eğer seni severken gerçekten samimi iseler bile buna rağmen onlar ne senin adına ve ne de kendileri adına hiçbir yarar ya da zarar sağlama gücüne sahip değiller. Ne de ölümü engelleyip, sağlıklı bir yaşam sürmeni de sağlayacak bir güçleri yoktur. Hatta dahası kabirden kalkmaya ya da kaldırmaya bile güçleri yoktur.

   Senin bulunduğun ülke ya da beldede senin çok çok üstünde zengin olan yahudi, hıristiyan, (ateist, müşrik vb.) gibi niceleri vardır ki, her şeyiyle senin önündeler, makam ve mevkileri de öyledir. O halde gurur ve kibirde bulunmanın ne manası var söyler misin? Neden hiç aklını başına devşirmiyor ve halen böyle bir gurur ve aldanmanın peşinden sürüklenip gidiyorsun. Neden şu göklerin ve yerin/dünyanın güzel melekûtuna, varlığına bakıp da kendin için bir ders çıkarmıyorsun? Sonra bir başka husus da tüm bu dünya, melekût/ahiret varlıklarının asıl sahip ve maliki Yüce Rabbinin Celal ve azametine bakmaktan neden hâlâ gaflette bulunuyorsun? Bu nimetten neden gaflet içinde bulunuyorsun? Doğrusu senin ve senin aklın gibilerin durumu adeta bir karıncaya benzer.

   

    
     
      Buruc, 85/1.

    

     
      Tarık, 86/1.

    

     
      Zariyat, 51/7.

    

     
      Şems, 91/5.

    

     
      Şems, 91/1-2.

    

     
      Tekvîr, 81/15.

    

     
      Necm, 53/1.

    

     
      Vakıa, 56/75-76.

    

     
      Zariyat, 51/22.

    

     
      Âl-i imran, 3/191.

    

     
      Deylemî: Hz. Âişe:nin hadisinden.

    

     
      Enbiya, 21/32.

    

     
      Enbiya, 21/32.

    

     
      Nebe, 78/12.

    

     
      Naziat, 79/27-28.

    

     
      En’am, 6/75.

    

     
      Muttali: Haberli. Bilgisi olan. Bir yüksek yerden bakarak görüp anlayan.

    

     
      Güneşin büyüklüğüne ilişkin hadis için bak. Ahmed b. Hanbel, Abdullah b. ömer’den rivayet ediyor. Rasulullah (sallallâhu aleyhi vesellem) güneşin battığını gördüğünde şöyle buyurdu: “O Allah’ın kızgın ateşidir. Eğer onu dağıtan ilahi emir olmasaydı muhakkak o, yeryüzündeki her şey yok olurdu.” Taberânî de, “Kebîr” adlı kitabında Ebu Umameden rivayet ediyor: “Güneş üzerinde dokuz melek görevlendirildi, hergün ona kar atarlar, eğer böyle olmasaydı, kesinlikle dünyadaki her şeyi yakardı.”

    

     
      Naziat, 79/28.

    

     
      Göklerin mesafesiyle ilgili hadis için bk. Tirmizî Hasan Basrî’den, O da Ebu Hüreyre’den rivayet ediyor. Hadis Eyyüb kanalıyla ve bir de Yunus b. Ubeyd ve Ali b. Zeyd kanalıyla rivayet olunmuştur. Derler ki, Hasan Basrî bunu Ebu Hureyre’den dinlemiş değildir. Ebuşşeyh de “Azamet” kitabında Ebu Nasra yoluyla Ebu Zer’den rivayet etmiştir. Ricali güvenilirdir.
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   KARINCA ÖRNEĞİ

   

   Karınca yuvasından çıkar. Ki o bu yuvasını gayet muhkem[122], krala ait olan saraylardan birinde yapmıştır. Sarayın duvarları oldukça yüksek ve sağlam, her bakımdan tehlikelerden korunmuş ve arındırılmış bir haldedir. İçerisinde genç kızlar, oğlanlar ve çeşit çeşit süslemeler bulunmaktadır. Çok değerli gıda maddeleri ve yiyecekler, nefis ürünler bulunuyor. İşte böyle bir yerde bulunan karınca, yuvasından dışarı çıkınca, yolda bir arkadaşıyla karşılaşır. Eğer bu karınca gerçekten konuşabilme gücüne sahip bulunsa, içinde bulunduğu o muazzam saraydan ve oradaki nefis gıdalardan hiç de söz etmez. O kendi yuvasını ön plana çıkarıp ondan konuşmaya başlar, kendi yuvasında bulunan yiyeceklerden söz eder. Onların nasıl orada depolandığını anlatır.

