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27- Ikinci vechi alan felsefe, enenin viicudunu asli ve
kendisini mustakil ve malik-i hakiki oldugunu
zu’'metmislerdir.

ikinci vechi alan felsefe, enenin viicudunu asli ve kendisini miistakil ve
malik-i hakiki oldugunu zu’metmislerdir. Vazifesi de yalniz hubb-u zatiyla
tekemmul-u hayattir. Ene’nin bu siyah yuzinden envaen sirkler, dalaletler

cikmistir.

Ezcumle: Kuvve-i behimiye dalinda sanemler dogmuslardir. Kuvve-i gazabiye
gusnundan firavunlar, nemrutlar cikmistir. Kuvve-i akliyeden dehriyyun,
maddiyyun, felasife cikmislardir ki Vacibu’l-viicud’a bir mahluk-u vahidi

verir. Baki kalan miilkiinii gayra taksim ederler.

Hiilasa: Ene, haddizatinda bir hava, bir buhar gibi iken verilen ehemmiyete
gore mayi haline gelir. Sonra ulfetle kalinlasir. Sonra gaflet ve isyan ile oyle
kalinlasir ki sahibini yutar. Halki, esbabi da kendisine kiyas ederek Halik’in
evamirine mubarezeye baslar. Kiiciik alemde yani insanda ene, bliyik

insanda yani kdinatta tabiata benziyor. ikisi de tagutlardandir.

Simdi ene’nin karanlik ytzUi anlatihyor. Vahiyden kopmus felsefe ene'yi kulluga dedgil, benlik
davasina cevirir. insan artik kendini Allah’a ayna bilmez; kendini merkeze alir. Bu bakista
insan, “Rabbim ne istiyor?” demez; “Ben ne istiyorum?” der.

Bir insan hayatin gayesini sadece kendi zevkini artirmak, guctnu buyutmek, konforunu
cogaltmak ve nefsini tatmin etmek olarak gorlyorsa, ene’'nin felsefi yliziine girmistir. Clnku
bu bakista insan kul degil, kendi klicik dinyasinin sahte ilahi gibi davranir.

“Ene’nin viicudunu asli ve kendisini mistakil ve malik-i hakiki oldugunu

zu’metmislerdir.”

Burada felsefenin bliylk hatasi sudur: Ene’yi 6lcl degil, asil zanneder. insan kendini




bagimsiz varlik, hakiki malik ve kendi kendine yeter bir merkez gibi gorir. “Hayat benim,
beden benim, akil benim, mulk benim, karar benim” der. Bu ise emaneti gasp etmektir.

“Vazifesi de yalniz hubb-u zatiyla tekemmiil-tu hayattir.”

insan evvela nefsini sever; ciinkii hayati, lezzeti, glizelligi ve kemali onda hisseder. Fakat
hakikat sudur ki nefiste sevilen ne varsa, onun hakiki sahibi nefis degildir. insandaki cemal,
kemal, ilim, kudret, ihsan ve nimet; Cenab-1 Hakk’in isim ve sifatlarinin zayif bir gélgesi,
emanet bir cilvesidir. Ene bu cilveleri Allah’a iade ederse ubudiyet dogar; kendine veya
sebeplere verirse enaniyet, gaflet ve sirk kapisi acilir.

Bu yanlis bakista ene’nin vazifesi Allah’i tanimak olmaktan cikar; kendi zatini sevmek ve
hayatini gelistirmek olur. Yani insanin gayesi ubudiyet degil, benligini tatmin olur. “Daha ¢ok
yasayayim, daha cok zevk alayim, daha guclu olayim, daha ¢ok taninayim” fikri hayatin
merkezi haline gelir.

“Ene’nin bu siyah yuziunden envaen sirkler, dalaletler ¢cikmistir.”

Ene’nin karanlik ylzu, her tarli sirkin ve dalaletin kaynagidir. Clinkd insan 6nce kendini
mustakil gorur. Sonra sebepleri de mustakil gérur. Sonra tabiati yaratici gibi gérur. Sonra
kuvveti, akli, devleti, parayl, makami, ideolojiyi birer sahte ilah haline getirir. Bu bakisin
kdéklinde ene’nin siyah yuzu vardir: “Ben mustakilim, sebepler de mustakildir” vehmi.

“Kuvve-i behimiye dalinda sanemler dogmuslardir.”

Kuvve-i behimiye, insanin yeme, icme, sehvet, rahat, haz ve bedensel arzular tarafidir. Ene
bu dala girerse insan arzularini ilahlastirir. Tarihte putlar da cogu zaman insanin
korkularindan, arzularindan, menfaatlerinden ve bedenf ihtiyaclarindan dogmustur.

Misal

Bir adam icin yemek, para, cinsellik, konfor ve eglence hayatin tek gayesi haline gelirse, o
adam tas puta tapmasa bile nefsinin putlarini Gretmis olur. Cinku artik ona yon veren sey
Allah’in emri degil, bedenin istegidir. Bu da kuvve-i behimiyenin sanem Utretmesidir.

