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Senin tenine değmeyen,
Yağmuru istemem,
Meltemi istemem.

Sana yanmayan yıldızı, istemem.
Bülbüller söyleyecekse, seni söylesin
Senden okumayan, bülbülü
Ne söylerse dinlemem.

Özlemim sen olacaksan, yansın yüreğim
Sılası sen olmayan vatanı,
Gurbet istemem, vatan istemem.

Senden gayri bir aşkla kül olursa kalbim,
Bu kalbi istemem,
Sonu sana çıkmayan yolu,
Yönü istemem yolu istemem.

Kalbini fethedecekse,
Geçerim bin Sina’yı birden,
Yoksa neyime bu fethi,
İstemem Mısır’ı, istemem cihanı.

Ben sultan Mehmed’im,
Önündeyim İstanbul’un,
Yakarım bu şehri,
Yüzünde bir tebessümün için.

Ben senin ümmetinim,
Sensin benim Efendim,
Senden gayrı, senden başka,
Efendi istemem sevgi istemem.
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Bazıları İslam’da reform yapmak istiyor. 
Subhanallah, şaşılacak şey! İslam ile aslı 
bozulmuş olan inanışlar neden bir tutuluyor? 
Bu türedilerin İslam’dan anladıkları acaba 

nedir?
Anlamak için, önce anlamak istenen şeye 

gönül açılmalı. Temiz bir kalp ile o şeye 
yönelmeli. Herhangi bir önyargı sahibi 
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olunmamalı. Yoksa anladığımız şey, o şey 
olmaz.

Kırmızı camlı bir gözlükle etrafa bakan, 
etrafı kırmızıyla karışık zanneder. O gözlüğü 
çıkarmadan gördüğü hiçbir şey hakikatin ta 
kendisi değildir.

Misâl; şaşının çift görmesi, aslında 
bakıştaki bir arıza değil midir?

Demek ki doğru bir bakış olmadan, 
doğruyu bulmak da olmaz…

Din-i Mübin-i İslam, Allah’ın (c.c) yeryüzüne 
gönderdiği son Nebinin (s.a.s) tebliğ ettiği 
dindir. Bu dinin kitabı Kur’an, yeryüzüne 
nüzul eden son ilahi kitaptır. Gönüllere şifa, 
akıllara ziyâdır.

Herkes için mi? Normalde bu sorunun 
cevabı tabiidir ki, evet olmalıdır. Fakat 
daha dikkatlice tefekkür edersek, bu evet 
cevabına bazı istisnalar koymak gerekir. 
Çünkü elbette ki Kur’an öyle olsa da, 
ona bakan herkes doğru bir bakışla ona 
yönelmemektedir. Yoksa yeryüzünde 
mümin olmayan kalmazdı. Rabbimiz (c.c) 
kitabında şöyle buyurmaktadır:

“(Habîbim) Sana Kitabı indiren odur. 
Ondan bir kısım âyetler muhkemdir ki 
bunlar Kitabın anası (temeli) dir. Diğer bir 
kısmı da müteşâbihlerdir. İşte kalplerinde 
eğrilik bulunanlar sırf fitne aramak (ötekini 
berikini saptırmak) ve (kendi arzularına 
göre) onun te’vîline yeltenmek için onun 
müteşâbih olanına tâbi olurlar. Hâlbuki 
onun te’vilini Allahtan başkası bilmez, 
ilimde yüksek payeye erenler ise: ‘Biz Ona 
inandık. Hepsi Rabbimiz katındandır’ 
derler. (Bunları) salim akıllardan başkası 
iyice düşünmez.” (Âli İmrân, 7)

Kalplerinde eğrilik olanlar… İşte bu 
kimseler için Kur’an hidayet kaynağı olmaz. 
Doktorun verdiği ilacı kullanmayıp yanında 
tutanın şifa bulamayacağı gibi; baktıkları 
Kuran gözlerinden öteye, okudukları Kuran 
ağızlarından öteye yani kalplerine işlemez.

Çünkü bunların derdi kendilerini 
dine uydurmak değil, dini kendilerine 
uydurmaktır. Kendine uyan kısımları alır, 
uymayanlara kılıf ararlar. 

“Kuranın bu emrine uyarsam nefsime 
ağır gelir, bunu biraz kırpalım. Rasûlullâh 
(s.a.s) şöyle demiş, buna uyarsam şunları 
kaybederim, bunu da biraz kırpalım. Din böyle 
demiş, uyarsam kâfire mahcup olur şirin 
görünemem, bunu da biraz kırpalım. Bunu 
da, bunu da, bunu da… Hah şimdi din oldu!”

Hâlbuki Allah (c.c), din olarak yalnız 
İslam’dan razıdır.

Hidayet rehberi İslam’ın prensipleri 
nerede, hevânın mahsulü olan sapkın 
evhamlar nerede? 

Rabbimiz (c.c) buyuruyor:
“Kendi nefsinin arzusunu kendisine ilâh 

edineni gördün mü?” (Furkân, 43)

Ve yine buyurur ki:
“Ayetlerimizde ilhada sapan sapkınlar 

(ayetlerimize yalan diyenler) elbette 
Bize gizli kalmazlar. O halde ateşe atılan 
mı hayırlıdır, yoksa kıyamet gününde 
güven içinde gelecek olan mı? Düşünün 
de istediğinizi yapın, çünkü o her ne 
yaparsanız görür.” (Fussilet, 40)

Allah (c.c) hakkı hak bilip ona tabi 
olanlardan, batılı batıl bilip ondan uzak 
duranlardan eylesin. 