   Oysa saray ve kral konusuna gelince, ki o sarayın hem sahibi ve hem de orada gıdaların depolanmasını sağlayandır, karınca ne saraydan ne de sarayın sahibinden hiç söz etmediği gibi onu düşünmez bile. Çünkü karınca, kendi evi ve gıdası dışındaki hiçbir şeyi görmez daha doğrusu görmezden gelir. Karıncanın sarayı görmezlikten gelmesi, oradaki dünyadan hiç söz etmemesi, o sarayın tavanını, duvarlarını ve diğer yapı ve binaları görmemesi gibi bir gafleti sürüyorsa, bir insan olarak sen de Rabbinin sarayının sakinlerinden, Rabbinin evinden, göklerin sakinleri olan meleklerden habersiz olarak yaşamaktasın. Senin sema hakkında bildiklerin tıpkı karıncanın senin binan ve onun tavanı hakkındaki bilgilerden öteye geçmemesi gibidir. Aynı şekilde senin göklerin meleklerini bilmemen de tıpkı karıncanın senin evindeki yaşayanları bilmemesi gibidir. Karıncanın senin ve evinin sakinleri hakkındaki bilgisi ne ise senin de aynen öyledir.

   Evet karıncanın seni, senin sarayının o ihtişamlı görüntüsünü, o eşsiz sanatını görebilme gücü, imkanı ve yolu yoktur. Karınca o sanatı meydana getiren sanatkarı bilemez. Fakat sana gelince, sen karınca gibi değilsin. Senin melekût âleminde dolaşabilme gücün var, onda insanı hayretler içerisinde bırakan ve ne yazık ki halkın kendisinden gafil olduğu ihtişamlı sanatlar var. Sen hâlâ bunların tümünden habersiz bir halde yaşıyorsun ve aymazlığın sürüp gidiyor.

   Artık biz sözü daha fazla uzatmak istemiyor ve burada kesmek istiyoruz. Çünkü bu tarzda anlatımı sürdürürsek konu uzayıp gider. Bu konulara uzun ömürler ayırsak bile, ömürler biter ve fakat Yüce Allah’ın bize fazlıyla[123] takdir buyurduklarının gerçek manaları yine anlatılamaz. 

   Bizim tüm bilgilerimiz, âlimlerin ve velilerin bilgilerinin yanında denizde damla veya devede kulak misalidir. Âlim ve velilerin de tüm bilgileri peygamberlerin bilgilerinin yanında aynen denizde bir damla veya devede kulak mesabesinde gayet önemsiz bir bilgidir. Bütün bunların bilgileri de Peygamberimiz Hz. Muhammed (sallallâhu aleyhi vesellem)’in bilgisi yanında aynı durumdadır, çok bir basit bilgi olarak kalır. Aynı şekilde tüm peygamberlerin de bilgileri, mukarreb melekler denilen İsrafil ve Cebrail ve benzeri meleklerin bilgileri yanında adeta bir hiç mesabesindedir.

   Ayrıca tüm meleklerin, cinlerin ve insanların bilgileri de, Yüce Allah’ın ilmine nisbet olunduğunda, o zaman onların bilgilerine ilim adının bile verilmesi doğru olmaz. Hatta Yüce Allah’ın ilmi dışında kalan diğerlerinin bilgi durumlarına belki de dehşet, şaşkınlık, eksiklik ve acizlik demek daha uygun düşer.

   Kullarına öğrettiği şeyleri bildirip öğreten Rabbimi takdis ve tenzih ederim. Evet Yüce Allah kullarına öğrettiği her şeyi öğrettikten sonra hepsine seslenerek şöyle buyurdu:

   

   “Size ilimden ancak az bir şey verilmiştir.”[124]

   İşte bütün bunlar, düşünürlerin fikir oynattığı alanlarda, özellikle de Rabbimin yarattığı şeyler hususunda fikir yürüttükleri konularda ele alınan cümlelerin düğüm noktalarıdır. Bütün bu alanlarda insan fikir yürütülebilir ve yürütülebileceğini de Rabbimiz bildirmiştir. Ancak Allah kendi zatıyla ilgili alanlarda fikir yürütülmesine izin vermemiştir. Ancak Allah’ın mahlukatı/yarattıkları üzerinde insan fikir yürütürken ve düşünce açıklarken bunlardan hareketle insan yaratanının kim olduğunu tanıma ve öğrenme imkanını elde edebilir. Evet insan Rabbinin kim olduğunu, yaratıcısını, O’nun Celal, azamet ve kudretini öğrenebilir, bunlardan bir netice çıkarabilir.