“Kuvve-i gazabiye gusnundan firavunlar, nemrutlar cikmistir.”




Kuvve-i gazabiye; 6fke, hakimiyet, Ustlnllk, glc, saldiri ve tahakkim duygusudur. Ene bu
dala girerse Firavunluk dogar. insan artik sadece zevk istemez; hilkmetmek ister. Baskalarini
ezmek, kendi s6zinu mutlaklastirmak, emre karsi gelmek ister.

Misal

Firavun “Ben sizin en ylice rabbinizim” dedi. Bu s6z sadece tarihi bir cimle degildir;
terbiyesiz ene’nin son noktasidir. Bugun de bir insan “Benim dedigim mutlak dogrudur,
kimse bana karisamaz, glic bendedir, hiilkim benimdir” diyorsa, klcuk olcekte firavuni bir
damar tasiyor demektir.

“Kuvve-i akliyeden dehriyyun, maddiyyun, felasife cikmislardir...”

Kuvve-i akliye, akil kuvvetidir. Akil vahyin terbiyesine girerse marifet ve hikmet Uretir. Fakat
ene’nin eline gecerse inkar, maddecilik, tabiatcilik ve sebeplere ilahlik verme fikri Gretir.
Dehriyyun zamani, maddiyyun maddeyi, dalalet felsefesi ise sebepleri hakiki fail gibi gorur.

Misal

Bir insan hucredeki harika duzeni gorur; fakat “Allah yaratti” demek yerine “kor tabiat yapt”
der. Gozdeki sanati gorir; “Basir ve Hakim olan Allah’in eseridir” demek yerine “tesadtiflerin
Urdnaduar” der. Burada akil calisiyor gibi gérintr ama aslinda ene’nin emrinde calistigi icin
hakikati ters okur.

Vacibu’l-viicud’a bir mahluk-u vahidi verir. Baki kalan miilkiinii gayra taksim

ederler.

Dalalet felsefesi bazen Allah’i tamamen inkar etmese bile O’'na sadece bir seyi verir. Mesela
“ilk yaratihsi Allah yapmis olabilir” der; ama sonra kainatin islerini tabiata, sebeplere,
kanunlara, maddeye ve tesadufe dagitir. Bu, tevhidi parcalamaktir. Bazen sadece mahlukun
yaratilisini Allah,a verir. Ama rububiyeti, hakimiyeti, malikiyeti kendi Gzerine alir.

Yani Allah’in mulkanu sebeplere paylastirirlar. Rizki topraga, sifayi ilaca, hayati tabiata,
0limu zamana, dizeni kanunlara, gluzelligi tesadufe verirler. Halbuki bunlarin hepsi Allah’in
memurlari ve perdeleridir. Sebeplerin eliyle is gorullur; fakat isi yapan Allah’tir.

Misal

Bir asker erzak dagitsa, erzak askerin mali degildir. Devletin hazinesinden gelir, asker
sadece dagitim memurudur. Toprak da rizik dagitan bir memur gibidir. Yagmur rahmetin




tasiyicisidir. Gunes i1si ve isik icin bir lambadir. Bunlara hakiki malikiyet vermek, memuru
padisah yerine koymaktir.

Hilasa: Ene, haddizatinda bir hava, bir buhar gibi iken verilen ehemmiyete
gore mayi haline gelir. Sonra ulfetle kalinlasir. Sonra gaflet ve isyan ile oyle

kalhinlasir ki sahibini yutar.

Ene aslinda cok zayif, ince, tutarsiz ve mevhum bir seydir. Hava ve buhar gibi elde tutulmaz.
Hakiki bir malikiyet tasiyamaz. Fakat insan ona ehemmiyet verdikce yogunlasir, sertlesir,
blUylr ve tehlikeli hale gelir.

Bir buhar hafiftir; dokunsan dagilir. Fakat soguyup yogunlasirsa su olur, sonra donar ve buz
gibi sertlesir. Ene de baslangicta sadece bir élctdur. Fakat insan “ben, ben, ben” dedikce o
0lcU yogunlasir; sonunda kalbi kaplayan sert bir benlik tabakasina donusdur.

insan ene’ye ne kadar 6nem verirse, ene o kadar kuvvetlenir. Basta sadece faraz! bir
cizgiyken, insan onu gercek zannetmeye baslar. “Benim fikrim, benim zevkim, benim
makamim, benim basarim, benim kudretim” tekrarlandikca ene artik akiskan bir varlk gibi
insanin icine yayilir.

Klcuk bir 6vgi insanin hosuna gider. Sonra dvulmeye alisir. Sonra évulmediginde rahatsiz
olur. Sonra bitan islerini alkis almak icin yapmaya baslar. iste ene buhar halinden mayi
haline gecmistir; artik sadece bir 6lct degil, insanin damarlarinda dolasan bir benlik arzusu
olmustur.

“Sonra ulfetle kalhinlasir.”