Âmin, âmin, âmin. Bi hürmeti Tâ-hâ ve Yâ-
sîn…
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Hayata ibret nazarıyla bakmak, tefekkür 
etmek ne kadar da kıymetli… Hiç kıymetli 
olmasa Rasûlullâh Efendimiz (s.a.s):

“Bir saat tefekkür bazen bir sene (nafile) 
ibadetten daha hayırlıdır.”(Suyutî, Câmiu’s-Sağîr, 

II/127; Aclûnî, I/310) buyurur muydu?

Üstadım Abdullah Demircioğlu Hocam 
“Bir kuru yaprağın dalından kopup toprağa 
düşmesi bile anlayana yeter” diyerek, ‘yeter 
ki insanın anlayışı olsun, düşünsün’ der gibi 
çevremize şöyle ibretle bakabilmenin ne 
kadar kıymetli olduğunu bizlere hatırlatıyor.

İbretle bakmak dedik ya efendim, geçmiş 
zaman içinde hayata ibretle bakan ve hayatı 
ibretlik bir Allah dostu yaşarmış, Behlûl Dânâ 
Hazretleri. Mübarek insan öyle zamanda 

yaşamış ki, Asr-ı Saadet’ten sonra zühd 
hayatını devam ettiren sûfî hayatının kâlde 
değil halde yaşandığı bir dönem. Câfer-i 
Sâdık, Dâvûd-i Tâî, Habîb-i Acemî, İmâm-ı 
A’zam Ebû Hanîfe gibi ilim ve irfanda zirve 
yapmış Hakk dostlarının dönemi. Onlar bir 
başkaymış azizim, bir başkaymış.

Dalından kopup düşen savrulan kuru 
yaprağa bakıp düşündüğümüz gibi Behlûl 
Dânâ Hazretleri de viran olmuş bir evin 
yıkılmak üzere olan duvarına bakıp kendi 
akıbetini düşünürmüş. 

Peygamberler hariç akıbetinden kim emin 
olabilir ki? Ve efendim duvar bir gün ansızın 
yıkılıvermiş. Behlûl Dânâ Hazretlerinin 
gönlü sevinçle dolmuş. Onun bu haline 
anlam veremeyen insanlar meraklanınca 
sormuşlar halinin hikmetini.



37

“Duvar meyilli olduğu tarafa yıkıldı” demiş. 

“Bunda şaşılacak ne var?” demişler.

“Mademki dünyadaki her şey nihâyetinde 
meylettiği tarafa yıkılıyor, benim de meylim 
Hakk’a doğrudur, o hâlde ben de ölünce 
Hakk’a varırım. Ey ahâlî, rükû ve secdelerimizle 
Hakk’a meylimizi artıralım ki başka yönlere 
yıkılmayalım!” demiş mübarek insan.

Allah yolundan bizi,

Ayırmasın hepimizi,

Zikri ile yaşatsın,

Şükrü ile donatsın.

Meylimiz hep O´na (c.c) olsun, günahımız 
olsa da hep O´na (c.c) dönelim, yönelelim ki 
son nefesimiz, akıbetimiz hayr olsun. 

Âlemlere rahmet Hz. Muhammed (s.a.s) 
Efendimizin bildirdiği üzere ”Kişi, yaşadığı 
hâl üzere ölür.” (Müslim, Cennet, 83)

Mürşidim Abdullah Efendimin veciz 
sözleriyle bitirelim,

Aşkın ile coştur bizi,

Yollarında koştur bizi,

Kâbe´ne ulaştır bizi 

Biz günahkârız Allah´ım

Gelelim sana adım adım, 

Kalmadı dilimde tadım,

Allah Allah´tır evrâdım

Biz günahkârız Allah´ım…
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“Allah adın zikredelim evvela, vacib 
oldur cümle işde her kula…” sözüyle 
başlayalım. Selam ismiyle selametle 
başlayıp, Vesiletü’n-Necât’ını tanıtmaya 
devam edelim. Ama gerçek şu ki Süleyman 
Çelebî Hz.leri (v. H.825 / M.1421) ve diğer Nebi 
aleyhissalâtü vesselâm Efendimiz’in 
(s.a.s) âşıkları bu sevdayı yaşamışlar ve 
hissiyatlarının çok azını bize yazarak 
aktarmışlar. Ne demiştir mutasavvıflar, bu 
kâl ilmi değil hâl ilmidir. Yani bizlere de Latif 
olan Allah (c.c) biraz nasip etsin diye belki 
de bu yazılara sarılıyoruz ve vesile kılıyoruz. 

Yazımıza geçmeden önce değerli Üstadımız 
Abdullah Efendinin Sünen-i Ebû Dâvûd 
derslerinde aktardığı Hâdis-i Şerif’lerden bir 
örnek verelim ve Peygamberimizin (s.a.s) o 
nurlu iklimine yelken açalım.

Müminlerin annesi Hz. Aişe (r.a) buyuruyor 
ki:

“Rasûlullâh (s.a.s) her an Allah Azze ve 
Celle’yi zikrediyordu.” [Ebû Dâvûd, 17]

Bu girizgâhtan sonra gelelim yazımıza. 
Süleyman Çelebî Hz’lerinin Mevlîd-i 
Şerifinde Velâdet kısmına gelmiştik. 