   İnsan, Yüce Rabbinin sanatıyla ilgili bilgilerini ne oranda artırırsa, O’nun Celal ve azametine ilişkin bilgisi de o nisbette artar ve çoğalır, daha kamil bir manada bilgi edinmiş olabilir. Bu, tıpkı şuna benzer: Bir kimse, herhangi bir âlime ya da bilgine, o kimsenin ilim seviyesini öğrendiği oranda, saygı ve sevgi gösterir. Dolayısıyla o âlimin gerçekten insanı şaşırtıcı mahiyette olan eserlerini, tasniflerini ve şiirlerini bulabilmek için ve onları öğrenmek için var gücüyle çalışır, bundan asla geri durmaz. Çünkü o âlimin eserlerini, tasnif ve şiirlerini ne ölçüde öğrenirse, o ölçüde o kimseyi tanıma fırsatını elde edecektir. Dolayısıyla ona karşı daha çok ve daha iyi saygıda bulunmayı, ona hürmeti ve saygıyı öğrenmiş olur. Hatta onun kelimelerinden her biri için, meydana getirdiği şiirlerinin her bir beyti için yüreğinde o kimseye ayrı bir yer verir. Böylece kendi adına ona saygı duyman gerektiği kanatine varır ve öyle de yaparsın.

   Sıradan bir âlim ya da bilginin eserleri konusunda madem ki bu kadar titiz davranıyor ve o sayede o bilgini sevme ve sayma imkanını elde edebiliyorsan, bu durumda Yüce Allah’ın sanatı olan yarattıkları üzerinde de düşünmek gerekmez mi? 

   O’nun tasnif ve teliflerini gözler önünde bulundurmaz mı? Çünkü Allah’ın yarattığı ve tasnifi olan şu varlık dünyasındaki her şey hakkında insanın o şeylere dikkat ve nazarını yöneltmesi gerekmez mi? 

   Çünkü bunlar hakkında fikir yürütmek ve düşünmek ta sonsuza kadar ebedi manada sürüp gider. 

   Çünkü her kul bundan ne kadar nasiplenmişse, o nisbette düşünmesi gerekir. Artık biz burada sadece anlattıklarımızla yetinelim istiyoruz, sözü daha fazla da uzatmak istemiyoruz.

   Gökte ve yerde bir zerre de olsa, bütün bunlar sebebiyle Yüce Allah dilediklerini hidayete/doğru yola erdirir ve dilediklerini de saptırır.

   Bir kimse bunlara bakar ve bunların Allah’ın fiili ve sanatı olduğunu bilir ve görür ve aynı zamanda bu gözle bakarak üzerinde düşünürse, bunlardan yola çıkarak Yüce Rabbinin azametini, Celal ve kudretini öğrenmiş olur, böylece hidayete erer ve doğruyu bulmuş olur.

   Kim de bu şeylere eksik bir bakışla, kısır bir düşünce sistemiyle bakarsa, bunlardan kimisinin kimisi üzerindeki etkinliği noktasındaki bakış açısı eğer eksik olursa, hatalı bir bakışla onları inceleyecek olursa, yani bunlara bakışı, sebeplerin müsebbibiyle olan bağlantısını düşünmeksizin bir bakış açısıyla bakıyor ve onlar üzerinde böyle düşünüyorsa, o kimsenin gönlü kararmış, yoldan çıkmış demektir.

   Sapıklıktan Yüce Allah’a sığınırız. O’ndan isteğimiz ayaklarımızın cehaletten ve bilgisizlikten dolayı kaymasına engel olması ve bizi kurtarıp korumasıdır. 

   O’nun lütfundan ve keremiyle fazlından dileğimiz budur. 

   O’nun cömertliğinden ve rahmetinden beklediğimiz yine budur.

   Bir tek olan Allah’a hamdolsun. Salat ve selam Hz. Muhammed’e, Ehl-i Beytine ve ashabına olsun.

   Yüce Allah’ın keremine ve lütfuna sonsuz hamd ve senalar olsun.

   Tefekkür-Düşünce Kitabı burada tamamlandı.

   

    
     
      Muhkem: Sağlam. Metin. Sıkı sıkıya. Kuvvetli. Sağlamlaştırılmış.

    

     
      Fazl: Cömertlik, ihsan, kerem, ilim, marifet, üstünlük, hüner.

    

     
      İsra, 17/85.

    

   

  

  
  İsra, 17/85.
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