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D Î B Â C E

B i s m i l l a h i r r a h m a n i r r a h i m

Bu kitapta, Allah varlýðýnýn insan varlýðý ile olan
münasebetleri ve hususiyetleri incelenmiþtir. Asýrlar bo-
yunca, ‘Allah insanda kendi hakikat bilgisini lütfeder mi?’
gibi sorular sorulmuþtur. Bazý gönüller (Hz. Abdülkadir
Geylâni, Hz. Mevlâna) bunun hakikatini görmüþler; an-
cak ortam müsait olmadýðýndan tam olarak açmamýþlar-
dýr. Bugün Allah'ýn insana lütfettiði en hususi noktalar ve
Allah'ýn maddede tevessül etmiþ olduðu en ince noktalar
konuþulmaktadýr.

Bugün için maneviyat anlayýþý, Allah'ýn lütfu ile
muazzam merhale kat etmiþtir. Bütün insanlar Allah'ýn
bundan sonraki ilmini de talep etmek durumundadýr. 

‘Vahdet-i vücûd’ bir nazariye olarak ele alýnmak-
ta ve farazi bir þeymiþ gibi deðerlendirilmektedir. Vahdet-
i vücûd ile ilgili olarak, "vücutta birlik var" diyenler ol-
duðu gibi, bir de bunun aksini savunanlar vardýr. Vahdet-
i vücûd düþüncesinde olanlara vahdet-i vücûtçu diye la-
kap da takýlmaktadýr. Esasta her iki iddia da kendine
mahsus düþüncelerdir. Çünkü vahdet-i vücûd dýþýnda dü-
þünenler maddiyata göre yani maddi verilere göre bir de-
ðerlendirme yapmaktadýrlar. Vücutta birlik yok diyenler,
bu sözlerini hangi ispata dayalý olarak söylemektedirler? 
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Vücutta birlik vardýr diyenlerin de, bu deðerlendir-

melerini neye göre yaptýklarý belli deðildir. Burada mü-

him olan husus insanlarýn deðerlendirmeleri deðil, bütün

varlýklarý halkeden kudret-i ilâhîyenin kendisini nasýl vas-

fettiðidir. Geçerli olan husus da bu olsa gerektir. 

Vahdet-i vücûd hususiyeti velâyetin dýþýnda olanlar

tarafýndan da deðerlendirilmektedir. Velâyet dairesinde

olanlar ise ilâhî varlýðý fiilen idrak etmiþlerdir. Allah'tan

baþka bir mevcut olmadýðýna göre, aslolan Allah'ýn kendi-

sinden teþkilatlandýrdýðý varlýklardan kendini görmesidir.

(bilmesidir) Ýnsan varlýðý Allah'ý ancak kendi varlýðýnda

idrak edebilir. Çünkü Allah, ilâhî bilgisini "Ýnsan"da zu-

hur ettirmiþtir. 

Vahdet-i vücûd konusu ile ilgili olarak yapýlan de-

ðerlendirmelerde "vücutta birlik var" diyenler de, "vü-

cutta birlik yok" diyenler de eksik bir düþünce içerisin-

dedirler. Varlýk ve yokluk mefhumu Allah'ýn zâtîyeti söz

konusu olduðunda geçerli olmaz. 

Allah'a dünyevî anlayýþla bir vücûd atfetmek, O'na

vücûd izafe etmek demektir. Böyle bir þey zaten mümkün

deðildir. Allah için, insan vücûdu gibi bir vücûd vehmet-

mek hakikati ifade etmez. O yüzden Sevgili Efendimiz

bizleri Allah ne þekildir diye düþünmekten men etmiþtir.

Ancak þurasý da kat'i dir ki, tekmil varlýklar Allah'ýn

zâtîyet-i ilâhîyesinden halkolunmuþtur. 
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Varlýklarý Allah'a nispet ederek vücûd vermek doð-
ru deðildir. Tarif için bazý sözler söylenmiþse de, bu söz-
ler hiçbir zaman asliyeti ifade edemez. Bu þekilde tarif
yapan kimseler dünya yaþamý içerisinde yaþayan bir var-
lýk olarak, buradaki yaþam nizamýna göre, Allah hakkýn-
da bir tarif yapmaktadýrlar. Ancak bilinmelidir ki, nice
seyyareler, âlemler ve bu âlemlerde de nice varlýklar var-
dýr. Buralarda nasýl bir tatbikat olduðunu bilemiyoruz.
Baþka türlüsünü düþünmek Allah'ýn yaratmasýna tahdit
getirmek olur ki, bu da makbul olmasa gerektir. 

Vahdet-i vücûd düþüncesine karþý çýkan Ýmâm-ý
Rabbânî'nin ortaya attýðý vahdet-i þuhûd nedir? Kendisi
bunu þöyle açýklýyor: "Kiþi, güneþe yakýnlýðýndan do-
layý yýldýzlarý göremeyip yalnýzca güneþi görür. Bu
nedenle onun müþahedesi, güneþten baþkasý de-
ðildir. Fakat o, yýldýzlarý göremediði anda bilir ki,
yýldýzlar ma'dûm (yok) deðil, mevcûttur…"

Ýmam Rabbânî'nin güneþ ve gölge örneðinin haki-
kati yoktur. Güneþ var,  güneþ çýkýnca yýldýzlar görünmü-
yor. Biz de yýldýzlar gibiyiz, esasta varýz. Ama Allah güneþ
misali aydýnlatýnca yýldýzlar görünmüyor, demek istiyor.
Ama yýldýzlar ayrý, güneþ ayrý mütalâa edilmiþtir. Ancak
biz, Allah ayrý bizler ayrý; güneþ ayrý yýldýzlar ayrý olarak
deðerlendiremeyiz. O zaman bu, Allah'ýn enerjisini böl-
mek olur. Allah'ýn ilâhi enerjisini bölmek mümkün deðil-
dir. Zaten zahirde de yýldýzlar ýþýk ve enerjisini güneþten
almaktadýrlar. Onlarýn varlýðý güneþ ile kaimdir. 
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Asýl ve gölge misali verilmektedir. Aslý çekersen
gölge kalmaz. Gölgenin aslýndan ayrý bir varlýðý olsaydý
gölge baki kalýrdý denmiþtir. 

Bu ilim herkese göre de deðildir. Kur'an, “Bilenle
bilmeyen bir olmaz.” buyurmaktadýr. Biz Allah'ýn var-
lýðý içindeyiz. ‘Bizler onun varlýðýndanýz’ dersek terak-
ki hâsýl olur. Orada korku vardýr ama korkudan ileri aþk
vardýr. Kendi varlýðý da Hâkkýn varlýðýndan ise, o halde
kiþi kendi varlýðýný Hâkkýn varlýðý olarak düþünür. Böyle-
l ik le  k iþ in in  kendine olan muhabbet i ,  as l ýn -
da  Al lah'a olan muhabbeti þekline dönüþür. 

‘Allah, âlemin ayný deðildir’ dersek yaratýlmýþ ola-
ný Allah’tan ayrý ikinci bir varlýk olarak düþünmek olur. O
zaman yaratýlmýþ varlýklara kuvvet atfedilmiþ olur. 

Ýmam Rabbânî vahdet-i vücûd düþüncesini savu-
nan Muhyiddin-i Arabî için de þöyle söyler: "Tasavvufî
tecrübenin son noktasý olan "kulluk" makamýna
ulaþamadan tevhîd makamýnda kaldýðý için onun
vahdet-i vücûd ile son bulan müþahedesi eksik ve
hatalýdýr." Rabbânî, Muhyiddin-i Arabî'nin varamadýðý-
ný düþündüðü menzile kendisinin vardýðýný da iddia eder.

Ýmam Rabbânî varlýðýn birliðine baþlangýçta inan-
dýðýný söylerken daha sonra Allah ile âlemin ayrý olduðu-
nu iddia etmiþ ve Allah ile kendisini ayrý bir varlýk olarak
deðerlendirmiþtir. Ancak hakikatte zaten ayrýlýk yoktu ki? 
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Ýmam Rabbânî vahdet-i vücûd düþüncesinden vaz-

geçtiðini söyleyerek vahdet-i þuhud düþüncesini ortaya

atmýþtýr. Vahdet-i vücûdu reddederek Vahdet-i þuhud di-

ye düþünmek ve Allah'ýn dýþýndaki varlýklarýn gerçekliðini

kabul etmek zaten baþlý baþýna ikiliktir. Tevhid makamýn-

da birliðe gelen kimse, varlýklarý Allah'ýn varlýðýnýn dýþýn-

da nasýl deðerlendirebilir? 

Hz. Muhyiddin-i Arabî, "Vahdet-i vücûd düþün-

cesine sahip olan kimse, bildiði þeylerden ötürü

son derece mutludur." demekle bu idrak içerisindeki

kiþinin mutluluðunun kendisinden baþka bir varlýk gör-

mediðinden dolayý olduðunu iþaret etmektedir. Bu nokta-

da "lâ yus'el" sýrrý icabý, "Benden bana sual" tatbikatý

ayândýr. 

Allah'ýn programýný Kur'an'a uygun olarak açýkla-

yýp tatbik edecek “El Ýnsan”ý yine Allah seçer. O da za-

manýn müçtehididir. Yani kiþi fazla malumatý var diye

müçtehid olmaz. Müçtehidin vazifesi Allah dinini o zama-

na hitap edecek þekilde açarak halka intikal ettirmesidir. 

Hz. Süreyya'nýn, "Miracý yapmýþ, taht-ý temki-

ne oturmuþ, tac-ý telvini giymiþ irþad için Mürþid

olarak halka dönmüþ mutlakiyyet ve mevcudiyyet

sahibi" olarak deðerlendirdiði "kâmil veli ' bu biliþi ile

diðer varlýklara Allah'ý biliþ halini bildirmektedir. Bu hâl

esasta Allah'ýn kendinden kendine bildirmesi olsa gerekir
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ki, bir hadîs-i kudsîde, "Küntü kenzen mahfiyyen fe-
ahbebtü en u'refe halaktu'l-halke le-yarifüni - Ben

gizli bir hazine idim. irfan olunmayý sevdim ve

halk olunanlarý irfan olunayým diye halk eyledim."

buyrulmaktadýr. 

Nitekim Hz. Ahmed Süreyya Emin kendi miracýný

anlatýrken þöyle buyurmaktadýr:

“Bir þeb diledim hâne-i dilden çýkýverdim
Müstaðraki envar olarak þöyle bakarken
Bir alemi diðer görüp ol dem dalýverdim
Bir lâhzada binlerce makamat u avalim
Seyran ederek mak'adý sýdka varýverdim
Bin can ile bîhab u huzur özlediðim yar
Ben olmýyayým mý buna billah  þaþýverdim
Benden bana fermanla þerefsadýr olunca
Evvel ne idiysem ona ricat ediverdim
Bundan ne demek istediðim ehline malum
Manendi Süreyya teni cana katýverdim.”

"Bütün mevcut Allah'a aittir" yerine, "Bütün mev-

cudat Allah'ýn kendisidir." denirse bu daha doðru bir

söyleyiþ olur. Her varlýðýn cevher-i esrarý Hâkka aittir. Bu

þekilde deðerlendirilirse o zaman varlýklara farklý bir göz-

le bakýlýr. Varlýklarýn cevher-i esrarý yerine, zahiri görünü-

þüne nazar edilirse, Allah'ýn o isimdeki tecellisine göre

mahdut bir deðerlendirme yapýlmýþ olur.  
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Varlýklar kendisini ispat etmekten acizdir. Allah,

meydana getirmiþ olduðu varlýklarý bir hâlden baþka bir

hâle tahvil etmektedir. Bir misal olarak bir insan kazak

olarak kullandýðý bir eþyayý bozarak onu bir atký haline

getirip tekrar kullanmaya devam edebilir. Ýnsan ve mad-

de, cevher olarak Allah ile ayný olmakla beraber, görünüþ

itibarý ile ayrý görünmektedirler. 

Ýnsanlar Allah'ý deðerlendirirken O'nu eriþilmez bir

varlýk olarak telakki etmiþlerdir. Bugün artýk bütün isim-

lerin Hüve 'ye ait olduðu hakikati ortaya çýkmaktadýr. Her

þey Hüve 'ye ait olduðuna göre, O'nun varlýðýnýn dýþýnda

bir varlýk tatbikatý yoktur. Hatmül Velâyet noktasýnda

vahdet-i vücûd anlayýþý böyle ayân olmaktadýr. 

Hadid sûresi 20. âyetinde,

"...Ve mal hayatüd dünya illâ metaü'l gurur."

"...Ve nedir dünya hayatý aldanýþ metaýndan

(maddî hayat)baþka," buyrulmaktadýr.

Dünya yaþamý ahiret yaþamýnýn bir ön hazýrlýðýdýr.

Dünya hayatý bir nebzecik rýzýklanmak içindir. Bu âlem-

deki zaman idraki ile ilâhî âlemdeki zaman idraki ayný

deðildir. 
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Hacc sûresi 47. âyetinde,

"...Ve inne yevmen inde rabbike keelfi senetin
mimma teuddun."

"...Ve Rabbinin indinde bir gün, sizin saydý-

ðýnýz bin yýl gibidir." buyrulmaktadýr.

Bugünkü ilmî anlayýþta sonsuz gibi görünen bu

kozmik âlem, eðer tek bir atom mesabesindedir denirse

insanlar ne düþünecektir? Esasta bir ‘An,’ bu âlemde bü-

yük bir zaman olarak yaþanmaktadýr. Zaten zaman deni-

len husus, bu âlem için geçerlidir. Ýlâhî âlemde tatbikat

baþkadýr. 

Kiþi Allah'tan baþka bir mevcut olmadýðýnýn ilhamý-

ný alýyorsa selâmettedir. 

Hüve’t Tevfýku’r Refîk

ELL HACC HÜSEYÝN VEDAD
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Vahdet-i Vücûd
Fikriyatýnýn Doðuþu

B i s m i l l a h i r r a h m a n i r r a h i m

Arapça bir ibare olan ‘vahdet-i vücûd,’ var olan-

larýn birliði anlamýna da gelir. Tam sözlük anlamý "varlýk

birliði"dir. Vahdet-i vücûd tabiri bu öðretinin en büyük

sözcüsü olan Muhyiddin-i Arabî'nin eserlerinde az geçer.

Ýfadeyi daha çok Muhyiddin-i Arabî'nin öðrencisi Sad-

reddin Konevî kullanmýþtýr.

Muhyiddin-i Arabî ve vahdet-i vücûd ekolünün ta-

rihteki tesirlerinin en çok görüldüðü coðrafya Anadolu

olmuþtur. Endülüs'te doðup büyüyen Muhyiddin-i Arabî

Anadolu'da yaptýðý seyahatler sýrasýnda Konya, Kayseri,

Malatya, Sivas ve Aksaray gibi þehirlerde bulunmuþ,

buradaki âlimler ile görüþmüþ, talebeler yetiþtirmiþtir.

Bunlarýn arasýnda en ünlüsü ve hocasýnýn görüþlerini

yaptýðý þerhler ve izahlarla gelecekteki nesillere taþýyan

kiþi Sadreddin Konevî'dir. Annesiyle yaptýðý evlilik sebe-

biyle, ayný zamanda Muhyiddin-i Arabî'nin üvey evladý

da olan Konevî, yazdýðý çok sayýda eserle vahdet-i vücûd

düþüncesinin ilk sistematik izahýný yapan kiþidir.
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O s m a n l ý l a r d a ,  i l k  Þ e y h ü l i s l â m  o l a n  M o l l a

Fe narî'nin, Muhyiddin-i Arabî'nin Füsûs-u'l Hikem ad-

lý eserinin de þarihi olmasý sebebiyle, vahdet-i vücûd

aleyhinde Osmanlý topraklarýnda uzun süre doðrudan

eleþtiri yapýlamamýþ; hatta Muhyiddin-i Arabî'ye karþýtlý-

ðýyla bilinen Þeyhülislam Çivicizâde Mehmed Efendi gö-

revinden azledilmiþtir. Daha sonraki dönemde Osmanlý

padiþahý Yavuz Sultan Selim'in emriyle Muhyiddin-i

Arabî'ye yöneltilen itirazlarýn cevaplandýrýldýðý Farsça bir

kitap dahi kaleme alýnmýþtýr. Ancak 17. yüzyýldan sonra

bu durum deðiþmeye ve vahdet-i vücûd'a yönelik eleþti-

riler artmaya baþlamýþtýr.

Vahdet-i vücûd konusu Ýslam topraklarýnda asýr-

lardýr tartýþýlan ve taraflarýn kimi zaman birbirlerini ca-

hillikle, sapkýnlýkla (zýndýk, mülhid gibi) ve dinden çýk-

makla suçladýklarý çok tartýþmalý konulardan biri olmuþ-

tur. Aralarýnda Ýbn-i Teymiyye, Mustafa Sabri Efendi, gi-

bi fakih ve Þeyhülislâm’larýn da bulunduðu pek çok kim-

seler vahdet-i vücûd’u kýyasýya eleþtirmiþlerdir. 

Her ne kadar bu öðretinin kaynaðý veya sözcüleri

sufiler olmakla birlikte 14. yüzyýl sufilerinden Alâuddev-

le Simnânî, kelâmcý Sadettin Taftazani, 17. yüzyýl sufile-

rinden Ýmam Rabbânî gibi sufiler de vahdet-i vücûdu

eleþtirmiþlerdir.
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Vahdet-i Vücûd
Hakkýnda Görüþler

B i s m i l l a h i r r a h m a n i r r a h i m

Lehinde Görüþler

Hz. Mehmed Ali Özkardeþ bir yazýsýnda vahdet-i

vücûd hakkýnda þöyle buyurmuþlardýr: "Kudretin cis-

maniyete nasýl taalluk ettiðini bilemiyoruz." 

Bugün biliyoruz ki enerji madde haline dönüþebi-

liyor. Cern 'de bunu keþfetmek için uðraþýyorlar. Yani

enerji yoðunlaþarak maddeye dönüþüyor. Hz. Mehmed

Ali Özkardeþ zamanýndan bugüne çok kýsa bir zaman

geçmesine raðmen, terakki çok ileri olmuþtur. Bu kadar

hýzlý ve ileri teknik tatbikat  varken yüzlerce sene evvelki

mezhep kitaplarý ile bugünü yürütmek mümkün deðildir.

Hz. Süreyya'dan nakledilen, "Benden sonra

velâyet gönüllerinde bizzat Allah kendisi ilham

verecektir." beyaný vardýr. Allah kendi beyan verecektir

sözünün mânâsý, ‘Lillahil Vahidil Kahhar'a gidiþi iþa-

ret eder. Yani ahirette Allah varlýklara hitap edecektir.