4. Velâdet 
Süleyman Çelebî Hz.leri bu kısma bu 

şekilde başlıyor:
Bu Süleyman nice medh itsün onı
Çünkü meddâhıdır anın ol Gani
Ol gece kim toğdı ol hayrü’l-beşer
Anası anda neler gördi neler
Ol rebîü’l-evvel ayın nicesi
On ikinci gice isneyn gicesi 
Çevre yanıma gelüb oturdılar
Mustafâyı birbirine muştular

Kolay ve öz Türkçe bir Nât olan Mevlid-i 
Şerif’te Rebiülevvel ayının on ikincisinde 
insanlığın en iyisinin doğduğu müjdeleniyor 
ve bu bölümünün baş tarafında Süleyman 
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Çelebî Hz.leri O Büyük Nebî’yi Hz. Ğani’nin, 
Hz. Allah’ın (c.c) medhettiğini ve kendisinin 
de bu sebeple bundan aciz olduğunu 
belirtiyor. [A. Aymutlu, Süleyman Çelebi ve Mevlid-i Şerif, 

MEB, İstanbul, 1995, s.45-46]

Bir sonraki fasılda Mi‘râc gecesi işleniyor:

5. Mi‘râc  
Bu fasıl şu şekilde devam ediyor:
... Ol gök ehli cümle karşu geldiler
Mustafaâ’ya hayli ikrâm kıldılar

Bu fasılda Hz. Cebrail’in (a.s) kendisine 
hürmet edip Burağı getirdiği ve ol Hz. Hakk’ın 
katına çıktığını anlatıyor ve yine gök ehlinin 
de ikramda kusur etmediğini belirtiyor. Ve 
Hz. Allah’ın Cemalini gördüğünü belirtiyor ve 
görme olayını bizatihi Hz. Hakk’ın bildirdiğini 
söylüyor. [A.g.e, s.125-134]

6. Hicret 
Bu fasıl Hicretten çok Peygamber 

Efendimiz’in (s.a.s) taatıyla ve vasıflarından 
bahsediyor. [A.g.e,  s.46.]

Dahi bundan sonra ol Hayru’l-beşer
Mekke’den Hakk emiyle kıldı sefer
Mekke’den hicret kılub gitdi Rasûl
Ol Medine şehrine yitdi Rasûl...
... Her kemâlat ile kâmil Şâh idi

Anın içün ol Habîbullâh idi

Devamla Hz. Peygamber Efendimizi (s.a.s) 
Hz. Allah’ın Kur’ân’da nasıl övdüğünü, Yusuf 
(a.s)’dan daha güzel olduğu, her işini riyasız 
ve ihlasla yaptığını, hem tevazu sahibi hem 
de söz ile kimseyi incitmediğini ve daha nice 
güzel vasıflarının olduğunu belirtiyor bu 
fasılda. [A.g.e, s.135-139]

Gelecek yazımızda inşallah Nasihat 
Faslıyla devam ederiz.

Değerli kardeşimiz, ihvanımız Zafer 
Tortum’un (v. H.1438 / M.2017), Ulu Veli Süleyman 
Çelebi Hz. ve ehli imanın da ruhuna Fatiha 
Sûresini esirgemeyeceğinizi ümit ediyorum.

Aziz ve Latif Peygamberimizin (s.a.s) yüce 
ruhuna, salât ve selâmımızı ilimler adedince 
iletiyor, salavat getirirken sizlerin affına 
sığınıyor ve hatalarımızın düzeltilmesi ve 
doğru yola iletilmemiz niyazında bulunarak 
dualarınızı bekliyorum.

Dahi Zü’l-Cenâheyn olan Hocamızın 
teveccühüne mazhar olmayı arzu ediyor, 
çalışmalarımızda muvaffakiyet diliyor ve 
tesirini halk etmesini Yüce Yaradandan 
istiyoruz. 

Ya Rab, Kurbiyet-i İnsan-ı Kâmil nasip eyle!
Ve ahiri da’vahüm ve eni’l-hamdülillahi 

Rabbi’l-âlemîn.
Bâkî ve Kevserî selamlar...



İlhâm, ilm-i tasavvufta “gönle doğan 
ilahi bilgiler” anlamında bir terim olarak 
kullanılır. Zuhurât görmek veya bazı 
manevî hâller ile gönle doğan haberler de 
yazımızda genel olarak ilhâm kapsamında 
değerlendirilecektir.

İlhâm öyle bir hâldir ki, maneviyat 
yolcusu bir derviş onu kendi âleminde 
yaşayabileceği gibi ihvan arasındaki 
sohbetlerde de ona tanık olabilir. O halde 
ilhâmın İslâm itikadında ve fıkhında hükmü 
nedir, bu hâl ile hâllenen müridin ihvan 
arası münasebetlerinde nasıl bir yol izlemesi 
gerekir veya böyle bir haberi alan bir 
müridin bu hususu nasıl değerlendirmesi 
gerekir gibi hususlar cevaplandırılması 
elzem sorulardandır. 

Ehli tasavvuf, kalbi, aynayla teşbih etmiştir. 

Kalpten kasıt gönüldür. Günah kirlerinden, 
kötü hasletlerden temizlenen bir gönül, 
mürşidine veya eşyaya yöneldiğinde oraya 
tıpkı bir şeye yönelen aynada görüntülerin 
aksetmesi gibi görüntüler veya bazı hisler 
akseder. Tasavvuf ve tarikat yolları, Allah 
dostları yetiştiren yollardır. Bu manevi 
yolculuğu tecrübe etmiş bir Mürşid-i Kâmilin 
kontrolünde yetişen dervişler “dereden 
geçenin paçası ıslanabilir” misali kimi 
zaman o kâmil insanın kalbinden müridin 
kalbine yansıyan bazı hallere de mazhar 
olabilirler.