Ulfet, aliskanlik demektir. insan benligine alistikca onu sorgulamaz. Kendini malik
zannetmeye, basariy1 kendinden bilmeye, ilmiyle gururlanmaya, makamiyla évinmeye alisir.
Aliskanlik eneyi kalinlastirir; artik hakikati gostermesi gereken ayna kararir.

Bir camin Uzerine her gun ince bir toz konsa, ilk gun fark edilmez. Fakat zamanla cam
kararir, disarisi gérunmez olur. Ene de her gun “ben yaptim, ben kazandim, ben bilirim, ben
Uustinim” tozlariyla kirlenirse kalinlasir. Sonunda Allah’a acilan pencere kapanir.

“Sonra gaflet ve isyan ile oyle kalinlasir ki sahibini yutar.”

Gaflet Allah’i unutmak, isyan da O’'nun emrine karsi gelmektir. Ene bu ikisiyle beslenirse
artik insanin battn varligini ele gecirir. Akil ene icin calisir, kalp ene icin sever, dil ene icin
konusur, beden ene icin kosar. insan artik nefsinin icinde kaybolur.

Klcuk bir sarmasik basta duvara tutunur. Eger kesilmezse bUydur, pencereleri kapatir, evi




sarar, 1191 keser. Ene de boyledir. Basta kucuk bir “ben” duygusudur. Terbiye edilmezse
bUydur, kalbi sarar, akli kapatir, ruhun i1sigini keser ve insani kendi icinde bogar.

“Halki, esbabi da kendisine kiyas ederek...”

insan kendini mistakil zannedince baskalarini da miistakil zanneder. Kendisini fail gérdigu
gibi sebepleri de fail gorur. Kendisinde sahte malikiyet vehmettigi gibi tabiatta, maddede,
kanunda ve kuvvette de malikiyet vehmeder. Boylece kendi icindeki yanlis kiyasini batin
kainata yayar.

Bir insan “Ben bu isi kendi gucumle yaptim” derse, sonra “Gunes isitti, toprak bitirdi, ilac
iyilestirdi, tabiat yaratti” demeye baslar. Kendi benligini nasil hakiki fail zannettiyse sebepleri
de Oyle zanneder. Halbuki kendisi de acizdir, sebepler de acizdir. Hakiki fail Allah’tir.

Evet, nasil miri malindan kirk parayi calan bir adam, butin hazir arkadaslarina
birer dirhem almasini kabul ile hazmedebilir. Oyle de “Kendime malikim.” diyen
adam “Her sey kendine maliktir.” demeye ve itikad etmeye mecburdur. otuzuncu Séz

“Halik’in evamirine miibarezeye baslar.”

Ene blylyUlnce insan Allah’in emirlerine teslim olmak istemez. “Namaz bana agir geliyor,
tesettlr bana ters geliyor, helal-haram 6lclisu bana uymuyor, ben kendi hayatimi kendim
belirlerim” demeye baslar. Bu artik sadece gaflet degil, Halik'in emrine karsi benligi 6ne
surmexktir.

Misal

Bir asker komutanindan emir alir. Eger “Ben kendi kafama go6re hareket ederim; emir beni
baglamaz” derse isyan etmis olur. insan da Allah’in kulu oldugu halde “Benim bedenim,
benim hayatim, benim kararim” diyerek ilahi emirlere karsi ¢ikarsa ene’sini Rabbin emrinin
onune koymus olur.

“Kucuk alemde yani insanda ene, biyilik insanda yani kainatta tabiata

benziyor.”

insanda ene ne ise, kainatta tabiat fikri de ona benzer. Ene insanda sahte bir malikiyet ve




failiyet vehmi dogurur. Tabiat da kadinatta sahte bir yaratici gibi gésterilir. insan “ben
yaptim” der; tabiatcl da “tabiat yapt1” der. ikisi de hakiki faili perdeleyen birer yanlis
okumadir.

“jkisi de tagutlardandir.”

Tagut, haddini asan, Allah’in yerine konulan sahte merci demektir. Ene de haddini asarsa
tagut olur. Tabiat da yaratici gibi goérulurse tagut olur. Clnku ikisi de Allah’a isaret etmesi
gerekirken Allah’in yerine gecirilmistir. Ene kul olmaliydi, kendini rab gibi gérdu. Tabiat
perde olmaliydi, yaratici gibi gosterildi.

Netice

Bu parcanin 6zU sudur: Nubuvvet ene’yi ubudiyete cevirir; dalalet felsefesi ene’yi
enaniyete cevirir. Nibuvvet der ki: “Ene harftir, aynadir, mizandir, emanettir.” Felsefe der
ki: “Ene asildir, mastakildir, maliktir, kendi icin yasar.” Birincisinden enbiya, evliya, siddikin
ve ubudiyet agaci cikar. ikincisinden sanemler, firavunlar, nemrutlar, maddiyyun ve sirk
cesitleri cikar. Ene terbiye edilirse insani Allah’a goturen anahtar olur; terbiye edilmezse
sahibini yutan, sonra sebepleri ve tabiati da ilahlastiran karanlik bir taguta déntsur.