Bugün Hüve hakikati açýldýðýna göre alýnan ilhamlar
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zâtîyetten olmaktadýr ki, Allah ismi ile ilham ve beyan

inmektedir. Vahdet-i vücûd düþüncesinde bütün vücûd

Allah'a ait denmiþtir. Bugün velâyet gönüllerinde Allah

vahdet-i vücûd'u kendi açmaktadýr. ‘Ben Rabbü’l Âle-

minim buyuruyor. "O da benim" buyuruyor. "Lâ mev-

cude illa hû" buyuruyor. Yani bizzat kendi lütfediyor.

Vahdet-i vücûd kelamýný zikretmek için o ilâhî

vücûda sahib iye t  i cap eder  k i ,  bu sahib iye t  ancak

Al lah'ýmýzýn kendi arzusu ile göründüðü ilâhî gönül nok-

tasýnýn mazhariyetindedir. Allah'ýmýz göründüðü gönül

noktasýndan "Benden baþka varlýk yoktur." buyurur

ve bu kelâm Allah'a racidir. O halde vahdet-i vücûd ke-

lamýný ancak Allah zikredebilir. Yani varlýðýn "Bir" oldu-

ðunu o vücutta kendini izhar eden Hâkkýn kelâmý ortaya

koyar. 

Hüve isimlerden münezzeh olmakla kendisinden

kendisine kudret-i ilâhîyedir. Bütün varlýklar O'nun bâtýn

varlýðýndan teþkilatlandýrýlmýþtýr. Ve O bizi sarmýþtýr. Bü-

tün tarif ve anlatýmlar O'nun bize kendisini anlatmasýdýr.

Herkes kendi makamý neyse ona göre  idrak etmek ve bir

tarif yapmak durumundadýr. 

Hallac-ý Mansur "Ene'l Hâkk" demiþtir, ama bunu

söyleyen, Hallac'da kendisini izhar-ý zamir eyleyen

Allah'týr. Allah, Hallac olarak göründüðü noktadan
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"Ene'l Hâkk" kelamýný buyurmuþtur. Ve bu beyanda

ilâhî nizam bozulmamýþtýr. Çünkü nizam Hâkkýn kendisi-

nindir. Allah, Hallac-ý Mansur’da kendini zikretmiþtir. 

Allah bir kulda “Ben Allah’ým” dediði zaman,

insanlar zannediyor ki o kul Allah’ýn bütün kudretini kul-

lanabilir. O zaman kula göre ilâhî nizamý deðerlendirme

konusu ortaya çýkar. Zaten o kul Allah’ýn nizamý üzerine

yürür ve bütün varlýklar üzerinde Allah’ýn programý

olduðunu bilir. O takdirde Allah’ý bulmuþ kiþiye

Allah denirse diðer varlýklar þirk olur. O kiþi

Allah’ýn tatbikatýnda bir yanlýþlýk görmez, vahdettedir. 

Hz. Muhyiddin-i Arabî bir varidatýnda þöyle bu-

yurmuþtur: Sübhâne men azharal eþyâe ve hüve ay-

nuhâ / Eþyanýn aynýsý olduðu halde eþyayý izhar

edeni (görünür kýlaný) tesbih ederim. Yani bir

anlamda “Eþyadan zahir olaný tesbih ederim ki, o

eþyanýn aynýdýr.”

Bir baþka varidatýnda ise; Ýnne vücûdu’l hâdisa-

ti’l mahlukat hüve aynu vücûdi’l hâlik el- abdu

rabbun ver-Rabbu abdun yâ leyte þiiri menil

mükellef/ Þüphesiz yaratýklarýn sonradan olma

varlýðý Yaratýcýnýn varlýðýnýn aynýdýr. Kul Rabdir;

Rab de kuldur. Keþke hissedebilseydim mükellef

olan kimdir?
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Þeyh Galib;

“Ben bilmez idim gizli ayan hep sen imiþsin

Tenlerde ve canlarda nihan hep sen imiþsin

Senden bu cihân içre niþan ister idim ben

Ahir þunu bildim ki cihan hep sen imiþsin.”

Þeyh Galip, âlemde Hâkký bulmak için hususi bir

iþaret aramaktadýr. Ancak idrake varýr ki âlemin kendisi

zaten “O” imiþ. 

Hallac-ý Mansur "Allah"ý anlatýrken tek þey söyler:

"Hüve, Hüve;" yani "O, O 'dur." 

Sadreddin-i Konevî ise, “Ýnsan Hâkkýn kendisi-

dir. Zât, sýfat, Arþ, Kürsi, Levh, Kalem, Melek,

Cin, gökler ve yýldýzlar, yer ve içindekiler, dün-

yevî uhrevî âlem, varlýk ve içindekiler; ne varsa

hepsi insanýn kendisidir. Hâkkýn kendisi odur.

Kadim ve hadis odur.’’ (Meratibul vücûd, Sadreddin El Ko-

nevî)

Bahaeddin Nakþ ibend Hazre t le r i  i se ,  “Varl ýk

Al lah’a aittir. Allah’a ait varlýk, mertebelere ine-

rek çoðalmak suretiyle kâinatý teþkil etmiþtir. Ta-

addüd ve çoðalmaya raðmen bütün mertebelerde

yalnýz mutlak varlýk vardýr. O’ndan baþka bütün
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mahiyetler, o mutlak varlýðýn þekillere girmesi,

örtülere bürünmesidir. Çoðalma ve taaddüd haki-

katte deðil, sadece görünüþlerdedir.’’ (S. Ateþ. Ýslâm

Tasavvufu)

Beyâzid-i Bestâmî  Hazretleri: «Sübhânî mâ a'za-

me þanî feizâ ene Hüve ve Hüve ene / Sübhaným.

Þaným ne yücedir! O halde ben O’yum; O benim»

diyerek vücûd-i hakikînin Allah'a mahsus olduðunu an-

latmak istemiþtir.

Aleyhinde Görüþler

Ýmam Rabbânî’nin Nakþibendiyye tarikatýna inti-

sap etmesi kendisinin de ifade ettiði gibi bütün ruhî te-

rakkisinin temelini oluþturmuþtur (Mektûbât, 1/ 567-568)

Birçok mektubunda çeþitli vesilelerle bu tarikatýn üstün

yanlarý olarak gördüðü hususlarý saymýþtýr. Bunlarýn bel-

ki de en önemlisi Nakþibendiyye’nin bidayetinin nihaye-

ti içermesidir (indirâcü’n-nihâyetî’l-bidâye) Yani,

ona göre diðer tarikatlarýn vardýðý son noktaya

Nakþibendiye tarikatý daha baþlangýçta varmýþtýr!

Bu Nakþibendî terimini, sonunda cezbeye götüren

bir sülûk yerine cezbenin sülûkten önce gelmesi þeklinde

anlayan Ýmam Rabbânî, bunun sûfînin müþahede ettiði

þeyleri Allah ile özdeþleþtirmesini önlediðini ve onlarý öl-
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çülü bir þekilde deðerlendirmesine imkân saðladýðýný

iddia etmektedir. Yani bu düþünceye göre diðer tarikat-

larda sülûkun nihayetinde cezbe zuhur etmekte ve

manevî kiþi bu cezbenin verdiði ilâhî sarhoþluk ile

yaratýlmýþlarý yaratýcý ile özdeþ görmektedir. 

Ýmam Rabbânî ve onun izinden gidenler vahdet-i

vücûd'un manevî kiþinin seyr-i sülûkunda  karþýlaþtýðý ve

Hâkkýn varlýðýnda kendi varlýðýný yok olmuþ görerek sa-

dece tek bir varlýk olduðunu zannettiði bir hâl oldu-

ðunu, ancak bu hâlin daha üstün makamlarda aþýldýðýný,

dolayýsýyla da sufinin yaþadýðý en üstün makam olarak

görülmemesi gerektiðini söyleyerek eleþtirmiþtir. Ýmam

Rabbânî vahdet-i vücûd kavramýna karþý vahdet-i þuhud

kavramýný getirmiþtir. Rabbânî, evrenin mevcudiyeti ile

mutlak varlýk (vücûd-u Mutlak) arasýnda kesin bir ayýrým

yapýlmasý gerektiðini özellikle belir tir.

Ýkinci Bin Yýlýn Müceddidi (!)

<<Ebû Davud’un Sünen’inde yer alan ve her as-

rýn baþýnda Allah’ýn ümmete onun dinini ihya edecek bi-

risini göndereceðini ifade eden hadisi þerh eden

Rabbânî'ye göre, asrýn müceddidi baþka, bin yýlýn mü-

ceddidi baþkadýr; ikisi arasýndaki fark yüz ile bin arasýn-

daki fark gibidir, hatta daha da büyüktür. Önceki ümmet-

lerde binyýlýn geçmesi, sýradan bir nebinin deðil ulu’l-
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azm bir peygamberin gönderilmesini gerektirirdi; þimdi

ihtiyaç duyulan, daha önceki ümmetlerdeki ulu’l-azm

peygamberlerin yerini tutacak marifeti tam olan bir âlim

ve arif tir.

Rabbani bu iddiasý ile Allah’ýn nizamýna karþýlýk

olarak kendisi bir program ileri sürmektedir. Bir kul

olarak öne sürülen bu ifade bir iddiadan ibaret kalmak-

tadýr. 

Daha çok dikkat çeken bir baþka husus da, Ýmam

Rabbânî'nin nübüvvetin hitama ermesinden sonra geriye

kalan nübüvvet verasetinden baþkalarýna nasib olmaya-

cak þekilde nasibedar olduðunu söylemesidir. Yani,

Efendimiz'e ait büyüklükten en fazla istifade eden kimse,

‘müceddid-i elf-i sânî’ (ikinci bin yýlýn müceddidi)

olan kendisidir! Bunu büyük bir lütuf olarak ve tahdis-i

nimet þeklinde açýklar. Hatta bu büyük lütuf için, kendi-

sini, "Nübüvvet sofrasýnýn bakiyesinden beslenen

bir tufeyli" olarak tanýmlar!

Ýmam Rabbânî kendisinin nübüvvet sofrasýndan

beslendiðini söylemektedir ki, bu da nübüvvet makamýný

ihraz ettiðini ima etmektir. Bu iddiaya karþýlýk kendisinin

fikirlerini iltizam etmek yerinde olmaz. Ehl-i zâhirin

velâyetin sözlerine itirazlarý olmasýna raðmen,

Ýmam Rabbânî’nin nübüvvet ile alâkalý bu sözler-

ine ses çýkarmamasý hayretle karþýlanmalýdýr. 
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Daha evvelde tüm dünya ülkelerine yazdýðýmýz ya-

zýlar ile ilgili olarak Pakistan’dan 38. Mehdî imzasý ile bir

cevap aldýk. Hepsi Mehdî olduðunu iddia eden 38 kiþi-

nin geldiðine iþaret eden bu cevap karþýsýnda onlarýn

Mehdî sýrrýndaki ilâhî hakikati idrak ettiklerini düþünebi-

lir miyiz? 

Maneviyatta da kendisinin en büyük yahut en son

olduðunu iddia edenler olmuþtur. Bu iddialar Allah’ýn

namütenahiliðine gölge düþürür.

Müceddid gelmesi bekleniyor ise, neden ulema iç-

tihad kapýsýný kapatmýþtýr? Madem ki din yenilenecek, o

halde nasýl yenilenecek? Zamanýn deðiþmesine raðmen

içtihad kapýsýnýn kapanmasý sebebiyle geçmiþe mahkûm

olmak doðru mudur?

Ýmam Rabbânî, "Müceddid-i Elf-i Sânî/ Ýkinci

B i n  Y ý l ý n  M ü c e d d i d i "  o l d u ð u n u  i d d i a  i l e

H z . M u h a m med (s.a.v)den sonra ikinci bin yýlda  gelen

müceddid olduðunu iddia etmektedir. Yani bin yýlda ge-

lebilen manevî bir zât olduðunu söylemektedir.

Bu durumda kendisinden sonra zuhur eden

velâyeti ve Zamanýn Sahibi olan velileri kabul etmeyen

bir durum vardýr. Çünkü kendisini nihayet olarak deðer-

lendirmektedir. Bu, Allah'ýn tatbikatýna müdahale olmu-
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yor mu? Çünkü geleceði ancak Allah'ýn bildiði buyrul-

maktadýr. Söylenen sözler Kur'an’a uygun düþmemekte-

dir. Kaldý ki Allah'ýn tatbikatý olarak bugün görülen mad-

di ve manevî terakkileri ne þekilde görüp de karar ver-

miþtir. Beþ yüz sene evvel gelen Ýmam Rabbânî, bugün-

kü maddi ve manevi geliþmeleri görememiþtir. 

Bugünün terakkisinin ancak zamanýn velisinde te-

celli ederek görüldüðü düþünüldüðünde, Rabbânî'nin

sözleri Allah'ýn arzusuna müdahale olarak görülmektedir.

Bir de; kendi veli l iðini söylerken diðer veli lerdeki

Allah'ýn tecelliyatýndan ve onlardaki hususiyetlerden

bahsetmektedir. Bu da Allah'ýn evliyasýna lütfettiði husu-

siyete müdahaledir.

Allah'ýn her velisinde bir arzusunu izhar ettiði dü-

þünüldüðünde, Ýmam Rabbânî’nin kendisini her veliden

üstün görmesi ve her velinin geçtiði makamdan geçtiði

iddiasý doðru ise, maneviyat bitti ve kýyamet koptu de-

mektir. Halbuki o zamandan bu zamana beþ asýr geçmiþ

ve nice veliler zuhur etmiþtir. 

Hatmül Velâyet için bile velâyetin hatmidir den-

miþ t i r  son  denmemiþ t i r.  Son mudur?  B i lemey i z .

Onu Al lah bilir.
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Vahdet-i Vücûd ve Panteizm

<<Panteizm her þeyin tanrý olduðunu, tanrý ile

kâinatýn tek ve ayný cevher olduðunu kabul eden bir gö-

rüþtür. Panteizm’e göre tanrýnýn müstakil bir þahsiyeti

yoktur. O bir kanundur, bir kuvvettir. Bundan dolayý

panteizm, þahsiyet kavramýný ve hürriyetin varlýðýný ka-

bul etmez. Bu durumda insan, fizik âleminin bir parçasý,

ahlâk da tabiat düzenine zaruri ve pasif bir itaat olur. Ay-

rýca yaratanla, yaratýlan arasýndaki hususiyeti kaldýrdýðý

için bütün dinleri yýkar. Çünkü panteizm madde âlemi-

nin ezelî ve ebedî olduðunu müdâfaa etmekte ve buna

karþýlýk âhiret hayatýný reddetmektedir.>>

Bu fikirlerin aslý, “Tanrý yoktur ama her þeyin üze-

rinde bir kudret vardýr, bu kudreti elde edip her þeyi ya-

pabiliriz” anlayýþýdýr. 

Panteizm, kudreti tanrý olarak deðerlendirmekte-

dir. Oysa kudret kendi baþýna ve sahipsiz deðildir. Kud-

retin sahibi Allah’týr. O halde Allah, ‘kudret,’ ‘enerji’ gi-

bi sýfatlar ile de tahdit edilemez. Kudret kendi baþýna ve

sahipsiz olarak deðerlendirilirse o zaman pekçok kuvvet-

ler olmasý gerekirdi. Bugün “Reiki,” “Bioenerji” ve

benzeri isimlerle anýlan doða üstü kuvvetler bu fikre ina-

nanlarýn icatlarý olarak görülmelidir. 
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Allah’ýmýz bugün vahdet-i vücûd hakkýnda ilmi

yönden de i zah ed i leb i lecek b i r  düþünce lü t fed iyor.

Günümüzde fizikçilerin yapmýþ olduklarý araþtýrmalarda

bütün maddenin tek bir yapýda olduðu görülmektedir.

Bunun da evrende Allah’ýn birliðini gösteren sayýsýz

iþaretlerden sadece birisi olduðu anlaþýlmaktadýr.

Panteizm, Avrupalýlarýn “her þeyin mucidi

biziz, bakýn vahdet-i vücûd fikriyatý da Panteizm-

den alýnmýþtýr, o da bizdendir” fikriyatýnýn bir

icadýdýr. 

Batý, Ýslâmî eserleri kendi lisanýna tercüme ve

adapte ederken “Ne kadar akýllýyým” fikriyatýndan hare-

ket etmiþtir. Kendilerinde ‘iman’ olmadýðý için çalýþma-

larý ‘ruhsuz’ kalmýþtýr. 

Velâyet Allah’ýn lütfu ve ilhamý ile eserler vermiþ-

tir. Müslüman ilâhîyatçýlar ise batýyý taklit ettiklerinden

yani ‘aklý’ din yerine koyduklarýndan velâyetin eserleri

üzerinde fikir yürütmeye çalýþmaktadýrlar. Bugün Ýslâm

dünyasý da maalesef bu girdaba kapýlmýþtýr. 
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Allah’ýn Zâtîyeti Ýle
Ýlgili Bazý Âyet ve

Hadîsler

B i s m i l l a h i r r a h m a n i r r a h i m

Vahdet-i vücûd düþüncesinin lehinde olanlar bu

görüþlerine Kur’an ve hadîslerden bazý mehazlar getir-

mektedirler. Þu da var ki; Kur’an âyetlerinin ezelî ve

ebedî olarak her zamana hitap ederek Allah’ýn lütfettiði

gönüller tarafýndan açýlmasý icap etmektedir. Geçmiþ za-

manlarda zuhur eden velâyet gönülleri kendi aldýklarý il-

ham ve beyanlara göre bu âyetleri ifade etmiþlerdir.

Geçmiþ zamandaki bu ifadeler bugün Allah’ýmýzýn daha

ileri terakki ve anlayýþtaki ilhamlarýna göre geçmiþte

kalmaktadýr. 

Her zamana ve her zemine hitap eden Kur’an

âyetlerinin ve Peygamberimizin hadîs-i þerif lerinin

bugüne hitap eden arzu ve ilhamlarý elbette ki, çok daha

ileri olacaktýr.  O halde bu âyet ve hadîsler sadece

vahdet-i vücûd fikriyatýný ilzam etmemekte, her zamana

hitap eden Allah’ýn kelâmý olarak bugün çok daha ileri

açýlýmlar sunmaktadýr. 
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Bu âyet ve hadislerden birkaç tanesini þöyle sýra-

lamak mümkündür:

Bakara sûresi (2/115)

"Ve lillâhilmeþriku velmaðribü feeynema tü-

vellu fesemme vechullah innallahe vasi'un

aliym."