Fakat şu husus önemlidir:

Haddi zatında bu yolların böyle haller 
vermek gibi bir garantörlüğü de yoktur. 
Çünkü tasavvufun nihai hedefi; hakiki imanı 
kalbe yerleştirmek, amelleri nefse kolay 
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getirerek ihlas sahibi olmaktan ibarettir. 
Dolayısıyla günlük zikrini yapan dervişin 
dilinde bir tat, gönlünde huzur bulması; keşif 
ve zuhurat görmekten veya keramet sahibi 
olmasından daha mühimdir. Yani tasavvuf 
yolunda ilerlemekten murad; kişinin iman, 
amel ve ihlas noktasında yetişmesidir.

İlhâm ile bilgi sahibi olunabilir. Fakat göz, 
kulak gibi diğer haber edinme vasıtaları 
gibi gönlün de hataya düşmemesi için 
bazı tecrübeler edinilmesi, alınan veriyi 
ilim haline dönüştürebilmek için bazı ön 
bilgilere ihtiyaç duyulması ve bazı usullerin 
takip edilmesi gerekir. Nasıl ki bakmak ve 
görmek farklıdır veya nasıl ki her zaman 
gördüğümüzden veya duyduğumuzdan 
emin olamayız, işte bunun gibi her ilhâm 
sanılan şey de ilim olmaz. Tasavvufun bir 
tanımı da “kalbe doğan şeyin ilhâm ya 
da vesvese olduğunu tespit eden bir ilim” 
olmasıdır.

Bu hâlde bulunan mana yolcusunun 
eğer ki mürşidi varsa ne ala! Yoksa şiddetle 
mürşide ihtiyaç duyulur ki o kâmil zat, 
elindeki şeyin ona bir cevher mi yoksa 
cam kırığı mı olduğunu bildirsin. Allah 
muhafaza buyursun, nice kimseleri şeytan 
burada aldatmıştır. Mürşidi olan ise ona 
danışır, zamanla tecrübe etmesi gerekenleri 
günbegün öğrenir. Aldanmadan mahfuz 
olur ve hedefini şaşırmaz.

Diğer bir tehlike de dervişin bu halleri 
başkalarına anlatmaya meyil göstermesidir. 
Bu da iki tehlikenin kapısını açar. Birisi riya, 
diğeri ise işiten kimsenin ümitsizlik, haset 
gibi haller yaşamasıdır. Dolayısıyla hedef 
olmayanı hedef sanmak ve gönlü Mürşid-i 
Kâmilin gösterdiği istikametten vehimlere 
sevk etmek tehlikesini ortaya çıkarır.

İlhâm, kişinin kendi iç âleminde olup biten 

bir husustur ve İslâm uleması nezdinde bir 
haber kaynağı değildir. Bu; şu demektir 
Hiçbir ilhâm, İslâm’ın inanç değerlerinde 
bir artma veya eksilmeyi gerektirmez. 
Amellerde, yapılması gereken işlerde bir 
fazlalık veya eksiklik sonucunu doğurmaz. 
Bir şeyi umuma gerekli veya mubah kılamaz. 
İslâm’ın öncelikli haber kaynakları Kur’ân ve 
hadislerdir. Yine icmâ‘ ve kıyas iki kaynağın 
nurundan elde edilmiştir. İşte halk için lazım 
olan, müctehidlerin içtihatlarına uymaktır. 
el-hâsıl ilhâm ile alınan bilgiler ancak İslâm’ı 
şerh edebilir. İslâm’a uymaz ise reddedilir. 
Mürşid-i kâmillerin ilhâmına tabi olmak ise 
bir gönül meselesidir. İslâm’a uygun olduğu 
sürece ne uyan kınanır ne de uymayan… 
Dervişlerin ilhâmı ise hataya çok müsaittir. 
Her işte tecrübe, icazet ve liyakat elbette ki 
aranır.

Kanaatimiz odur ki, dervişler bu halleri 
kendi iç âlemlerinde yaşamalı. Bu konuları 
mahrem bilmeli. Mürşidi haricinde dile 
getirmemeli. Hedefe, Hakk’a vasıl olmayı 
murad etmeli, vasıtaya meylederek vartaya 
düşmemelidir. Dile getirmenin fitnelerinden 
çekinmeli, topluma faydalı bir birey olmaya 
çalışmalıdır.

Mademki son ayet nüzul olmuştur, 
son hadis, Allah Rasûlü’nün (s.a.s) fem-i 
saadetlerinden dökülmüştür, o halde 
İslâm’ın hüküm defteri kapanmış, sadece 
ictihad yolu kalmıştır.

İctihad işi ehlindedir, ilhâm işi de 
ehlindedir.

O halde derviş uyanık olmalı ve işi ehline 
havale etmelidir.

Vesselam…
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Birbirinin zıddıdır dağılmak ve 
toplanmak. Biri var olan, elde olan ne varsa 
tasarrufunun, kullanımının veya sahipliğinin 
tamamen kaybedilmesi manasına gelir. 
Diğeri ise hâkimi olunmayan, tasarrufuna, 
sahipliğine muktedir olmadığımız şeylerin 
bu sahipliğine ulaşmamız durumudur.