"Ve Allah'ýndýr maþrik (doðu) ve maðrib (batý)

Artýk her nereye dönerseniz Allah’ýn vechi

oradadýr. Muhakkak ki Allah Vasî (kaplayan)

dir, Alîm (bilen)dir."

Kaf sûresi (50/16)

"Ve lekad halekne'l insane ve nalemü ma tü-

vesvisü bihi nefsühu ve nahnü akrebü ileyhi

min habli'l veriyd."

"Andolsun ki; insaný Biz yarattýk ve nefsinin

kendisine ne vesvese verdiðini de biliriz.

Biz, ona þah damarýndan daha yakýnýz."

Nisa (4/126)

"Ve lillâhi ma fiyssemavati ve ma fiyl'ardý ve

kanallahü bikülli þey'in muhýytan."
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"Ve Allah'ýndýr semavatta ve arzdakiler. Ve

Allah her þeyi muhît (kuþatan) olmuþtur."

Saffat sûresi (37/96)

"Vallahu halakakum ve ma ta’melûn." 

"Sizi de amel ettiklerinizi de Allah yarat-

mýþtýr."

Hadid sûresi (57/3)

"Huvel'evvelu vel'ahýru vezzahiru velbatýnu

ve huve bikulli þey'in 'aliymun." 

"Hüve 'dir el Evvel ve el Ahir ve ez Zahir ve el

Batýn ve 'Hüve 'dir her þeyi Alîm."

Hadid sûresi (57/4)

"Ve hüve ma'aküm eynema küntüm."

"Siz nerede olursanýz olun Hüve sizinle

beraberdir."
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Mülk sûresi (67/1)

"Tebarekellezî biyedihi'l mülk ."

"Mülkiyet elinde olan Allah yücedir."

Tevbe sûresi (9/40)

"Ýnnallahe meana."

"Allah bizimle beraberdir."

Mücadele sûresi (58/7)

"Hüve me'ahüm eynema kanu."

"Nerede olsalar Allah onlar ile beraberdir."

Kehf sûresi (18/39)

"Lâ kuvvete illâ billâh."

"Allah'tan baþka bir kuvvet yoktur."

Ýnsan sûresi (76/30)

"Ve ma teþaune illâ en yeþaallahü innallahe
kane 'aliymen hakiyma."
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"Ve Allah dilemedikçe siz dileyemezsiniz.

Muhakkak ki Allah; Alîm, Hakim olandýr."

Buruc sûresi (85/13)

"Ýnnehu hüve yübdiu ve yüid"

"Hüve’dir ibda eden (yaratan) ve iade (avdet

ettiren) eden."

Ebu Musa El Eþ’ari’den þöyle rivayet edilmiþtir:

“Biz bir yolculukta Resûlullah (s.a.v) ile beraber bulunu-

yorduk. Bir vadiye týrmanýrken tekbir ve tehlil getiriyor-

duk; seslerimiz de yükseliyordu. Bunun üzerine Resûlul-

lah (s.a.v) þöyle buyurdu: “Ey Ýnsanlar! Sesinizi du-

yacaðýnýz kadar yükseltiniz; çünkü siz saðýr veya

yanýnýzda bulunmayan birine seslenmiyorsunuz.

O Allah sizinle beraberdir, O hakkýyla iþitendir

ve size çok yakýndýr.” (Buhari ve Müslim) 

“Biriniz namaza kalktýðýnda ancak Rabbine

münacat eder. Çünkü onun Rabbi kýble ile kendi-

si arasýndadýr.” (Buhari)

Peygamber Efendimiz Taif gününde Hz. Ali’yi ça-

ðýrdý ve O’nunla baþbaþa konuþtu. Bunu gören insanlar

Resûlullah’ýn (s.a.v) amcasý oðlu ile konuþmasý uzadý de-
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diler. Bunun üzerine Resûlullah (s.a.v) þöyle buyurdu:

O’nunla gizli olarak konuþan ben deðilim, fakat

Allah O’nunla gizlice konuþtu. (Cabir’den) 

“Muhammed’in nefsi elinde olan Allah’a ye-

min ederim ki, eðer siz süflî arza (esfele safilin

âlemi) bir ip sarkýtmýþ olsanýz Allah’ýn üzerine

düþerdi.” (Tirmizî)

Hz. Ali'ye  geliyor ve diyorlar ki; Resûlullah þöyle

buyurdu: "Kanellahu velem yekûn þey’un gayruhu/

Allah vardý ve O’ndan gayrý hiç birþey yoktu."

(Tecrid-i Sarih) Hz. Ali, “Ve hüve’l âne kemâ kâne -

Elan (þimdi de) öyledir!.." buyuruyor. 

Vahdet-i vücûd hakkýnda lehte ve aleyhte görüþler

varsa da biz Allah’ýn ve Peygamberimizin beyanlarýný

asýl olarak almalýyýz. Çünkü Allah, Kur’an’da ve hadîs-i

þerîflerde, “Beni böyle biliniz.” buyurduktan sonra

bunlarýn dýþýnda baþka fikirler aramak boþunadýr. 

Bütün varl ýðýn Allah’a ait olduðu Kur’an-ý

Kerîm’de pek çok âyette ifade buyrulmuþtur. Kur’an’a

inanan Müslümanlarýn artýk bu konuyu münakaþa etme-

meleri icap etmektedir. 
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Vahdet-i Vücûd Kelimesinin
Allah'ýn Bugün Lütfetmiþ

Olduðu Ýlhamlar Ýle 
Deðerlendirilmesi

B i s m i l l a h i r r a h m a n i r r a h i m

Vahdet-i vücûd hakkýnda Muhyiddin-i Arabî; var-

lýklarýn isimlerinin Hâkka ait olduðunu, hiçbir ismin de

Allah'a nispet edilemeyeceðini söylemiþtir. Buna karþýlýk

bazý konularda isimleri tek tek alýp ifade etmiþtir. Fakat

kendisinden sonra gelen ve kendisinin kitaplarýný yazan

müellifler, velâyete ünsiyeti olsun olmasýn enine boyuna

bu konularý yazmýþlardýr. Ancak varlýk isimlerinden Al-

lah'a gidilerek Allah'ý tarif ve tavsif etmek mümkün deðil-

dir. Hiçbir isim Allah'ýn zâtýna nispet edilemez. 

Kitaplar insanlarýn makam ve anlayýþlarýný ortaya

çýkarmaktadýr. Þöyle ki: Zaten Allah'ý isimlerle tahdit et-

mek mümkün deðildir. Çünkü asýl O 'dur. Ýlâhî kudret sa-

hibi Hüve 'dir. Kendi vücûdundan programlamýþ olduðu

varlýklara isimler vermiþtir. O isim verdiði varlýklar

Allah'ýn vücûdunun dýþýnda olamayacaðýna göre, isimler

sýfat olmuþ olur. Sýfatî makamlar ile zâtîyeti idrak edip

anlatmak ise mümkün deðildir. 
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Ulema, Allah'ýn sýfatlarýna göre Allah'ý tarif etmeye

kalkmýþ, üstelik selbî, subutî deliller icat etmiþlerdir. Þu-

rasý muhakkak ki, Allah'ýn zâtýnýn nasýl idrak edilebilece-

ðini yine Allah'ýn kendisi lütfedip bildirir. Ve bu konuda,

"Benim yakýnlýk verdiðim gönüller ile idrak ede-

bilirsiniz." buyurmuþtur. Sevgili Efendimiz, "Ya Ma-

ruf! Sen kendini övdüðün gibisin." buyurmuþlardýr. 

Allah'ýn yakýnlýk verdiði gönüller yani peygambe-

ran ve evliya hazeratý Allah'a tam teslimiyet göstermiþ-

lerdir. Bu mümtaz gönüller kendilerini Allah'ýn bir parça-

sý olarak görmüþlerdir. Ýnsanlar Allah'ýn iþaret buyurmuþ

olduðu ve kendisini o noktadan anlatacaðý gönle tâbi ol-

duklarýnda Allah'a tam uymuþ ve tabi olarak yakýnlýk

bulmuþ olurlar. O gönüller isim ve sýfatlardan geçmiþ

zâta kalbolmuþlardýr. Onlar Allah'ý isimler ile tahdit

etmekten vazgeçmiþlerdir. Çünkü kendilerinin de zâta ait

olduklarýný fiiliyatla bilir hâle gelmiþlerdir. Ýsimler ondan

hâsýl olan varlýklarý bildirmek için vardýr. Çünkü Allah

isimleri ihata eder.

Vahdet-i vücûd i le i lgi l i  deðerlendirmelerinde

Ýmam-ý Rabbânî "zan" kelimesini kullanmaktadýr. Bunu

maneviyat kabul etmez. Zan iman deðildir. Ýman doðru

olmadýðýna göre hangi ileri terakkiden sonra ayýrýma va-

rýlacaktýr. Ýmam Rabbânî son noktada, "Allah ayrý var-

lýklar ayrý oldu düþüncesine vardým." demektedir.

Bu, isabetsiz bir düþüncedir. 
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Velâyet, varlýklar ile Allah'ý ayýrmanýn mümkün ol-

madýðýný söyler. Çünkü varlýklarýn akýbeti hakkýnda kim-

senin bilgisi yoktur. Neye göre hüküm verilecektir. Var-

lýklar Allah'tan ayrý olursa varlýklarýn akýbeti ne olacak-

týr? Hâlbuki Kur’an’da varlýklarýn Allah’a ait olduðunu

bizzat Allah’ýmýz iþaret buyurmaktadýr. 

Çaresiz kaldýðý zaman her varlýk Allah'tan yardým

niyaz eder. Bu, "Lâ mevcude illa Hu"yu ve bütün var-

lýklarýn da bu hakikatin farkýnda olduðunu gösterir. An-

cak nâstaki nefsî duygular bu gerçekleri örtmeye çalýþýr.

Nâs Allah'ýn tatbikatýný beðenmeyerek kendi akýllarýna

göre hüküm vermek isterler. Ama kendileri çaresiz kal-

dýklarý zaman ise Allah'a iltica ederler.

Ýmam Rabbânî, "Daha önce ben de ayný görüþ-

te idim sonra hakikati anladým ki..." diyor. Bu söz

onun ilâhî hakikatten mahrum olduðunu göstermektedir. 

Ýmam Rabbânî vahdet-i vücûd hakkýndaki deðer-

lendirmelerinde maneviyatta manevî sarhoþluk (Sekr

hâli) vardýr demiþtir. Bunu iddia edenlerin de gerçek bir

bilgisi yoktur. ‘Sekr’ hâli demek lazým gelir ise, bu halk

içindir. Çünkü onlar daha hakikatin farkýnda deðillerdir.

Asýl ayýk olan manevi gönüllerdir. Ayýk kýlýnmýþ olanlar-

da idrak ve mantýk yerine oturur. Âdem arzusu baþlar ki,

bu hâlin bir ifadesi olarak Hz. Süreyya þöyle buyurmuþ-

tur;
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"Nazar ettim bana ben kendimi bildim ki neyim

Yaradanýmla biliþtim dediðim oldu benim" 

Resmi ulemadan Ýmam Rabbânî, bunlarý sekr hali

olarak ifade etmektedir. Bu, velâyete yapýlan bir haka-

rettir. "Vecde gelmiþ söylenmiþ" demek, Allah'ýn böy-

le bir lütfunu idrak edememektir. Aslolan o noktanýn du-

asýný almaktýr. Allah'ýn hidayet etmiþ olduðu noktaya te-

veccüh edip ahz-ý feyz etmek lâzýmdýr.

Maneviyat ancak Allah'ýn lütfu iledir. Allah diledi-

ðine verir. Bir kimse kendi kavminin eþrafýndan olabilir,

ama Allah ona maneviyat vermez. Herkesi hoþ gördü-

ðünde Allah tecelli eder.

Her yönden bakan Allah denirse doðruya gelinir.

Uyanýk olan kuyu çýkrýðýnýn sesinden bile Allah'ý düþü-

nür, manevi vecde gelir. Allah her taraftan kulunu ikaz

ediyor düþüncesi hakiki bir uyanýklýk olur. 

Velâyet “Lâ Mevcude illâ hû” der. Ýmam

Rabbânî, O’ndan baþka bir mevcut var olduðu iddiasýn-

da ise, o varlýðýn kendi varlýðýný ispat edecek kuvveti var

mýd ý r?  Hâlbuk i  Kur’an’da "Lâ kuvvete  i l lâ  b i l lah

/  Allah'tan baþka bir kuvvet yoktur"  (Kehf 39) buy-

rulmaktadýr.
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Bir kiþi ölüyor toprakta kayboluyor, kiþiliðini vur-

gulayacak hiçbir þey kalmýyor. Onun batýnýndan baþka

her þey yok oluyor. Nitekim Kur’an’da "Küllî þey'in

helikun illâ veche / Her þey yok olacaktýr ancak

onun vechi müstesna" (Kasas 88) buyrulmaktadýr.

O’nun vechi Âdem ile baþlamýþtýr ve velâyet vech-

esinden devam etmiþtir. Þekil ve görünme muhteliftir,

ancak “Veche” sabittir ki, velâyet vechesidir. 

A l lah namütenahid i r ;  A l lah ' ýn  yara tmas ý  da.

A l lah’ýn kendinden teþkilatlandýrdýðý varlýklar o kadar

çeþitli ve sayýsýzdýr ki, bu çeþitlilik insana yaþama sevin-

ci verir. Allah her þeyi tek bir meþrep ve zevkte yaratma-

mýþtýr. Bu çeþitliliði kabul ve tasdik imandýr. Ama nâs,

bu çeþi t l i l ik  karþ ýs ýnda þaþ ý rarak kendi ler in i

Al lah'tan ayrý birer varlýk olarak deðerlendirmek-

tedirler.

“Vücûd” kelimesi sýfatî bir idrak ile dünya yaþamý

düþünülerek deðerlendirilmektedir. Cennet, cehennem

ile ilgili deðerlendirmeler de hep bu idrak ile yapýlmak-

tadýr. Allah’ýn varlýðý söz konusu olduðunda yine bu

idrak ve fikriyat ile, yani dünya yaþamýndaki sýfatî müla-

hazalarla deðerlendirmeler yapýlmaktadýr. 

“Vahdet” kelimesi toplanmýþ, bir l iðe gelmiþ
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anlamýný ifade etmektedir. Allah varlýðýnda toplanma

birleþme zaten mümkün deðildir. Onun hakkýnda bu

ifadeleri kullanamayýz. Çünkü her þey O’ndan intiþar

etmektedir. O halde vahdet-i vücûd kelimesi Allah’ýn

zâtîyetini ifade etmek için kullanýlamaz.

Vahdet-i vücûd dendiðinde "Vücûd" bir "Varlýk"

olarak telakki edilmektedir. Oysaki bu eksik bir idraktir. 

Allah'a madde varlýðý esas alýnarak ve "vahdet-i

vücûd" denilerek vücûd izafe edilemez. Asýl atlanýlan

yer burasýdýr. Allah'ýmýz vahdet-i vücûd ile tahdit edile-

mez. Vücudu yaratan kendisi olduðuna göre, yaratýlanýn

yaratýcýya bir tarif yapmasý bir yerde Allah'ýn zâtîyet-i

ilâhîyesini tarif etmeye kalkmak olur ki, bu elbette mak-

bul olmaz. 

Nâs, Allah'ýn insan varlýðýna ebedi bir yaþam lüt-

fettiðini görememektedir. 

Ýslâm evliyasýndan Hz. Ahmed Süreyya Emin;

“Ýnsan ilâhî âlemde öyle bir sanayi-î ilâhîye ile

karþýlaþacak ki...” buyurmuþtur. 

Vahdet-i vücûd, Allah'ýn bir vücûdu var gibi de al-

gýlanmamalýdýr. Allah’ýn vücûdu dendiðinde insan vücû-

du düþünülmektedir ki, bu düþünce Allah’a nispet edile-
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mez. Allah'ýn vücûdu dendiðinde bu kýsýtlayýcý bir söz

oluyor. O’ndaki muazzam hâli bilemiyoruz. O’nun varlý-

ðýna bir sýnýr koymak mümkün olmadýðýna göre, O’nun

vücûduna düþünce olarak bile kýsýtlama koyamayacaðý-

mýza göre bu doðru olmaz. Bu, Allah'ý sýfatî bir makam-

la tahdit etmek anlamýna gelir. Sýfatî velâyetin Allah'ý bu

þekilde tarif etmeye çalýþmasýnýn sebebi bundan kaynak-

lanmaktadýr. 

Vahdet-i vücûd konusunda çok çeþitli görüþler

vardýr. Vahdet-i vücûd, yani vücutta birlik vardýr düþün-

cesi maneviyatta çok konuþulan bir konudur. Ancak bu

konuda ehli zahir, iki varlýk telakkisi içerisinde olduðun-

dan, "Allah da var ben de varým" demektedir. 

Vahdet-i vücûdu kabul edenler de vardýr, kabul et-

meyenler de. Vahdet-i vücûd ile ilgili olarak çok deðiþik

anlatýmlar yapýlmýþtýr.  Bu konuda bazý hususi noktalara

da temas etmek icap etmektedir. 

Vahdet-i vücûdu kendi anlayýþý doðrultusunda yo-

rumlayan ehl-i zahir, vahdet-i vücûd düþüncesine tüm-

den karþý çýkmýþ ve inkâr etmiþtir. 

<<Evren yoktan yaratýlmýþtýr evrenle tanrý arasýn-

da öz bakýmýndan ayrýlýk vardýr.>> görüþünü ileri süren

kimseler, tasavvuf adýna da konuþarak þöyle söylemekte-
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dirler; <<Tasavvuf böyle bir görüþü benimsemez. Ona

göre kalýcý (ebedi ve ezeli) olan tanrý tarafýndan yaratýl-

mýþ ne varsa onunla eþ niteliktedir çünkü yaratýlan, ya-

ratanýn bütün özelliklerini yansýtýr. Öyleyse yaratanla ya-

ratýlan eþ varlýk düzeyindedir.  Evrende görülen deðiþik-

likler, baþkalýklar tanrý özündeki yaratýcý güçlerin ayrý

ayrý aþamalarda görünüþ alanýna  çýkmasý yüzünden-

dir.>>

Tasavvuf adýna konuþan ve tasavvufun bu görüþle-

ri savunduðunu ileri süren kimseler, daha da ileri giderek

vahdet-i vücûd düþüncesinin Ýslâm ile baþlamadýðýný bu

düþüncenin ilk olarak Yunan filozoflarýndan Herakleitos

ile Parmenides tarafýndan ortaya konulduðunu, daha

sonraki çaðlarda ise Eflatun'un izinden yürüyen Plati-

nus'un bu konuyu iþlediðini; Ýslâm dininin doðuþundan

sonra ilkçað felsefesine baðlý kalan Ýslâm filozoflarý ve

mutasavvýflarýnýn da bu görüþün etkisi altýnda kalarak

onu Ýslâm dininin ilkeleriyle baðdaþtýrmaya çalýþtýklarýný

iddia etmektedirler!

Bu gibi düþünceler günümüze kadar gelen Ýslâm

felsefesi ile ilgili görüþlerdir. Asýl atlanan yer þurasýdýr ki,

bu düþüncelere sahip olan insanlar bu fikirlerini eski Yu-

nan filozoflarýnýn düþünceleri ile birleþtirerek Ýslâm'a mal

etmeye kalkmaktadýrlar. Bu durum insanlarda ters dü-

þünceler ortaya çýkmasýnda etkili olmuþtur. 

36



Yunan düþüncesi ile Ýslâm birleþmez. Neden? Çün-

kü onlar felsefeyi anlatýyor, Kur'an Allah'ýn zâtîyet-i

ilâhiyesini anlatýyor. Felsefe fikir ve varsayýmdýr Kur'an

ise hakikat ve tatbikattýr. 

Hz. Mehmed Ali Bey ilmihâl kitaplarýnda geçen

"Cenâb-ý Hak âlemi yoktan var etti" cümlesini Mürþid'i

Hz. Süreyya'ya sorduðunda Hz. Süreyya; "Allah âlemi

yoktan var etti öyle mi? O zaman yokluklar varlýk

olarak meydana gelir. Yokluk eðer kendisini var-

lýk haline getirebiliyorsa, yokluk denilen þey bir

enerji haline dönüþebilir ve varlýk âlemine çýka-

bilir, o zaman birçok kuvvet teþekkülü ortaya çý-

kar." buyurmuþtur. 

Yoktan bir þey var olur demek, yoktan bir vücûd

ve kuvvetin hâsýl olacaðýný kabul etmek olur ki, Allah'ýn

varlýðý içinde a'dem ' i (yokluk) kabul etmek icap eder;

yani, ‘Allah yoktu da birden bire yoktan var oldu’ gibi

bâtýl bir düþünceye düþülmüþ olur. O takdirde, yokluðun

mucid olmasý lâzým gelirdi. 

Vahdet-i vücûd düþüncesini reddedenler, "Allah

hiçbir þeye benzemez, o halde insan kendisini Allah'tan

gelmiþ olarak sayamaz." demektedirler. Bunu derken de

Allah yaratýcý (hâlik) bizlerde yaratýlmýþ (mahlûk) varlýk-

larýz düþüncesini savunmaktadýrlar. 
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Bu düþüncede olanlara þunu sormak lazýmdýr; Ýn-

sanlar tasavvur edip bir þeyleri vücûda getirdiklerinde

mesela bir iskemle yaptýklarýnda iskemle insana benziyor

mu? Hayýr benzemiyor. Bu, insan düþüncesinin mahsu-

lüdür. Hiç kimse Allah olamaz; ama Allah insandan gö-

rünür. 

Ýnsan eðer var olmak için Allah'a muhtaç deðilse

hâþâ kendi kendini yaratmýþ olur. Var mý böyle bir kud-

reti insanýn? Yok! O halde bizler Allah'ýn arzuyu ilâhîsi-

nin bir neticesi olarak varýz. 

Kiþi kendini Allah'tan gayrý görürse, Allah'ýn niza-

mýnýn dýþýna çýkmýþ olmaz mý? Bu mümkün deðildir.

Vahdet-i vücûd düþüncesi, çok geniþ bir mevzu ol-

duðundan belirli bir vecheden anlatmak mümkün deðil-

dir. Çünkü Allah sonsuzdur. Bu kitapta vahdet-i vücûd

Allah'ýn bugün lütfettiði ilhamlar ile  deðerlendirilmeye

çalýþýlmýþtýr. 

Miraç’tan Sonra “Halka Dönmek”Ne
Demektir? 

Velâyet gönülleri halký yetiþtirmek içindir. Onlar-

dan konuþan ise Hâkkýn kendisidir. Miraç’ta Hâkk’tan

baþka bir mevcud olmadýðýnýn idrakine varýlýp halka bu
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bilgiyi vermek içindir. Hz. Ali’nin Miracýnda Allah;

“Kimsin” buyurduðunda Hz. Ali; “Sensin” buyurmuþ-

tur. Yani, “Ben yokum Sen varsýn.” buyurmuþtur. Bu,

velâyetteki durumu anlatmaktadýr.  

Peygamber Efendimizin Miraç’taki anlatýmýna dik-

kat etmek lazýmdýr. Mesela Miraç’la ilgili tariflerinde

‘beþ yüz yýllýk yol’ gibi ifadeleri vardýr. Bunlar âlem-

lerdek i  namütenahi l ið i  an la tmak iç in  söy lenmiþ t i r.

'Allah'ýn vücûdu ' demekle ister istemez bir tarif yapýl-

makta ve bir sýnýr varmýþ gibi olmaktadýr. 

Burada bir eksiklik vardýr. Peygamberimiz halkýn

makamýna göre, onlarýn seviyesine göre anlatmýþtýr. Ama

halkýn bu anlayýþýnýn velâyet için bir ölçü olmamasý

gerekir. Allah'ýn velâyetteki ileri ilhamlarýna dikkat et-

mek gerekir.

Muhyiddin-i Arabî, sýfatî noktalardan anlatým yap-

mýþtýr. Bu makamda bir takým insanlarýn yanlýþ anla-

malar ýndan do lay ý  "Hulûl iye "  düþünces i  ç ýkmýþ ,

yani  A l lah'ýn kula hulûl ettiði gibi bir anlam doðmuþtur.

Esasta bu düþünce þirktir. Bunlar makam-ý sýfatîden ifa-

de edilmiþtir. Velâyet makamýnda ise, "Kendine vücûd

izafe etmen kadar sana olacak baþka günah yok-

tur." idraki vardýr. ‘Allah hulûl etti’ deðil, ‘Allah o gö-

nülden konuþtu ve göründü’ demek icap eder.
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Muhyiddin-i Arabî'nin vahdet-i vücûd fikriyatýna

karþý Ýmam Rabbânî'nin itirazý ve zemmetmesi durumu

baþka fikirler çaðrýþtýrmýþtýr ki, Ýbn-i Teymiyye'nin fikri-

yatýný canlandýrmasý bunlardandýr. Aslýnda sýfati makam-

dan tetkik edildiðinde kiþisel düþünceler hâkim olmakta

ve böylece ayrýlýklar ve tenakuzlar meydana çýkmaktadýr. 

Muhyiddin-i Arabî, Kur'an'da Allah'ýn zâtý, sýfatý ve

ef ’ali ile ilgili olan âyetlere istinaden, "Lâ mevcude il-

la hû" beyanýna dayanarak Allah'tan baþka bir mevcud

olmadýðý düþüncesi ile vahdet-i vücûd, yani vücûdda bir-

lik vardýr demiþtir. Bu ifadeler kullarýn bulunmuþ olduðu

sýfatî makam idraki içindir. Ancak Allah'ýmýz Kur'an da,

"Benden baþka bir varlýk yoktur" anlamýnda, “Lâ

kuvvete illa billah / Allah'tan baþka bir kuvvet

yoktur.” (Kehf 39) buyurmuþtur. 

Peygamberimizin, (s.a.v) "Siz Kur'an'ý okuyun

tatbik edin, selamet bulursunuz." anlatýmý vardýr.

Burada, sýfati makamla dahi insanýn selamete çýkacaðý-

nýn bir beyaný vardýr. Ancak Peygamberimizin, "Beni

gören Hâkký (Hakikatü’l Hakayýk’ý) gördü" hadisinde

de ifade edildiði gibi, daha ileri bir anlayýþ ile velâyet

yolu talep edilirse, Allah’ý daha ileri olarak velâyet ma-

kamýndan ve zâtîyetten idrak etme imkaný olur. O zaman

da Allah'ýn kulunda tecelli ettiði ve kudretin Allah'a ait

olduðu belli olur. Yani kul Allah olamaz ama; Allah kul-
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dan görünür. Bu durumda Allah'ýn kulda ve âlemlerde

bugüne kadar tatbikata koyduðu programýný deðiþtirmek

mümkün müdür? Elbette Hayýr! O zaman kulun kendine

ait bir kudreti olmadýðý anlaþýldýðýna göre,  "Lâ kuvvete

illa billah"  (Kehf 39) sözüne itiraz etmek doðru olmaz.

Ayrýca da bu noktalarý münakaþa eden ve itiraz eden

manevi kiþilerin ehl-i zahirden olduklarý anlaþýlmaktadýr.

Hiçbir velinin diðerini suçladýðý görülmemiþtir. 

Velâyet daima birbirini tasdik eder ama ehl-i

zahirden olanlarýn velâyete itirazý vakidir. Bu makam an-

layýþýný vuzuha getirmek için þöyle deriz: 

Bazý din düþünürleri halk tarafýndan kabul görmüþ

ve el üstünde tutulmuþtur. Bunun sebebi, onlar ile hal-

kýn ayný makamda olmasýdýr. Hâlbuki Peygamberle-

re hemen itiraz edilmiþtir. Çünkü Peygamberler ile halk

arasýnda makam farký vardýr. Peygamberler halký kendi

makamlarýna çekebilmek için onlarýn akýl seviyesine gö-

re konuþmuþlardýr. Bu bir tatbikat hâlidir. Çünkü kiþi bil-

mediðine düþmandýr denmiþtir. Bilmedikleri için redde-

derler. 

Gerçek bir velinin elini tutmuþ olan itiraz etmez.

Velâyet onu, anlayarak terakki ettirir. Bu da Mürþid ma-

kamýdýr. Biz onlarý tenkit etmiyoruz. Ýmam Rabbânî'nin

Muhyiddin-i Arabî'ye olan itirazýný normal karþýlýyoruz.
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Çünkü Allah'ýn o zamanki takdiri ve tatbikatý öyle idi.

Onun için onlar zaten bir baþka türlü ifade edemezlerdi.

Tuhaf olan þey, maneviyatta olan bazý kimselerin, "Ben-

den baþka kimse yoktur, benim söylediðim en

doðrudur." kabilinden konuþmalarýdýr ve bu konuþma-

lar pek makbul olmamýþtýr. 

Kiþinin kendisinin inanmadýðý bir þeyle bir baþka-

sýný suçlamasý doðru olmasa gerekir. Eðer bir kiþinin sö-

zü için kesin doðrudur dense, sonra o konuda Allah'ýn

daha ileri terakkisi hakkýnda ne söylenecektir. Yani bu

ihtilaflar rahmet olmakla terakkiye vesiledir. 

Vapurda seyahat ederken yaþadýðým bir tatbikatta

bir tecelli oldu. Deðiþtim. Bu arada ne kadar zevk varsa

o duygularý hatýrlattý Rabbim bana. Hepsine red geldi.

Bütün hücrelerim titreyerek Allah diye zikretmeye baþla-

dý. Bu hâl bende geçtikten sonra bir yorgunluk hâli gel-

di. 

Bu tecelli iþaret eder ki, Allah arzu ettiði gibi tecel-

li etmektedir. Bu tecelli kiþinin elinde deðil, bilakis

Hâkkýn arzusudur.

‘Allah'ýn vücûdu var baþka vücûd yok,’ demek bi-

le bugünkü terakkiyi karþýlamýyor. Hâlbuki Allah'ýmýz

vücûddan da münezzehtir. Allah'ýn vücûdu var, der-
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ken kiþi kendi vücûdunu düþünüyor, bir þekil düþünüyor.

Peygamberimiz Allah’ýn büyüklüðünü ve þeklini düþün-

mekten men etmiþtir.

Allah'ýn vücûdu dendiðinde ikinci bir varlýk olarak

mütalaa ediliyor. Hâlbuki Allah'ýn vücûda ihtiyacý yok-

tur. Vücûd dendiðinde, kiþiler Allah'ý kendi varlýklarý gibi

mütalaa ediyorlar. Bu noktada yanlýþ bir anlama vardýr. 

"Vacibul vücûd" tarifinde de, Allah'ý belli bir dü-

þünce yapýsý içinde deðerlendirme vardýr. Hâlbuki bütün

bu mütalaalarýn fevkinde, yani yaratýlmýþ varlýklarýn dü-

þünce ve tasavvurlarýnýn üzerinde bir hususiyet vardýr ki,

ona Kur'an-ý Kerîm'de "Hüve" zamiri ile iþaret buyrul-

muþtur. Onun için Rabbimiz, Hüve Benim; ancak Be-

ni  z ikretmek ve  te fekkür  etmek is t iyorsanýz

"ALLAH" ismimi zikredin." buyurmaktadýr.

Bütün bu hâller HÜVE 'nin kendinden kendisine

olmaktadýr. Hüve'yi herkesin idrak etmesi mümkün ol-

madýðý için -çünkü idrak edilen idrak edildiði anda bir

varlýk olmaktadýr- Allah ve Muhammed isimlerini zikret-

miþ oldu.

Allah birdir. Dünyadaki anlayýþ böyledir.

Hakikatte rakam deðeriyle ‘bir’ dediðimizde, bu Allah'ý

tarif ve tavsif etmeye yetmiyor. Allah öyle bir azamet-i
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ilâhîye ki rakam ve kelimelerle tarif etmek onu ifade

etmeye yetmez.

Ýmam Rabbânî'nin ileri sürdüðü vahdet-i þuhud,

ilâhî hakikate uymamaktadýr. Hz. Musa, Kur'an'da anla-

týldýðý üzere; Allah'ý görmek, yani þuhud etmek istemiþtir.

Ancak Allah'ýmýz, "Len terani- Sen beni asla göre-

mezsin" buyurmuþtur. Buradaki hususiyet þöyle olsa ge-

rekir: Allah'ýmýz Hz. Musa'ya; “Beni göremezsin çün-

kü sen olan da Benim" buyurmaktadýr.  Bu, "Sen an-

cak kendimden teþkilatlandýrdýðým bir parçasýn."

mânâsýnadýr.

Nâs içindeki bozulmada önce din yozlaþmaktadýr.

Ýslâm'da Allah ile kul arasýna peygamber bile giremez di-

yen ulemadan bazý kimseler vardýr. 

Âl-i Ýmran sûresi 31. âyetinde,

"Kul in küntüm tuhýbbunallahe fettebi'uniy

yuhbibkümullahü ve yaðfir leküm zunubeküm

vallahü ðafurün rahiymün."

"De ki: "Eðer Allah'ý seviyorsanýz bana tâbi

olun ki, Allah da sizi sevsin ve günahlarýný-

za maðfiret eylesin. Ve (andolsun) Allah Ga-

furdur, Rahimdir." buyrulmaktadýr.
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Allah’ýn arzu ettiði ismin asiyyetini idrak kulluktur.

‘Allah ayrý kul ayrý’ ve de ‘Peygamber araya girmesin’

diye düþünmek zaten þirktir. Allah'tan ayrý bir peygam-

ber mi vardýr? Burada Allah’ýn tertibinin üçe bölünmesi

vardýr.

Ýmam Rabbânî zamanýndaki maneviyat anlayýþýn-

da Allah'ýn Hz. Musa'ya aðaçtan seslenmesi hususunda

þöyle düþünülmüþ ve söylenmiþtir:

Allah Teâlâ aðaçtan seslendiðine ve Hz. Musa’da

Allah'ýn kelâmýný iþittiðine göre;

1.Allah kelâmý harflerden ve kelimelerden mi te-

þekkül etmiþtir?

2.Hz. Musa harf ve kelimelerden teþekkül etmiþ

bir ses mi duymuþtur? 

3.Allah kelâmý harflerden ve kelimelerden teþek-

kül ettiðine göre harfler kadim (ezelî) midir?

Hz. Musa kulaktan deðil gönülden iþitmiþtir. Eðer

kulaktan denirse Allah ayrý, kul ayrý düþüncesi ortaya çý-

kar ki, bu mümkün deðildir. Hz. Musa Allah kelâmýný

gönlünden ilham olarak almýþtýr. Onlarý kelimelere dö-

ken Hz. Musa'dýr. Allah bütün kullarýna ilham verir, an-
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cak kullar Allah'ýn onlara lütfettiði makama göre kelâm

ederler. 

Meryem sûresi 97. âyetinde,

"Feinnema yessernahü bilisanike litübeþþire

bihi'l müttekýyne ve tünzire bihi kavmen lüd-

da."

"Biz 'Hüve'yi senin lisanýn ile müyesser eyle-

dik (kolaylaþtýrdýk) ki, onunla müttakîleri

(takva edenleri) tebþir edesin (müjdeleyesin) ve

düþmanlýk eden kavimleri onunla uyarasýn."

buyrulmaktadýr. 

Bu mülahazalar neye göre düþünülmektedir. Bu

düþünceler dünyevî deðerlendirilmektedir. Allah’ýn tat-

bikatý ve tecellisi sadece dünyevî kýstaslar ile kýsýtlana-

maz. 

Bütün varlýklarýn eþya üzerindeki görüþleri, zýddý

ile bilici olmakla ifade edilmektedir. Ancak ilk yaratýlýþta

zýtlýk yoktu. Nitekim "Âdemüskün" de zýtlýk yoktur; fa-

kat Âdem'in meleklere hitabýndan sonra itiraz eden Ýblis

ile birlikte zýtlýk meydana gelmiþtir. Orada Allah sýfat ola-

rak göründüðü varlýklara zâtîyetini idrak için zýtlýk ver-

m i þ t i r.  A l l ah ’ ý n  z â t î ye t i  i ç i n  z ý t l ý k  sö z  konusu
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deði ld i r.  A l lah'ýn vahdaniyetini idrak edince zýtlýk orta-

dan kalkar. 

Varlýða karþý yokluk fikri düþünülürse yokluk bir

vücûd teþekkülü olarak ortaya çýkar. Bu Lavoisier Pren-

sibi 'ne göre de mümkün deðildir. Var olan yok olamaz;

yok olan da var olamaz. 

Ýnsan suretleri bir tasavvur halidir. Gerçekte insa-

nýn kendine ait bir varlýðý yoktur. Ýnsan kendi varlýðýný is-

pat edemez. Allah’ýn kulu hakkýndaki arzusu yani o kul

ismindeki arzusu gerçek olan arzudur. Allah arzusunu

kulu olarak tahakkuk ettirmektedir. Kulu hakkýnda, kiþi-

l i k  verd ið i  b i r  var l ýk  g ib i  ona lü t fe tmekted i r.  Bunlar

A l lah’ýn kulu hakkýndaki arzularýný göstermektedir.