Vasıl olmaz kimse hakka cümleden dur 
olmadan

Kenz açılmaz şol gönülde tâ ki pür nur 
olmadan

Şemsettin Sivasi’nin (k.s) söylediği bu kısa 
beyitte ilk mısrada talibin var olan, sahip 
olduğu cümle varlığın elinden çıkması 
gerektiği beyan buyruluyor. Talibin sevdiği 
maddi veya manevi ne var ise bunların 
(elden gitmese de) sevgisinin gönülden 
gitmesi gerektiği ifade ediliyor.  İnsanın, 

dünyada gelişme çağı ve gençlik yıllarının 
ortalarında, yani yaşı 18-20 oluncaya kadar 
bazı hevesler ve istekler, tul-i emeller sahibi 
olabiliyor. Dünyanın süslü çekiciliği onu 
kendine cezbedebiliyor. Gönlüne dolan 
bu dünya veya ahiret sevgisi ya da benlik 
sevgisi gönlünde hayat bulabiliyor. Ve onula 
Rabbi arasında adeta bir perde olabiliyor. 

Fakat yaş kemale doğru geldikçe, hayat 
denizinde yol aldıkça, maddi lezzetlerin 
ve maddi kazançların (kesplerin) tekrar 
tekrar yaşanması ve sonunda bitmesi bir 
doygunluk hissi oluşturabiliyor. 

İşte o zaman insan başını iki elinin arasına 
alıp; “Ben nerden gelip nereye gidiyorum? 
Benim sonumda bu biten şeyler gibi mi 
olacak?” sorusunu adeta ruhuna, özüne 
yöneltiyor. İşte bu duruma gelen insan; bu 
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sefer bitmeyen, tükenmeyen, hiç eksilmeyen 
Rabbine doğru yaklaşmaya, onu tanımaya 
ve Onu istemeye başlıyor.

Fakat sorun şu ki gönül bu ana gelinceye 
kadar birçok hevâ ve hevesle dolmuş, 
kaynayan bir kazan gibi düşünceler, istekler, 
arzular deryasına dönmüş. Peki, ne yapmak 
lazımdır?

Lazım gelen şey içerde ne varsa 
dağıtmaktır! Nefsinin sevdiği ne 
varsa onlardan infak etmektir. Hz. 
Peygamberimizin (s.a.s) buyurduğu gibi; 
“Sevdiğiniz şeylerden (Allah yolunda) 
harcamadıkça, gerçek iyiliğe asla 
erişemezsiniz. Her ne harcarsanız Allah 
onu hakkıyla bilir.” [Âli İmrân, 3/92]

İşte bu dağıtma sürecini kişi kendisi 
yapabilir mi? Elbette kısmî olarak 
yapabilse de kâmil manada yapmaya gücü 
yetiremeyecektir. Zira manevi âlem (gönül 
âlemi) tecrübe ister. Bu yolu bilen birini 
ister. Ancak böyle bir kişi ile -ne var ise 
dağıtılır- bu masiva... Gönülden çıkarılır. Bu 
çıkarma sürecine tasavvufta “Nefy etmek” 
denilmiştir. Kişi sevdiklerinden (nefsani 
isteklerinden) bu süreçle kurtulur ve kime 
kavuşur bilir misiniz? Tabi ki Rabbu’l- 
Âlemine (c.c) kavuşur. Kudret sahibi, ilim - 
hikmet sahibi, sevgini gerçek sahibine ulaşır.

Kalbimizde ne varsa sildik.  Çer-çöpten, 
kısaca masivadan arındırdığımız evimizde 
tek çöp kalmayıncaya kadar çaba gösterdik. 
Peki, bu ev boş mu kalacak? Tabi ki hayır... 
İşte toplanma süreci başlıyor. 

Ancak sevgilinin, yani Cenab-ı Allah’ın 
(c.c) sevdiği şeyler o gönülde toplanmaya 
başlayacaktır. Ayetler ve hadislerin bize 
emrettiği güzellikleri hayatımıza davet 
ederek evimizi (ruhumuzu) şenlendireceğiz. 

İşte bu sürece âlimlerimiz “isbat etmek” 
demişlerdir. Yani onun varlığını özümüze, 
içimize, benliğimize, nefsimize, ruhumuza, 
...vs. kabul ettirme ve kabul etme diyebiliriz.

Günlük yaptığımız tesbihatta Kelime-i 
Tevhidi söylerken önce “Lailahe” derken 
gönlümüzden ne varsa terk edip sağ 
tarafımıza atıyoruz. Adeta gönlümüzü 
boşaltıyoruz. Yani nefyediyoruz, terk 
ediyoruz.

Sonra “İllallah” diyerek kalbimize doğru 
isbat ediyoruz, kabul ediyoruz. Bu Kelime-i 
Tayyibeyi ne kadar çok söylersek o kadar 
çok Cenab-ı Allah’ı (cc) içimize, evimize, 
gönül âlemimize davet etmiş oluyoruz.

Buyurulduğu gibi “Lâ ilâhe illallâh benim 
kalemdir. Bunu söyleyen kimse bu kaleye 
girer. Bu kaleye giren kimse de azabımdan 
kurtulur.” [Ebû Nuaym, Hilye, 3, 224; Deylemî, Firdevsü’l-

Ahbâr, Hadis no: 4458; Süyûtî, el-Câmiu’s-Sagîr, Hadis no: 

6048; Süyûtî., ed-Dürrü’l-Mensûr, 4, 293] hadisi şerifinin 
mucibi ile amel etmiş oluyoruz. 