Allah’ýn kulunu bilmesi, Allah’ýn Musavvir’ indeki

arzusudur. Allah’ýn o kulunu sevmesi kulun ebedi

olmasýnýn ispatýdýr. Dünya ise bir hayal âlemidir.

Allah’ýn bir arzusunun tatbikat mahallidir. 

Rabbimiz; "Ben bir varlýkta görünmek iste-

mezsem bu, o varlýðýn ölümüdür" buyurmaktadýr.

Kullar Allah’tan ayrý olsalardý kullarýn bir yerde vücûd

teþekkülü olarak toplanmasý lazým gelirdi. Hâlbuki ölen

varlýk Allah'ýn varlýðýnda ilâhî bir arzu halinde devam

eder. 
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Ýlmihâl kitaplarýnda ‘Allah âlemi yoktan var etti’

yazmaktadýr. Yokluktan varlýk çýkmaz. Yokluk diye bir

þey esasta mevcut deðildir.  Allah kendi yarattýðý dünya

nizamýna ters bir þeriat getirmez. Dünya yaþamý Allah'ýn

þeriatýna uygundur. Ancak Allah'ýmýz nizamýný idrak için,

nizamýna ters düþenleri günah ve kusur olarak bildirmiþ-

tir. Allah'ýn nizamýna ters düþenler, dünya yaþamýna da

ters t i r.  Bu ters l ik le r  esas ta  te rs l ik  o l sun d iye  deð i l ,

A l lah'ýn nizamýný idrak etmek içindir. Allah'ýn haram kýl-

dýklarý zaten dünya nizamýný da bozucudur. Hâlbuki in-

sanlar kendi dünyevî arzularýna göre dini tarif etmeye

kalkmaktadýrlar. 

Mekir devamlý deðildir. Tebbet sûresi 1. âyetinde, 

"Tebbet yeda ebiy lehebin ve tebb."

"Ebî Leheb'in iki eli kurusun ve kurudu da."

buyrulmaktadýr. 

Âyette iþaret olunan hususiyetlerden birisi de, Ebu

Leheb'in þahsýnda temsil olunan mekrin soyunun kesik

olacaðý ve devamlýlýðýnýn olmayacaðýdýr. Mekir olan ge-

çicidir, sonludur. Çileler de geçicidir. Bunlar insanlarýn

terakkisi için yapýlan tatbikatlardýr. Bu noktada kusur

hakkýnda da þöyle bir açýklama icap etmektedir: Allah

insana kusur vermiþ ama bunu onun terakkisi için yap-

mýþtýr. Allah kusur ile tavsif edilemez. 
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Vahdet-i vücûd kelimesi bugünün terakkisinde bir

eksikliktir. Vücûtta vahdet (birlik) var demek O’nun bir-

lik olduðunun ifadesidir. "Birlik var" sözü Hatmül

Velâyet makamýnda eks ik l ik  o larak  deðer lendi r i l i r.

Ýnsanlar vahdet-i vücûdu düþündüklerinde varlýðý

esas almaktadýrlar. Yani Allah'ýn sýfat görünmele-

rini esas alarak, bu sýfatlarý Allah'ýn zâtýnýn du-

nunda mütalaa etmektedirler. Bu düþünce, Allah'ýn

sýfatî bir varlýk olarak düþünülmesinden kaynaklanmak-

tadýr. Sýfat varlýðýnýn Allah'ýn zâtýnýn dununda deðer-

lendirilmesi makbul olmasa gerekir. 

Vahdet-i vücûd kelimesi asliyyet itibarýyla O’ndan

baþka bir varlýk düþünmemek mânâsýna gelir. Allah'ýn

zâtýnýn dununda sýfat olsun olmasýn baþka varlýklar yok-

tur. Varlýklarýn kendi baþlarýna bir varlýklarý olmadýðýna

göre, o zaman varlýklarý birleþtirelim de, vücutta birlik

olsun demenin de bir mânâsý kalmamaktadýr. 

Kur'an, "Küllü nefsin zaikatülmevt / Her nefis

ölümü zevk edecektir." (Âl-i Ýmrân 3/185) buyurmakta-

dýr. Her varlýk yok olacaktýr buyrulmuyor. Var olan zaten

yok olmaz. Ancak bir hâlden baþka bir hâle tahvil olur.

Yani Allah'ýmýz bir görünmesini baþka bir görünmeye

tahvil edecektir. Ancak Allah'ýmýz "Ýnsan" görünmesinin

ebedi olmasýný arzu etmektedir. Bu, Allah'ýn insan var-

lýðýný  bir daha geriye döndürmeyeceði anlamýný taþý-

maktadýr. 
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Maneviyatta Allah'ýn tevhidini vurgulamak için vü-

cutta birlik vardýr, þeklinde düþünmüþlerdir. Allah'ýn bir-

liðini yani tevhidini ifade için nâsýn içinde bulunduðu

kesret (çokluk) âleminin, bir vücûdu teþkil etmiþ olduðu-

nu düþünmüþlerdir. Vahdet-i vücûd bu fikriyat ile ortaya

çýkmýþtýr. Yani Allah'ýn birliðini ifade etmek için yapýlmýþ

bir tariftir. Ama bu fikir de dünya anlayýþý içinde müta-

laa edilmiþtir. 

Sadreddin Konevî bu hususta Muhyiddin-i

Arabî'nin derviþi olarak vücutta birliði, yani vahdet-i

vücûdu açýklamýþtýr. Ancak Sadreddin Konevî, kendinde-

ki velâyetten deðil de, Muhyiddin-i Arabî'den aldýðý bil-

gileri aktarmaktadýr. Velâyet konusu hususiyettedir. Za-

manýn Ýnsaný ise baþka bir noktadýr.

Vücutta birlik var denmektedir. Bütün varlýk âle-

mi düþünülerek bu kelime söylenmiþtir. Bu þekilde düþü-

nenler varlýk âlemini bir noktada mütalaa etmektedirler.

Yani varlýkta birliði müþahede etmektedirler. Neticede

var olan varlýklardan birliðe gidilmeye çalýþýlmaktadýr.

Hakikatte vahdet-i vücûd kelimesi ikiliktir. Çünkü varlý-

ða göre Allah'ýn birliði düþünülmektedir. Peki, bu varlýk

âlemi yok iken de Allah'ýn birliði hâþâ yok muydu? El-

bette vardý.

Þurasý muhakkaktýr ki, vücutta birlik vardýr ama,
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O vücuttan baþka bir vücûd ve mevcut zaten yoktur ki

birlik olduðu söyleniyor. Vücutta birlik olduðunu söyle-

mek yani tevhidi bu þekilde vurgulamak mý, yoksa

Allah’tan baþka bir mevcut yoktur ifadesi mi hakikati

iþaret etmektedir?

"Bir  Al lah "  ke lâmýn ý  ancak Al lah söy ler.  Yani

A l lah "Ben birim" buyurduðu için Allah'ýn birliði vardýr.

Allah'ýn "Allah birdir" beyanýndan sonra vahdet-i

vücûd mütalaa edilmiþtir. Allah, zaten bütün varlýklarýn

kendi parçasý olduðunu buyurmaktadýr. 

Bir kul Allah'ýn varlýðýný ve birliðini ispat edemez.

Çünkü Allah’tan baþka bir varlýk yok ki ispat söz konusu

olsun. Onun da bu ispata ihtiyacý yoktur. 

Kul, kendi varlýðýnýn varlýk olarak sürmesini istedi-

ði için kendine bir akýl varlýðý atfetmektedir. Ancak akýl,

Allah'ý ihata edemez. Çünkü aklý Allah yaratmýþtýr. 

Ýnsanlar varlýklarýný ifade ederken, akýl, ruh, ne-

fis, demektedirler. Gerçekte ise, Allah bunlar ile mukay-

yet deðildir. Ýnsandaki hasletler ilâhi âlemde bambaþka

bir þekilde görülecektir.  Ýnsandaki hasletler dünya için

bir elementtir. Ýlâhî âlemde dünya elementlerine ihtiyaç

yoktur ama yaþam bambaþka bir þekilde devam edecek-

tir. 
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Bir þeyi görebilmek için onun dýþýnda olmak icap

eder. Nitekim bir tarifte sudaki balýklarýn su içerisinde

olduklarý halde “su, su” diye zikretikleri söylenir. Balýk

nasýl suyun içerisinde ise insanlar da ilâhî kudretin

içindedir. Onun için bu noktayý tarif etmek ve anlatmak,

fikri mülahazalarla bir yere varmak mümkün deðildir.

Doðrudan doðruya kabul ve zikretmek daha doðru olsa

gerekir. Nitekim Sevgili Peygamberimiz, “Yâ Maruf!

künhü hakikatini (Allah’ýn zâtiyyeti) hakkýyla arif

olamadýk.” buyurmuþlardýr.  

Kul ile Allah arasýndaki çekiþme nedendir? Allah

bütün hasletleri verse, yine de kul Allah olamaz. Çünkü

varlýðýn asliyyeti Allah'týr. Kul ne yaparsa yapsýn yine de

O'nun arzusu olmaktadýr. Bu hususu bize en iyi anlatan

Ebû Zerr-i Gýfâri’den nakledilen, "Onlara müþtakým,

(istekliyim) onlara kavuþmak istiyorum." hadis-i þer-

ifidir. (Bu hadis ile ilgili açýklama için Seb’an Minel Mesani

kitabýnýn 43-46 sayfalarýna bakýlabilir.) Çünkü kiþi ne kadar te-

rakki ederse etsin yine de kendine bir vücûd noktasý

atfetmektedir.  Ancak Allah’ýn müstesna tuttuklarý hariç

olmak üzere. Çünkü bu zamanda  Allah anlayýþýnýn en

ileri noktalarý açý lmaktadýr. Bir noktanýn Hüve’nin

nokta-i mümessilesi olmasý için, o noktada Hüve’nin

açýlmasýnýn en ileri olmasý gerekir. Onun için geçmiþ ev-

liya bugünü methetmiþlerdir. 
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‘Ehl-i Beyt 'te bu idrak vardýr. Yani bugünün idra-

ki onlarda mevcuttur. Ve bugüne iþaret eden hadisler de

mevcuttur. Allah insaný kendi ruhundan ve bir nefisten

yaratmýþtýr. Demek ki varlýk âlemi de namütenahidir.

Velâyet Allah’ý Allah'ýn lütfettiklerine göre idrak etmektir. 

Vahdet-i vücûd her ne kadar "varlýðýn birliði"

anlamýna gelse de ifadede bir eksiklik vardýr. Vücutta

birlik var demek, Allah'ýn birliðini, bir ikincisi olmayacak

þekilde düþünmek mânâsýna gelmektedir. Vahdet-i vücûd

tarifinde çokluktan birliðe gidilmektedir. Yani çokluk

esasta bir birliðin görünmesidir þeklinde algýlamak vah-

det-i vücûd fikriyatýdýr. Hâlbuki bugünün terakkisin-

de çokluk görünmesinin de bir görünme olduðu-

nun idrakinde olarak, vahdet-i vücûd fikriyatýnýn

Allah'ýn varlýðýný anlamada eksik kaldýðý müþahe-

de edilmektedir. Nâsýn kul olarak Allah'ýn birliðini ta-

rif etmesi mümkün deðildir. Nâs, Allah'ýn varlýk görün-

melerinin dýþýnda deðildir ki O'nun bu tatbikatýný bir ke-

lime ile tanýmlayabilsin. 

Muhyiddin-i Arabî'nin birlikten söz etmesinin se-

bebi Allah'tan aldýðý güzel ilhamlarýn bir neticesidir. Sad-

reddin Konevî de, "Vücutta birlik vardýr, hepimiz

bir vücûdu teþkil ediyoruz" demiþtir. 

Ýmam Rabbânî ise, Allah'ý vücuttan tenzih ederek

53



anlatmaya çalýþmýþtýr. O maddesel bir düþünce üzerinde

durmuþ, yani Allah'ý madde varlýðýndaki tatbikatlarý ör-

nek alarak ifade etmeye çalýþmýþtýr. 

Her makamýn kendisine ait bir fikriyatý vardýr.

Ýmam Rabbânî'nin makamý sýfatidir. Sýfat isimlerinden

hareketle deðerlendirmeler yapmýþ ve her þeyi ‘tayyip’

ve ‘necis’ diye ayýrmýþtýr. Allah'ý sýfatlar açýsýndan da

münezzeh olarak düþünmüþlerdir. Bugünkü velâyet ter-

akkisinde Allah, vücuttan da münezzehtir.  Allah'ý tam

olarak ifade etmek mümkün deðildir. Esasta ifadeden

aciz kalýndýðý için vahdet-i vücûd kelimesi kullanýlmýþtýr.

Peygamberimiz Hz. Muhammed (s.a.v) Allah ne þekildir

diye düþünmekten men etmiþtir. Çünkü ancak bir þeklin

dýþýnda isek o þekli tarif edebiliriz. Allah'ýn zâtýnýn husu-

s iye t i  her  zaman Al lah ' ýn  husus iye t inde ka lacakt ý r.

A l lah'ýn vücûdu hakkýndaki mülahazalar tamamen sýfati-

dir. Zâtî tecellide Allah için iyi-kötü; tayyip, necis; varlýk-

yokluk gibi sýfati düþünceler ve mülahazalar küsûfa uð-

rar. 

Günahý günah, sevabý sevap görmek de ikiliktir.

Velâyet makamý için böyledir. Vahdet-i vücûd fikriyatýn-

da “Biz de varýz” noktasýnda olan ehl-i zahir, ahirette

kendi varlýklarýný görebilecek midir? 

Kulluk Allah’ýn ilâhî tertibini idrak ve ikrardýr.
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Allah’ýn tevhidini maneviyat idrak ediyor. Bu en büyük

rahmettir.  Ehl-i zahirin sözlerini kendi zamanlarýnýn an-

layýþýnda ve bir taraf olmanýn gayreti içinde söylenmiþ

sözler olarak kabul etmek gerekir. 

"Kasem olsun o Allah'a ki cehennemin kapý-

sýnda durur ve hiç kimseyi içeri býrakmam." sözü

zâtîyet noktasýnda olan veli içindir. Zâtî veli için günah

da sevap da Allah’ýn programý içindedir. Kötülüðü ya-

pan, kötülüðün farkýnda deðilse, o da bütün bunlarý bir

program içinde yapmýþtýr. Yani zâtî veli her þeyi Allah’ýn

tertibi içinde deðerlendirir.  

Ýslâm evliyasýndan Kadirî tarikatýnýn dördüncü pir-

i sanîsi Hz. Ahmed Süreyya Emin bir varidatlarýnda,

vahdet-i vücûd ile ilgili olarak þöyle buyurmuþlardýr:

“Ey can-ý men, “vahdet-i vücûd” öyle bir

mesele-i mühimme-i müþkiledir ki, tarif ve tavsife

sýðmaz, beyan için henüz bir kelime-i vahide yok-

tur. Ancak ve ancak ef ’ali zatiyye ile mümkün ola-

bilir. Bu ise “Hakikat-ü’l Hakayýk”a mahsus ve

münhasýr bulunan “Âlem-i Âmâ”ya ve bu itibar ile

“Kitab-ü’l vücûd” ve hatta ki, “vücûd” ve “mutla-

kýyyet”e ve “El mülkü li” diyebilir bir lisaný “akl-

ý kül”e sahip ve “tasarruf-u kudret” maliki bir

vücûd-u mukaddes-i yegâne-i zaman icap eyler. 
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“Ey benim caným “vahdet-i vücûd” öyle

önemli ve zor bir meseledir ki, tanýmlama ve

vasýflandýrmaya sýðmaz, açýklamak için henüz

tek bir söz yoktur. Ancak ve ancak zâtî fiiliyatla

mümkün olabilir. Bu ise “Hakikatlerin

Hakikatine” özgü ve sadece ona ait bulunan

“âmâ âlemi”ne ve bu itibar ile “vücûd kitabý” ve

hatta “varlýk” ve “serbestliðe” ve “mülk ben-

imdir” diyebilecek bir “akl-ý kül” lisanýna sahip

ve “kudret üzerinde tasarrufa” malik devrin yegâ-

nesi olan bir kutsal vücudu gerektirir. 

“Vahdet-i vücûd” meselesinin belirli bir noktaya

gelmeden izah edilebilmesi müþkil olsa gerektir. “Vah-

det-i vücûd” kaim-i bizzat yani kendi zâtiyle kaim

demektir. Bu durumda ikinci bir vücûd olmadýðýndan

O’nu ihata ve ifade edebilecek bir söz bulunamaz. Ancak

Allah’ýmýz kendisini izhar etmek isterse bunu fiiliyatla

yapar ve nur-u zatý için hidayet buyurmuþ ve hususiyede

seçmiþ olduðu ilâhî gönüllerde tatbikata koyar. Bu gö-

nüller “ikra kitabek / vücûd kitabýný oku” sýrrýna

mazhar olurlar. 

Tîn sûresi 4. âyetinde,

"Lekad halaknel insane fîy ahseni takvîm."
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"Biz insaný ahsen-i takvim (en güzel kývamda)

üzere halkettik." buyrulmaktadýr. 

Allah insaný en güzel þekilde yani velâyeti idrak

edebi lecek ve  taþ ýyabi lecek kapas i tede ha lke tmiþ t i r.

‘Ahsen-i Takvîm’ kelimesi ile bu mânâya da iþaret edil-

miþ t i r.  A l lah’ ýn  ‘Ahsen /en güzel ’  yara tmas ý  insa-

n ýn  A l lah’ýn güzelliðini taþýyabilecek bir kapasitede halk

edildiðini iþaret etmektedir.

Bu hükme binaen bütün âlemlerin hakikatinden

haber alan gönül, “Âlem-i Âmâ”ya dâhil olur. “Âlem-i

Âmâ”ya dâhil olan ise, “vücûd-varlýk” ve “Mutlakýy-

yet-Serbestlik” sahibi olmuþtur. Böylelikle Sevgili

Efendimizin sahip olduðu, “Akl-ý Küll”e ererek o maka-

mýn lisanýndan, “El mülkü lî-Ýlâhî saltanat benim-

dir” der. Çünkü Hâkkýn bizzat icrada bulunduðu, zama-

nýn ferdiyyetine sahip zâtî veli makamý zuhur etmiþtir. Bu

durumda kudret üzerinde tasarrufa malik bir yegâne in-

san olur ki vücûdu Allah’ýn, “Ben buradayým” buyur-

duðu “kutsal vücûd” haline gelir ve “vahdet-i vücûd”

kendisini oradan izhar eder. Artýk ilâhî saltanat sahibi

“Sahibü’r Rahman” ve “Gavsü’l Azam” O’dur. Bu

yola intisab edenlerde de, “Bugün saltanat benim-

dir” beyaný zuhur eder. Ancak bu husus tatbikat ile bili-

nebilir. Ýþte bu tatbikata iþareten; 
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Necm sûresi 11. âyetinde, 

"Ma kezebel fuadü ma rea,"

"Fuad (Gönül) gördüðünü yalanlamadý," buy-

rulmuþtur. 

Bir tecellimde körfez gibi bir yerde kare þeklinde

bir yapý görüyorum. Yanýna yaklaþýyorum büyük bir in-

san kalabalýðý var. Bu yapý yukarýya doðru merdivenler

vasýtasýyla uzanýyor. Yukarýya çýkýyorum. Birinci kata

geldiðimde buradaki insanlarýn aþaðýdakilerden sayýca

daha az olduðunu görüyorum. Yukarýya doðru çýkmaya

devam ediyorum. Ýkinci katta daha az insan var. Nihayet

yedinci kata böylelikle geliyorum. Burada sadece bir ki-

þi müþahede ediyorum. "Siz daha yukarýya çýkacak-

sýnýz"  buyruluyor. En son kata, sekizinci kata çýkýyorum

burada hiç kimse yok. Sadece ben varým. Sonsuz bir hu-

þu hissiyatý içerisinde her tarafýmý vakar duygusu kaplý-

yor. Hissettiðim þey, her þeye karþý tam bir muhtaciyet

hissetmeme duygusu. Öyle bir kudret âlemi ki, kelimeler

ile tarif etmek mümkün deðil. Ancak sonsuz yalnýzlýðýn

ilâhî azamet duygusunu hissediyorum. Anladým ki, Hâkk

insan varlýðýný yaratmakla sonsuz yalnýzlýðýný paylaþacak

kendine benzer bir varlýk yaratmýþ oldu. O zaman Ýnsan

varlýðýna karþý çok daha farklý duygular içinde oldum. 
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Bir annenin kendi varlýðýndan çocuðunun meyda-

na gelmesinde, sanki buradaki hususi birliktelik var. Ni-

tekim anne çocuðunu daima kendi varlýðýnýn bir parçasý

olarak görür. Sevgili Efendimiz Allah ile kul arasýndaki

hissiyat için anne ile çocuðu misalini vermiþtir. Bu du-

rumda Allah'ýn kullarýna olan sevgisini ifade etmek

mümkün deðildir. Onun için Rabbimiz kullarýn kendisine

karþý gelmesini makbul tutmamaktadýr. 

Nihayet etrafa nazar ettiðimde tasavvur ettiðim

her þeyin bir anda vücûd bulduðunu müþahede ediyo-

rum. Etrafa bakýyorum, deniz düþünüyorum bir anda de-

niz vücûd buluyor, orman düþünüyorum bir anda büyük

bir orman beliriyor. Nazarýmý çevirdiðimde ise kaybolu-

yor. Bundan sonra tekrar geldiðim yoldan aþaðýya doðru

inmeye baþlýyorum. Aþaðý indikçe her katta sayýlarý artan

insanlar ile tekrar karþýlaþýyorum. Ve nihayet en aþaðýya

kadar iniyorum. 

Hz. Süreyya bir varidatlarýnda ‘tamm er’ hususi-

yeti ile ilgili olarak buyurmuþtur ki; "Miracý yapmýþ,

taht-ý temkine oturmuþ, tac-ý telvini giymiþ irþad

için Mürþid olarak halka dönmüþ mutlakiyyet ve

mevcudiyet sahibi kâmil veli."

Hatmül Velâyet, vahdet-i vücûdu daha ileri

açmaktadýr. Her þey Allah'ýn velâyet arzusundan kaynak-
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lanmaktadýr. O halde varlýk (vücûd) tatbikatý Allah'ýn

kendisinden kendisine duyduðu velâyet arzusunun tatbi-

katý olarak ortaya çýkmaktadýr. 

Vahdet-i vücûd demek bu makamda ikilik

gibi kabul görür. Vahdet-i vücûd kendi devrinde

geçerli olan bir makamdý. Bugünün açýlýmý çok

daha ileri olarak Hatmül Velâyet sýrrýndandýr. 

Allah'tan baþka bir varlýk yoktur. Var olarak görü-

nen bütün varlýklar O'nun görünmeleridir. Bu konu an-

cak Allah idrak verirse anlaþýlabilir bir husustur. 

Manevi yoldaki insanlar iyi niyet taþýdýklarýndan

baþkalarýna da maneviyatý anlatmak isterler. Ama karþý-

sýndaki insanlar onlarý bekledikleri gibi karþýlamazlar. Ki-

þi nasibi ne ise o kadar alacaktýr. Kiþinin idrak kapasite-

si Allah'ýn ona verdiði makamla ilgilidir. Peygamberimi-

zin sözünü herkes anlamýþtýr. Çünkü o söz Allah'a muzaf-

týr. Bu makama, "tekellümü lisani’l kýdem" denir. On-

lar Allah'ýn sözünü anlatmaya mezun olan kiþilerdir. Pey-

gamberin sözünü herkes makamýna göre anlamýþtýr. Âlim

de cahil de anlamýþtýr. Ancak kendi makamlarýna göre

anlamýþlardýr. Bu noktada Allah'tan vüs'atimizi artýrmasý-

ný istememiz lâzýmdýr. Bu lisandan olmak üzere bir anla-

týmý beþ kiþi dinlesin, tekrar onlara ne anlatýldý denirse

beþi de kendi makamlarýndan ifade ederler.
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Bugün akýlcýlýkla (rasyonalizm) maneviyat deðer-

lendiri lmeye kalký l ýyor ki, bu ayný zamanda Ýmam

Rabbânî’nin fikriyatýný da iþaret etmektedir. Bu ise haki-

kate ulaþmaya engeldir. 

Peygamberimizden sonra Ýslâm’dan baþka bir din

idraki ve anlayýþý mümkün deðildir. Peygamberimiz,

“Ben dini kemâle erdirdim” buyurmuþlardýr. Hiç

kimse kendi görüþünü din olarak insanlara takdim ede-

mez. Aslolan Peygamberimizin tatbik ett iði Ýs lâm’ý

Allah’ýn bugün verdiði idrak ile tatbik etmektir. 

Her insanýn hâli “Musavvir” isminin neticesidir.

Yani Allah’ýn âlemleri yaratmadan önce kendi

Musavvir’inde arzu etmesi, bu arzusunu yeryüzü tat-

bikatýnda isimler olarak tecelli ettireceðine iþaret etmek-

tedir. 

Varlýklarýn fiilleri Allah'ýn esmâsýna baðlýdýr. Me-

selâ görmek, “Basir” ismine baðlýdýr. Her varlýk görme-

sini Allah'ýn Basir ismine baðlý olarak yapmaktadýr. 

Maneviyat, Allah’ýn lütfu iledir. Maneviyatýn karþý-

sýna aklý çýkarmamak lazýmdýr. Aklý Allah'ýn karþýsýna çý-

karmak büyük hatadýr.  Çünkü din, Allah dinidir. Din,

güzel ahlâktýr. Dini olmayanýn ahlâký olmaz. Ahlâký ol-

mayanýn da hürriyeti olmaz. 
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Zamanýn varlýðý Zamanýn Ýnsaný ile kaimdir. Zama-

ný deðiþtiren bir gönül lâzýmdýr. Çünkü Allah'ýn insanlara

maddi ve manevi feyz sunmasý ile insanlarýn terakkileri

devam eder. Bu terakkiler için yeryüzünde bir gönül

noktasý lazýmdýr ki, ona ‘Zamanýn Ýnsaný’ denir. 

Müceddid Kelimesi Nasýl Anlaþýlmalýdýr?

Türkiye'de ve dünyada maneviyat anlayýþý deðiþi-

yor. Padiþahlýk zamanýndan gelen bir velâyet anlayýþý

vardý. O meþrep ve anlayýþ bugün artýk yoktur. Bugünkü

anlayýþ çok farklýdýr. Hürriyet içinde bir velâyet ve ya-

þam anlayýþý vardýr. Bugün Allah'ýn arzu ettiði bir mane-

viyat ve onun arzu ettiði bir dünya yaþamý vardýr. Bugü-

nün yaþam görüþü deðiþiktir. Bu yeni görüþe göre insan-

lar tanzim oluyorlar. 

‘Müceddid’ Allah'ýn deðiþtirme arzusudur.

Müceddid,  k i þ i  deð i ld i r  A l lah ' ýn  arzusudur.  Müced-

d id ,  A l lah'ýn yeni bir devrinin hususiyetini ihtiva eden

bir ismidir. Bu arzu hangi gönülde zuhur ederse, Allah o

gönülden tatbikat yapmaktadýr. Esasta müceddid bir

mânâda Allah'ýn arzu ettiði yeni devirde Kur'an-ý Kerîm

ve velâyet nasýl anlaþýlmalýdýr hususiyetinin açýlmasýdýr.

Allah bu arzuyu Zamanýn Sahibi'nden lütfediyor. Kur'an-

ý Kerîm anlayýþýný Allah'ýn o devirdeki  arzusuna göre ifa-

de eden gönül müceddid'tir.
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Bugüne kadar gelen ve o zamanýn icabý olan  de-

ðerlendirmeler, bugünkü ilâhî arzuya göre açýklanmaya

çalýþýlmaktadýr. Bugün ilâhî beyanda 'Hüve ' anlatýlmaya

baþlayýnca, nâs içinde Hüve'yi araþtýrmalar baþladý. Her

varlýk makamýna göre Hüve'yi zikretti. Hüsn-ü hat levha-

larýna Hüve yazýldý. Bu, Hüve’nin müceddiddeki tatbika-

týna bir misal olsa gerekir.

Bugüne kadar Ýslâm'da birçok kiþiye müceddid

sýfatý verilmiþtir. Ancak müceddid ‘dini yenileyen’

anlamýnda mütalaa edilmiþtir. O halde dine bir yenilik

getirilmesi mukabilinde müceddid olunabileceði algýlan-

malýdýr. Dini yenileyen þeklinde mütalaa edilen bu

mevzunun ifadesinde bir atlama olsa gerekir. Ýslâm'da

dini yenilemek diye bir þey esas itibari ile söz konusu

olamaz. Çünkü Allah dini olan Ýslâm kýyamete kadar ba-

ki kalacaktýr. Ýslâm her zaman yenidir ve her zamana

feyz verir. Yanlýþ olan kiþilerin deðerlendirmeleridir. 

Müceddid mevcut olan Allah dinini o zamanki

þartlar içerisinde yorumlayan gönül olsa gerekir ve bu

"Ýnsan" Allah tarafýndan tayin ve tespit edilir. Çünkü

dünya üzerindeki tatbikat Allah'ýn her zaman için varlýk-

lara sunduðu feyz ile mümkün olmaktadýr. O halde mü-

ceddid olan gönülde Allah'ýn arzusu ne ise o tatbikat

bulmaktadýr. Aslolan Allah'ýn arzusudur. Müceddid nok-

tasýndan zuhur eden tatbikat Hâkka aittir. Vahyi kýsýtla-
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mak, ilhamý yok saymak, sonra müceddid olmak imkân-

sýzdýr. 

Allah'ýn o zaman için tatbikatýný yürüttüðü "El Ýn-

san" hususiyeti taþýyan gönül, "Bütün fiiliyat ve icra-

at Allah'ýndýr" der. Allah'ta mahfiyeti olan bu gönül

noktasý hiçbir þeyi kendine atfetmez, Allah’a verir. Bu

noktadaki tatbikat Âdem tatbikatýdýr. Melekler de

Âdem'e secde etmiþ ancak Âdem, "Ben Allah'ým" de-

memiþtir. Sahiplik Allah'a aittir. Ýnsanlar kendi istek-

lerini Hâkký bulmuþ zâta yaptýrmak istemekte-

dirler. O zaman O gönül noktasý insanlarýn emri

ile iþ yapýyorsa Allah’ý bulmuþ bir gönül olabilir

mi? 

Hz. Süreyya buyurur:

“Zahirde ehliyetimiz yok fakat ey can

Mânâda neler iþleriz akl ermeye asla.” 

Ýnsanlar Hâkký bulmuþ gönle hemen geleceði

sorarlar. Hâlbuki bu, o gönle Hâkkýn bir neþesi olur.

Neml Suresi, 93. âyetinde, 

"Ve kuli'l hamdü lillahi seyüriyküm ayatihi fe-

ta'rifuneha ve ma rabbüke biðafilin amma ta-

melun"
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"Ve de ki: Allah'a hamdolsun. O size ayetle-

rini gösterecektir, siz de onlara arif olacak-

sýnýz. (tanýyacaksýnýz) Rabbin amel ettik-

lerinden gafil deðildir." buyrulmaktadýr.

Rabbimiz bu âyette Zamanýn Ýnsaný’na iþaret

etmektedir. Kim ki O’nunla mülâkidir, Ariflerden olur.

Vacibül Vücûd Kelimesinin Hatmül
Velâyet Sýrrý Ýle Ýdraki

‘Vacibül vücûd’ varlýðý gerekli olan demektir ki,

mutlak var olan, yokluðu mümkün olmayan Allah'ý iþaret

eden bir kelime olarak kullanýlmýþtýr. Allah'ýn "zâtî" var-

lýðý "vacibül vücûd" kelimesi ile ifade edilmeye çalýþýlmýþ-

týr.

Vacibül vücûd kelimesi dünya yaþamýndaki idrake

göre deðerlendirilmiþ ve vücûd kelimesi ile Allah'ýn birli-

ði ifade edilmeye çalýþýlmýþtýr. Ama bu tarif zâtîyet-i

ilâhîyeyi bir yerde tahdit etmek demektir. Vücut kelime-

si ile Allah'ýn zâtîyetini tahdit etmek mümkün deðildir.

Vacibül vücûd insanýn kendi varlýðýný esas alarak

yaptýðý bir tariftir. Ýnsanýn kendi sýfat ve isim âlemi-
ne bakarak Allah'ýn zatýný tarif etmesi mümkün
deðildir. Yani O'nun zâtýný sýfata indirgeyerek bir
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tarif yapýlmak istenmektedir. O halde Vacibül

vücûd'un bu tarifi O'nun tekliðine gölge düþürür. Allah'ýn

kendi zâtîyeti için yaptýðý tarif doðru ve geçerli olandýr.

Bütün var l ýk la r  i s im a larak  s ý fa t  o lmuþ lard ý r.  Var l ýk -

la r  A l lah'ýn isimleri olarak görünmüþlerdir. Varlýklar Al-

lah'ýn sýfatlarýdýr. Ýnsanda ise baþka bir hususiyet vardýr. 

Allah insaný halk etti ve bütün varlýklarý ona secde

ettirdi. Yaratýlýþta bütün varlýklarýn insana secdesi vacip

oldu. Allah, ‘Ýnsaný tasdik ederseniz makbulüm
olur’ buyurdu. O halde vacip olan husus insana yani

Deryayý Nuru Muhammed'e imandýr. Ve ona bütün

varlýklarýn inanmasý vaciptir. Yani vacip olan vücûd
Allah'ýn açýldýðý ve göründüðü insan varlýðý olsa
gerekir.

Vacibül vücûd kelimesi ile Allah'ýn zâtý kastedil-

mek isteniyorsa neden "zâtîyet-i ilâhîye" kelimesi ya

da "vacibuz zat" kelimesi kullanýlmamýþ da, "vacibül
vücûd" kelimesi kullanýlmýþtýr. Vücûd, Allah'ýn kendi-
sinin göründüðü gönül olduðuna göre, o gönül va-
cibül vücûd'un bir görünmesi olmaktadýr ki, var-
lýklarý ona, yani Âdem’e secde ettirmiþtir. 

Vacibül vücûd kelimesi ile Allah'ýn zatiyeti idrak

olunamaz; ancak O'nun göründüðü gönlü iþaret eder.
Vacibül vücûd, O'nun zâtýný anlatmaya kafi gelmez. Va-

cibül vücûd Allah'ýn vücûd alarak görünmesi anlamýný

taþýr ki, velâyeti iþaret eder. 

66



Deryayý  Nuru Muhammed'den hâsýl olan velâyet

nokta lar ý  A l lah ' ýn  vac ip  vücûdunu i fade e tmekted i r.

A l lah'ýn zatiyetini vacibül vücûd olarak deðerlendirmek

tam bir ifade deðildir. Onun zâtîyeti öyle bir hususiyettir

ki vacibül vücûd Allah'týr dersek, o zaman zâtîyet-i

ilâhîyeyi nasýl ifade edeceðiz. Vücûd birlik anlamýnda

kullanýlmýþ olsa bile fezadaki sonsuzluðun karþýsýnda bir

nokta bile olmayan insan bu azamet-i ilâhîyeyi vücûd

kelimesi ile nasýl ifade edecek ve onu nasýl idrak edecek-

tir? Üstelik insanýn gördüðü ve anlamaya çalýþtýðý bu

âlem esfele safilin âlemi olup Allah'ýn sonsuz âlemleri

içinde en alt basamakta olarak zikredilen âlemidir.

Ýnsan varlýðýnýn içinde yaþadýðý bu dünya alemi

Allah'ý idrakte aciz kalýyorsa, Allah daha ileri idrak ve te-

rakki için daha ileri âlemleri örneðin ahireti lütfedebilir

ki, "Ýnkýlâb-ý Kebir" bu âlemlerin tebdil olmasýdýr.

"Vacib vücud" denildiðinde vacib bir Allah varlý-

ðý düþünülmektedir. Hâlbuki Allah vacib kelimesi ile bile

ifade edilemez. Allah'ýn zâtîyeti her düþüncenin fevkin-

dedir.Bugünün terakkisinde Allah, kendisinin zâtîyet ola-

rak deðerlendirilmesinden de münezzehtir. Hiçbir iþaret

O'nun zâtîyetini ifade edemez

Bizler dünyada ilâhî kudreti bizlere bildirildiði þek-

liyle Allah olarak zikrediyoruz. Allah’ýn dünyada baþka
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isimlerle ifade edildiði de malumdur. Doðrusu Allah ken-

disinin nasý l  anýlmasýný ist iyorsa öyle anmaktýr.