İşte Kenz denilen gerçek hazine budur. 
Gönlün pür-nûr olması, içindekilerden 
kurtulmasıyla olduğu gibi gerçek, hazineye 
gidenlerin amelide, günlük tesbihatı yapmak 
ve bunun dışında kalan zamanımızda da 
dilimizin sürekli Kelime-i Tevhid ile ıslak 
olması değil midir? 

Allah’ın (c.c) selamı üzerinize olsun.

Not: Yazının başlığı, Kasım 2017 ayı içinde Kozaklı’da bir 

hafta sonunda bir araya geldiğimiz, Kıymetli Hocamız Abdullah 

Demircioğlu tarafından söylenmiş bir sözdür.
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Cevzâ’dan tahriç etmiştir. Ebû Cevzâ 
buyuruyor ki; Resûlullah (s.a.v.) şöyle 
buyurmuştur: “Münafıklar size, mürâî 
deyinceye kadar Cenâb-ı Allah’ı (c.c) 
çokça zikrediniz.” (Hadis mürseldir.) Bu 
hadisde cehrî zikre işaretler vardır. Hafi 
ve cehrî zikir ne demektir? Zikir; anmak, 
hatırlamak demektir. Sûfî ıstılahında ise 
zikir; Allah adının veya diğer esmâların, 24 
saatte bir olmak üzere tekrar edilmesidir. 
Ekseriyetle bu, sûfîler arasında zikrullah 
olarak kullanılmaktadır. Bunun cemi, yani 
çoğuluna “ezkâr” denmektedir ki, zikirler 
manasınadır.

Sûfîlerce zikir dört şekilde yapılmaktadır:
1. Hafî (gizli) zikir
2. Cehrî (alenî) zikir
3. Kalbî (kalple) zikir
4. Lisânî (dille) zikir
Tarikat kurucularının içtihat 

farklılıklarından doğmak üzere sûfîlerin 
intisap ettikleri şeyhlerine göre zikir şekilleri 
de değişir. Bir kısmı cehrî, bir kısmı da hafi 
zikir yaparlar. Zikrin lezzetini tadanlar onu 
ancak anlarlar. Tadmayan bilmez. 

Peygamberimiz (s.a.s):
“Benim, Allah (c.c) ile öyle bir vaktim 

vardır ki; o an bana ne bir melek-i 
mukarreb ve ne de bir nebiyy-i mürsel 
yaklaşamaz” (Keşfü’l-Hafâ, II, 173) buyurmuştur.

Zikir; ibadet ve taatin özüdür, iliğidir. 
Müminler için son gaye olarak tanımlanan 
hubbu ilahiye (Allah sevgisi) bu yoldan 
varılır. Yine Hadîs-i Şerîf’te gelmiştir ki; 
“Allah, Allah diyen kimseler üzerine 
kıyamet kopmaz.” Zikrullah hak olan 
tariklerde kuvvetli bir umdedir. Kişi zikre 
devam etmeden hakka vasıl olamaz. 
Zikrullah velilik makamına ermek için bir 
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basamak olup, sâlikin kılıcı, silahı sayılıp 
onunla düşmanları def eder, gelecek 
olan afetleri Cenâb-ı Allah onun duasının 
bereketiyle ortadan kaldırır.

Zikrin özelliklerinden biri de zaman ile 
kayıtlı olmamasıdır. Her zaman ve her 
vakitte Cenâb-ı Allah zikredilebilir. Bunda 
abdestli veya abdestsiz olmak musavi 
ise de taharet üzere olmak zikrin feyizli 
olmasına sebeptir. Anlaşıldığı üzere namaz, 
ibadetlerin en üstünüdür. Fakat kılınması 
mekruh olan birkaç vakit vardır ki; onlar 
da güneş doğarken, güneş tam zevalde 
iken ve güneş batarken… Bu üç vakitte 
namaz kılmaktan nehyolunmuşuzdur. Ama 
zikrullah için böyle bir kayıt yoktur. Kalbin 
ve ruhun zikre müsait olduğu her vakit 
onun vaktidir.

“Onlar, Cenâb-ı Allah’ı ayakta, 
otururken ve yanları üzerine yatmışken 
zikrederler.” (Âl-i İmrân Sûresi, 190)

Yine zikrin özelliklerini belirten şu âyet-i 
kerîmede de buyuruluyor ki: “Beni zikir 
ediniz ki Ben de sizi yanımda anayım.” 
(Bakara Sûresi, 151)

Görüldüğü gibi mürit, Allah’ı (c.c) zikre-
derse Cenâb-ı Allah da kendi yanındaki 
Melâke-i Mukarrebînine onu anmaktadır 
Mümin şu üç şeyden tat duyuyor ise imanı 
kuvvetli, ama eğer duymuyorsa tehlike var 
demektir. Bunlar da namaz, zikir ve Ku’rân 
okumaktır.

el-Beyhakî, Hz. Enes (r.a)’in şöyle dediğini 
tahriç etmiştir. Resûlullah (s.a.s) buyurdular 
ki: “Cennet bahçelerine uğradığınız 
zaman, oradan istifade ediniz. 

Ashab dediler ki: Cennet bahçeleri 
hangileridir? 

O da: ‘Zikir halkaları/meclisleridir’ 
buyurdular.”