Allah’ýmýz bu tertibini “Lâ ilâhe illallah” ile meriyete

koyduðuna ve kendisinin “Allah” ismi ile anýlmasýný

arzu buyurduðuna göre,  O'nu bu isimle zikretmek mak-

bul olandýr. Fezada nâmütenâhi âlemler vardýr. Peki di-

ðer seyyarelerdeki varlýklar Allah'ý hangi kelimelerle zik-

retmektedirler? O halde kelimelerle ve iþaretlerle bile

O'nu ifade etmekten aciziz. Sonsuz olan Allah'ý sonsuz-

luk kelimesinden de inhiraf edip zikretmek gerekir.

‘Esfele safilin’e indirilmek, en aþaðýya indiril-

mek, en mahdut âleme indirilmek demektir. Zâtîyet keli-

mesi ile Allah'ý tahdit etmek ve O'nu tam olarak zikret-

mek mümkün deðildir. O halde Peygamberimizin, "Lâ

uhsî senâ en aleyke ente kemâ esneyte alâ nefsike

/ Sana karþý senâyý sayýp bitiremem. Sen kendini

senâ ettiðin (övdüðün) gibisin" hadisinde buyurdu-

ðu gibi Allah'ýn ancak kendini bilmesi ve övmesi asýl

olandýr. 

"Vacibü'l Vücûd" Allah'ýn zâtiyet-i ilâhîyesini iþa-

ret etmek için kullanýlmýþ bir isimdir. Ancak Vacibü'l

Vücûd bir isimdir ve vacib olan bir vücûddan bahset-

mektedir. Oysaki "Hüve" isimden münezzeh bir noktadýr.

Ýlâhî kudrette mevcut olan arzulara isim konulamaz.

Çünkü bir isim konulursa Allah'ýn o arzusu kýsýtlanmýþ
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olur. Her isim kendi mazhariyetini yaþar. Hüve nokta-

sýnda ise isim tecellisi kendi mazhariyetinin fev-

kinde sonsuz ve sýnýrsýz bir mânâ alarak nâmü-

tenâhilik kazanýr. 

Melekler Allah'ý talep ettiklerinde Allah Âdemi ya-

ratmýþtýr.  Allah Âdem için "Beni temsil eden bir vü-

cuttur. O vücud benim, Ona secde kabulümdür"

buyurmuþtur. Allah'ýn âlemleri secde ettirdiði bir varlýðý

Allah'tan ayrý düþünmek mümkün müdür?

Allah'ýmýz melekleri, yani kendi kuvvetleri-

ni zatiyetini temsil eden nokta olarak Âdeme sec-

de ettirmiþtir. O halde Allah'ý arayanlar için Va-

cib'ül Vücud noktasý Âdem noktasýdýr. Allah'ýn

Âdem'de kendini izhar-ý zamir eylemesidir.

"Allah ve melekleri Peygamber Muhammed'e

salâvat eder" âyeti, Allah'ýn Vacib'ül Vücud olarak Mu-

hammed'de zuhur etmesini iþaret etmektedir. Deryayý

Nuru Muhammed Hüve 'den görünmüþtür ama bu sýfat

olarak mütalaa edilmektedir. Velayet ise zât olarak kabul

etmektedir. 

Deryayý Nuru Muhammed sýfat olarak kabul edilse

bile Allah'ý makam olarak temsil eden sýfattýr.  "Semme

Vechullah" âyeti ‘nereye dönerseniz ben oradayým
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ama ben insanda açýldým’ anlamýndadýr. Þüphesiz ki

Allah bununla da kayýt altýna alýnamaz.  

Varlýklar varlýk olduðu için kendi gibi bir varlýk

aramaktadýr. Onun için Allah bir varlýkta açýlmýþ ve O

gönül noktasý Vacib'ül Vücud olarak görünmüþtür. O re-

fik'ül ala noktasýdýr.

Vahdet-i Vücûd Kelimesinin Hatmül
Velâyet Sýrrý Ýle Ýdraki 

Allah’ýmýz ‘vahdet-i vücûd’ kelimesi ile deðerlen-

dirilemeyecek kadar namütenahiliðe sahiptir. ‘Allah’tan

baþka bir varlýk yoktur’ demek bile Allah’ýn sonsuzluðu-

nu ifade etmeye kâfi gelmemektedir. Bu þekilde düþünül-

düðü takdirde, ‘vahdet-i vücûd’ Âdem sýrr-ý hususiyeti

taþýyan “Ýnsan” varlýðý olarak düþünülmelidir. 

Hz. Ali "Sen kendini küçük bir þey sanýrsýn,

oysa sende dürülmüþtür en büyük âlem" buyurmuþ-

lardýr.

Þeyh Galip; "Hoþça bak zâtýna kim zübde -i

âlemsin sen / Merdüm-i dîde-i ekvân olan âdemsin

sen" Yani, "Kendine iyi bak ki, âlemin özü sensin.

Sen varlýðýn gözbebeði olan Âdem’sin." 
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‘Zübde’ kelimesi çekirdek, öz anlamýna gelmekte-

dir. ‘Âlem’ de dünya, kainat, evren anlamlarýnda kulla-

nýlmaktadýr. Bu tamlama ise, kainatýn özü anlamýnda

kullanýlmaktadýr. Buna  göre, insan kainatýn özüdür.

Ýnsan da ne varsa, ayný oranda kâinatta da vardýr. Zaten

kâinatýn varlýk sebebi de insandýr.

"Nehcu’l Belâðâ"da Hz. Ali gönüldeki mâna hik-

metini þöyle tanýmlýyor: "Ey insan! Sen Âlem-i Kübrâ

(Büyük Âlem), bütün gördüðün âlem ise Âlem-i

Sügra (Küçük Âlem)'dir." 

A l lah ' ýn  namütenahi  i s imler in i  taþ ýyabi lecek

ve Al lah'ýn vahdaniyeti ilahiyesini temsil edebilecek bir

varlýk olarak Âdem yaratýlmýþtýr. Bu, Allah'ýn "Ben yer-

yüzünde bir halife kýlacaðým "arzusunun tezahürü-

dür.

Allah'ýn zuhur yapmýþ bütün isimlerinin kendisinde

tezahür ettiði insan varlýðý böylelikle yaratýlmýþ bütün

varlýklarýn hususiyetlerini kendinde taþýmýþ oldu. O hal-

de zübde-i kâinat sýfatýna layýk olan insan varlýðý yeryü-

zünde Allah'ý temsil eden nokta yani "Halife-i Hakk"

olmakla þereflenmiþtir.

Allah'ýn vahdaniyet-i ilahiyesini temsil eden insan

varlýðý Allah’ýn arzularýnýn ve hususiyetlerinin cem
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olduðu bir vücud (varlýk) olmakla hakikatte "vahdet-i

vücûd" ismine de layýk olmuþtur.

Vahdet-i vücûd, Allah’ýn arzularýnýn ve hususiyet-

lerinin insanda cem olmasýnýn bir numunesidir. Yani

Allah’ýn Musavvir’indeki arzularýnýn cem olduðu Ýnsan

noktasý vahdet-i vücûd’dur. 

Allah’ýn insan varlýðýndaki arzularýnýn açýlmasý ile

bu hayat meydana gelmiþtir. O halde yaratýlmýþ varlýkla-

rýn toplamý olarak da düþünülen "Vahdet-i Vücûd" kav-

ramý gerçek manasýný Allah’ýn sýfatlarý kendisinde cem

olan ve yaratýlmýþ varlýklarýn hasletleri kendi vücudunda

vahdete gelen "Ýnsan varlýðý" anlamýnda bulmuþtur.

Allah evvela ‘Ýnsan’ý yaratmýþ ve insana nazire

olarak da varlýk âlemini yaratmýþtýr. Böylelikle “Ýnsan”

var l ýð ý  “vahdet - i  vücûd”  i smine lay ýk  o lmuþtur.

Bu durumda Allah’ýn zâtîyetini vahdet-i vücûd ismiyle

tahdit etmek mümkün deðildir. 
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Allah’ýn Zâtîyet-i Ýlâhîyesinin

Hatmül Velâyet Sýrrý Ýle

Tekellümü

B i s m i l l a h i r r a h m a n i r r a h i m

Sevgili Efendimiz'in, "Sana karþý senâyý sayýp

bitiremem. Sen kendini senâ ettiðin (övdüðün)

gibis in "  hadis - i  þer i f i  insan ve dünya an lay ý þ ýn ýn

Al lah'ýn zatýný tam tarif edemeyeceðini iþaret etmektedir.

Ýnsanýn Allah'ý zikri, kendindeki isim ve sýfat anla-

y ý þ ýna göredi r.  Zahi r  u lema,  "Al lah ' ýn  s ý fa t - ý  i lâh îye-

s i  A l lah'ýn zatýný iþaret eder, isim ve sýfatlar Allah'ý iþaret

ettiði için böyle söylüyoruz" demektedir. Hâlbuki sýfat,

asliyeti tam olarak ifade edemez. Sýfatî isimler ancak sý-

fatlarý ifade eder. O halde zât, sýfatlarýn fevkindedir.

Allah'ýn isimlerini zikretmek, o sýfatlarý tavsif et-

mek mânâsýnadýr. Ancak bu, dünya anlayýþýna göredir.

Sýfatlar ve isimler yok iken de O'nun zatý vardý. 

Bugün eski anlayýþlarýn devri geçmiþtir. Rabbimi-

zin bu zamanki arzusu daha ileri bir anlayýþtýr. Hüve her
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an yeni bir þandadýr. Allah, velâyet ile her devirde yeni

bir þanda olduðunu buyurmaktadýr. 

Allah'ýn zâtîyet-i ilâhîyesi, yani Hüve, dünya anla-

yýþý içinde mütalaa edilmiþtir. Ancak "Lillahil Vahidil

Kahhar"a gidilirken bütün bu fikirler küsufa uðramakta-

dýr. Zira  "ahiret dünyanýn tersidir" buyrulmuþtur.

Ahirette bambaþka bir yaþam tatbikatý vardýr. Onun için-

dir ki geçmiþ anlatýmlar geçersiz olmaktadýr. Bunlardan

geçmek lazýmdýr. Dünyadaki din salikleri bu noktada ta-

kýlmaktadýrlar. Bu arzu, 'Ýnnehu alimün bi-zatissu-

dur ' sýrrý ile insan kalplerine yazýlmaktadýr. Manevi ve

maddi terakki, eski anlayýþa müsaade etmemektedir.

Zahir ulema, kesin bir lisan ile konuþamamaktadýr.

Dini merkezlerden  din anlayýþý ile ilgili olarak verilen

fetvalar insanlarý tatmin etmekten uzaktýr. Papalýk da iki

bin senedir inandýklarýndan vaz geçerek baþka bir yol iz-

lemektedir. Ýnsanlar bugün, eski din anlayýþlarýndan tat-

min olamamaktadýrlar. Papa için, "Son Papa"dýr diye bir

kehanette bulunulmuþ, bu da Papanýn konumunu kay-

betmesine iþarettir. Çünkü onlarýn fikriyatý zaten geçerlil-

iðini yitirmiþtir.

Dünyada da baþka âlemlerde de görünen ilâhî gö-

nül noktasý, "Deryayý Nuru Muhammed"i temsil eden

mümessil noktadýr. Her âlemde görünen mümessil gönül
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noktasý o âlemin yaþam sistemine ve sýfat varlýðýna göre

Allah'ý anlatýr. Hepsi de ilâhî kudreti tasdik etmektedir-

ler. Allah'ýmýz yaratýlmýþ bütün âlemlere nispet edilen id-

raki deðiþtirmektedir. Çünkü Ýnkýlab-ý Kebir'e hazýrlýk

vardýr. Allah'ýmýz, "Siz sadece yaþadýðýnýz dünyaya

nispetle beni idrak ettiniz. Hâlbuki daha nice

âlemler yaratarak sizi daha ileri idrake vardýraca-

ðým. Hayret içinde kalacaksýnýz" buyurmaktadýr.

Bugün indirilen bu ilham bütün âlemlerdeki velâyet nok-

talarýnda ifade edilmektedir. 

Kadýn erkek birlikteliði dünya varlýðý içinde cisma-

niyetle ilgili bir konudur. Ýnsanlar için cismani zevk ola-

rak bir deðerlendirme vardýr ancak esasta ilâhî bir vazi-

fe yerine getirilmektedir, kabulü daha doðru olur.

Her âlemde Allah'ýn arzusunun tatbikatý vardýr.

Yani bu âlemdeki ilhamlar diðer âlemlerdeki velâyet ma-

kamlarýnda da inmektedir. on sekiz bin âlem sözü vardýr.

Bu, Hz. Muhammed (s.a.v) de zuhur eden ilâhî hükmün

diðer âlemlerde de zuhur ettiðine iþarettir. Yani on sekiz

bin âlem tahdit deðil, namütenahiliði ifade etmektedir. 

Son zamanlardaki feza araþtýrmalarýna bakýldýðýn-

da esefele safilin olarak bilinen bu fezadaki azamet-i

ilâhîye karþýsýnda Allah'ýn zatý hangi sýfat ve isimlerle de-

ðerlendirilecektir? Geçmiþ anlayýþ bugün deðiþmektedir.

Bu kitaptaki anlatýmýn bir hususiyeti de bu olsa gerekir. 
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Ýnsan dýþýndaki varlýklar Allah'ýn zatýný idrak ede-

meyip  O'nu meçhul gibi deðerlendirmiþlerdir. Ýlâhî var-

lýktan bir parça olan varlýklar asliyeti idrak edememiþler-

dir. Çünkü varlýðýn tamamýný idrak lazýmdýr; o da müm-

kün deðildir. O zaman Allah'ýmýz kendisini mana olarak

taþýyacak bir varlýðý yani Âdem'i yaratmýþtýr. Böylelikle

Âdem'i kabul, Allah'ý kabul gibi olmuþtur. Âdem'i red ise

Al lah ' ý  inkâr  g ib i  o lmuþtur.   O ha lde Deryay ý  Nuru

Muhammed'e iman icap etmektedir. Allah'ýmýz,  Deryayý

Nuru Muhammed’i idrak edeni makbul tutmuþtur. 

Allah'ýmýz, varlýklarýn kabul etmesi mecburiyetini

koyduðu Âdem noktasýndan kendisini izhar ettiði halde

insanýn Allah'ý ihata etmesi mümkün deðildir. Ama

Âdem'i kabul Allah'ýn kabulündedir.

Peygamberimizin, "Ben Âdem su ile toprak

arasýnda iken nebi  id im "  beyaný  Deryayý  Nuru

Muhammed'i kabul etmenin vacip olduðuna iþarettir. Bir

þey i  iha ta  i ç in  o  þey in  tamamýna sahib iye t  laz ýmdý r.

Ýnsan, Allah'ý ihata edemez; ancak O'nun arzusu

kadar O'nu idrak edebilir. 

Allah insaný yarattý. Ýnsanýn halleri Allah’ýn onda-

ki arzusu hoþuna gitti ve insaný baðýþladý. Bir de Ýnsan,

Allah'ýn zevkine uyan þeyler yaparsa Allah daha da mak-

bul tutar. Ýnsanýn Allah ile olan halleri Allah'ýn makbulu

olmuþtur.
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Allah'ýmýz, "Beni Allah ismim ile zikredin."

buyururken, bazý Ýslâm mütefekkirleri, Yunan mitoloji-

sindeki "Tanrý" kelimesini ýsrarla kullanmaya devam et-

mekted i r le r.  Þunu sormak laz ýmdý r ;  tanr ý  ke l imes i

i le  A l lah'ý  zikretmiþ olur muyuz? Bir kere Tanrý kelimesi

çokluðu iþaret eder. Savaþ tanrýsý, bereket tanrýsý vb.

‘tanrýlar’ anlayýþý putperestliði ifade eder. 

Bir de, "tek tanrýlý dinler" ifadesi kullanýlmaktadýr.

Sanki birkaç tane tanrý varmýþ ve onlardan birinin de

birçok dini  varmýþ  gibi. Yahut; Musevîlerin ayrý, Hýristi-

yanlarýn ayrý, Müslümanlarýn ayrý tanrýlarý varmýþ gibi.

Temel bozuk olunca bu temelin üzerine inþa edilen yapý

da bozuk olmaktadýr. 

"Çok tanrýlý dinler" diye bir kavram da kullanýl-

maktadýr. Burada tevhid nasýl olacak? Bu kadar tanrý bir

araya gelip nasýl tevhide gelinecek? Bunu insanlar mý

yapacak? Anlaþýlýr gibi deðildir. 

Bir zamanlar "Tanrý uludur" diye ezan okunurdu.

‘Ulu’ kelimesi büyüklük anlamýndadýr. Ulu daðlar, ulu

çýnar vs. Þimdi Tanrý uludur diyenler tanrýyý hangi ululuk

mertebesinde deðerlendiriyorlar? Neden "Allah" ismi

zikredilmiyor da ýsrarla "Tanrý" deniliyor? Allah'ýmýz,

"Ben Allah'ým" buyurduðu halde neden hâlâ "Hayýr sen

tanrýsýn" deniliyor bundaki maksat nedir?  Bugün bütün

bu fikirler küsufa uðramýþtýr. 
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Allah kelimesi ilâhî bir þifredir. Her yerde þifreye

dikkat ediliyor da bu hususta neden dikkat edilmiyor?

Bilgisayarý açarken bile þifre lazým deðil mi? 

Allah'ýmýz, "Bana gelirken benim ismimi zik-

redin; Allah ismini zikredin ki bana kolay gelebi-

lesiniz" buyuruyor, ancak insanlar tanrý kelimesini kul-

lanarak Allah'a ulaþmaya çabalýyorlar. Burada bir tuhaf-

lýk yok mu? 

Bir beyanda Rabbim þöyle buyurmuþtur: "Ýnsan-

lar ilâhî âleme gelmeden vücutlarýndan vazgeçe-

miyorlar." 

Nitekim bu hususla ilgili olarak Sevgili Efendimiz,

"Ölmeden önce ölünüz, ilâhî ahlâk ve sýfatla mü-

tehallik ve muttasýf olunuz." buyurmuþlardýr. 

Hiçbir varlýk Allah'ýn ona verdiði vasýf ve suretin

dýþýnda deðerlendirilemez. Her varlýk ancak onu yaratan

tarafýndan vasýflandýrýlabilir. 

Allah dini olan Ýslâm, hiçbir felsefi fikir ile baðdaþ-

týrýlamaz. Çünkü Ýslâm, Allah'ýmýzýn bizlere lütfettiði ilm-

i ilâhi hakayýkýdýr. Böyle azamuþþan bir lütuf kiþilerin sa-

dece dünya yaþamýyla sýnýrlý olan anlayýþlarý ile nasýl

karþýlaþtýrýlabilir. 
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Muhyiddin-i Arabî Hazretleri, "Eþyaya kul gözü

ile bakarsan çok; Allah gözü ile bakarsan bir gö-

rürsün." buyurmuþtur. Böyle bir görüþe sahip olmak

için bir rehber, bir gönül bulmak icap etmektedir. Bütün

bu hakikatler meydanda iken insanlarýn çoðu gurur ve

gösteriþ içerisindedir. 

Ýnfitar sûresi 6. âyetinde, 

"Ya eyyühe'l insanü ma garreke birabbi'l ke-

riymi"

"Ey insan nedir seni kerem sahibi Rabbine

karþý maðrur (gururlu) eden." buyrulmaktadýr. 

Eðer insan Allah'tan baþka mevcut yok deyip Mür-

þid eli tutarsa ve o gönle teslim olursa bu, onu düþürmez

yükseltir. 

Þeyh Galip bir þiirinde,

Efendimsin cihanda itibarým varsa senden-

dir.

Miyan-ý aþýkanda iþtiharým varsa senden-

dir."(Aþýklar arasýnda þöhretim varsa sendendir) diye-

rek, Sevgili Efendimize duyduðu aþkýný terennüm etmiþ-

tir. 
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Ýlâhîyatçýlar neden bu aþkýn peþinden deðil de, Yu-

nan filozoflarýnýn ardýndan giderek oradan devþirdikleri

ile Ýslâm'ý tarif etmeye kalkýyorlar? 

Allah öyle sonsuz bir hakikattir ki, onu hiçbir insa-

nýn tam olarak idrak etmesi mümkün deðildir. Ancak Al-

lah kendisinden kendisine idrak eder ve kendisini "Ýn-

san"da görür yani kendi aynasýnda kendini görür o zev-

ki duyar.

Ey insan! Gel gönlünü aç. Aç ki, Allah o gö-

nülde kendini müþahede etsin. O zaman hakikati

bilmiþ ve bir güzellik kazanmýþ olursun. Yoksa

öyle gelir öyle gidersin. Eðer baki kalmak istiyor-

san Allah'a iltica et. Ýstimdatýn O'ndan olsun.

Eðer vücûdundan vazgeçmezsen günü geldiðinde

istemesen de vazgeçeceksin. Öyleyse gel sen þim-

di vazgeç de, o çetin günü bekleme. O zaman ha-

kikati bulursun. 
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S O N S Ö Z

B i s m i l l a h i r r a h m a n i r r a h i m

Vahdet-i vücûd konusu çok yönlü bir konu olmak-

la  beraber  bugüne kadar  ge len deðer lendi rmeler

vahdet - i vücûd var mýdýr, yok mudur? Doðru mudur,

yanlýþ mýdýr? Þeklinde olagelmiþtir. Bu durumda bazý

þeyler tamamen kulluða, bazý þeyler tamamen Allah’a

veri lerek iki l ik haline getiri lmiþtir. Ý lâhî azametin

karþýsýnda Allah’a sübutî ve selbî  deliller tayin etmeye

kalkýlmasý da gülünç olmaktadýr. 

Bugün Allah’ýn lütfettiði ilim de tetkik edildiðinde,

sadece maddi âlemi deðil, insan düþünce ve duygularýný,

hatta hayallerini dahi Allah’ýn lütfetmiþ olduðu hasletler

olarak deðerlendirmek icap etmektedir. Çünkü dünyanýn

dýþýndaki feza araþtýrmalarýnda da, beþer düþüncesinin

çok üstünde tatbikatlar görülmektedir. Bunlar her ne

kadar teknoloji ile ifade edilmeye gayret edilse de bu

hususlar dini anlamda, o âlemlerde de Allah’ýn arzu ve

tatbikat hususiyetlerine iþaretler olarak görülmektedir. 

Bu durumda bu muazzam teþkilâta karþý insan

fikriyatýnýn çok aciz kaldýðý anlaþýlmaktadýr. Bu acziyet
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içinde Allah’ýn vücûd-u ilâhîyesini münakaþa etmek

gülünç olmak demektir. Bu durumda insan için en güzeli,

Peygamberimizin tamamlamýþ olduðu Allah dinini idrak

ile ondaki hususiyetleri kabul ve tasdiktir. Fakat bütün

bunlara raðmen Allah’ýn sonsuz âlemler içinde nokta

dahi olmayan insana rahmetini lütfetmesi büyük bir müj-

de ve iltifattýr. 

Burada, kulun Allah’a þükür ve teþekkürünü tam

olarak ifa edemeyeceði belli olmaktadýr. Bu azamet kar-

þýsýnda kiþinin edep ve terbiyesini muhafaza etmesi gere-

kir. Allah dualarýmýzý kabul buyursun. 

Sonsöz olarak vahdet-i vücûd hakkýndaki

deðerlendirmelerimizi þöyle sýralamak yerinde

olur:

1- Vahdet-i vücûd hakkýndaki deðerlendirmeler

dünyevî ve fikrî kalmaktadýr. Velâyet ise Allah’ýn verdiði

i lham ve beyana göre deðerlendirme yapmaktadýr.

Velâyet, tatbikat ile vahdet-i vücûd kelimesini bilmekte-

dir.

2- Allah bir cisme hulûl etmez. O takdirde ikilik

olur. Bir hulûl eden var, bir de edilen var demektir ki,

ikiliktir. Zaten bütün varlýklar O’ndan görünmelerdir.
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3- Maddenin yok olmasý söz konusu deðildir.

Madde bir baþka maddeye veya maddelere, ya da aslý

olan enerjiye dönüþmektedir.

4- Vahdet-i vücûd hakkýnda herkes Muhyiddin-i

Arabî’nin eserlerini dikkate almaktadýr. Yaratýlan varlýk-

la r ý  sayarak A l lah’ ý  deðer lendi rmek O’nu tahdi t  e t -

mek gibi olur. Her þeyin aslý Hüve’dir. Hüve yaratýlmýþ

varlýklarý kendi vücûdu içinde teþkilatlandýrmýþtýr. Hiçbir

varlýk kendini ispat edemez. Çünkü her varlýk fânidir. Bu

fânilik, Allah’ýn bâki olduðuna iþarettir. Geçmiþe bakýldý-

ðýnda sonsuz zaman içinde bütün tatbikatýn Allah’a ait

olduðunu görürüz. Fakat geçmiþ tatbikatýn zuhur ettiði

varlýklar ve cisimler bugün yoktur. O halde bâki olan an-

cak Allah’týr. 

5- Nâs bugüne kadar Allah’ýn tatbikatlarýný nazar-

ý dikkate alarak Allah’ý idrake çalýþmýþlardýr. Ancak bu-

gün Hüve’nin açýlmasý vardýr. Hüve’nin hususiyetinin

Hüve tarafýndan bildirilmesi, bu konudaki bütün mü-

talâalarý nihayete erdirmiþtir. Çünkü Hüve hepsini zâtta

toplamýþtýr. O ‘Zâtüz Zât’týr. Bu, Hüve’nin Hatmül

Velâyet sýrrýný açmasýdýr. Hüve, Hatmül Velâyet sýrrý ile

kendini ifade buyurmuþtur. 

6- Dünya ve ahirette tatbikatý gören gönüller hep

O’dur. Yani O’nun anýldýðý gönüller olarak, o gönüller-

den kendini izhar etmiþtir. 
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7- Vahdet-i vücûd fikriyatýnda hep madde olarak

deðerlendirme âdeti vardýr. Varlýk olan maddenin asliye-

tinin Allah olduðuna iþaret etmiþlerdir. Bundan daha ile-

ri olarak insandaki fikir ve düþünceler, duygular, haslet-

ler her þey  yine O’na aittir. Eðer O’ndan ayrý düþünce-

ler olsa idi, o zaman insan Hâkktan gayrý bir þeyler ya-

ratmýþ gibi olurdu. Hâlbuki hepsi O’na aittir. Nâs bu has-

letleri kendine ait gibi görerek mekre düþmektedir. Ahi-

ret âleminde her þeyin O’na ait olduðunun idrakine varý-

lacaktýr.

8- “Mûtu kable en temûtu / Ölmeden önce

ölünüz” hadisi sýrrýnca, bir veli Mürþid elinde,  kiþinin

kendi varlýðýnýn gerçekte Allah’ýn varlýðý olduðu daha

dünya hayatýnda iken idrak edilirse, o zaman ahirette de

bu durum devam eder ki, vahdet-i vücûdu fiilen bilmiþ

olur. 

“Ete kemiðe büründüm Yunus diye görün-

düm” diyen Yunus Emre bunu ifade etmiþtir. Kiþi kendi-

sini Allah’ýn parçasý olarak bilirse Allah ebedi olduðuna

göre, o da ebedilik kazanmýþ olur. Allah kulda bu ikrarý

yaptýðýna göre onu ebedi kýlmýþ demektir.  

Ölüm nedir? Diye sual edilse; Allah’ýn o þekil ve

surette görünmeyi arzu etmemesi o varlýk için ölüm olur.
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Su donduðu zaman buz olur. Ama asliyeti sudur.

Su kaynatýldýðý zaman buhar olur, bulut olur, ama asliye-

ti yine sudur. Bütün varlýklar da, þekil ve suret almýþ olan

is imler in i ,  s ý fa t la r ýn ý  te rk  ed ince zâ t îye te  var ý r  k i ,

A l lah’týr. 

9- Hâkký bulmak, iki ayrý varlýk var ve kul varlýðý

Allah varlýðýný buldu anlamýnda deðildir. Kendi varlýðýnýn

idrakine varmaktýr. Asliyet-i ilâhîyeyi idrak etmektir. Bu,

ilim ile mümkündür. Onun için Hz. Muhammed (s.a.v) il-

mi efdal tutmuþtur. 

Bu bilgi ‘Ehl-i Beyt’ yolunu iþaret etmektedir ki,

velâyet yoludur. Bu ilim kitap okumakla deðil, Hâkký

bulmuþ bir insandan, yani “Mürþid” noktasýndan tahsil

edilir. 

10- Þirk, kiþinin kendine vücûd izafe etmesi

demek olur ki, kul kendini hiçbir zaman ispat edemez.

Olaylar kiþilerin arzularýnýn dýþýndadýr. Hangi arzumuzu

tam mânâsý ile gerçekleþtirebildik ki? Bir hadis-i þerîfte,

“Kendine vücûd izafe etmek kadar büyük günah

yoktur” buyrulmaktadýr. 

11- Kiþi aynada kendini görür. Kiþi ne yaparsa

aynada onu görür. Aynaya konuþsa aynadan ayný

hareketi görür. Ýnsan Allah’ýn aynasýdýr. Kiþinin Allah’tan

ayrý bir varlýðý yoktur.
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12- Bugün Allah bütün varlýklardaki arzusunu

tamamlýyor. Bütün velâyet de bugüne kadar olan ter-

akkiden haberdardýr ve ‘Kün ’  emri i le ahirette

toplanacak olan velâyet, Allah’ýn bu zamandaki ilham-

larýndan ve lütfettiði bilgilerden haberdar olarak huzura

geleceklerdir. Bu tatbikat Allah’ýmýzýn kendisinden ken-

disinedir. Hangi gönlü hangi noktaya getirecektir? Bu,

Allah’ýn kendi takdiridir. O halde iþte bu; ‘Ýnkýlab-ý

Kebir’dir. 

Velâyet Allah'ýn tevhidini anlatýr. Ehl-i zahir ise

ancak dünyevî bir görüþ ile Allah'ý tarife çalýþmýþtýr.

Ýslâm'ýn  kendine mahsus hususiyetleri vardýr. Peygam-

berimiz Allah'ý nasýl tanýyýp bileceðimizi ve onu nasýl zik-

redeceðimizi bildirmiþtir. Meþru olan Peygamberimizin

bildirdikleridir. Bu, Allah'ýn kendini tarif ve tavsif etme-

sidir. Allah'ýn Peygamberimizle bildirdiði þekilde Allah'ý

tarif ve tavsif etmek gerekir. Bunun dýþýndaki fikirler ile

Allah'ý zikretmek makbul olmaz. 

Müsteþrikler ve bu fikirde olanlar akýl ile Allah'ý ta-

rif etmeye çalýþmýþlardýr. Akýl ile Allah'ý tarif etmeye kal-

kýnca da bu konuda söz sahibi olduklarýný düþünmüþler-

dir. Allah'ýn kendisini peygamberi ile beyan ettiði þekli

ile tarif ise onlara ters gelmektedir.  Kendi fikriyatlarýnda

tarif etmek suretiyle sanki konunun hâkimi gibi oldukla-

rýný düþünüyorlar. Batýda ve Ýslâm'da Allah'ý akýl ile tarif
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etmeye çalýþanlar yani Allah'ý kendi arzularýna göre tarif

edenler ayný paraleldedirler. Bu anlatým Hüve'nin feyzi

ve lütfuyladýr. O’nun arzusudur. O’nun bildirdiklerinin

dýþýndakiler velâyet dairesinin dýþýndakilerin kendi anla-

yýþlarýdýr.  

Vahdet-i vücûd anlatýmý bugünün ter-

akkisinde Allah'ýn arzusunda olan bir anlatým de-

ðildir. Öyle tavsif edilmiþtir. O zaman için öyle

söylenmiþtir. Ama bugünün feyzi çok ileridir.

Vahdet-i vücûd anlatýmý bugün açýlan ve lütfedi-

len i lâhî  feyz i  karþ ý lamaktan uzakt ý r.  Bugün

"Hüve" nin çok ileri feyzi vardýr. Allah'ýn zâtîyet

feyzinin karþýsýnda vahdet-i vücûd anlatýmý sýfatî

kalmaktadýr.

Allah'ýmýzýn ilm-i ilâhîyesi elbette bu kitapta yazý-

lanlarla sýnýrlý deðildir. Her geçen zaman içinde daha ile-

ri açýlmalar olacaðý da muhakkaktýr. Bu kitap vahdet-i

vücûd konusunda bir fikir vermek amacýyla kaleme alýn-

mýþtýr. Her ne kadar dikkat edildiyse de lisan bakýmýn-

dan ifadelerde atlama olmuþ olabilir. Bu hatalardan do-

layý Allah’tan baðýþlanma dileriz.

Hüve’t Tevfýku’r Refîk
ELL HACC HÜSEYÝN VEDAD
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L Ü G A T Ç E

A

Abdiyet: Kulluk.

Ahsen-i takvim: En güzel kývamda yaratýlmýþ insan.

Ahz-ý feyz: Feyz almak. 

Âlem-i Âmâ: Allah’ýn bilinmeyen kendi âlemi. Ýsim ve sýfat

tatbikatýnýn fevkinde olan hususi âlem.

B

Bâtýn: Ýç. 

Bidayet: Baþlangýç.

C

Cevher:Öz. 

E

Ef'ali zatiye: Zâtîyetin fiiliyatla bilinmesi.

Fass: Füsûs ü’l Hikem’in her bölümü. 

F

Ferdiyyet: Hz. Muhammed (s.a.v) in ilâhî sýrlarýndan bir sýr.

Allah ile ferdiyet kazanma hâli.

H

Hadis: Söz. 

Hakikat-ü'l Hakayýk: Hakikatlerin hakikati. 
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Haslet: Özellik.

Hazerat: Hazretler.

Huþu: Heybetli bir huzurda duyulan alçak gönüllülük. 

Ý

Ýçtihad: Dini kaynaklardan yeni hükümler çýkarmak.

Ýhata: Kuþatma.

Ýntisap: Bir Þeyhin evlatlarý arasýna katýlma.

Ýzafî: Göreceli.

Ýzhar: Zahir hâle getirme.

Ýzhar-ý zamir: Kimliðini açýklamak. Kendini belli etmek.

K

Kadim: Ezelî.

Kasem: Yemin.

Kitab-ü'l Vücûd: Varlýk kitabý.

Küsuf: Geçersiz hâle gelme.

L

Lahza: An.

M

Mahfiyet: Gizlenme.

Maruf: Bilinen, tanýnan.

Mehaz: Alýntý kaynaðý.

Mekir: Tuzak. Aldatma.

Mesabe: Derece. Rütbe. Kadar.

Mesele-i mühimme: Önemli mesele.
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Meþrep: Karakter. Mizaç. Huy.

Meta: Geçimlik, dünya geçimliliði.

Muzaf: Ýzafe edilen, ait olan. 

Müellif: Telif sahibi. Orijinal bir eseri meydana getiren kimse. 

Mükellef: Kendisine vazife verilmiþ kimse.

Mülahaza: Fikir yürütme. 

Mülhid: Dinden dönmüþ.

Münacat: Allah’a yakarma.

Münhasýr: Bir þeye özgü ve sadece onun tekelinde.

Müstaðni: Zengin. Ýhtiyaç duymayan.

Müþkil: Zor.

Mütalaa: Fikir öne sürme.

N

Nass: Dinin kaynaðý olan âyet ve hadisler.

Necis: Pis.

Nehy: Yasaklama.

Nihan: Gizli.

Nispet: Orantý.

R

Raci: Geriye dönen. Rücû eden.

S

Selbî Sýfatlar: Allah’ta olamayacak sýfatlar. 

Subutî Sýfatlar: Allah’ta sabit olan sýfatlar. 

Süflî: Aþaðýlýk.

Sülûk: Manevî yollar.
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Þ

Þerh: Açýklama, iþaret etme.

T

Taalluk: Alakalý olma.

Tac-ý telvin: Allah’ýn yakýnlýk verdiði gönle makam ihsan

etmesi

Tahdit: sýnýrlandýrma.

Taht-ý temkin: Manevî kâmillik ve olgunluk hâli.

Tahvil: Hâlden hâle geçme.

Tasarruf-u kudret: Kudret üzerinde tasarruf hakký.

Tasavvur: Tasarlama. Sûret verme.

Tayyip: Ýyi, güzel, temiz.

Teþbih: Benzetme.

U-Ü

Ulu'l-azm: Azamet sahibi.

Ünsiyet: Dostluk. Yakýnlýk.

V

Vakar: Manevî ciddiyet ve aðýrbaþlýlýk hâli.

Vecd: Kendinden geçme. 

Vech: Teveccüh edilen nokta. Yüz. 

Vücûd-u Mukaddes-i Yegâne-i Zaman: (Zamanýn yegâne

mukaddes varlýðý) Zamanýn Sahibi.

Vüs'at: Kapsama hâli. Kuvvet. Bolluk. 
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