Erzurumlu Efe’nin kendisi gibi âlim ve fâzıl 
kardeşi Vehbî Efendi bir keresinde Pasinler’in 
bir köyüne gitmiştir. Köylüleri ziyaret 
edecek, sohbet edecek ve belki ihtiyaçlarını 
tespit edip tedarik yoluna gidecektir.

Köyde bir evde ahaliyle sohbet 
etmektedir; oysa dışarıda başka bir tecelli 
vardır. Dışarıda köylerde çerçilik yapan 
bir zat vardır; o da köye gelmiştir, tütün 
satacaktır. Fakat bu çerçi, hemen hiç ayık 
gezmeyen birisidir. Meydanda kimsecikleri 
göremeyince, köylülerin nerede olduklarını 
soruşturur. Ahalinin, köylerini teşrif eden 
bir kâmil insanın sohbetinde olduğunu 
öğrenir. Gönlüne bir ilim aşkı düşer, “Ben 
de gideyim de şu Allah adamından bir ilim 
öğreneyim!” diye düşünür ve sohbet edilen 
mahalle gelir. Böylesi ilim meclislerinde 
daha evvel bulunmadığından usûl ve erkân 
bilmemektedir; gelir başköşeye, Vehbî 

Efendi’nin hemen yanı başına oturur.
Vehbî Efendi, bu yeni misafire merhaba 

eder, gönlünü alır ve sözüne kaldığı yerden 
devam eder. Bu konuşmalar, iltifatlar ve 
aktarılan bilgiler çerçinin aşina olduğu haller 
değildir, şaşkındır. Bu şaşkınlık mest halini 
daha da ziyadeleştirir, aşka gelir ve ikide 
bir “Allah adamı, ben sana kurbanım!” 
tarzında naralar atar. Sohbetin mehâbeti bu 
naralarla kaybolur. 

Oradakilerden bazıları söylenirler, nereden 
geldi bu adam derler, hor görürler. Fakat 
Vehbî Efendi de sözüne sohbetine devam 
eder.

Çerçinin naraları, huzurda bulunanların 
söylenmesi artınca sohbet de kesilmek 
zorunda kalır. Mecliste derin bir sessizlik 
olur. Neden sonra işin farkına varan çerçi 
kalkar, şöyle bir etrafa bakınır ve meclisi terk 
eder. 

Beklenmeyen misafir dışarı çıkınca hâzirûn 
söylenmeye, öfkelerini dile getirmeye başlar. 
Bunun üzerine Vehbî Efendi şunu söyler:

“Bre âdemler, nedir bu haliniz!
Niçin horlarsınız zavallıyı?
O içtiği meyle sarhoş olmuş, ne 

yapacağını bilmez.
Eğer bütün haramlar mey gibi sarhoş 

etseydi, acaba burada kaç kişi ayık 
kalacaktı?”

Oracıkta şu beyti okur:

Mey gibi her bir harâmın sekri olsaydı eğer
Ol zaman ma’lum olurdu mest kim hûşyâr 

kim

Alvarlı Muhammed Lutfî Divânı - Seçmeler
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Allah´ın (c.c) gönderdiği ve Hz. Muhammed´in 
(s.a.s) getirip bizlere bildirdiği, inanılması 
gereken esaslara inanıp inanmama yönünden, 
insanlar üç gruba ayrılırlar:

1. Mü´min: İnanılması gereken esasları kalben 
tasdik eden ve bu inancını dili ile ikrar eden 
kimselere “mü´min” denir.

2. Kâfir: İmanın esaslarını kalbi ile inkâr eden 
ve bu inkârını dili ile de ifade eden insanlara 
“kâfir” denir.

3. Münafık: İnanılman gereken prensiplere 
kalbi ile inanmayan ve tasdik etmeyen fakat sırf 
mü´minleri kandırmak için, dili ile inandığını 
söyleyenlere de “münafık” adı verilir.( Ömer Nesefi, 

İslam İnancının Temelleri Akaid, Bayrak Yayınları, s.72)

Allah´a İman

Âlemi yoktan yaratan, Allahü Teâlâ´dır. O Allah 
ki, öncesiz, diri, kadir, âlim, işiten, gören, dileyen, 
murâd edendir. Allah (c.c), araz değildir, cisim 
değildir, cevher değildir, suret ve şekil değildir, 
mahdut değildir, bir şeyin parçası veya cüz´ü 
değildir, bileşik değildir, sınırlı değildir. Cins ve 
keyfiyet ile vasıflanmaz, mekândan münezzehtir, 
üzerinden zaman cereyan etmez. O´na hiç bir 

şey benzemez. İlminden, kudretinden hiç bir 
şey hariç değildir. (A.g.e., s.79-81)

Allah (c.c)’ın Sıfatları

Allah´ın (c.c) ezelî ve zatıyla kaim, sıfatları 
vardır. Bu sıfatlar, zatının aynı da değildir, gayrı 
da değildir. Ehl-i Sünnetin bu inancı, bu sıfatlara 
malik birden fazla vücudun varlığı telâkkisini 
reddeder.

Allah´ın (c.c) ezelî sıfatları; ilim, kudret, hayat, 
kuvvet, işitmek, görmek, irade, meşiyyet, fiil, 
halk etmek, rızıklandırmak ve kelâmdır. Allah 
(c.c), kelâm sıfatı ile konuşur. Kelâm, harf ve 
sesler cinsinden olmayıp Allah´ın (c.c) ezelî bir 
sıfatıdır. Allahü Teâlâ, bu kelâm sıfatıyla, kelâm 
edici, emredici, nehyedici ve haber vericidir. 
Allahü Teâlâ´nın kelâmı olan Kur’ân, mahlûk 
değildir. Allah´ın (c.c) kelâmı, mahlûk değildir; 
ancak harf ve seslerden ibaret olan Kur´an 
(Kitap), mahlûktur. Allahü Teâlâ´nın kelâmı olan 
Kur´an, mushaflarımızda (harfler ve kitabet 
şekliyle) yazılıdır. Kalplerimizde (hayal edilen 
lafızlarla) mahfuzdur. Dillerimizde okunur. 
Kulaklarımızda duyulur. Fakat bunlara (mushaf, 
kalp dil ve kulaklara) hulûl etmez. Tekvin, Allahü 
Teâlâ´nın ezelî sıfatıdır. Tekvîn; Allahü Teâlâ´nın 
âlemi ve âlemin parçalarından her birini, tayin 
ettiği vakitte, icat etmesidir. Tekvin sıfatı, bize 
göre, yaratılan şeylerden ayrıdır.

İrâde, Allahü Teâlâ’nın zatıyla, kaim olan ezeli 
bir sıfatıdır. Fiil ve tahlîk (halk etme) sıfatları 
da, Allah´ın (c.c) ezelî sıfatlarındandır. Fiil, iş 
demektir. Tahlîk sıfatı ise, yaratmak manasına 
gelir. Terzîk sıfatı da aynı durumda olup, 
rızıklandırma demektir. Bu sıfatlar, tekvin sıfatına 
râcidirler. İrade sıfatı da, Allah´ın (c.c) zatıyla kaim 
ezelî sıfatlarından biridir. İrade, birbirine zıt iki 
oluştan (meselâ; var veya yok olmadan) birinin, 
muayyen bir anda, vukuunu tercih demektir. 
Allahü Teâlâ, kendi iradesi hususunda Kur´an´da 
şöyle buyuruyor:

“Onun emri, bir şeyi dilediği zaman, 
ona ancak ´ol´ demesinden ibarettir, O da 
oluverir.”(Yâ Sîn Sûresi, 82.)

“Sizi de, (elinizle) yapageldiğiniz şeyleri de 
Allah yaratmıştır.” (Saffât Sûresi, 96.)

Hülâsa; Allah (c.c), hayrı da şerri de irade eder. 
Fakat “Allah, kullarının küfrüne razı olmaz.” 
(Zümer Sûresi, 7.)  âyet-i kerimesine göre, küfre ve 
şerre rızası yoktur.(Ömer Nesefi, İslam İnancının Temelleri 

Akaid, Bayrak Yayınları, s.81-83)



Kudüs ve çevresi, birçok peygamberin 
yaşadığı, ilâhî vahyin farklı zamanlarda 
defalarca tecellî ettiği kutsal bir mekândır. 
Tarihî perspektiften hareket edersek, Kudüs 
üç semâvî kökenli din açısından da oldukça 
önemli bir bölgedir.

Müslümanlar için ise peygamberler 
şehri olmasının yanında, Hâtemü’l-Enbiya 
Hz. Muhammed’in (s.a.s) İsrâ ve Mi‘râc 
mucizesinin gerçekleştiği mübarek bir 
yerdir. Bu kutlu ve mübarek belde, miladî 
637 yılında Hz. Ömer (r.a) döneminde 
Müslümanların hâkimiyetine geçmiştir. Bu 
tarihten itibaren, yüzyıllar boyunca “Barış 
Şehri” anlamına gelen “Dâru’s-Selâm” 
ismiyle tavsif edilmiştir.

Ne yazık ki bölge 1917 yılında Osmanlı’dan 
koparılmış ve ilerleyen yıllarda da çeşitli 
oyunlarla bir avuç azınlığın tahakkümüne 
bırakılmıştır. Böylelikle yarım asırdan fazla 
bir süredir Kudüs, “Barış Şehri” olma vasfını 
yitirmiştir.

Kaostan ve savaştan medet uman 
bir azınlık, gün geçtikçe Müslümanlara 

uyguladığı zulmü ve haksız bir şekilde işgal 
ettiği toprakları arttırmıştır. Bu durumun 
kabul edilebilir hiçbir tarafı yoktur.

13 Aralık 2017 tarihinde Türkiye’nin 
gayretleriyle “Kudüs’le Dayanışma İçin 
Birlikte Hareket” teması çerçevesinde 
toplanan İslâm İşbirliği Teşkilatı İslâm Zirvesi 
Konferansı’nda, Kudüs’ü Filistin’in başkenti 
olarak tanıma kararının alınması son derece 
önemli ve memnuniyet vericidir. Bu karar, 
genelde Filistin özelde de Kudüs davasının 
sahipsiz olmadığının göstergesidir.

Unutulmamalıdır ki, günümüzde İslâm 
Ümmetinin karşı karşıya olduğu sıkıntılar, 
ancak bu şekilde birlik ve beraberlik içinde 
hareket edildiğinde bir çözüme kavuşabilir.

Bu itibarla Yedi Kubbe Sufî Gençlik 
Derneği olarak bizler, Kudüs meselesini 
ve dolayısıyla Filistin davasını yüreğimizde 
bir sızı olarak hissediyor, haklı davalarında 
Filistin halkının ve Kudüslülerin yanında 
olduğumuzu, başkenti Kudüs olan bağımsız 
Filistin’e giden yolda kardeşlerimize olan 
desteğimizi teyit ediyoruz.
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